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Saygideger Okuyucular,

Bugiinkii sosyal bilimler, kendilerine sosyal varligin bir boyutunu konu
almis ve amaci o alami aydinlatmak olan disipliner ¢abalardir. Amag, gercege
daha ¢ok yaklasmaktir. Yillardir Imam Hatip Liselerinde 6gretmenlik yapan bir
O0gretmenimiz bu okullarda Dinler Tarihi basta olmak iizere felsefe ve din bilim-
leri alanina dahil derslerin tamamen faydasiz ve gereksiz oldugunu ifade etmisti.
Halbuki Kur’an bastan sona karsilastirmali dinler metodolojisi 6rnegi sunmakta-
dir bizlere. Tefsir, Hadis, Fikih ve Akaid disindaki alanlari ilahiyat egitiminden
dislama, ilahiyat egitimini sadece bu alanlarla sinirlandirma ¢abalar1 Miisliiman
diinyanin bugiin yasadig1 sorunlari ¢6zemedigi gibi pek ¢ok yeni soruna kap:
aralayacaktir. Her tarafindan kan ve gozyasi akan, duman tiiten fslam cografya-
sindaki sorunlar1 ancak, Kur’an'in bilim anlayisini benimseyen Miisliiman bilim
insanlar1 ¢ozebilir. Yasadigimiz sorunlar1 Kur’an’in ya da disaridan bir baska gii-
clin ¢6zmesini beklemek yerine, her alanda bilimsel bilgiyi yticelten, vahyin ve
aklin gosterdigi istikamette ilerleyen bir anlayisi benimsemeliyiz. Unutmayalim
ki, sorunlarimizi ¢6zecek olan Kur’an degil, Kur’an't okuyup ondaki ilkeleri ken-
dine rehber edinen Miisliimanlardir.

Tarihi ve ilmi gergekligi olan mirasimiz irdelendiginde bugiin Miisliiman
diinyada yasanan siddet olaylarinin, dagimikhigin, savrulmuslugun Islam’la ilis-
kilendirilmesinin hem Islam’in teorik yapisina, hem de tarihsel tecriibemizin
kaynagi olan Islam medeniyetinin dogasina aykiri oldugu goriilecektir. Bugiin
yasananlarin temelinde iki ana sebep vardir. Bu iki ana basligin altina alt baslik-
lar halinde bir¢ok sey tabi ki ekleyebiliriz. Bu iki temel sebebi kisaca ifade eder-
sek; birincisi pozitivizmi ve bencilligi ilke edinerek hayat felsefesi haline getiren
ve ekonomik ¢ikarlar ugruna Miisliimanlari birbirine diisiiren dis aktorler, digeri
ise Miisliimanlarin pek cogunun Islam’i, kiiltiirel birikimimizi ve Islam medeni-
yetini dogru okuyamayislaridir. Ikincisi diizelmeden birincisine engel olamaya-
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cagimiza gore ("Bir toplum 6ziinde olan1 degistirmedikge Allah onlarin halini de-
gistirmez" ilahi hitab1 geregi) bu cendereden ¢ikmak yine bizim elimizdedir.
Miisliimanlarin bugiin gercek cihadi (cehd gostermesi, gayret etmesi gereken
konu) da budur. Ama yine dis aktorler de bunun farkinda olduklari igin ikincisini
yerine getirmemizi engellemek i¢in dniimiize suni cihad Oykiileri, fer olan1 asil
gibi gosterme, felsefeyi ve akli kullanmayi kotiileme gibi ¢ok yerinde hamlelerle
bizim asil olani 1skalamamizi saghyorlar. Bu fer olanlar: asil zanneden Miislii-
manlar da birbirlerine bu sablonlarla bakmaya baslayip Miisliiman kardeslerini
Otekilestirmeye (tekfir etmeye vs.) devam ediyor.

Inonii Universitesi ﬂahiyat Fakiiltesi Dergisi bu sayisini, kendini Miislii-
man diinyanin yasadig1 sorunlar1 ¢6zmeye adamis, Dinler Tarihi alaninda kisa
omriine ¢ok sayida eser sigdirmis bir bilim insani olan Yrd. Dog. Dr. Emir Kusqu
anisina hazirladi. Geg¢ tanidigimiz ama gabuk kaybettigimiz sevgili Emir
Kus¢u'yu rahmet ve bilim diinyasina katkilar1 dolayisiyla minnetle aniyoruz.
Cok geng yasta aramizdan ayrilmasina ragmen bilim diinyasina kazandirdig; ki-
tap, telif makale ve terciimeleri, hayatinda en ¢ok deger verdigi seyin bilim oldu-
gunu, zamanini en ¢ok hakikatin pesinde kogsmakla gecirdigini gostermektedir.

Yrd. Dog. Dr. Emir Kusgu anisina ayrilan bu sayimiza makale, terciime ve
diger akademik calismalarla katkida bulunan, bu ¢alismalar1 degerlendiren {il-
kemizin degerli akademisyenlerine tesekkiirii bir borg biliriz.

Hz. Ali diyor ki; “Alim 6lse de yasar, cahil ise yasarken oliidiir.” Yine Hz.
Ali “Bilgin kisinin riitbesi, riitbelerin en iistiiniidiir.” buyuruyor. Bu anlamda en
iistlin riitbeye sahip olduguna inandigimiz degerli bilim insanu Emir Kusgu eser-
leriyle, tatli tebessiimiiyle ve hatiralariyla her zaman yasayacaktir. Ruhu sad,
mekani cennet olsun.

Yrd. Dog. Dr. Tuncay AKGUN - Yrd. Dog. Dr. ibrahim KAPLAN
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Emir Kuscu'ya Dair

Sahin EFiL*

Glizel insan Emir Kuscu, 2014 yilinda gecirdigi elim bir kaza sonucu ara-
mizdan ayrlldl._éliim esigini asan bir dostumuz i¢in canimiz da yansa, igimiz
kan da aglasa, 6nemli olan 6lenin arkasindan agit yakmak degil, onun bu diin-
yaya ve insanlara ne sdyledigi veya ne biraktigidir. Ne yaparsak yapalim 6len bir
kimseyi geri getirmek insani asan bir seydir. Dolayisiyla burada hatirlanmaya
deger olan sey, insanin soyledigi ve yaptig1 seylerin, bir bakima onun sdylem ve
eylemlerinin bugiin ve yarin bizim i¢in pratik ve teorik bir deger ifade edip et-
medigidir. Bu bakimdan, aramizdan ayrilan bir insan1 konusurken ve degerlen-
dirirken dikkate alinmasi gereken temel nokta budur. Ne var ki, bu durum, boyle
bir kimsenin 6liimiine iligskin hi¢bir sey konusmayacagimiz ve paylasmayacagi-
miz anlamina gelmez.

Hayatta yol alirken elimizden geleni yapmuis olsak bile baz1 seyler istedigi-
miz gibi olmayabiliyor. Her seye ragmen insan hayatinda yasanan olaylar ve
olup biten seyler, bizi kendi zeminine dogru ¢ekebiliyor. Bunlarin basinda ve
belki de en baginda 6liim hadisesi gelmektedir. Oliim, hi¢ ummadigimiz bir
anda, apansiz karsimiza ¢ikmakta, sevdigimiz ve saydigimiz bir yakinimizi, dos-
tumuzu bizden koparabilmektedir. Tanimadigimiz, herhangi bir samimiyetimiz
veya yakinimiz olmayan insanlar 6ldiigiinde onlarin 6liimii karsisinda ciddi bir
saskinlik ve oliimlerini kabullenememe gibi bir durum s6z konusu degildir. Bu
tip durumlar karsisinda rahatlikla umursamaz bir tavir takinirken, bir yakinimiz
veya arkadasimiz i¢in ayni seyi yapamiyoruz. Dostumuzun ve sevdiklerimizin

* Yrd. Dog. Dr., in6nii Univ. Felsefe Boliimii (sahinefil52@hotmail.com).
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oliimiine bir tiirlii inanmak istemiyoruz. Hatta boyle bir insanin 6liimiine tanik
olmamiz, cenazesine gitmemiz ve defnetmemiz bile bizi onun Sliimiine bir tiirlii
ikna edemiyor. Ne kalbimiz, ne de vicdanimiz boyle bir 6liimii kabullenmek is-
tiyor. Bilmiyorum, belki de bu, dogamizin bir geregidir. Oysa hayatimiz boyunca
bir insanin (ve diger canlilarin) 6liimiine tarik olmamiz nedeniyle hepimiz 6lii-
miin bir giin mutlaka bizi bulacagini biliyoruz. Ayrica, kutsal kitabimizin her
canlinin Slecegine iliskin buyrugunu da unutmus degiliz. Biitiin bunlarin far-
kinda olmamiza ragmen yine de bir sevdigimiz insanlarin 6liimiinii kabullen-
mekte zorlaniyor ve onlarin 6liimii karsisinda ciddi bir direng gosteriyoruz. Bi-
lindigi gibi, bunun en tipik 6rneklerinden birisi Hz. Muhammed'in 6liimii karsi-
sinda Hz. Omer’in gostermis oldugu tepkidir. Hz. Omer’in bir tiirlii Hz. Muham-
med’in 6liimiine inanmak istemedigini ve “kim Hz. Muhammed 6ldii derse
onun kellesini keserim” seklinde oldukga sert bir tepki gosterdigini hepimiz bili-
yoruz. Bunun iizerine Hz. Ebu Bekr, “her canli 6liimii tadacaktir” mealindeki
ayeti okuduktan sonra Hz. Omer sakinlesir ve ilgili ayet hakkinda soyle der:
“Sanki ilk defa duyuyorum.” Oysa Hz. Omer, bu ayeti ¢ok iyi bilmektedir, onu
defalarca duymus ve okumustur. Aslinda o, burada bambagka bir hakikatle kars:
karsiya kalmis, dostun oliimiiniin kendi {izerinde yarattif1 sarsinti, ilgili ayeti
unutmasina veya ¢ok farkli bir bicimde algilamasina yol agmistir. Sanirim biitiin
bunlarin arkasinda 6liimiin sasirtici ve sarsici bir hakikat oldugu gercegi yatmak-
tadur.

Ancak, diiz bir ¢izgi boyunca zaman adi verilen sey akip giderken, 6liim
esigini asmig olan dostumuzla aramiza bir mesafe koymakta, bizde bir yabancilik
duygusunun olusmasina zemin hazirlamakta veya kisa siire i¢inde 6len insam
bize unutturmaktadir. Diger bir deyisle, dostumuz 6leli daha bir y1l oldugu halde
Oliimiiniin tizerinden sanki onlarca y1l ge¢mis gibi bir hisse kapilabiliyoruz. Bil-
miyorum, ama belki boyle bir hisse kapilmak, acilarimizin hafiflemesine, yarala-
rimizin sarilmasina, biraz da olsa kendimize gelmemize sebep olabilir. Meseleye
boyle bakildiginda zamanin bizi 6len insandan ve 6liimden koparmasi, liimle
aramizdaki mesafeyi genisletmesi bir yerde olumlu goriinmektedir. Aksi tak-
dirde insanin psikolojisi ciddi bir bi¢cimde bozulabilir ve hayatimiz anlamsiz bir
noktaya dogru savrulabilir. Diger bir deyisle, dlenin arkasindan oliinceye dek
agit yakan bir insanin hayati rahatlikla kabusa ve kaotik bir gerceklige doniise-
bilir. “Olenle dliinmez” seklinde, halk arasinda yaygin olarak dile getirilen s6z,
bu bakimdan oldukga yerindedir. Her seye ragmen hayat devam etmektedir ve
kaldigimiz yerden hayata katilmamiz ve katkida bulunmamiz gerekmektedir.
Aksi takdirde yasamamizin ve bu diinyada var olmamizin hi¢bir anlami olma-
yacaktir.
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Oliimiin her insan i¢in kaginilmaz bir gerceklik olmasi ve hayatin kisa
olusu, bize hayata daha siki bir sekilde sarilarak yolumuza devam etmemizi soy-
lemektedir. Ne var ki, bunu yaparken 6lenleri ve 6liimii hi¢cbir zaman unutma-
maliy1z. Hayat ile 6liim arasindaki siki ve giiclii iliskiyi koparmadan ve anlam-
sizliga doniistiirmeden yolumuza devam etmeliyiz. Hayat 6liimiin, 6liim de ha-
yatin bir pargasidir. Bu bakimdan, hayat1 6liimden, 6liimii hayattan koparmak,
hem hayat1 hem de 6liimii 6ldiirmek demektir. Ciinkii hayati anlamli kilan 6liim,
oliimii anlamli bir gerceklige doniistiiren de hayatin bizatihi kendisidir. insan
igin felakete doniisecek olan sey, hayat ile 6liim arasindaki bagi koparmaktir,
yoksa Oliim, hayatin bizzat kendisi degildir.

Burada sevgili Emir’in kisiligi ve dostlugu hakkinda da birkag sey soyle-
mek yerinde olacaktir. Bazi insanlar vardir ki, onlar1 gordiigiimiizde veya onlarla
ilk karsilastigimizda oradan bize dogru soguk ve sikici bir hava akist oldugunu
hissederiz. Bazi insanlar da vardir ki, goriir gérmez onlara 1sinir, kendinizi onlara
oldukga yakin hisseder, sanki kirk yillik bir dost gibi onlarda sicaklik ve samimi-
yetin tezahiirlerini goriirsiiniiz. Emir’le ilk tanistigimizda ve karsilastigimizda
boyle bir hisse kapildigimi, Anadolu’dan gelmis ve onun mayasiyla yogrulmus
bir giizel insan olduguna iliskin bir izlenime kapildigimi hatirliyorum. Tanistik-
tan sonra ve birlikte pek ¢ok tecriibe yasadigimizda da bu durumun genelde de-
gistigi pek soylenemez. Emir, tanidigim ve dostluk kurdugum entelektiiel arka-
daglarimdan ve giizel insanlardan birisi idi. Hemserim olmasina ragmen daha
once kendisiyle tanismamus, su veya bu sekilde bir yerlerde karsilasmamuistik.
Adini1 baz1 dergilerde kaleme aldig1 makale ve gevirilerden hatirliyordum. Sani-
rim Samsun’da tiniversiteden beni taniyan arkadaslar ona benden bahsetmisler
ve kendisine adim1 vermisler. Universitemize atandiginda bu vesileyle yiiz yiize
tanisma firsatimiz olmus ve bu tanisiklik, zaman iginde sahici bir dostluga do-
niismiistii. Ne yazik ki, Emir ile kurmus oldugumuz dostluk ¢ok uzun siirmedi,
oliim onu bizden aldi1 ve aramizdan ebedi olarak ayrilda.

Dostlar bir araya geldiginde son derece rahat, keyif verici ve bereketli bir
yolculuk baslar. Ciinkii burada iki veya daha fazla insanin birbiriyle kaynagmasi
ve bir buitiinliik arz etmesi s6z konusudur. Dostlar meclisi, siradan meclislere ve
oturumlara hi¢ benzemez. Orada giizellik, bilgelik ve nitelik adina her seyi bul-
mak miimkiindiir. Tabii, bu, meclisteki dostlarin kapasitesine, entelektiiel sevi-
yesine ve diinyaya bakis tarzina bagli olarak degismekte olan bir durumdur. Bu
meclisin tamamen kendine 6zgii bir havasi, sicaklig1, samimiyeti ve bir derinligi
vardir. Emir ile bir araya geldigimizde —¢ogu defa bu oturumlara bagka dostlar
da istirak ediyordu- latife yapma ve giindelik konular yaninda tahmin edilebile-
cegi gibi (o, dinler tarihgisi, biz de felsefeci olunca) genellikle dinler tarihi ve fel-
sefe meseleleri iizerinde konusurduk. Onun ilgi duydugu ve ¢alistig1 konular,
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bizim de biiyiik 6l¢iide ilgi duydugumuz veya felsefi diyebilecegimiz konularda.
Diger bir deyisle, Emir’in ¢alistig1 konular agirlikli olarak dinler tarihinin (felsefi)
hermenoétik yorumu iizerine idi. (Felsefi Hermenétik ise, tarihi arka plani antik
Yunan’a dek uzanan ve modern dénemde daha ¢ok 6ne ¢ikan ve popiiler olan
temel felsefi yaklagimlardan ve felsefe yapma yollarindan birisidir). Ornegin,
Hermenoétigin dinler tarihindeki yeri ve 6nemi nedir? Yahut Kitab-1 Mukaddes’in
anlasilmasinda ve yorumlanmasinda hermendtikgiler ne gibi bir rol oynamistir?
Kuranin hermenétik yorumu yapilabilir mi? Kendi kiiltiiriimiize tamamen ya-
banci olan bir diisiince sisteminden de yararlanarak Kuranm yorumlamak miim-
kiin miid{iir? Yoksa boyle bir yaklasim, sonunda ¢6ziimden ¢ok sorun yaratan bir
realiteye mi doniisiir? Yerli dinler tarihi ¢alismalar1 baglaminda Tiirkiye’de 6z-
giin calismalar var m1? Yoksa bu alandaki biitiin ¢alismalar Bat: merkezli olarak
mi yapilmaktadir? Hiristiyan kiiltiiriiniin Bat1 diiglincesine ne gibi etkisi ve kat-
kis1 olmustur? Buna bagh olarak, bu kiiltiirii 6grenmek, bize hem Bat1 kiiltiiriiyle
ylizlesme, hem de kendi kiiltiiriimiizii daha farkli bir agidan yorumlayabilme
imkani sunar mi? Entellektiiel konular s6z konusu oldugunda diyaloglarimiz
daha ¢ok bu tiirden sorular esliginde gerceklesiyordu. Sonugcta, Emir’in bilgi ve
deneyimlerinden kisa siire igersinde epeyce yararlandigimi rahatlikla soyleyebi-
lirim. Bu diyaloglar esnasinda bizim ona ne kattigimizi ve onun iizerinde nasil
bir etki yarattigimizi bilmiyorum.

Emir, ici dis1 bir, tertemiz ve miitevazi bir insan idi. Tevazu sahibi olmalk,
hem insan olmanin bir geregi, hem de bilim adaminda bulunmasi gereken mezi-
yetlerin basinda gelmektedir. Entelektiiel ve akademik hayat, algak goniillii ol-
may1 gerektirmektedir. Asir kibir, kapris ve kendini begenme, bilim ve bilimsel
diisiince ile asla bir arada olamaz. Kanaatimiz o dur ki, bu tiirden olumsuz seyler,
akademisyeni ilme ve fikre karsi bloke etmekte ve bir koza gibi etrafini ¢gepe gevre
kusatmaktadir. Diger bir deyisle, tevazu sahibi olmamak, bilim adami ve aydin-
larin goziinii kor etmekte, hakikati gormelerine izin vermemektedir. Bu da bu
tiir insanlarin baska insanlarin ilmi ve fikri konularda ne diisiindiiklerine, ne ya-
z1p ¢izdiklerine kulaklarini tikamalarina yol agabilmektedir. Kibirlerine yenik
diisiin insanlar, olanca ac¢ikligina ragmen hakikate acik olmadiklar1 gibi onlarla
ylizlesebilecek cesaretleri de yoktur. Kendilerini daima merkeze koyarlar, hep
onlar konusmal, siz de dinlemelisiniz! Ciinkii onlar her seyi bildikleri i¢in bas-
kalarinm1 dinlemeye, onlarin bilgi ve deneyimlerinden yararlanmaya ihtiyaglari
yoktur! Kibirle ilim, birbirini diglar ve birbirine diismandir. Kibir, ilim ve fikrin
oniinde egilmeyi imkansiz hale getirir. Oysa ilim ve diisiince kendi 6niinde egil-
meyi gerektirir, boyle hareket etmeyenlere kendini asla vermez ve agmaz. En
onemli erdemlerden birisi, kibirle hareket edip diklesmek degil, bilgi ve bilgelik
ile eglesmektir. Egosuna yenik diisen insanlarin hayatinda pek dost ve arkadasi
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yoktur. Genelde yalniz yasamak zorunda kalirlar; bu da, onlar i¢in hayati1 daha
¢ekilmez hale getirir. Oysa miitevazi olmak, insana daha dogal ve daha saglikl
bir goriintii vermektedir. Kiiltiirimiiziin ve tarihi tecriibemizin bize soyledigi
sey de budur. Miitevaz1 diisiiniirler, hem kendileri ve baskalariyla hem de ilim
ve fikirle barigiktir. Sevgili Emir, boyle dostlarimizdan birisi idi.

Emir, caliskan, iiretken, disiplinli ve diiriist bir akademisyen idi. Ortaya
koydugu eserler, derslerin disinda kalan zamani ¢alisarak ve diisiinerek gegirdi-
gini gostermektedir. Yasinin olduk¢a geng olmasina ragmen, akademik olarak
Tiirkiye ortalamasinin iistiinde diyebilecegimiz kayda deger ¢calismalar yaptigini
sOylemek abart1 degildir. [Telif caligmalari: Mitoloji ve Varolus, Elis Yay., Ankara
2006.; Dinler Tarihinin Elestirel Baglamu: Jeneoloji, Yapibozum Post-Kolonyal Elestiri,
Malatya 2013.; Din Fenomenolojisi.W.C.Smith Ornegi, Sarkag Yay., Ankara 2011.;
(Cengiz Batuk'la birlikte), Mitoloji ve Hermenétik Sorunu, Eskiyeni Yay., Istanbul
2014. Terciimeleri: Werner G. Jeanrond, Teolojik Hermendtik, ¢ev. Emir Kuscu, iz
Yay., Istanbul 2007.; Rudolf Bultmannn, Tarih ve Eskatoloji, cev. Emir Kuscu, Elis
Yay., Ankara 2006. Ayrica, Emir Kus¢u'nun bir ¢ok bilimsel dergide makale ve
cevirileri de yaymlanmis bulunmaktadir]. Bu ¢alismalarla Emir’in, diyalog esna-
sinda ilmini konusturmasi, bu bilgileri ne kadar igsellestirdigini, ilme ne kadar
¢ok ilgi duydugunu ve sevgi besledigini gostermektedir. Zaten bu kadar yogun
calisan bir insanin hem yeni bilgilere ulagsma, hem de bu bilgiler esliginde farkli
yorumlar yapabilme sans1 ¢ok daha yiiksek olacaktir.

Sevgili dostum, bir giin biz de oraya gelecegiz, bundan stiphen olmasin.
Belki dostlugumuz ve kardesligimiz kaldig1 yerden orada da devam eder. Giizel
insan, seni rahmet ve minnetle aniyoruz, ruhun sad olsun, mezarin nurlarla dol-
sun, mekanin Cennet olsun. Daima kalbimizde ve ruhumuzun derinliklerinde
farkli ve ayricalikli bir yerin olacaktir. Seni ve senin gibi giizide dostlarimizi hig-
bir zaman unutmayacagiz. Selam ve duaiile...
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Hiristiyan Fundamentalizmi*

Mahmut AYDIN"

Huristiyan fundamentalizmi, genel olarak Aydinlanma sonrasi elestirel dii-
siinmenin Hiristiyan inang, gelenek ve kurumlarini yiprattig1 gerekgesiyle evan-
jelik Protestan Hiristiyanlik biinyesinde ortaya ¢ikan ve kutsal metni merkeze
alarak dinin aslina donmeyi savunan radikal hareketleri tanumlamak i¢in kulla-
nilan bir terimdir. Evanjelizmin alt tiirii olarak ortaya ¢ikan bu radikal hareket,
kisa siire sonra yalnizca Protestan diisiincede degil, sekiiler ve liberal diisiinme
ile demokrasi karsit1 takindig1 politik tavir dolayisiyla genisleyerek bati diinya-
sinda bir¢ok kurum ve kurulusu etkileyen koktenci bir harekete dontismiistiir.
Bu hareket gliniimiizde “Muhafazakar Hiristiyanlik”, “Evanjelizm”, “Yeni Evan-
jelizm” ve son yillardaki politik cagrisim yapan tanimiyla “Hiristiyan sag” gibi
cesitli isimlerle de nitelendirilmektedir. Bu yazida ana hatlariyla fundamentaliz-
min hangi sebeplerle ortaya ¢iktigina; kavramin olumsuz ¢agrisimlarina; demok-
rasi karsit1 bir hareket olarak tanimlanmasinin gerekgelerine deginilecektir.

Kokleri Ronesans ve reformasyona kadar geri gotiiriilmesine karsin rasyo-
nal diistinme bi¢iminin 6zellikle de Aydinlanma sonrasz ilerlemecilik fikrinin bir
parcast olarak gelisen Kitabi Mukaddes elestirisi, (biblical criticism) veya akade-
mik cevrelerdeki ismiyle tarihsel elestiri (historical criticism)-, 19. ylizyilin sonlari
ile 20. ylizyilin baslarinda Hiristiyan kutsal metinlerinin otantikliginin ve otori-
tesinin sorgulanmasina yol agmak suretiyle geleneksel Hiristiyan inanglarini ko-
kiinden sarsmaya baslamisti. Bu donemlerde tarihsel elestirinin bir parcasi olarak
ortaya ¢ikan yontemleri kullanan elestirmenler, kutsal metni yorumlamada re-

*

Rahmetli Emir Kus¢u'nun anisina danugman hocasi tarafindan kaleme alinmgtir.

Prof. Dr , Ondokuz May1s Universitesi Dinler Tarihi Ogretim Uyesi.



16 ¢ Mahmut AYDIN

formasyonun literal anlama bicimini (sensus literalis) kendilerine esas aldilar. An-
cak onlar, bunu yaparken literal anlamu seleflerinden oldukga farkli amaglar igin
kullanarak bir elestiri enstriimani haline getirdiler ve bunun sonucunda da kut-
sal metni tarihsel hadiselerle baglantili bir sekilde (sensus literalis historicus) an-
lama yoluna gittiler.! Modern doénem boyunca 6zellikle Kilise kontroliiniin di-
sinda Kitabt Mukaddes’e 6zgiirce yaklasmay1 ve onu objektif bir bigimde “her-
hangi bir kitap gibi” arastirmay1 hedefleyen {iniversitelerin teoloji kiirsiilerinde
tarihsel elestirinin popiiler olmasi, modern Hiristiyan teoloji tarihindeki en
onemli hadiselerden biri olarak kabul edilmektedir.? Clinkii Modern aragtirmalar
ve elestirilerle sadece Kitab1 Mukaddes’in yanilmaz olduguna dair geleneksel Hi-
ristiyanlik doktrini ve kurumlar1 darbe almadi, ayn1 zamanda onlarin yerine mo-
dern kurumlarin tesis edilmesine de imkan saglayan gelismelere zemin hazir-
land1. Burada tarihsel elestirinin Hiristiyanlik gelenegi agisindan olumlu ve
olumsuz bir¢ok etkisinden bahsedilebilir. Ancak bu yazida ele alacagimiz ko-
nuyla baglantili olarak modern tarihsel elestirinin belki de en 6nemli sonuglarin-
dan biri, muhafazakar evanjelik bir karsitlig1 dogurmus olmasi ve bunun da git-
tikce daha radikal bir ¢izgide evrilerek 6zellikle Amerika merkezli koktenci bir
harekete dontismesidir.

Modern Hiristiyanlik diisiincesine kars: fundamentalistler, bir yandan re-
formasyonun literal yorumunu kabul ederken, diger yandan da kutsal metnin
otoritesine ve yanilmazligina siki sikiya bagh kalarak Hiristiyan imanini yikic
bir hareket olarak gordiikleri liberal teolojik goriislere kars: gelenege doniis ha-
reketi baglattilar. Bu doniis hareketi, donemin sosyo-kiiltiirel ve politik ortamin-
dan etkilenerek dini olmaktan ¢ok siyasi/politik bir hal almigtir. Bu donemlerde
modern diisiincedeki gelismeler, Avrupa sivil savaslarindan sonra yasanan gog-
lerle Amerika’ya tasinmustir. Bu siirecte kendilerini geleneksel diisiincenin savu-
nuculari olarak goren bazi ilim insanlar1 (6rnegin, Archibald Hodge, Benjamin B.
Warfield ve J. Gresham Machen) liberal teolojik goriislere yanit vermeye calis-
magtir.3

I Richard N. Soulen & R. Kendall Soulen, Handbook of Biblical Criticism, Gozden gegirilmis ve
genisletilmis tiglincii baski, Louisville-London: Westminster John Knox Press, 2001, s.105.

2 Bkz. Klaus Scholder, The Birth of Modern Critical Theology: Origins and Problems of Biblical Cri-
ticism in the Seventeenth Century, Translated by John Bowden, London: SCM Press, 1990, ss.
1-4; Soulen & Kendall Soulen, Handbook of Biblical Criticism, ss. 78-79; David E. Aune, “His-
torical Criticism”, In The Blackwell Companion to the New Testament, Edited by David E. Aune,
Chichester: Wiley-Blackwell Publ., 2010, ss. 101-115; David R. Law, The Historical-Critical
Method: A Guide for the Perplexed, London: T&T Clark Intenational, 2012, ss. 223-225; Eryl W.
Davies, Biblical Criticism: A Guide for the Perplexed, London&New York: Bloomsbury T&T
Clark, 2013, ss. 1-8.

3 Nancy T. Ammerman, Bible Believers: Fundamentalist in the Modern World, New Jersey: Rout-
gers University Press, 1987, s. 23-24.
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Amerika’da liberalizm ile geleneksel evanjelik Protestanlik arasindaki ¢a-
tismanin Ingiltere ve kita Avrupa’simin genelinden daha keskin ve siddetli ol-
dugu bilinen bir vakiadir. Bunda, sivil savas sonrasi yasanan goglerin Ame-
rika’nin sosyo-kiiltiirel yasaminda ve 6zellikle Protestan karakterinde yaptig1 de-
gisiklikler 6nemli rol oynamis goziikmektedir. Amerika kitasi, bir taraftan ¢o-
gulcu bir toplum olmaya dogru ilerlerken, diger taraftan Hiristiyan gruplar ara-
sindaki boliinmelerin yogun oldugu bir yer haline gelmistir. Dahas1 Amerikan
liberalizminin Avrupa’ya oranla daha sert bir karaktere sahip olduguna dair
goriisleri de buna eklemek gerekir. Bu bakimdan evanjelik hareketin burada
daha kat1 ve radikal sdylemlerle kendini ifade etmeye calismasi anlagilablir bir
durumdur. Anlasildig1 kadariyla radikal evanjeliklerle modernistler arasindaki
catismalar, her iki grup iiyelerinin Protestan hareket biinyesinde etkin olmaya
olmaya calismalarinda ve hem teorik-teolojik diizeyde hem de pratik uygulama-
lar bakimindan birbirleriyle miicadelelerinde ortaya ¢ikmistir.* Bu tartisma ve
catisma ortaminda Pentakostal hareket gibi aktif misyonerligi 5ngoren hareketler
Amerika’da fundamentalizmin yayginlasmasina dolayl: yoldan etki etmislerdir.

Amerika kitasinda ¢ok yonlii olarak gelisen evanjelizm ve onun radikal
kanadini ifade eden fundamentalist hareket, “biblisizm” yani Kitab1 Muk-
addescilik ve “dinsel bireyselcilik” seklinde iki temel belirleyici ilkeden hareket
eder. Buna gore, Fundamentalist hareket ilahl vahyin herhangi bir hata
igeren/ihtiva eden bir kitap yoluyla gelemeyecegini 6ngordiigii icin bu harekete
gore Bible yani Hiristiyan kutsal kitab1 her tiirlii bilimsel ve dinsel hatadan uzak-
tir. Dahast her bir kimsenin Kutsal Ruh’un inayetiyle kendini bireysel olarak kur-
tarabilecegine dair inang, kat1 dini pratikleri de beraberinde getirmistir. Ancak
bu hareketi kokenci fundamnetalist yapan belki de en 6nemli unsur, kutsal
kitaptaki tiim kehanetlerin gercekten dyle oldugunun kabul edilmis olmasi ve
mensuplarinin, kutsal metni siyasi beklentilerle harmanlanmis eskatolojik bakis
acistyla okumayi tercih etmeleridir. Onlarin temel argiimanlar: suydu: Tanri'nin
vahyi sayet Kitab1 Mukaddes ise ve o da literal olarak okunmasi gerekiyorsa, o
zaman ondaki gelecekle ilgili tiim kehanetler de literal olarak dogrudur. Bu ba-
kimdan onlar modern dénemde yasanan kargasalarin Kitab1 Mukaddes’te anla-
tilan nihai sonla ilgili ifadelerle birebir ortiistiigli konusunda giiglii bir inanca
sahiptirler. Esasinda onlarin, kutsal metni siyasi sorunlar iizerinden okumalar1
ve gittikge radikal bir ¢izgiye dogru evrilmeleri de bundan sonra gergeklesmistir.
Buna gore fundamentalistler, Birinci diinya savasi hatta Ikinci diinya savas sira-
sinda yasanan hadiseleri gordiiklerinde tiim bu yasananlarin kutsal kitapta bahsi
gecen “mutlak son”un ve diger kehanetlerin bir karsilig1 olarak kabul etmekte
gecikmediler. Cogunlukla modern kutsal kitap elestirilerinin ve liberal teolojinin

4 Leslie ]. Hoppe, “Fundamentalism”, Karl Miiller ve digerleri, eds. Dictionary of Mission: The-
ology, History, Perspectives, Maryknoll: Orbis Books, 1997, s. 168.
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bunun miisebbibi oldugunu diistinerek onlara kars1 daha radikal bir tuttum ige-
risine girdiler. Fundemantalizmin bu yillarda artmasi bu anlamda sasirtic1 degil-
dir. Karen Armstrong’un aktardigma gére drnegin Kitabi Mukaddes'te Ibrani
peygamberleri, Yahudilerin s6z konusu “Mutlak Sondan” 6nce topraklarina geri
doneceklerini ilan etmislerdi. Bu cercevede 1ngiltere hiikiimeti Filistin’de bir Ya-
hudi yurdu igin destek teminati olarak kabul edilen Balfour Deklarasyonunu
1917 yilinda yayimlandiginda Hiristiyan fundamentalistler sagskinlik ve seving
karisimi bir duygu hissetmis olmalilar.’

Ote yandan fundemantalistler Amerikan siyasetinde etkin olmaya basla-
yinca komiinizm karsisinda da diger gruplardan daha sert bir tavir takindilar ve
bu baglamda goriis ve politikalarini desteklemek icin kutsal metinden alint1 yap-
maktan hig¢ ¢ekinmediler. Yine Armstrong’un belirttigine gore Cyrus I. Scofield,
Rusya’nin kiyametten énce Israil’e saldiracak “kuzeyden gelen gii¢” oldugunu
ileri siirdii. Ateist komiinizm bir bakima bu iddialar1 onlar i¢in dogrular gozii-
kiiyordu.® Daha bir¢ok 6rnek fundamentalist Hristiyanligin kutsal metni anlama
bigimleri konusunda bize agik ipuglar1 sunar. Ancak burada dikkat ¢eken nokta,
Hiristiyan fundamentalizminin literal anlama bu kadar vurgu yapmasina karsin,
kutsal metni ¢ogunlukla siyasi/politik olaylar {izerinden okumaya ¢alismasidir.
Onlarin Mesih’in gelecegine dair inanglari, dogal olarak kutsal metni siyasi hadi-
selerden hareketle ele almalarina zemin hazirlamaktadir. Bu bakimdan onlar
diinyay1 bir anlamda Tanr1’nin ve Mesih’in savunuculari ile seytani glicler ara-
sinda bir ayrimla anlamaya calismaktadirlar. Diinyay1 bu glicler arasindaki bir
catisma zemini ve yasanan catisma ve savaslari da yaklasan sonu hazirlayan
olaylar olarak gordiiler. Bu bakimdan onlar yani fundamentalistler demokrasi
gibi fikirlerle miicadele etmekle kalmadi, ayn: zamanda tanri tanimazligin kalesi
olarak gordiikleri komiinizmle de miicadele ettiler. Bu miicadelede taraf olmak
fundamentalistlerin en temel ilkelerinden biriydi. Zira kutsal kitap yaklasan
sonda bir ¢atismanin olacagini vaat ediyordu.’

Acikga goriilmektedir ki teorik olarak Hiristiyan fundemantlizminin kut-
sal kitap yorumu, ondaki kehanetlerinin literal olarak dogrulanmasi gibi bir ¢a-
badan hareket eder. Hareketin radikal bir zemine kaymas: da tam da bu nokta-
dan anlasilabilir bir durumdur. Seytani giiclerle, mesihgiler arasindaki ¢atis-
mayla ilgili yogun korkudan beslenen bir kutsal kitap okumasi, dogal olarak me-
tinlerin ¢arpitilmasina ve hatta metindeki ifadeleri dogru ¢ikarmak adina bazi
teror faaliyetlerine dahi girisilmesine sebebiyet vermistir. Bu bakimdan Hiristi-

> Karen Armstrong, Ineil, cev. Ilgin Yildiz, Istanbul: Versus Kitap, 2008, ss. 226-228
¢ Armstrong, Incil, s. 227.
7 Armstrong, Incil, ss. 227-229; Ammerman, The Bible Believers, s. 19.
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yan koktenciler barisla ilgilenmeyi pek 6nemsemediler, ¢catismayi ve savast kut-
sal metnin 6ngordiigiinii diisiinerek dini bir eylem olarak gordiiler. Bir kez kut-
sal metin bu tarz bir bakis acisin1 dogrulayan bir metin olarak anlasilmaya basla-
ninca, her dénemin siyasi/politik diismanlar1 ayn1 zamanda Mesih'in ve Hiristi-
yanligin diismanlari olarak kabul edildi. Aktarildigina gore fudamentalistler
ozelikle soguk savas doneminde komiinizmin kuzeyden gelen tehlike olarak Ki-
tab1 Mukaddesle iligkilendirmiglerdi. Bu durum bir bakima koktencilerin Ame-
rikan politikalarinda giiclenmelerinin de yolunu agti. Artik kuzeyli diisman kav-
rami Amerika'nin politikalarina gore siirekli isim degistirdi.® Bir tarafta liberaller
ve evrimciler, diger tarafta komiinistler bu ¢atismanin en belirgin isaretlerini
temsil ediyorlardi. flging bir bicimde fundamentalistler, Amerikan siyasetinde
aktif rol oynamaya basladiktan sonra soguk savasin bitimiyle karsit giig, bu sefer
“Miisliiman fundamentalistler” olarak nitelendirilen kesim oldu. Hiristiyan fun-
damentalistler bir kere kutsal metni, catisma fikri tizerinden okunmaya basla-
yinca, Mesih’in karsisinda bir “seytani” gii¢ bulmakta hi¢ zorlanmamis olmalilar.
Zira her doénem, onlarin karsisina yeni “seytani” giicleri ¢ikariyordu. Ilging bir
bicimde ge¢miste alegorik yorumlar vasitasiyla bir sekilde izah edilmeye ¢alisi-
lan Kitab1 Mukaddes’deki siddet igeren bazi pasajlar, fundamentalist ve koktenci
Hiristiyanlar kasith olarak giindeme getirilerek bunlarin literal olarak dogru ol-
dugunu yiiksek sesle dillendirilir olmustu.” Hatta Amerikal1 yazar Grace Hall-
sell, fundamentalistlerin bu tavirlarin1 Mesih'in ikinci kez gelisini ¢abuklastir-
mak i¢in “Tanr1'y1 kiyamete zorlamak” seklinde isimlendirmistir.!°

Bunun yanindan fundamentalistler, daha fazla taraftar toplamak igin diri-
lis toplantilar1 organize ettiler. Bu organizasyonlarin belki de en 6nemli sonugla-
rindan biri, siddet yanlis1 gruplarin Hiristiyan fundamentalist hareketlere bag-
lanmas: ve bu sekilde hareketin daha da genislemesinin saglanmig olmasidir. Da-
has1 Baptist Kutsal Kitap Cemiyeti, [k Baptist Kilise, High Park Baptist Kilisesi, Thomas
Road Baptist Kilisesi gibi bir¢ok kurulus, gesitli organizasyonlarla fundamentalist
hareketin yayilmasinda ve bir misyonerlik hareketi olarak faaliyet gostermesinde
onemli rol oynamalarinin yaninda kendilerine sempati besleyen genis bir kitleyi
de yaratmay1 basardilar.!" Fundamentalistler, 6zellikle 1980’li yillardan sonra
Amerikan siyasetinde etkin olmaya basladilar. Bundan sonra 6zellikle liberalizm,

8  Armstrong, [ncil, s. 236.
9  Armstrong, Incil, s. 238.

10 Fundamentalistlerin Mesih'in ikinci gelisinin yolunu hazirlamak igin diinya 6lgeginde yii-
riittiigii siddet ve kaos iceren faaliyetleriyle ilgili bkz. Grace Hallsell, Tanr1y: Kiyamete Zorla-
mak, cev. Mustafa Acar & Hiisnii Ozmen, Ankara: Kim Yayinlari, 2002.

11" Blumhofer, “Fundamentalism”, Hans J. Hillerbrand, ed. The Encylopedia of Protestanism, Lon-
don: Routledge, 2004. http://www. Reference.routledge.com.
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evrimcilik, komiinizm karsisinda takindiklar1 tavr1 daha genis kitlelere tagidilar
ve bunu etkin bir siyaset araci haline getirdiler.

Ozetle fundamentalist hareket goriildiigii {izere ne kadar kkene dénmeyi
amag¢ edinse de onlarin ge¢mise sadece nostaljik bir bakis olarak yaklastiklarin
diistinmek oldukga iyi niyetlilik olur. Zira onlar ge¢misi aslinda bugiiniin si-
yasi/politik olaylarindan ve zemininden hareketle okumakla aslinda modern
Kutsal Kitap ¢alismalarinin ve tarihsel elestirinin iddia ettigi seyi tersinden ger-
ceklestirmis oldular. Bir fakla ki tarihsel elestiri, Kitab1 Mukaddes’in orijinal an-
lamin: ve Isa’nin gercek Ogretisini ortaya ¢ikarip bugiin i¢in bir model haline ge-
tirmeyi amagclarken, fundamentalistler, bugiiniin siyasi olaylari i¢in bir kurtarici
olarak Inciller’in Mesih'ini bir savasciya doniistiirdiiler. Bu nedenle de kutsal ki-
tap yorumu, fundamentalistlerin elinde merhamet kaynag1 olmaktan ¢ok yasa-
nan acilara ve trajedilere eskatolojik bir sebep bulma aracina dontismiistiir.
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Kur’an’in insanlararasi iletisim Ve iliskilere Verdigi
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0Ozet: Kur'an’da belirtildigi iizere Allah varhklarin isimlerini 6nce Hz. Adem’e 6gretmis ve bu amacla
ona sahifelerden olusan bir kitap indirmistir. Benzeri kitaplar daha sonraki peygamberlere de gon-
derilmistir. Bu itibarla ilk bilgi iletisimi Allah ile O’nun el¢ileri arasinda gergeklesmistir. Clinkii ilahi
dinlerin mensuplari bu kitaplarin Allah tarafindan gonderildigini kabul etmislerdir. Bir bakima top-
lumun bugiin sahip oldugu ilim ve medeniyetin temeli ilahi kitaplara ve onlar1 immetlerine ulastiran
peygamberlere dayanmaktadir. Zira peygamberler dogru ve giivenilir kimselerdir. Hz. Muhammed
(sav)’e nazil olan Kur’an ilahi ve evrensel bir kitaptir. O, insana 6zel bir deger vermistir. Evrenin ve
icindekilerin onun emrine verildigini bildirmistir. Bu durumda insan sorumlulugu geregi énce Allah
ile sonra gonderdigi ilahi mesajlarla iletisim ve iliskilerini diizenlemek durumundadir. Buradan ala-
cag1 gii¢ ve ilham ile cevresiyle daha kolay iletisim saglayacaktir. {letisim dilinde baris ve huzura ulas-
mak i¢in gerekli 6n adimlarin samimiyet, sevgi, saygi ve iyi niyet gibi ilkelerden olustugu goz ard
edilmemelidir.

Anahtar Kelimeler: Kur’an, Peygamber, Kitap, iletisim, iliski, insan, Evren, Cevre

Abstract: The Value Given To The Quran Interpersonal Communication And Relationships - God (Al-
lah) taught the name of presences Prophet Adam first. For this purpose he had given a book of scrip-
tures. Books had also been sent to the later prophets. The richest knowledge communication prima-
rily occured between God and his sacred prophets. Because members of the monotheistic religions
accepted that these books sent by God. In a way, the knowledge and civilization that society has today
ground on holy scriptures and prophets who conveyed scriptures to their ummah. Because prophets
were honest and trustworthy people. Qur’an, which was revealed to Prophet Mohammad is a divine
and universal book. It gave a special value to people. It is stated that the universe and its contents
was given to his command. In this case, people must be in contact with God firstly, then must be in
contact with the divine messages God sent, because of human responsibility. The power an inspira-
tion taken from here will provide easy communication to people. In order to achiee peace and com-
fort in communicative language it is should not be ignored that the principles of good faith is consist
of sincerity, love and respect as the necessary preliminary steps.
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Giris

Insanlik tarihinde ilk iletisim ve bilgi, vahiy seklinde Hz. Adem (as) araci-
Iig1 ile insanlara ulastirilmistir. Bu bilgi akis1 daha sonra gelen peygamberler ve
ilahi kitaplarla desteklenmis son peygamber Hz. Muhammed (sav)’e kadar de-
vam etmistir. Siiphesiz ki biitiin peygamberler Allah tarafindan segcilmis sadik ve
emin kimselerdir. Onlarin gonderilmelerindeki asil hikmet, insanlarla iletisim ku-
rarak kendi timmetlerini dogru yola iletmektir. Yiice Allah'in ¢ok az insana uygun
gordiigii niibiivvet makami vehbidir, ¢alisarak bu dereceye ulasmak miimkiin de-
gildir. Allah insanlardan ancak diledigini peygamber olarak se¢mis' ve toplumun
konustugu dil ile gondermistir. Bu husus Kur’an’da soyle agiklanmustir: “ (Allah’in
emirlerini) onlara iyice anlatsin diye her el¢iyi, yalmz kendi kavminin diliyle gonderdik.”?
Dolayisiyla onlara kitaplar1 da konustuklar1 dilde indirilmistir. Ornegin Hz.
Musa’ya gonderilen Tevrat ve Hz. Isa’ya indirilen Incil branice nazil olmustur. Hz.
Peygambere verilen Kur’an da su ayetlerden anlagildig: iizere Arapga olarak gon-
derilmistir. “Ve biz onu Arapga bir hiikiim(hikmetli bir soz) olarak indirdik.” “ Anlayasiniz
diye biz onu Arapga bir Kur’an olarak indirdik.”+ Gorildiigii lizere peygamberlerin ve
kitaplarin toplumun konustugu dilden génderilmis olmalari iletisim ve iligkilerin
tesisi agisindan 6nemli bir kolaylik olarak degerlendirilmelidir. Bu uygulama insa-
nin dogasina da uygun diismektedir.

Aragtirmamizin amact Kur’an'in insana yiikledigi sorumlulugu cevresiyle
paylasmak icin birey ve toplum iligkilerini canh tutmak, stirekliligini saglamak ve
ilkelerini irdelemektir. Makalemizde iletisim kavrami da bazen kullanilmigtir. Bu
kavram, daha ¢ok bireyin kendisi, ailesi, cevresi ve uluslararasi iligkilerde yararlan-
mast gereken bir yontem anlaminda degerlendirilmistir. Toplumlarin gegmise
oranla gliniimiizde daha genis imkanlara sahip olmalarina ragmen kendi arala-
rinda yeterince iletisim, iligski ve sorumluluk paylasimim yaptiklar sdylenemez.
Buna karsilik kitlelerde yalrzlik, durgunluk, stres, gerginlik, siddet, korku ve ka-
ramsarlik gibi olumsuz gelismeler ortaya ¢gikmaktadir. Hal boyle olunca karsilikli
iyi niyet, giiven ve samimi iligkiler her gecen giin azalmaktadir. Bu nedenle biz,
Kur’an-1 Kerim’in insanlar arasi iletisim ve iligkilere verdigi deger iizerinde yo-

Prof. Dr. inonii Universitesi, flahiyat Fakiiltesi Dekani ve Kelam Anabilim Dali Ogretim
Uyesi, fkaraman23@yahoo.com

I En’am, 6/124.
2 fbrahim, 13/4.
3 Ra'd,13/37.
4 Yusuf, 12/2.
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gunlasmak istiyoruz. Kur’an'in emirlerini insanlara ileten ve onlarla iliskileri ge-
listirenler siiphesiz ki peygamberlerdir. Bu nedenle Kur’an-1 Kerimin vahyi 1s1-
ginda, Hz. Muhammed (sav)’in 6rnek davraniglari, ¢evre ile kurdugu iliskiler ve
kullandig1 din dili 6nem arz etmektedir. Konu ile ilgili kelam, tefsir, hadis gibi
klasik kaynaklar ile biitiin peygamberlerin kendi timmetleriyle kurduklar: iliski-
lerle ilgili yeterince kaynak, bilgi ve birikim bulunmaktadir.

1-Ilk Bilgi Veya Iletisim

Kur’an, evren hakkinda ilk kesif sayilabilecek bilginin Allah tarafindan Hz.
Adem (a.s)’ e verildigini soyle aciklamistir: “Allah Adem’e biitiin isimleri, (esyanin
adlarmi ve ne ise yaradiklarini) 6gretti. Sonra onlar: 6nce meleklere arz edip: “Eger siz sozii-
niizde sadik iseniz, sunlarm isimlerini bana bildirin, dedi.”> Bu ayetten anlasildigina
gore; Allah esyanin mahiyetini, 6zelliklerini, kanunlarini ve sanat aletlerini Hz.
Adem’e bildirmistir. Ornegin yazmak icin kalemi, dikmek i¢in igneyi ilham vasita-
styla ona 6gretmistir.t Ogretilen bu isimler sayesinde Hz. Adem (as) aracithg; ile
insan ve diger varliklar hakkinda bilgi, iletisim ve iliskiler giindeme gelmistir.

Nitekim tabiinden Stiddi'nin (6.744) Ibn-i Abbas’tan naklettigine gore; “Allah
Adem’e biitiin isimleri 6gretti” ayetiyle isaret edilmek istenen husus; insan ve diger
canli varliklarin isimlerini ona bildirmis olmasidir. Ornegin; su agag, su dag, suova,
su deve, su at, su kus denilerek isimler tek tek dgretilmistir. Aym konuyu Dahhak
(6.723) biraz farkl olarak yine Ibn-i Abbas’tan rivayet ederek soyle demistir: “Bu
ayetle kastedilen husus, insanlarin birbirleriyle anlagip tanigmalarina vasita olan
hayvan, gok, yer, kara, deniz ve ova gibi isimlerin Hz. Adem (a.s)’e Ogretilmis ol-
masidir. Ogretilen isimlerden maksadin, Allah’in yarattig1 biitiin olaylarin cinsleri
hatta konusulan biitiin dillerin kelimeleridir.”” Buna Ibranice, Arapga, Farsca ve
Rumca gibi diller 6rnek gosterilebilir. Zamanla bazi kavimler yok olmus yerlerini
bagka toplumlar almistir. Bu nedenle kimi toplum ve dénemlerde konusulan diller
unutulmus yerine yeni diller yerlesmistir.

2- Bilgi, Vahiyle Baslamistir

Allah emir ve yasaklarini peygamberleri aracigiyla insanlara bildirmis ve
sorumlu tutmustur. Bu bilginin kaynag1 olan ilahi mesaj ancak vahiyle gergek-
lesmistir. Ciinkii vahiy, “Allah’in diledigi sekilde peygamberlere ulastirdig1 s6z

5 Bakara, 2/31.
¢ Konyali Mehmed Vehbi, Hiilasatii’l Beyan Fi Tefsir'il Kur'dn, Ug Dal Negriyat, Istanbul, 1966, 1/93.
7 er-Razi, Tefsirii’l Kebir, Darii’l Kﬁtﬁbﬁ’l—ﬂmiyye, Beyrut, 1990, 1I/162.
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ve kelamdir.”® Bu itibarla vahyin ash bir seyi siiratle isaret etmek, fisildamak ve
konusmaktir. Nitekim su ayetlerden de agiklandigi {izere Allah insanlara bir seyi
bildirmek istediginde vahiy yoluyla ve perde arkasinda bir el¢i aracilig1 ile du-
yurmustur: “ Allah bir insanla ancak vahiy yoluyla veya perde arkasindan konusur ya-
hut bir elci gonderip izniyle ona diledigini vahyeder. O, yiicedir hakimdir. Iste boylece
sana da Kur’'an’t vahyettik. Sen, kitap nedir, iman nedir bilmezdin. Fakat biz onu kulla-
rimizdan diledigimizi kendisiyle dogru yola eristirdigimiz bir nur kildik. Siiphesiz ki sen
dogru bir yol gostermektesin.”® Ayet mealinden de anlasildigi {izere Hz. Peygamber
(sav) kendisine gelen vahiyle, dogru yola davet eden bir rehberdir. Allah bazen
veli kullarina da dogrudan veya melekler aracilig ile bilgiler ulastirmistir. Bun-
lar i¢in vahiy kelimesi kullanilmakla beraber yaygin olarak “ilham” terimi kulla-
nilmistir. Su var ki ilhamin bilgi degeri siibjektiftir. Peygambere gelen vahye ay-
kir1 olmamak sartiyla kime gelmisse onun igin gegerli olup bir dayanak hitkmiin-
dedir.10

Kur’an’in haber verdigi tizere vahiy mahsulii olan bilgiler, Cebrail vasita-
styla peygamberlere ulastirilmistir. Ancak Allah bazen araci olmaksizin'! bagka
varliklar da gesitli bilgi ve becerilerle programlamis, bu bilgi ve eylem bi¢imini
onlarin tabiatlarinin bir parcasi ve temel 6zelligi kilmistir. Bu konuya su ayetle
isaret edilmistir: “Ve Rabbin bal arisina séyle ilham etti”12 Bazen de su hadiste go-
riildiigii gibi bilgiler riiya yoluyla bildirilmistir: “Vahiy kesildi, sona erdi. Ge-
riye sadece giizel haberler, miijdeler (miibessirat) kaldi. Bu da dogru bilgiye isa-
ret eden riiyadir. Bunu miimin goriir veya ona gosterilir.”!* Burada gegen vahiy
ilham manasindaki vahiydir. Ancak Hz. Peygamberin gordiigii riiyalar diger in-
sanlarin riiyalar: gibi degildir. Ciinkii insanlarin riiyalar1 delil olarak kabul edil-
memistir. Fakat Resulullah’in vahiy mahiyetinde gordiigii riiyalar, sabah aydin-
Iig1 gibi dogru ¢ikmstir.'* Buna gore vahiy, “Yiice Yaraticinin genel olarak var-
liklar, diledigi 6zelliklere ve hareket tarzlarina gore programlamasi, 6zel olarak
da insanlara ulastirmak istedigi ilahi emir, yasak ve haberlerin tamamini1 vasitali
veya vasitasiz bir sekilde gizli ve siiratli bir yolla peygamberlere iletmesidir.” s

8 Hayrettin Karaman vd. Kur’an Yolu Tiirkge Meal ve Tefsir, Diyanet Isleri Bagkanhg1 Yayinlari,
Ankara, 2003, 1/12.

® Slra, 42/51-52.

10" Hayrettin Karaman, vd. a.g.e, 1/ 12.

11" Meryem, 19/12, Kasas, 28/ 46, Taha, 20/12.
12 Nahl,16/68.

13- Buhari, Ta’bir, 20.

14 Buhari, Bed'i'l vahiy, 3.

15 Hayrettin Karaman vd, a.g.e, 1/14.
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Bugiin vahiye dayali haberlerin igerigini kavrayabilmek icin bilgisayar
teknik ve imkanlar1 tizerinden soyle bir 6rnek verilebilir. Bilgisayar tuslarina ba-
sarak harfleri yazdigimizda, ekranda belli bir harf sekli goriiliir. Halbuki igeri-
deki disk, yazilan ve isaretlenen belli bir harf sekli degildir. Yeniden yazmadan
bir¢ok harf sekline doniistiiriilebilir isaretler ve kodlardir. Dillere ¢evirme yap-
mak {izere programlanmis bilgisayarda da durum aynidir. Yazan belli bir dilde
yazdig1 halde diske kaydedilen sey, o belli dilin kelimeleri degil, o kelimelerin ve
harf dizilerinin kodlaridir. Bu nedenledir ki yazan Tiirkce yazdig1 halde bilgisa-
yara “Bunu Fransizcaya ¢evir” komutu verildiginde ayni kodlar ekrana Fran-
sizca olarak yansimaktadir. Vahiy ve ilahi kelam1 da aralarinda mahiyet fark: bu-
lunmakla beraber konuyu zihinlere yaklagtirabilmek i¢in harf ve ses olmayan bil-
gisayar kodlarina benzetebiliriz. Bu kodlar, Allah’in yaratmasiyla melekte ve
peygamberde belli beseri harf ve kelimelere doniismektedir.!

3-Kur’an Ve Muhatab1

Kur’an Hz. Peygamber (sav)’e nazil olmakla beraber muhatab: biitiin in-
sanlardir. Yiice Allah kullarina “Ey beni ddem'’, Ey insanlar's, Ey iman edenler”1?
gibi ifadelerle hitap ederek onlar1 onura etmistir. Ayrica bu tiir ayetlerin deva-
minda, onlar1 diinya ve ahiret nimetleriyle miijdelemistir. Kendisine olan inanci,
kulluk bilincini inkar ve ihmal edenleri de “Ey kifirler veya inkdr edenler??” gibi
ikaz ve kinama gibi ifadelerle uyarmistir. Boylece insan hem iyiligi islemek hem
kottiliiklerden uzaklastirilmak {izere i¢inde yasadigimiz alemin yegane sorum-
lusu olarak se¢ilmistir. Ancak Allah’in muradi daima onun hayir ve iyiliginden
yana olmustur. Hatta onu dogru ¢izgi iizerinde tutmak, isini kolaylastirmak igin
yapisina Ozel bir deger vermis ve en giizel sekilde yaratmistir.2! Kendi ruhundan
ona iiflemistir.22 Ciinkii temelde insan neslinin ilk atas1 olan Hz. Adem (as)’e me-
leklerin secde etmesi istenerek onun degerli bir varlik olduguna dikkat ¢ekilmis-
tir. Sliphesiz ki onun bu iistiin cephesi yaninda bir de topraktan yaratilan beseri
yonii vardir. Iste insandaki bu ikilik onun ahlaki bakimdan ift kutuplu bir varlik
oldugu su ayette agiklanmustir: “ (Allah) ona (nefsel/insana), fiicurunu ve takvasini

16 Hayrettin Karaman, a.g.e 1/ 17.
17" A’raf, 7/26-27, 31,35.

18 El-Infitar, 82/6, el-insikak, 84/6.
19 Bakara, 2/104, 153, 254, 267.

20 Tahrim, 66/7, el- Kafirun, 109/1.
21 Et-Tin, 95/4.

22 Hicr, 15 /29.
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ilham etti.”?3 Buna gore, insana iyiligi veya kotiiliigii tercih etme kabiliyeti birlikte
verilmistir. Bu 6zellik ona, sinavi basarma ve 6zgiir karar verme firsatini da kap-
samaktadir. Tam da bu degerlendirmeden sonra onun alacag: tavir ve hareket
tarzina yine Kur’an’da soyle dikkat ¢ekilmistir: “ Nefsini yiicelten kurtulusa ermis,
onu algaltan da perisan olmugtur.”?*

Kur’an, ilahi mesaji telkin ve iletisiminde bireyi muhatap almakla beraber
onlarin birlikte yasamalarini 6nermistir. Karsilikli gorev, sorumluluk ve davra-
niglarina dikkat ¢ekmistir. Ciinkii inanglar, bilgiler, diistinceler, kiiltiirler ancak
toplumsal iligkilerle hayatta kalir ve gelisir. Bu baglamda Kur’an-1 Kerim tanis-
mak, kargilikli iligkileri gelistirmek ve giivene dayali antlasmalar yapmak ama-
ciyla insanlarin yaratilis hikmetini soyle agiklamistir: “Ey insanlar dogrusu biz sizi
bir erkekle bir disiden yarattik. Birbirinizle tamigmaniz igin kavimlere, kabilelere ayirdik.
Muhakkak Allah yaminda en degerli olaminiz, O'ndan en cok korkammizdir. 725 Goriil-
diigli tizere bu ayet insanlarin bir aile gibi yaratildigini hatirlatmaktadir. Bu ya-
ratilma sonucunda insan neslinin bir erkek ve bir kadindan ¢ogalarak yeryiiziine
yayildig1 anlasilmaktadir. Bu yoniiyle insanlar arasinda bir farklilik yoktur. On-
larin yaratilmalari, kabilelere ve milletlere ayrilmalarinin hikmeti, birbirleriyle
tanismak, iliskileri gelistirmek ve dostluklar kurmaktir. Bu hususta insanlarin
yaratilistaki esitlikleri vurgulanmus, aralarindaki iistiinliik ve faziletin ise soyda,
cinste, renkte, irkta, malda degil takvada ve tistiin ahlakta oldugu agiklanmistir.
Biitiin insanlarmn asli birdir. Bir erkek ve kadin olan Hz. Adem ve Havva’'dan
yaratilmislardir. Onlarin da asli topraktandir. Diinyada var olan biitiin irklar,
ayni anne ve babadan gelen bu biiyiik agacin farkl: dallaridir. Bu yaratilis dizisi-
nin 6ziinde, birinin digerine karg1 tistiinliigli yoktur. Diin ve bugiin, bilimsel ger-
¢eklerden yoksun iddialarla giindemde tutulmaya ¢alisilan bir alt ve iist tabaka
da yoktur. Ciinkii her seyin yaraticisi, bir olan Allah’tir. Goriildiigii tizere ya-
ratilistan gelen farkliliklar, bir soyun ya da bir irkin diger bir 1rka tistiinliik kur-
masina izin vermemistir. Aksine Allah’in insaru topluluklar, milletler, soylar ve
kabileler seklinde yaratmasinin hikmeti, tanisma, yardimlasma, dostluklar ve ak-
rabaliklar kurmalar i¢indir. Aralarindaki iistiinliik, sadece Allah katinda kabul
goren takva, ahlak ve fazilete dayanmaktadir.

A- HZ. PEYGAMBER (SAV) VE CEVRESIYLE ILISKILER
1-Mekke D6énemi

23 Sems, 91/ 10.
24 Sems, 91/ 9.
25 Hucurat, 49/13.
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Hz. Peygamber (sav) hem niibiivvet 6ncesinde hem vahyin en yogun nazil
oldugu donemde Mekkeli miisrik komsularla i¢ ige yasamistir. Onlarla her tiirlii
is, bilgi iletisimi, komsuluk iligkileri, mali alis veris ve goriismeleri stirdiirmiis-
tiir. Stiphesiz ki Kur’an’in, sirk ve kiifiir kiiltiiriiniin hakim oldugu boyle bir top-
lumda nazil olmasinin ayr1 bir anlami vardir. Hz. Peygamber (sav)'in, niibiivvet
Oncesi 40, niiblivvet sonrasinda da 13 y1l olmak tizere toplam 53 yillik hayati aymu
toplum i¢inde ge¢mistir. Bu itibarla Resulullah (sav) aymu siire i¢inde birlikte ya-
sad1g1 Mekke halki ile komsuluk iligkileri basta olmak tizere hakka, hukuka da-
yali sorumluluklarin yerine getirmis ve 6rnek uygulamalariyla herkesin giive-
nini kazanmigtir. Oyle ki Mekkeliler kiymetli esyalarini birbirlerine degil, ona
emanet etmeyi tercih etmislerdir. Kendi aralarinda tartisma ve anlasmazlik ¢ik-
tiginda da sulh i¢in yine onun hakemligine basvurmuslardi. Zira Resulullahin
asil hedefi, biitiin ilahi kitaplarin ve peygamberlerin ortak arzusu olan “tevhid
inancim” toplumda yerlestirmek ve insanlari sirkten, kiifiirden uzaklastirmakt.
Bu nedenle Hz. Peygamber (sav) faaliyetlerine akraba ve kap1 komsularindan
baslamistir. Bu gorev yiiriitiiliirken hi¢ kimseye kars1 nefret, siddet, zor kullanil-
mamustir. Kimsenin hak ve onuru da rencide edilmemistir. Nitekim su ayet me-
alinden anlasildig1 iizere o daima iligkilerini canli tutmus, giizel ve etkili bir dil
kullanmay1 tercih etmistir: “Onlar Allah'in, kalplerindekini bildigi kimselerdir. On-
lara aldirma. Kendilerine 6giit ver ve onlara kendileri hakkinda tesirli soz soyle.”26

Yiice Allah bu ayetle Hz. Peygamber (sav)e, sirkte 1srar edenlerin tutum-
larma tiziilmemesini hatirlatmistir. Ciinkii Allah isteseydi onlar sirk kosamaz-
lardi. Fakat Allah onlar1 zorlamamis ve kendi iradeleriyle bas basa birakmustir.
Buna ragmen Resulullah davranislariyla ¢evresinde, “emin” bir kisi olarak tanin-
mistir. Mekke’” de Miisliimanlarin sayist uzun siire {i¢ haneli rakami agmadig1
halde sabir ve timidini korumustur. En zor giinlerinde bile sirk ve kiifiir ehliyle
iligkilerini kesmemistir. Bazen onlarin arasina girer sohbet ederdi. Bazen de ha-
yatin akisina uygun olarak onlara borg verir veya onlardan borg alirdi. Tek tarafli
da olsa Taif basta olmak tizere Mekke'nin ¢evresindeki kabile mensuplariyla di-
yalogu siirdiirmiistiir. Bdylece uzun yillar islam’in anlatilmasi pahasina miisrik-
lerin eziyetlerine ve ekonomik ambargolarina tahammiil etmistir. Bu calisma,
tecriibe ve tevekkiil sonucunda yine davasindan vaz gecememis ve beraberin-
deki Miisliimanlarin daha fazla zarar gormemeleri i¢in bir kisminin Habesistan’a
geriye kalanlarin da bir miiddet sonra Medine’ye hicret etmelerine izin vermistir.
Nitekim kendisi de Allah’in izin vermesi tizerine Medine’ye hicret etmislerdir.

26 Nisa, 4/63.
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2-Medine Donemi

Hz. Peygamber(sav)'in Medine déneminde, ¢evresiyle iliskileri daha hizli
ve kapsamli olmustur. Medine’de 6teden beri birbirleriyle hasim durumunda
olan Evs ve Hazre¢ kabilelerinin kargilikli husumetini kaldirmis aralarinda baris
ve sulhu temin etmistir. Burada ikamet eden Yahudi, Hristiyan ve diger unsur-
larla antlasmalar yapmustir. “Medine Vesikas:, Medine Belgesi veya Medine Sozles-
mesi” olarak anilan bu metin 52 madde seklinde diizenlenmis ve toplumlar aras:
iligkileri giivence altina almistir. ilk Anayasa olarak da kabul edilen bu metinle
Miisliimanlarin kendi aralarinda organize olmalar1 saglanmis, hicretin birinci
yilinda niifus sayimi yapilmis ve sayilarinin 1500 kadar oldugu anlasilmistir.?’
Artik Medine’de Miisliimanlar hem idari hem siyasi yonden daha donanimli bir
toplum haline gelmistir. Arabistan’in her tarafindan ziyaretciler ve heyetler gel-
meye baslamisti. Hz. Peygamber (sav) bunlar1 kabul ediyor, resmi goriismeler
yapiyor ve ikramda bulunuyordu.?® Hatta yabanci misafirlerin agirlanmasi igin
sahabeden Remle’nin konag1 misafirhane olarak tahsisi edilmistir. Baz1 konuklar:
da mescitte kabul etmislerdir. Bir defasinda Habesistan’dan iist diizey bir heyet
gelmisti, onlar1 bizzat kendisi agirlamistir. Bagka bir giinde, Miisriklerden olu-
san bir heyet huzura ¢ikmistir. Onlara ikramda bulunmus ve kegi siitii ikram et-
mistir. 2 Bu karsilama, agirlama, ugurlama gibi uygulamalarin, ¢cagimizdaki dip-
lomatik ve protokol teamdillerinin temelini olusturdugunu soéylemek miimkiin-
diir. Asagida maddeler halinde aciklanan hususlar da Resulullah (sav)'in ¢evre-
siyle siirdiirdiigii iliskilerin 6nemini gostermektedir:

a) Hz. Peygamber (sav), uzaklardan gelen heyet ve elgileri karsilamak ve
ikametgahlarina yerlestirmek {izere bir kisim sahabeyi gorevlendirmistir. Gelen
misafirler, 6nce yabanci konuklara tahsis edilen Remle’nin konagina gotiiriilerek
istirahat etmelerine ve huzura ¢ikmak i¢in hazirlik yapmalarina firsat verilirdi.
Belirlenen saatte Mescide geldiklerinde Resulullah, giizel elbiselerini giymis ola-
rak onlar1 karsilardi. Ikili iliskilerin gelistirilmesi amaciyla getirilen hediyeleri
kabul ederdi. Buna karsilik misafirleri ugurlarken onlara hediyeler verilir ve yol
durumlarina gore azik hazirlanirdi. 3

27 Muhammed Hamidullah, Le Prophete de L’Islam, Beyrut,1975, c.1/95.
28 Abdii’s-Selam Harun; Siretii [bnii Hisam, Darii ihyaii't-Tiirasii'l Arabi, Beyrut, 1972, s.1/175.

2 Mevlana $ibli Biiyiik Islam Tarihi Asr-1 Saadet gev. 0. Riza Dogrul,, Eser Nesriyat, Istanbul,
1978, 2/72.

30 M. Astm Koksal, Isldm Tarihi, Samil Yayinevi, Istanbul, ¢.15/546 vd.
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b) Devlet baskanlariyla iliskilerini gelistirmek ve onlari Islam’a davet et-
mek amaciyla mektuplar yazmistir. Yazili olarak génderilen bu mektuplar, sa-
mimi, hikmetli ve giiven dolu bir tislupla kaleme alinmistir. Muhataplarin ma-
kam, mevki, unvan ve itibarlar1 dikkate alinarak ifadeler saygl, miisamaha, sa-
dakat ve miitekabiliyet {izerine insa edilmistir. Mektuplarin girisinde, “kurtulus,
hidayete uyanlarindir” ifadesiyle 6nemli bir mesaj yer almaktadir. Bu hatirlatma
ile Hz. Musa(a.s)'in israilogullarlm iman etmeye yonelik cagrisina da bir gon-
derme yapilmistir.3! Baz1 mektuplarda da, imanin 6ziinii tegkil eden “kelime-i tev-
hid ve sehadet”e dikkat gekilerek Allah’a sirk anlamina gelebilecek davranislardan
sakinilmas: gerektigi vurgulanmistir. Ciinkii bu dénemde Arap yarimadasindaki
insanlarin Islam’a mesafeli durmalarinin temelinde eskiden beri atalarinda de-
vam edegelen sirk ve kiifriin izleri vardu.

Devlet Bagkanlarimn Islam’1 kabul etmeleri halinde baris ve huzur icinde
yasayacaklari, 6zellikle bu tercihleri sebebiyle kendileri ve tebaasinin Allah tara-
findan odiillendirilecegi miijdelenmektedir. Daveti reddetmeleri halinde ise hal-
kin veballerinin de kendilerine ait olacag1 hatirlatilmistir. Ayrica Fars hiikiimda-
rina yazilan mektupta ise peygamberlerin, davet ve teblig i¢in gonderildiklerine
isaret eden su ayet de yer almustir. “ Onun soyledikleri, ancak Allah’tan gelmis bir

0giit ve apagik bir Kur’an’dir. Diri olanlar: uyarsin ve kifirler cezayi hak etsinler diye.”
32

Halk: Ehl-i kitap olan hiikiimdarlara yazilan mektuplarda, iki
toplum arasinda ortak bir ¢izgi {izerinde bulusmay1 6ngoren su ayetin hitkmiine
de dikkat ¢ekilmistir: “ De ki: Ey kitap ehli! Sizinle bizim aramizda miisavi olan bir
soze gelin. Yalmz Allah’a kulluk edelim. Ve O’na hicbir seyi ortak kosmayalim. Bir kis-
mimiz Allah’t birakip diger bir kismunin Rabler edinmesin.” EZer yiiz cevirirlerse deyin
ki: Sahit olun. Bizler Miisliimanlariz.”3? Nitekim Habesistan hiikiimdar: Necasi'ye
gonderdigi mektupta Allah’in Hz. Isa (as)'y1 yaratmasinin, Hz. Adem (a.s.)’n ya-
ratilisina benzedigini ve onu ruhundan var ettigini ayrica ilave etmisti. Boylece
Kur’an’in Hz. Isa (as) hakkindaki aciklamasina da isaret edilmistir. 34

Ismail Hakk1 Bursevi Hz. Peygamber (sav)'m, bu ayeti davet ve teblig
mektuplarinda yazmayz tercih etmesinin nedenini soyle agiklamistir: “ O, kitap
ehli olan Yahudi ve Hristiyanlarin iman etmelerini ¢ok istiyordu. Bu itibarla s6z
konusu ayette, adalet tizerine kurulmus bir hiikiim vardir. Ey kitap ehli gelin,

31 Taha, 20/47.

32 Yasin, 36/70.

3 Al-i Imran, 3/64.

3 Jbn-i Kayyim el-Cevziyye, Zidii'l Mead, Mektebetii’l Menari'l islamiyye, Kuveyt, 1987, ¢.3/689.
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Allah’1 bir olarak taniyalim. O'ndan baskasina ibadet etmeyelim. O'na higbir seyi
ortak tanimayalim. O'nu birakip da birbirimizi Rab edinmeyelim. Uzeyir Al-
lah’mn ogludur, Mesih Allah’in ogludur, gibi batil seyler ileri siirmeyelim. Din
adamlarinin, kendiliginden ortaya attig1 helal ve haramlara da itaat etmeyelim.
Ciinki onlar da bizim gibi insanlardir.” 3

Elmalili Muhammed Hamdi Yazir da bu ¢agrida, oncelikle “iiluhiyyet ve
riibubiyyet” birligine vurgu yapildigini hatirlatarak sdyle demistir: “ O halde bir-
birimizi rab ve mevla tamimayalim. Biitiin davramislarimizi Allah'in hosnutlugu
ile Olgelim. Sadece O'na kulluk edelim. Kendimizi O'nun hitkmii altinda bilelim.
Birbirimizin hakkina tecaviiz etmeyelim. Allah’1 birakip da igimizden bazilari,
diger bazilarini rab edinmesin. Buna gore Hz. Isa’y1 da rab tanimayalim. Onu da
Allah’in bir kulu ve elgisi olarak taniyalim. Ayrni sekilde papalara, krallara, bas-
kanlara, Allah’a itaatleri ve hakki arastirmalar1 agisindan bakalim.” 3¢

c) Muhataplara yonelik mektuplarda tehdit ve intikam anlamina gelecek
s0z, isaret ve imalara yer verilmemistir. Ustelik bunlarin, Islam’1 kabul etmeleri
halinde hak ve kazanimlarinin devam edecegini ifade ederek makam ve saltanat
meraklis1 olmadigini ortaya koymustur.

d) Ziyarete gelen heyetler, din ayirimi1 yapilmaksizin protokol ve miiteka-
biliyet esaslarina gore karsilanmis, agirlanmis ve ugurlanmislardir.

e) Yazili ve sozlii antlasmalarin hiikiimlerine bagli kalinmis tek tarafh ih-
laller yapilmamustir. Nitekim Miisliimanlar Hudeybiyye anlasmasina dayali ola-
rak Umre kazasi i¢in Mekke'yi ziyaret ettiklerinde {i¢ giin ikamet edeceklerdi.
Kureys miisriklerinden olusan bir heyet ¢adira gelerek; “ stirelerinin doldugunu
ve hemen Mekke’den ayrilmalarin istemislerdir.” Sahabeden bir grup mdiisrik
heyetine; “Burasi ne sizin ne de babamizin topragidir. Resulullah burada ancak antlas-
maya uyarak goniil rizaswyla ¢ikar” seklinde hakli ve makul bir cevap vermelerine
ragmen, Hz. Peygamber (sav) “Konak yerinde bizi ziyarete gelenleri incitmeyin”
diyerek sahabeye hemen hazirlanip ayrilma talimatin1 vermistir. 37

35 fsmail Hakk:i Bursevi, Riihu'l Beyan Tefsiri, (Terclime; Hey’et), Damla Yayinevi, Istanbul
1995, c.2/16-17.

3% Elmalilh Muhammed Hamdi Yazir, Hak Dini Kur’an Dili, Azim Dagitim, Istanbul, 1992,
11/388.

37 {brahim Sarigam, Hz. Muhammed ve Evrensel Mesaji, Diyanet Isleri Bagkanlig1 Yaynlari, Ankara,
2003, s. 268.
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f) Insan hak ve onurunun korunmasina 6zen gosterilmis, baris ve huzurun
devamu i¢in toplum yoneticilerini, dini liderlerini onora ederek kavimleri ara-
sinda kiiciik diisiiriicii ve mahcubiyete yol agacak uygulamalara yer verilmemis-
tir. Aksine onlara karsi yumusak ve comert davranmistir. Nitekim Mekke nin
fethinde sehrin en niifuzlu lideri iken otoritesini kaybeden ve bir siire &nce Miis-
liiman olan Ebu Siifyan’in, magduriyetini onlemek icin, Mekke fethinde onun
evine siginanlarin giiven iginde olacaklarini belirterek ev sahibini ve oraya s1g1-
nanlar1 6diillendirmistir. 38

B- INSAN ILiSKiLERINDE ONCELIK SIRASI

Kur’an-1 Kerim fert yahut toplum iligkilerinde yakindan uzaga dogru acil-
may1 uygun gormiistiir. Nitekim peygamberler de ayr 6l¢iiyti dikkate almis 6n-
celikle akraba ve yakin komsulariyla iletisime gegerek onlar1 Allah’in emirleri
hakkinda bilgilendirmislerdir. Bu husus Kur’an’da soyle agiklanmaistir: “ ( Once)
en yakin akrabani uyar. Sana uyan miiminlere merhamet kanadini ger.”?® Ayette Hz.
Peygamber(sav)'in sahsinda en yakinlarindan baslayarak biitiin insanlarin bilgi-
lendirilmesi, aydinlatilmas bir gesit iliski ve samimiyet kurulmasi istenmistir. Bu
yaklagimlarinda basarili olmalar i¢in onlara kol kanat germeleri, algak goniillii,
sefkatli, merhametli ve sabirli olmalar1 hatirlatilmistir. Boylece Allah, varliklar
arasindan insanlar1 hem kendisine ibadet etmelerini hem yakinindan bagslayarak
diger insanlar1 hayra ¢agirmalarini emretmistir. Su ayette de, insanlarin sirkten
sakinmalarinin énemi vurgulandiktan sonra oncelik sirasina gore, aileyi temsil
eden anne- baba, akraba, yetim, yoksul, yakin komsu, uzak komsu yakin arka-
das, yolcu, emrindeki hizmetgilerle iyi iligkiler kurulmasi ve onlara giizel davra-
nilmasi istenmistir. Bu siralama Kur’an’da soyle agiklanmistir: “Allah’a ibadet edin
ve O’na higbir seyi ortak kosmayin. Ana-babaya, akrabaya, yetimlere, yoksullara, yakin
komsuya, yakin arkadasa, yolcuya, ellerinizin altinda bulunanlara (kéle, cariye, hizmetci
ve benzerlerine) iyi davranmin.”* Hz. Muhammed (sav)’den 6nce gonderilen pey-
gamberlerin de en yakinlarindan baslayarak toplumla iliskilerini gelistirmeye ca-
hismiglardir. Bu baglamda Kur’an-1 Kerim Hz. Lut (as) ile Hz. Nuh (as)'in hanim-
lariyla*! Hz. Ibrahim (as) “in da babasiyla*? tartismalarini 6rnek ve ibret olarak
aciklamistir. Insanlik tarihinde nice benzer olaylara rastlamak miimkiindiir. Biz

33 Ahmet Ozel, “Muhammed / Siyasi ve Askeri Kisiligi” DIA, Istanbul, 2005, XXXII/ 434 vd.
% Suard, 26/ 214-215.

40 Nisa, 4/36.

41 Tahrim, 66/10.

42 En’am,6/74
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detaya girmeden s6z konusu ayetin aile icinden disartya dogru yaptig: sirala-
maya gore iyi iliskilerde bulunmanin 6nemini biraz daha acalim.

1-Aile ici iletisim Ve iliskiler

Kur’an-1 Kerim karsilikli iliski, hak ve hukuku toplumun temelini olustu-
ran aile bireyleriyle baslatmistir. Kan ve evlilik akrabalig1 ile insa edilen ailede,
anne-baba, ¢ocuk ve kardesler birbirlerine kargi, goniilden cosup gelen bir ileti-
sim i¢inde olmak zorundadirlar. Bunlarin birbirlerine karst dini ve hukuki so-
rumluluklar: vardir. Bu yetkiler kullanilirken iyi niyet, dogru s6z, saygy, sevgi ve
adalet duygusu onemli bir yer tegkil etmektedir. Aile bireyleri arasinda yalan,
iftira, siddet, nefret, incitmek ve dislamak gibi onur kiric1 uygulamalar yasaklan-
mistir. Kur'an’da,  ailenin temelini olusturan ¢ocuk ve anne-baba arasindaki
iligkiler, nazik bir hitap tarzi ile aciklanmaistir. Ornegin Hz. Lokman ogluna 6giit
verirken “yavrucugum”# gibi sevgi yiiklii bir ifade kullanmistir. Cocuklarin da
anne - babaya iyilik i¢inde (ihsan ile) davranmalar1* 6zellikle yaslandiklarinda
onlara sefkat ve merhamet kanatlarini acarak soyle dua etmeleri tavsiye edilmis-
tir: “Rabbim, bunlar beni kiiciikliigiimde nasil yetistirdilerse, sen de bunlara ac1.” *
Keza aileyi yonetmekle sorumlu olan eslerin de birbirlerine karsi sevgi ve mer-
hamet iginde olmalar1 6nerilmistir: “ Kaynasmamz icin size kendi (cinsi)nizden esler
yaratip aranizda sevgi ve merhamet var etmesi de O 'nun (varli§inin delillerindendir.” 4
Ne var ki ¢agimizda, olumlu ve pozitif gelismelere ragmen aile bireyleri arasin-
daki iletisim ve iliskilerin ayni oranda basarili oldugu sdylenemez. Bunun so-
nucu olarak toplumun cekirdegi kabul edilen ailenin sayginliginin da her gecen
glin orantili bir sekilde azaldigini séylemek miimkiindiir.

Islam dini, hala glintimiizde tartisilan kadinlarin maddi, manevi ve sosyal
haklarini, 14 asir 6nce giivence altina almistir. Bu baglamda kadin egitim, saglik,
rehberlik, gida, ekonomik yonden ailesine ve sosyal hayata katkida bulunmasi
tesvik edilmistir. Nitekim Hz. Peygamber(sav) doneminde de kadinlar savasta
gorev almus, lojistik destek saglamis ve yaralilar1 tedavi etmislerdir.#” Cagimizda
doguda ve batida kadinlarla ilgili yapilan hi¢bir iyilestirme faaliyeti, Kur’an ve
stinnetin kadina tanidig iistiinliigiin seviyesine ¢ikarilamamistir. Hz. Aise’nin
rivayetine gore Hz. Peygamber (sav) aile ici sevgiyi, sorumlulugu hatirlatilmis

4 Lokman, 31/13.
# [sra, 17/23.
45 fsra, 17/24.
4 Riim, 30/21.
47 Buhari, Cihad, 5
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vefat eden esi Hz. Hatice i¢in soyle buyurmustu. “Siiphesiz ki ben onun sevgi-
siyle riziklandim.”#® Veda hutbesinde de ailenin omurgasini olusturan kadina
karst daha duyarli davranilmasi vurgulanmistir: “Insanlar! Kadinlarin haklarini
gozetmenizi ve bu hususta Allah’tan korkmanizi tavsiye ederim. Siz kadinlari,
Yiice Yaratanin emaneti olarak aldiniz. Onlarin namuslarini ve iffetlerini Allah
adina s6z vererek helal edindiniz. Sizin kadinlar, tizerinde hakkiniz, onlarin da
sizin lizerinizde haklar1 vardir. ” 49

2-Anne ve Baba

Yukarida zikredilen ayette, Allah’a ibadetten sonra anne- babaya iyilik et-
menin emredilmesi; onlarin haklarinin énemini ve onceligini gostermektedir.
Kur’an’da bu konuya dikkat ceken birgok ayet vardir. Nitekim Isra suresi 23-
24’tincli ayetlerinde anne babaya giizel hizmet edilmesi vurgulanarak her ne su-
retle olursa olsun onlarin incinip kirilmalarina neden olacak sekilde yiizlerini ek-
sitmelerine, yiiksek sesle bagirmalarina hatta yorgunlugun ve usanmanin bir isa-
reti olarak “df” bile demelerine izin verilmemistir. Aksine onlara yonelik iligki-
lerde acinarak sefkat, merhamet kanatlarini agmak suretiyle saglik ve mutluluk-
lar1 i¢in sOyle dua etmeleri istenmistir: “Rabbim, bunlar beni kiiciikliigiimde nasil
yetistirdilerse, sen de bunlara ac1>.” Hz. Peygamber (sav) de anne babaya iyilik et-
menin en biiyiik firsat oldugunu hatirlatmis ve bu firsat1 kagiranlarin burunlari-
nin yerde siirlinecegi belirtilmistir.’! Bagka bir hadiste ise; Allah’in rizasi anne ve
babanin rizasina, gazabi da, ana babanin kizmasina bagh oldugu agiklanmistir.>?

Islam dini ailenin kurulusunu, gelismesini saglayan anne-babayi, giizel
davranislari sebebiyle cennetin giizellik ve rahmetiyle miijdelemistir. Yiice Allah
ailenin temelini olusturan kadin ve erkegi Kur’an’da soyle 6vmdiistiir. “[taat eden
erkekler ve itaat eden kadinlar, dogru erkekler ve dogru kadmlar, sabreden erkekler ve
sabreden kadinlar, Allah’a saygili erkekler ve Allah’a saygili kadinlar, sadaka veren er-
kekler ve sadaka veren kadinlar orug tutan erkekler ve orug tutan kadinlar irzlarini koru-
yan erkekler ve (1rzlarim) koruyan kadinlar, Allah1 cok zikreden erkekle ve zikreden ka-
dinlar var ya; iste Allah, bunlar icin bir magfiret ve biiyiik bir miikdfat hazirlanigtir.” 53
Bu ayette iki 6nemli nokta vurgulanmaistir. Birincisi kadin ve erkek ayrimi yapil-
maksizin ibadet yapan herkesin Allah tarafindan 6diillendirilecegi bildirilmistir.

48 Miislim, Fezail, 75.
49 Buhari, el-Hacc, 134.
50 fsra, 17/24.

51 Mislim, Birr, 8.

52 Tirmizi, Birr, 3.

% Ahzab, 33/35.
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Ikincisi hem kadinlarin hem erkeklerin iyi ve giizel davranslari sonucunda er-
dem sahibi olacaklar1 miijdelenmistir. Boylece her iki cins firsat esitligine sahip
olup iyi iliskiler sayesinde hem diinyada hem ahirette mutlu olmaya hak kaza-
nacaklar1 belirtilmistir.

Stiphesiz ki Allah’tan sonra insanin iizerinde en ¢ok hakki olan anne ve
babasidir. Onlarin biiyiik fedakarliklar1 sonucunda insanlar biiyiimiistiir. Ozel-
likle annesi onu nice zorluklarla 6nce karninda sonra kucaginda tasimis ve iki
yila yakin emzirerek canindan ona can katmistir. Es zamanli olarak babas: da
ona bakmis ve yetismelerine yardimci olmustur. O halde bir evlat i¢in kendisine
bu kadar yardimci olan, bakip biiyiiten anne ve babasinn iyiliklerine karsi, on-
lara iyilik etmek kadar daha dogal ne olabilir? Lokman ve Ahkaf surelerinde de
anne babaya yine iyilik tavsiye edilmektedir. Ancak s6z anneye gelince onun ev-
ladina olan fedakarlig 6zellikle vurgulanmustir.

Hz. Peygamber (sav) de anne baba ile birlikte yasadig: halde onlara iyilik
etmenin firsatin1 kagiranlarin zararda olduklarini belirtmislerdir.’* Ebu Hu-
reyre’nin naklettigi diger bir hadiste ise bir adam Resulullah’a geldi ve soyle
dedi: “Kendisiyle beraber bulunmama, giizel gecinmeme ve giizel bakmama en
layik olan kimdir?” Allah'in elgisi “annendir” dedi. Sonra kimdir diye ti¢ defa
ayni soruyu tekrar ettiginde her defasinda “yine annen” seklinde cevap vermis-
tir. Dordiincii defasinda ise, “babana iyilik etmendir” buyurmustur.”5

3-Akrabalar

Arapcada “daha yakin” anlamina gelen akraba, ayni nesebi paylasanlar ara-
sinda olusan manevi bir bagdir. Buna kan bagindan dogan akrabalik denir. Ay
soydan gelen akrabaligin disinda; evlilikten olusan yakinliga da “ evlilik akraba-
[131” denir. Akrabalik vasfini tasiyanlar arasinda karsilikli gorev, hak ve ahlaki
sorumluluklar vardir. Kur’an ve hadisler akrabalik iligkilerine yer vererek arala-
rinda miras, evlilik, karsilikli sayg1 ve sorumluluklar: hatirlatmistir. Akrabalar
arasindaki bu manevi gliciin teminine, ahlaki bir kavram olarak “sila-i rahim”
denmistir. Bu itibarla Yiice Allah uzak ve yakin akrabaya iyilik edilmesini, ihti-
yaclarinin karsilanmasini ve haklarina riayet edilmesini emretmistir. 56

Cagimizda akrabalik iligkilerinin basarili oldugu sdylenemez. Kiireselle-
sen diinyada asir1 goclerin yasanmasi, sehir hayatinin 6n plana ¢ikmasi, ulasim
vasitalarinin artmasi ve geg¢im sartlarinin degismesiyle ¢cok daginik bir yerlesim

34 Mislim, Birr, 8.
55 Bubhari, Edeb, 2, Miislim, Birr, 1.
36 Nisa 4/1, Nahl, 16/ 90.



Kur'an’in insanlararas: iletisim Ve iliskilere Verdigi Deger o 35

tarzi ortaya ¢ikmistir. Bu engelin asilmasi igin akrabalar arasi iliskiler yeniden
degerlendirilmelidir. Konu dini, ahlaki, ekonomik ve sosyolojik agidan ele alina-
rak akraba ziyareti arttirilmali ve iligkiler canli tutulmalidir.

4-Yetimler (Korumaya Muhta¢ Cocuklar)

Dini ve insani agidan himaye altina alinmasi gereken zayif ve yardima
muhtag gruplardan biri de yetimlerdir. Yetim ¢ocuklar; anne ve babalarinin 6liim
sebepleri ne suretle olursa olsun yeterince oksanmadan, sevilmeden ve dpiilme-
den kimsesiz kalmislardir. Dolayisiyla bunlara sahip ¢ikmak, sicak iligkiler gelis-
tirmek geride kalanlar i¢in 6nemli bir gorevdir. Nitekim Hz. Peygamber (sav) de
diinyaya gelmeden 6nce babasi vefat etmistir. Daha alt1 yasinda iken bu kez an-
nesi 6lmiistiir. Boylece yetim kalmanin ve yetim olarak biiyiimenin halini bilen
Allah elgisi, Miisliimanlarin evleri arasinda en hayirl evin, i¢inde yetimin bu-
lundugu ev oldugunu hatirlatmislardir.’

Bu nedenle yukardaki ayette hatirlatildig: {izere yetim, akrabalardan sonra
himaye edilmeye hak kazanmistir. Ciinkii yetim yakinlarina, topluma ve devle-
tin tlizel kisiligine bir emanettir. Onun egitimi, sagligi, mali, evlendirilmesi ve
sosyal giivenceye kavusturulmasi i¢in daima sevgi dolu iliskilerle yaklasilmali-
dir. Bu husustaki duyarlilik bir hadiste soyle agiklanmistir: “Miisliimanlar ara-
sinda kim bir yetimin yiyecek ve icecegini {istlenecek sekilde sahiplenirse, affe-
dilmeyecek bir giinah islememisse, Allah onu mutlaka cennete koyar.” 8

5-Komsular

Islam’in vurguladig; iliskilerden biri de komsular1 gozetmek ve onlara
iyilikte bulunmaktir. Ciinkii sosyal hayatin aileden sonraki halkasin1 komsular
olusturmaktadir. Aslinda her din ve kiiltiirde komsuluk iligkileriyle ilgili kural-
lar mevcuttur. Islam’da komsuluk haklar: genel olarak kul haklari(hukuk-1ibad)
veya insan haklari(hukuk-1 4demiyyin) denilen haklar ¢ercevesinde ele alinmis-
tir. Bu haklarla ilgili emir ve yasaklar komsuluk iliskilerini baglar. Insan iliskile-
riyle ilgili ayet ve hadisler biitiin olarak ele alindiginda Islam’da “dtekine kars
nefreti telkin eden” bir durum s6z konusu degildir. Akrabaliktan sonra komsu
hakki gelmektedir. Giintimiizdeki pratik hayat dikkate alindiginda komsuya du-
yulan ihtiyac bazi alanlarda akrabaligin 6niine gegmektedir. Ornegin bir kdy,
mahalle, ilge veya illerde herkesin akrabasi olmayabilir. Fakat ev ve is yerlerinde
mutlaka komsular1 vardir. Bu baglamda insanin cevre ile iletisimini saglayan

57 ibni Mace, Edeb, 6.

3¢ Tirmizi, Birr, 14.
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komsulardir. Bugiin kiiresellesen diinyamizda komsuluk smirlarinin artik kdy,
mabhalle ve sehirleri asarak daha genis bir yelpazede rol oynamaya baslamstir.

Islam dini insanin cevre ile iletisimini saglayan komsulari ti¢ kisma ayir-
mis ve hiyerarsik olarak onlara karsi gorevlerimizin oldugunu agiklamistir:
“Bunlardan biri miisrik komsu olup tizerimizde yalmz komsuluk hakk: vardir.
Bu baglamda iliskiler devam eder. Ikincisi Miisliiman komsudur. Bunun iizeri-
mizde Islam ve komsuluk hakki vardir. Ugiinciisii Miisliiman ve akraba olan
komsudur. Bunun da iizerimizde komsuluk, Islam ve akrabalik olmak iizere iic
hakki vardir.”>® Dogal olarak bazi hallerde son iki komsuya karsi daha duyarh
davranma zorunlulugu hasil olabilir. Ancak olagantiistii (deprem, sel, kara, deniz
ve hava trafigi kazalar1 gibi) hallerde kesinlikle din ve 1rk ayirimi yapilamaz. Bu-
giin kiiresellesen diinyamizda komsuluk siirlarinin artik kdy, mahalle, ilge ve
sehirleri asarak daha genis bir yelpazede rol oynadig1 izahtan varestedir. Yine
Hz. Peygamber (sav) komsuluk iligkileri hakkinda s6yle buyurmuslardir: “Ceb-
rail bana o kadar tavsiyede bulundu ki, komsuyu, komsuya mirasci yapacak san-
dim.”¢® “Kim Allah’a ve ahiret giiniine inaniyorsa komsusuna eziyet etmesin.” !
“Komsusu, belasindan emin olmayan kimse cennete giremez.”%> “Vallahi Al-
lah’a inanmamuistir. Vallahi Allah’a inanmamistir. Vallahi Allah’a inanmamuistir.
Kim ya Resulallah denildi. Komsusu belasindan emin olmayan kimse,”% bu-
yurdu. Gortildiigii gibi komsuluk iligkileri tizerinde 1srarla durulmas: gereken
bir konudur. Ne var ki sosyal hayatimizda komsularla olan iletisim ve diyalog
giin gectikge zayiflamaktadir. Ulkemiz &lgeginde diisiindiigiimiizde, dini bay-
ramlar bile tatil olarak degerlendirilmeye baslanmistir. Hal boyle olunca aymn
apartmani, caddeyi yahut ayni is yerini paylasanlarin iliskileri de sorunlu hale
gelmistir.

6-1sciler ve Hizmetciler

Sosyal hayatin bir geregi olarak insan yalniz bagina ihtiyaglarim karsilaya-
madig1 takdirde emeklerinin karsiliginda baskalarindan hizmet almak duru-
munda kalir. Bazen evimizin i¢indeki bir ihtiyag i¢in bazen de degisik is yerleri
ve calisma alanlarinda istihdam saglamak amaciyla hizmetci ve isciler isttihdam
edilmektedir. Bunlar ister ev ister evin disinda ¢alistirilsin hepsinin emegi ve alin

39 Acltini, 1, 328.

0 Buhari, Edeb, 28, Miislim, Birr, 141.
6/ Buhari, Rikak,23.

Miislim, iman, 18.

Buhari, Edeb, 49.
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teri cok degerlidir. Onlarin sosyal giivenceleri saglanmali ve haklar: korunmali-
dir. Hz. Peygamber (sav), hizmetci yemek getirdiginde onu sofraya oturtup be-
raber yemek yemeyi tavsiye etmistir. Sayet sofraya oturtmayacaksa, yemegin
sicakligini ve tadini hissetmis olan hizmetginin yemekte gozii kalmamasi i¢in ona
bir iki lokma vermelidir. Nitekim su hadis meali de bize bunu hatirlatmaktadir:
“Namaza dikkat ediniz! Elinizin altinda bulunanlar i¢in Allah’tan korkunuz “¢4

Hz. Peygamber (sav) ile birlikte uzun siire ¢alisan Enes (r.a) soyle demistir:
O, Medine’ye geldiginde kendisinin hi¢bir hizmetgisi yoktu. (iivey babam) Ebu
Talha elimden tuttu da, onun yanina gotiirdii, “Ya Resulullah! Enes akill bir ¢o-
cuktur, sana hizmet etsin dedi. Enes diyor ki: Artik bundan sonra seferde ve
hazarda devamli surette Resulullah’a hizmet ettim. O bana bunca hizmetim sti-
resince yaptigim bir sey i¢in “sen bunu nigin boyle yaptin?” demedi. Yapmadi-
gim bir sey i¢in de “Bunu nicin boyle yapmadin da demedi.”%> Bir hadiste ise bu
samimi iletisimin devamu i¢in; kisinin ¢ocugu, esi ve hizmetgisi i¢in yaptig1 har-
camalarin kendisi i¢in sadaka mahiyetinde oldugu agiklanmistir.¢

C- INSANLARARASI IiLiSKILERDE TEMEL ILKELER

Calismamizin bu kisminda toplumun istikrarina, baris ve huzuruna katki
saglayan ulusal ve uluslararas: iligkilerin temel ilkelerinden s6z edecegiz. Hatir-
lanacag: tizere Kur’an fikri, edebi ve siir tartismalar: yiiksek olan bir topluma
nazil olmustur. ilk nazil olan ayetler insanlar1 Allah’a, ahirete, meleklere, niibiiv-
vete, kitaplara ve evrenin yaratilisina iman etme konusunda yogunlasmistir. Me-
dine’de ise birlikte yasama prensipleri, kardeslik, komsuluk iliskileri, toplum ve
devletlerarasi hukuk gibi ulusal ve uluslararasi iliskiler 6n plana gikmugtir. Oyle
ki hicretin 6. Yilindan itibaren devlet bagkanlarina, kabile reislerine ve valilere
mektuplar yazilmistir. Béylece Hz. Peygamber (sav)hem ulusal hem uluslararas:
iligkilere 6rnek tegkil edecek idari ve siyasi alanda bir donem baslatmistir. Bol-
gede ve uzakta bulunan devletlerle iligkileri gelistirmek amaciyla elgiler gorev-
lendirilmigtir. Bu gelismelerde, fert ve toplum iligkilerinde uyulmas: gereken te-
mel ilkeler 6n planda tutulmustur. Bu ilkeler asirlar boyunca milletin ortak de-
gerleri haline gelen “ahlak, hukuk, esitlik, adalet, ahde vefa, hosgorii-baris ve yardim-
lasma” gibi ilkelerdir. Bu ilkeler tarihin her déneminde giiven ortaminin temi-
nine ve toplumsal iligkilerin istikrarina katk: saglamistir:

%4 bu Davud, Edeb, 124.
¢ Buhari, Vesay3, 26.
66 Buhari, At'ime, 55.
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1-Ahlak

Ahlak, insanin iyi, kotii tavirlar ile dogustan veya sonradan kazandigi
davranislarin disa yansimasidir. Buna gore ahlak, kisinin karakterini olusturan
davrarus 6zelliklerinin biitiiniidiir. Bireylerin davranislarini inceleyen, yon veren
ve bunlar tizerinden kurallar koyan ilme de “ahlak ilmi” denir.” Fertler arasindaki
iligkiler bu meleke sayesinde en {ist dereceye ulasmaktadir. insani degerler
onunla korunmakta ve faziletler onunla artmaktadir. Toplumda giiler yiiz, giizel
s0z, iyi gecinmek, kimseye zarar vermemek, sabir, comertlik, yumusaklik, sefkat,
sevgi, af, merhamet ve biitiin canlilarin ihtiyaglarini karsilamaya yardim etmek
gibi iyi niyet ve eylemler bu meleke sayesinde gerceklemektedir.o

S. Serif Ciircani ahlak: din, tabiat, seciye, huy manalarina gelen insanlarin
manevi ve batini dzelliklerini ifade eden bir meleke olarak tanimlamistir. Daha
yaygin bir anlama gore “ahlak” nefiste, koklesmis bir meleke seklinde kabul edil-
mistir. Hi¢bir zorlamaya gerek olmadan tiim davranislar kolaylikla bu meleke ile
ortaya ¢ikmaktadir.®

Ahmet Rifat, “Tasviru’l Ahlak” isimli eserinde ahlaki, insanin davranigla-
rina yansiyan bir huy oldugunu belirtmistir. Bu huy, kisinin nefsinden dogup
fiil, amel ve bir fikre muhtag¢ olmadan kolayca héasil olup mecrasindan harekete
gecerek bagkasini etkiler. Ciinkii ahlaktan matlub olan fezaildir. Yani “hassinu
ahlakakum” 70 “ahlakimiz1 giizellestiriniz” mealindeki hadisin hitkmii geregince
ahlak tehzib ve tezkiyedir. Bu durumda fert ve toplum ahlakinin egitim ve 6gre-
tim yoluyla iyilestirilmesi miimkiindiir. Bu konu sadece insanlarda degil hay-
vanlarda bile gecerli olmaktadir. Bir sahin, dogan ve av kopegi bile buldugu
avi onu talim ve terbiye sayesinde yemekten vaz ge¢gmektedir. Giizel ahlaki siir-
diirmenin tek yolu hikmetin basi olan “mehafetullah”dir. Clinkii Allah korkusu
olan, akil ve dinin hos gordiigiine boyun eger, hirs ve hevasini disipline ederek
kotiiliiklerden korunur. 7!

Kur’an, Hz. Muhammed (sav)i, yiiksek bir ahlak ile 6vmdtistiir: “ Ve sen, en
biiyiik bir ahlak iizerindesin” 7> Onun bu biiyiik ahlaki, “dogruluk, sadakat, vakar,
comertlik ve mertlik” olarak agiklanmigtir. Nitekim bir soru iizerine Hz. Aige

67 Abdullah Yegin vd, Osmanlica Tiirkce Biiyiik Liigat, Tirdav Ofset, Istanbul 1981, 1/ 49.

68 fbnu’l Esir el- Cezeri, Cdmiu’l Usil, ( Ceviren: Kemal Sandik¢i, Muhsin Kogak) Ensar Nesri-
yat, Istanbul, 2008, V/732.

% Ali b. Muhammed es- Seyyid es- Serif el Ciircani, Ta'rifat, Darii'r-Resad, Kahire, s. 113.
70 Muvatta, Hiisnii'l Huluk, 1, 1.

7l Ahmet Rifat, Tasviru’l Ahlak, Bab-1 Ali, 38 Nolu Matbaa, Istanbul, 1314, s. 132.

72 Kalem, 68 /4.
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(r.a.) de, “Resulullah’in ahlakinin Kur’an oldugunu”? vurgulamistir. Bu ta-
nimda, Hz. Peygamber (sav)’in, Kur’an'in emirlerini tuttugu, yasaklarindan ka-
¢indig1 ve onun adabiyla hareket ettigi anlasilmalidir. Ahlakin kaynaginin Allah
korkusu olduguna isaret eden su ayeti kerime de bu hususu desteklemektedir:
“Ey iman edenler Allah’tan nasil korkmak lazimsa 6ylece korkunuz.”’* Nitekim Meh-
med Akif Ersoy da iyi ahlak ve faziletin Allah korkusuna dayandigini su dort-
ligii ile aciklamistir:

“Ne irfandir veren ahlaka yiikseklik ne vicdandir;
Fazilet hissi insanlarda Allah korkusundandr.
Yiireklerden cekilmis farz edilsin havfi Yezdan'in .

Ne irfanin kalir tesiri kat'iyyen ne vicdanin,”

Tarihi deneyimler gostermistir ki bir millet kendinde bulunan iyi ahlak ve
meziyetleri degistirip isyana dalmadikca Allah onlarin elindeki nimetleri degis-
tirmez. Bu husus Kur’an’da soyle aciklanmustir: “Bir toplum kendilerindeki 6zellik-
leri degistirinceye kadar Allah onlarda bulunan: degistirmez. Allah bir topluma kotiiliik
diledi mi, artik onun igin geri cevrilme diye bir sey yoktur.”6” Ancak bir ulus ahlakini
bozar, kotiiliiklere, fesatlara dalar, isyan ederse Allah da liitfettigi nimet ve
imkanlar1 alip onlar1 perisan eder. Boylece giliclerini kaybeder ve kiigiiliirler. Bu
durum Allah’in sosyal yasalarindandir. Saglam ahlak ve karakter sahibi uluslar
giiclii, miireffeh olmuslardir. Zira toplumun huzur ve siik{ineti, ahlak ve adaletin
etkinligi ile orantilidir. Cagimizda olup biten sosyal olaylar da bu gercegi dogru-
lamaktadir. Gegmise oranla bugiin daha ¢ok teknoloji nimetlerinden yararlanil-
masina ragmen ayni hassasiyetin huzur, baris ve adalet i¢in gosterildigini sdyle-
mek miimkiin degildir.

2-Hukuk

“Hak ve hukuk, toplumsal sartlara gore, insanlik onur ve yararina yara-
san bir hakki istemek veya kanunda 1slahat yapmak i¢in bagvurulan bir yontem

73 Miuslim, Miisafirin, 139.

7 Al-i Imrén, 3/102.

S Mehmed Akif Ersoy, Safahat, Tiirkiye Diyanet Vakfi Yaym Matbaacilik, Ankara, 2009, s.267.
76 Ra'd, 13/11.
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ve etkin kurallar zinciridir.” Buna gore hukukun igerigi ve amaci, “insan toplu-
luklarinda kisiler ya da kisilerle devlet veya devletlerarasi iligkileri diizenleyen
ve taraflarca uyulmasi zorunlu kilinan hiikiimlerin, yasaklayict ve izin verici
davranis kurallarinin tiimiidiir”7® seklinde ifade edilmistir.

Kur’an baslangictan itibaren dini ve ahlaki ilkelere dayali iligkiler agin1 sa-
vunmustur. Bunu gergeklestirmek igin bir dizi hukuki hiikiimlere yer verilmis
ve insanlarin evrensel kardesligini ilan ederek, onlarin renklerine, irklarina ve
uluslarina bakmaksizin herkesi insanlik ailesi i¢inde esit kabul etmistir. Boylece
onlar1 hak ve adalet temelleri iizerinde giizel, dostca iliski kurmaya ve iyi kom-
sular olarak yasamaya davet etmistir.” Bu degerleri pekistiren disiplinlerden biri
de hukuktur. Her ikisini bir arada tutan gii¢ ise, s6z konusu degerlere bagliliktir.
Diger bir anlatimla her ikisi de, iyi eylem ve davranislari emreder, kotii olanlar:
da yasaklar. Bu bakis acisina gére hukukun, miieyyidelerle desteklenmis bir ah-
lak sistemi oldugunu sdylemek de miimkiindyir.

Islam bilginleri, ulusal ve uluslararasi iliskiler konusunda hukukun su te-
mel ilkesinde goriis birligi i¢gindedirler. “Bu diinyada hukuk 6niinde ceza ve tal-
tifte Miislim ve gayri Miislim esittir. Bir kimse, Otekisi gayri Miislim’dir bahane-
siyle hak ve adaletin aksine hareket edemez. Herhangi bir sebeple onlara verilen
s0zii bozamaz.” 8 Bu nedenle Kur’an, hukuk yoniinden muhataplarindan kimlik
ve kisilik ayirimini yapmalarini yasaklamis, hak ve hukuka riayet edilmesini em-
retmistir. Zira hukuk alani birey ve siyasi otoritelerin menfaatinden bagimsizdir.
Bugiin insanlar arasindaki iktidar miicadelesi sonucunda hakim olan grubun de-
gerleri, menfaatleri hukuk haline geldigi icin, devletler hukuku alaninda objektif
ve adaletli bir sonu¢ alinamamaktadir. Nitekim ¢agimizda Birlesmis Milletler
Genel Kurulu veto yetkisiyle donatilmig bes daimi iiyeden (ABD, Ingiltere,
Fransa, Rusya ve Cin) olusturulmustur. Bunlar menfaatlerine uymayan kararlari
kabul etmedikleri i¢in diinyanin bir¢ok yerinde haksiz savas ve dliimler devam
etmektedir.

3-Esitlik

Hz. Peygamber (sav) ayirim yapmadan g¢evresindeki insanlarla iletisim
icerisinde olmus ve herkese esit davranmustir. Ancak bazen Islam’in daha cabuk

77 Ziilfikar Durmus, Kur'an-1 Kerimde Ulus ve Uluslararas: iliskiler, Gokkubbe, Istanbul, 2006,
s.178.

8 Zeki Mesud Aslan, Devletler hukukunda Yeni Gelismeler, Ankara, 1948 s.138.
7 Ziulfikar Durmus, a.g.e.179.
80 Ziilfikar Durmus, a.g.e. s.180.
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yayilmasi i¢in toplumda etkili ve niifuzu olan kimselerle 6zel ilgilendigi de ol-
mustur. Bu baglamda Utbe Ibn-i Rebi’a, Ebu Cehil ve Ibn Hisam ile 6zel olarak
konusurken gozleri gorme engelli Abdullah Tbn Mektum huzura gelmistir. Ab-
dullah cevredekileri gormedigi icin “Ey Allah’in Elgisi! Allah’in sana 6grettikle-
rini bana da 6gret” dedi ve bu soziinii ii¢ defa tekrarladi. Kureys ileri gelenlerinin
yoksul kimselerle ilgilenilmesinden hoslanmayacagini bilen Hz. Peygamber
(sav) yiiziinii Abdullah’tan ¢evirerek ismi gegen bu sahislarla ilgilenmeye devam
etmesin iizerine, nazil olan su ayetler Resulullah’in Ummii Mektum ile ilgilenil-
mesini hatirlatmistir: “(Peygamber) dmanin kendisine gelmesinden 6tiirii yiiziinii ek-
sitti ve geri dondii. (Resuliim! Onun halini) sana kim bildirdi! Belki o temizlenecek yahut
0giit alacak da 6giit o 63iit ona fayda verecek.” ¢/ Bu ayetlerden anlasildig: gibi Hz.
Peygamber (sav)1 ziyaret ettiklerinde fakirlere ilgi gosterilememesini veya onla-
rin meclisten ¢ikarilmasini isteyen zengin miisriklerin davrarnislar: kinanmstir.
Bu arada Hz. Muhammed (sav)’in de insanlari esit tutarak aralarinda ayirim yap-
mamasi istenmistir.$2

Ne var ki tarihin her doneminde bazi toplum ve kiiltiirlerde insanlik
onuruy; dil, irk ve renk gibi ayrismalara tabi tutulmustur. Bu yanh tutum bir¢ok
birey ve toplumu rencide etmistir. Oysa kisinin dogum yeri, mensup oldugu irki
ve rengi kendi tercihi degildir. Bunu bir kusur ve eksiklik olarak telakki etmek
ayirimcilik ve zultimdiir. Ne var ki tarihte ABD ve Avrupa’da, siyah ile beyaz
renkler arasinda savaslara, Oliimlere yol agan tartismalar yasanmistir. Halen
renk, 1irk ve somiirge iizerinden imtiyazli davrananlarin haksizliklarini, diinya
kamuoyu oniinde miisahede ediyoruz. 1992-1995 yillar1 gibi yakin bir ge¢miste
rkeilik ugruna Bosna- Hersek'te yapilan katliamin, kan1 ve ¢igliklar: hala hafiza-
larda tazeligini korumaktadir.

ABD’ de 11k, renk ayirimi ile miicadele eden Malcom X, kendilerine reva
goriilen ezikligi yok etmek i¢gin ¢alismis, toplantilar yapmis, dernekler kurmus
ancak beklenen destegi alamamuistir. Cikis yolu bulmak timidiyle dinlere miira-
caat ettiginde, Kur’an’in, renk ayrimini kinadigini gérmiis ve Miisliiman olmaya
karar vermistir. Sonra hacca gittiginde milyonlarca insamin giydikleri ihraml
manzaray1 gormiis ve Mekke’de diinya kamuoyuna su agiklamay1 yapmistir:“
Hz. Ibrahim (as)’in ve kendilerine kitap indirilen diger peygamberlerin evinde
higbir yerde hissetmedigim misafirperverligi ve kardesligi hissettim. Diinyanin
degisik yerlerinden gelen, her 1rk ve renkten insanlarin canlandirdig1 bu muhte-
sem tablo karsisinda dilim tutuldu, konusamaz oldum. Biitiin renkleri bir araya

81 Abese, 80/1-5.
82 Bkz. Siileyman Ates, Kur'an Ansiklopedisi, KUBA, Istanbul, 1997, ¢.5/522 vd.
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getiren bu samimi ve gercek kardesligi daha 6nce hi¢ gormemistim. Siyah beyaz
hepimiz ayn ibadeti yapiyor ve aym kardeslik ruhu i¢inde doniiyoruz.”s3

Bu goriintii Hz. Peygamber (sav)’in veda hutbesinde insanlar arasinda
irka dayal1 bir tistiinliigiin olmadigini vurgulayan su mesajinin ne kadar 6nemli
oldugunu bize hatirlatmaktadir: “Ey insanlar! Dikkat ediniz. Rabbiniz birdir. Ba-
baniz da birdir. Hepiniz Adem’in ¢ocuklarisiniz. Adem ise topraktandir. Allah
yaninda en kiymetli olaniniz, O'na en ¢ok sayg1 gostereninizdir. Higbir Arab’in
Arap olmayana —Allah saygis1 Olgiisiinden bagka- iistiinliigii yoktur ve higbir
Arap olmayanin da hi¢bir Araba iistiinliigi yoktur.”$* Bu tarihi deneyimlerden
anlasildig: {izere fert ve toplum iliskilerinin basarili ve kalict olmasi igin temel
insan haklarina, din ve vicdan 6zgiirliigiine saygili davranmak bir zorunluluk-
tur. Kur’an ve siinnet insanligin esit sartlarla yiiz yiize gelmesini engelleyen bii-
tiin onur kirici davranislar: 6zellikle 6n yargilar: ortadan kaldirmistir.

3-Ahde Vefa

Kur’an’da ulusal ve uluslararasi iligkilerin baris cercevesinde devam et-
mesi i¢in “ahde vefa” gosterilmesi de 6nemli bir ilke olarak belirtilmistir. Bu ne-
denle devletin yonetiminde sorumluluk alanalar s6z verdikleri gorevlerinin ve
sorumluluklarinin farkinda olmak zorundadirlar. Kur’an 6zellikle ahde vefa ko-
nusuna duyarli olmay1 emretmistir: “Ey iman edenler sozlesmeleri yerine getirin.”3
Akit veya sozlesmeler insanin 6nce Allah’a sonra diger insanlar ve toplumlara
kars1 olan taahhiidiinii kapsar. Diger bir ifade ile verilen her s6z ve yapilan her
antlasma yeni bir sorumluluk gerektirir. Bu husus Kur’an’da soyle agiklanmistir:

“Verdiginiz sozii yerine getirin. Ciinkii verilen soz sorumluluk gerektirir.”86
“Anlagma yaptigimzda Allah’a karsi verdiginiz sozii yerine getirin. Allah’t kendinize
kefil gdstermek suretiyle pekistirdiginiz yeminlerinizi asla bozmayiniz. Gergekten de Al-
lah yaptiklarimizi bilmektedir.”®’ Buna gore devletler, yaptiklar1 s6zlesmelerde tek
tarafl1 menfaate dayanarak ihlal edemezler. Ciinkii tek tarafli antlasmay1 bozmak
Allah’a kars1 islenmis biiytiik bir sug olarak degerlendirilmistir. Boylece Kur’an-
1 Kerim, ahde vefa gostermenin Miisliimanlarin birbirlerine olan sorumlulugun
belirgin bir 6zelligi oldugunu bildirmistir.

83 Senai Demirci, Yol Kiiltiirii, Makale adi, “Malkom X” U(; Aylik Kiiltiir ve Teknoloji Dergisi,
Ocak 2001, say1, 9, c. 9/173.

84 Buhari, Hac, I11.134.
85 Maide, 5/1.

8 fsra,17/34.

87 Nahl, 16/91.
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4-Hosgorii

Bireyin yalniz bagina yasamasi imkansiz oldugu gibi toplum ve devletlerin
de yalniz baslarina yasamalar1 miimkiin degildir. O halde sosyal hayatin devam
agisindan bazen zorluklara tahammidil gosterilmesi anlayisla karsilanmalidir. Ba-
115, glivenlik, huzur, hosgorii, dinler arasi diyalog gibi kavramlar 2. Diinya sava-
sindan sonra daha yogun olarak giindeme gelmistir. Ciinkii 1945 yilindan sonra
diinya adeta ideolojilerin ¢atismasina doniismiistiir.

Kur’an, Miisliimanlarin gerek kendi aralarinda gerekse diger insanlarla iyi
iligkiler i¢inde olmalarini tavsiye etmistir. Bu itibarla evrensel hosgoriiniin sos-
yolojik temeli olarak “Miiminlerin ancak kardes olduklar:”8% hitkmiinii getirmistir.
Elbette bu baris ve iyi niyet sadece Miisliimanlarla sinirh degildir. Kur’an biitiin
insanlara kars1 hosgoriilii davranmayi bir fazilet olarak kabul etmistir. Nitekim
su ayetler de hosgoriiytii, bagislamayi en iist ve ileri derecede veciz bir sekilde
taimlanustir: “ [yilikle kétiiliik bir olmaz. O halde sen (kétiiliige) en giizel bir bicimde
karsilik ver! O zaman seninle arasinda diismanlik bulunan kimsenin (sana karst) sanki
candan dostmus gibi (davrandigini) goriirsiin.”® Insanlarin farkli din ve inang sis-
temlerine bagl olmalari tabii hayatin akisi iginde normal bir zenginlik olarak de-
gerlendirilmelidir. Bu konuda da su ayetin hitkmiinii hatirlatmak miimkiindiir:
“(Ey Ummetler) Her birinize bir seriat ve bir yol verdik. Allah dileseydi sizi bir tek top-
luluk (iimmet) yapards; fakat size verdiginde (yol ve seriatlarda) sizi denemek igin (boyle
yapt1). Oyleyse iyi islerde birbirinizle yarisin, Hepinizin doniisii Allah’adir.”? Bu iti-
barla Islam baslangigtan itibaren diger inang sahiplerine kars1 hosgoriilii davran-
mig, inang ve ifade hiirriyeti ugruna masum insanlara reva goriilen bask: ve zu-
liimleri yasaklamistir.

5-Yardimlasma

Fertlerin karsilikli olarak birbirlerinin ihtiyaglarini gidermeye yonelik faa-
liyetlerine yardimlasma denir. Bireyin veya toplumun yalniz basina yasamasi ve
biitiin ihtiyaglarini karsilamasi imkansiz gibidir. Sosyal bir kanun ve zorunluluk
olarak insanlar, toplumlar ve devletlerarasinda is boltiimii yapilmasi, yardim-
lasma alanlarinin gerceklestirilmesi hayatin bir geregidir. Kur’an bu yardimlas-
may1 sdyle agiklamistir: “Ey iman edenler! Iyilik ve (Allah'in yasaklarindan) sakinma
iizerinde yardimlagin. Giinah ve diismanlik iizerine yardimlagmaymn.” °!

88 Hucurat, /10.
89 Fussilet, 41/34.
90 Maide, 5/48.
91 Maide, 5/1.
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Islam, yardimlasma dinidir. Zira insanlardan kimi fakir, kimi zengin, kimi
verimli kimi de mahrum bir cografyada olabilir. Her canli Allah’in bu ilahi ka-
nununa tabidir. Suna da hazir olmak gerekir. Bugiin zengin olan yarin fakir dii-
sebilir. Bugiin saglikli olan biraz sonra agir bir hastalifa yakalanabilir. Diger ta-
raftan felaketler, dogal afetler, toplumlarin ve devletlerin konumunu her an de-
gistirebilir. Allah bu hususu soyle agiklamstir: “ Rabbinin rahmetini yoksa onlar mi
boliistiiriiyorlar? Diinya hayatinda onlarin gecimliklerini aralarnda biz paylastirdik.
Birbirlerine is gordiirmeleri icin, (cesitli alanlarda) kimini 6tekine derecelerle iistiin kil-
dik. Rabbinin rahmeti, onlarin biriktirdikleri (diinyadaki) seylerden daha hayirlidir.”*?

Yardimlasmanin en canli ve uygulamasini Hz. Peygamber (sav) in hicret-
ten sonra Mekke’den gelen muhacirlerle onlar1 karsilayan, evlerini ve kalplerini
onlara acan Medineli Ensar arasinda yapmustir. Bu uygulama insanlik tarihinde
bir ilktir. Kur’an bu miistesna tabloyu soyle évmiistiir: “Daha dnceden Medine’yi
yurt edinmis ve goniillerine iman yerlestirmis olanlar, kendilerine goc edip gelenleri se-
verler ve onlara verilenlerden dolay: iclerinde bir rahatsizlik hissetmezler. Kendileri bir
zaruret icinde bulunsalar bile onlari kendilerine tercih ederler.”®?

6- Adalet

Adl veya adalet, “denge, iki ucun ayni diizeyde olmasi, 6diil ve cezada
esitlik anlamina gelmektedir. iyilige denk bir iyilik yapmak, kotiiliige denk bir
kotiiliik yapmak adalettir. Bu durumda adalet, her seyi tam yerine koymak, her
hususta 8lgiilii davranmak ve hakki yerine getirmektir. Ozellikle bireyler ara-
sinda gercege gore hiikiim vermek, esit davranmak hakki aray1p ortaya ¢cikarmak
ancak adalet ilkesiyle miimkiin olmaktadir. Nitekim Kur’an’da “adl” seklinde ge-
¢en bu ifade fert ve toplum hayatinda hakkaniyet ve esitlik ilkelerine uygun dav-
ranmay1 saglayan ahlaki bir erdemlik olarak ifade edilmistir. Bu itibarla Allah’in
peygamberler gondermesindeki bir hikmet de yerytiiziinde insanlar arasinda
adaleti yerlestirmektir. Kur’an-1 Kerim bu hususu ve adaletin sosyal hayatimiz-
daki 6nemini su ayetlerle agiklamustir: “ And olsun Biz peygamberlerimizi acik delil-
lerle gonderdik ve insanlarin adaleti yerine getirmeleri icin beraberlerinde kitabr ve mi-
zani da indirdik.”%*

92 Zuhruf, 43/32.
9 Hasgr, 59/9.
94 Hadid, 57/25.
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“Allah size mutlaka emanetleri ehli olanlara vermenizi ve insanlar arasinda hiik-
mettiginiz zaman adaletle hitkmetmenizi emreder. Allah size ne kadar giizel 6giitler ve-
riyor!”?> “Ey iman edenler! Allah icin hakk: ayakta tutan adaletle sahitlik eden kimseler
olun. Bir topluluga duydugunuz kin, sizi dil davranmamaya itmesin. Adaletli olun; bu
Allah korkusuna daha ¢ok yakigan (bir davramg)tir. Allah’a isyandan sakimin. Allah yap-
tiklarimizi hakkwyla bilmektedir.” %6

Goriildiigii tizere hak ve adalet, ayakta kalmanin temel sart1 olarak kabul
edilmistir. Insanlar farkli inang, 1rk ve cografyada da olsa adalet ilkesine muhtag-
tir. Karsilikli tanisma, yardimlasma ve igbirligi cercevesinde sorumluluklarin ye-
rine getirilmesi gerekir. Iligkilerin sekil ve mahiyetleri ne olursa olsun, adaletle
muamele etmek ilkesi asla goz ardi edilemez. Genelde Islam aleminde Cuma
giinii hutbeden sonra okunmas: teamiil haline gelen su ayet de adalet ilkesi basta
olmak iizere toplumsal bir sorumlulugu vurgulamaktadir: “Muhakkak ki Allah,
adaleti, 1yiligi, akrabaya yardim etmeyi emreder. Cirkin isleri, fenalik ve azginli1, da ya-
saklar.” 7 Cagimizdaki uygulamalardan da anlasildig; {izere ticarette, sahitlikte,
mahkeme ve yonetim hizmetlerinde, ulusal ve uluslararasi iligskilerde adalet, ba-
r1s ve huzurun ilk sart1 olarak karsimiza cikmaktadir. Ozellikle glintimiizde de-
gisik cografyalarda sergilenen terdr ve siddetin 6nlenmesi, tagkinlik yapanlarin
cezalandirilmasi da ancak objektif, tarafsiz ve uluslararasi ilkelerin uygulanma-
styla miimkiin olacaktir. Kur’an-1 Kerim bu tiir gerginlikleri sona erdirmek ama-
cyla toplumlarin sorumlulugunu soyle hatirlatmastir: “Eger miiminlerden iki grup
birbirleriyle vurusurlarsa aralarim diizeltin. Sayet biri 6tekine saldirirsa, Allah'in buy-
ruguna déniinceye kadar saldiran tarafla savasin. EGer donerse artik aralarini adaletle
diizeltin ve (her iste) adaletli davranmn. Siiphesiz ki Allah, adil davrananlar sever.” %
Bu ayetten anlasildig: iizere, iki Miisliiman grup veya toplum arasinda anlas-
mazlik ¢ikarsa diger Miisliimanlarin hakemlik ve uzlasma gorevini yerine getir-
meleri gerekir. Taraflardan biri hakki kabul etmez ve 6tekine saldirmaga devam
ederse biitiin Miisliimanlar, kuvvet kullanarak saldirgan tarafi hak ¢izgisine ge-
tirmege calismalidir. Iki tarafi uzlastirip aralarinda adaletle baris kurulmas: sag-
lanmalidir. %

©

> Nisa, 4/58.

¢ Made,5/8.

7 Nabhl, 16/90.

8 Hucurat, 49/9.

9 Siileyman Ates, Kur'an Ansiklopedisi, KUBA, Istanbul, 1997, 1/49
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Sonug¢

Yukarda anlatildig: gibi ilk iletisim, Yiice Allah’in Hz. Adem (a.s)’e Oogret-
tigi esyanin isimleriyle baglamistir. Boylece Allah bilginin temelini olusturan var-
liklarin isimlerini, nce Hz. Adem (as)’e, sonra onun aracihig ile diger insanlara
Ogretmistir. Tarihin akisi i¢inde s6z konusu bilgiler, peygamber olarak gérevlen-
dirilen elgiler tarafindan kendi {immetlerine ulagtirilmistir. Bugiin insanlarin sa-
hip olduklar bilgi, kiiltiir ve medeniyetin zenginligi peygamberlere indirilen
vahye dayanmaktadir. Cilinkii her peygamber kendisine nazil olan vahyi kendi
kavmiyle paylasmustir.

Kur’an-1 Kerim, biitiin canli ve cansiz varliklar1 harekete gecirerek bunla-
rin degisim, doniisiim ve birbirlerine karsi sorumluluklarini hatirlatmistir. Insan-
larin akil, fikir ve muhakeme agisindan dikkatlerini ¢ekmek ve kendi aralarin-
daki iliskilere 6rnek olmak tizere, “Ey beni ddem, Ey insanlar, Ey iman edenler” gibi
hitaplarla onu 6zne se¢mis ve sorumlulugunu hatirlatmistir. Ciinkii goriiniir ve
tizerinde yasadigimiz alemin yegane sorumlu varlig1 insandir. Bundan dolay1
onun atasi, meleklerin secde edecegi kadar degerli bir varlik olarak yaratilmagtir.
Iste Kur’an bu kiymetli varlig: birlikte yasamayi, tanismayi ve karsilikl iliskileri
gelistirmeyi, onun yaratilis hikmeti arasinda gostermistir. Bu insan nesline or-
nekler verilerek karsilikli iliskilerin, uluslararasi istikrarin baris, huzur ve sosyal
olaylarin sorumlulugu verilmistir.

Kur’an-1 Kerim ilk kez Mekke’de Hz. Muhammed (sav)’e nazil olmustur.
Vahiy siireci, Mekke ve Medine’de 23 yi1l boyunca devam etmistir. Resulullah ilk
vahiyden itibaren Mekke ve cevresindeki insanlarla iliskiler kurarak, onlar1 bos
ve cahiliye donemi adetlerinden kurtarmak i¢in, Allah’in varligina, birligine, nii-
biivvete, vahye, meleklere, ahiret hayatina, evrenin yaratilisina iman etmeyi tel-
kin etmistir. Ozellikle evrenin yaratiligi, ahiret hayati, gayb alemi, gece, giindiiz,
ay ve y1l gibi zamanin olusumu iizerinde diisiiniip ibret almalar1 nerilmistir. Bu
itibarla Hz. Peygamber (sav) en yakin akrabalarindan baslamak {izere Mekke ve
Taif'te ikamet eden dénemin insanlariyla goriismelerini siirdiirmiis ve onlara nii-
biivvetini agiklayarak iman etmeye davet etmistir. Karsilastig1 zorluklari, prob-
lemleri, gliniin sartlarina gore asmaya c¢alismistir.

Hz Muhammed (sav) bir taraftan da hac mevsimi veya ticari amaclarla
disardan Mekke’ye gelenlerle ilgileniyor onlari sehrin disinda karsiliyor, misafir
ediyor ve gelecekle ilgili istisareler yapiyordu. Bu baglamda Mekke’de sikintilara
maruz kalan bazi Miisliimanlarin Habegistan’a hicret etmelerine firsat vermistir.
Bir miiddet sonra Medine’den gelen heyetlerle Akabe goriismelerini yapmis ve
buraya hicret etmeye karar vermistir. Resulullah Medine déneminde burada ya-



Kur'an’in insanlararasi iletisim Ve iliskilere Verdigi Deger o 47

sayan biitiin halki muhatap almis onlarla stratejik olarak birlikte yasamay1, kar-
deslik baglarin gelistirmeyi, sorumluklar: belirtmek {izere karsilikli antlasmalar
yapmay1 tercih etmistir. Onlar1 diinya ve ahiret mutluluklari igin Islam’a davet
etmistir. Herleyen zaman diliminde 6zellikle hicretin 6. Yilindan itibaren yetisti-
rilen elgiler aracilig1 ile donemin devlet bagkanlarina, kabile reislerine ve valilere
Islam’a davet mektuplar1 gonderilmistir. Stiphesiz ki 10 y1l gibi kisa bir sire ige-
risinde Mekke’den Medine’ye, buradan da uluslararasi bir cografyaya ulasmanin
temelinde insanlarla saglikli bir “iletisim ve iliski” kurmanin 6énemi karsimiza
¢ikmaktadir.

Yukardan itibaren agiklandig1 gibi Kur'an-1 Kerim insanlarin iliskilerini
gelistirmek tizere aileyi merkez se¢mistir. Daha sonra yakindan uzaga dogru
cevreye acilarak insanlarla kademeli goriismeyi ve iligkilerini gelistirmeyi oner-
mistir. Bunlar sirastyla anne-baba, ¢ocuklar, akrabalar, komsular, arkadaslar ve
diger vatandaslardir. Stiphesiz ki bu toplum katmanlariyla siirdiiriilen iligkilerin
saglam, objektif ve kalici olmas igin, giizel ahlak, ahde vefa, esitlik, yardimlasma,
hukuk, hosgorii ve adalet gibi temel ilkelere bagli kalinmalidir. Esasen tarih bo-
yunca Yiice Allah’in insanlara rehberlik yapmak iizere gonderdigi biitiin pey-
gamberler de aynu {islup ve metodu uygulamislardir.
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Kinalizide Ali Efendi’de Ahlak-Din iliskisi

Hulusi Arslan®

Ozet-Kinalizade Ali Efendi Tiirk islam diinyasinin yetistirdigi en énemli filozof ve ahlakcilardan biri
olarak taninmaktadir. O, bilgi ve eylem tiiriinden her seyi hikmet ve ahldk kavramlariyla sistemles-
tirmistir. Bu sistem i¢erisinde dinin 6nemli bir yere sahip oldugu goriiliir. Kisaca o, insanin diinyevi
ve uhrevi mutlulugunu esas alan bir ahlak anlayisina sahiptir. Yiizlinii biitiiniiyle diinyevi degerlere
yoneltmis giiniimiiz diinyasinin onun ahlak sistemini tanimaya ihtiyaci vardir.

Anahtar Kavramlar: Din, ahlik, hikmet, , adalet

Abstract-Morality-Religion Relationship in Kinalizade's. Sir Kinalizadde Ali is one of the most im-
portant philosophers and moralists whom the Turks islam have ever raised. He systematized what-
ever he foundconcerning knowledge and action under the concept of morality, or wisdom. Religion
seems to have a central place in his ethical system.

Key Words: Religion, Wisdom, morality, justic

Giris
I[slam diisiincesinde Ibn Miskeveyh (421/1030), Nasiruddin et-Ttsi
(672/1274) ve Celédleddin ed-Devvani (908/1502) gibi ahlakgilarin ardindan bu sil-

sileyi tamamlayan diger bir diisiiniir XVI. Yiizyi1lda Osmanli cografyasinda ye-
tismis Onemli alimlerden biri olan Kinalizade Ali Celebi (979/1572)'dir.! Is-
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parta’da dogan Ali Celebi, kadi, miifessir, hanefi fakihi ve sair gibi sifatlarla anil-
manin yaninda? ¢calismalar: dikkate alindiginda o, esas itibariyla bir Islam ahlak-

¢isidir.?

Eserlerini gozden gegirdikten sonra onun ahlak sistemini tanimaya ihtiya-
camiz oldugunu diisiinerek bu arastirmaya yoneldik. Zira ¢agimizin sahip ol-
dugu imkanlarin, insanligy felakete siiriikleyebilecek bir tarzda kullanildiginm
gormekteyiz. Ahlaki ve manevi degerleri biitiiniiyle maddi degerlere doniistiir-
miis olan modern zihniyet, ben merkezli bir insan ve toplum modeli dogurmus;
baska fert ve toplumlara sadece yararlanilacak ve somidiriilecek nesneler olarak
bakmaya baslamistir. Bugiin baris, demokrasi, insan haklar1 gibi degerlerin nasil
hakimiyet ve gii¢ elde etmenin araci olarak kullanildigini ve bunlarin sebep ol-
dugu kan, gozyasi ve dramlar1 ac1 bir sekilde gormekteyiz. Biitiin diinyay1 etkisi
altina alan bu zihniyet sorgulanmali ve itici giiciinii manevi degerlerden alan
ahlak anlayisi yeniden hayata davet edilmelidir.

Bu sebeple bu ¢alismada Kinalizade Ali Efendi’nin ahlak anlayisini ve bu
anlayisin din ile irtibatin1 incelemek istiyoruz. Amacimiz onun ahlak sistemin-
den cagimizin bu sorunlarina care olusturabilecek degerleri tespit edip ortaya
koymak olacaktir.

Kinalizidde’nin Ahlak Anlayis1

Kinalizade Ali Celebi'nin ahlak anlayisi hikmet kavrami igerisinde kendi-
sine yer bulur. Ona gore hikmet, harici varliklar: ilk planda ne halde ise, o hal
tizere bilmektir. Bagka bir tanima gore hikmet, insan nefsinde ilim ve amelin
meydana gelmesi ve insan nefsinin bu iki yonden kemal mertebesine ulagmasi-
dir.#

2 Adil Nuveyhiz, Mu’cemu’l-Miifessirin, “Hinnavizade” md, 1/385, yy. 1982

3 Kinalizade'nin Ahlak Anlayisi igin bkz. Baki Tezcan, The Ahlak-1 Aldi Of Kinalizdde Ali Celebi
(1510-1572), June 1976; Ayse Sidika Oktay, “Kinalizade Ali Efendi’de Hikmet Kavrami”, Sii-
leyman Demirel Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Dergisi, Say1: 10, Isparta (2003), ss. 25-36; Hiiseyin
Oztiirk, Kinalizade’de Aile Ahlaki, Anakara 1990; Celal Tiirer,” Kinalizade Mutluluk”, Felsefe
Diinyast (1992), sayz: 30, ss. 80-90.

4 Kinalizade Ali Efendi, Ahldk-1 Aldi, Haz. Hiiseyin Algiil, Terctiman 1001 Temel Eser, yy., ts.,
s. 28 (Not: Bu eser bundan sonraki dipnotlarda yazar adi verilmeden sadece Ahldk-1 Aldf ola-
rak kisaltma ile verilecektir.)



Kinalizade Ali Efendi’de Ahlak-Din iligkisi 51

Kinalizade'ye gore hikmet ikiye ayrilir:

1.1. Nazari Hikmet/Teorik Ahlak

Nazari hikmet, bizim gii¢ ve irademizin tesiri olmayan harici varliklardan
bahseder ve onu elde etmenin yolu tetkik ve incelemedir. Ona gore nazari hikmet
kendi arasinda ti¢ kisimdir. Birincisi, haricte ve zihinde cismani bir maddeden
uzak olan varliklardir. Allah, miicerret akil, ruh gibi. Bunlardan bahseden ilme
en ytice ilim (ilm-i a’ld) denir. Zira cismin maddesi sefil ve noksandir. Bahislerin
en sereflisi olan ilahi zattan bahsettigi i¢in bu ilme ilahi ilim demek daha uygun-
dur.s ikincisi zihinde maddeden uzak fakat haricte maddeye muhtag olan var-

Iiklardir; kiire, {iggen ve dortgen gibi. Bu gibi varliklardan bahseden ilme ilm-i
riyazi veya ilm-i evsat denir. Riyazi ilimler, Hey et (y1ldizlarla ilgili hesap), Hen-
dese (Geometri), Hesap (Cebir) ve Musiki gibi ilimleri i¢ine alir. Eski filozoflar
yeni yetisen ¢ocuklara zihin riyazati (matematik) 6gretmek suretiyle ilahi bilgiye
yol bulmalarini saglarlardi. Meseleleri kesin ve kati delillere dayandig: i¢gin, sek
ve zan bu ilme giremez. Vehim ve siiphe ona ulasamaz. Yeni hayata baglayan
birinin kafasinda kesin ve kati hususlara baglanip inanmak bir aliskanlik halinde
yerlesirse, Allah’1 bilme konusunda siiphe ve vehme yer birakmadan en dogru
olaru istemeye yonelir. Ugiinciisii ise, zihinde ve harigte maddeye muhtag olan-
lardir. Bundan bahseden ilme “ilm-i tabil “ veya “ilm-i efsel” denir.®

Kinalizade’ye gore nazari hikmetin faydasi varliklar1 ve hakikatleri tani-
mak, esyanin mahiyetini ilimle bilmek suretiyle sahsa diinyada kemal, ahirette
hakiki saadet saglamasidir. Zira insan zekasi biitiin harici varliklar1 ve esyanin
mabhiyetini dogru yollar ve agik delillerle bilir, soyut ve somut biitiin varliklar
hakkinda diizenli bir fikre, yakin bir inanca sahip olarak, diinyada olgunluklarin
zirvesine, ahrette ise dogru inancin temin ettigi hakiki saadete ulasir. Ayrica be-
denin gizli ortiilerini yararak bu yolla varligi hakkinda sahip olacag: bilgi ona
muazzam bir seving, biiytiik bir siirur verir.”

Kinalizade'nin nazari hikmet olarak ele aldig1 konular felsefe ve dinin de
ortak konularidir. Onun Metafizik konularin yani sira riyazi ve tabii ilimlerin
dahi ortak amacinu diinyevi ve uhrevi saadet olarak aciklamasi dikkat cekicidir.
Bu diisiince, hayatin amacini diinyevi saadetle sinirlandiran modern bilim zihni-
yetine de bir cevaptir.

5 Ahlak-1 Alaj, s. 31.
6 Ahlak-1 Alai, s. 31-32
7 Ahlak-1 Alaj, s. 30
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1. 2. Ameli Hikmet/Pratik Ahlik

Ameli hikmet, insanin se¢im ve giiciine bagl olarak meydana gelen harici
varliklardan; dolayistyla insan ve davraniglarindan bahseden bir ilimdir. Bu ilim
gercek mutlulugun elde edebilmesi i¢in hangi davranigin uygun ve makbul, han-
gisinin diinya ve ahirette zarar veren bozuk ve ¢irkin bir davranis oldugunu bil-
meye yarar. Amell hikmeti 6grenen kimsenin iyi ve giizel davranislarla ruhunu
suisleyip, ¢irkin huylardan kendisini temizlemesi miimkiin olacaktir. Kina-
lizade’ye gore ameli hikmetin gayesi, insanin Kur'an’da “Nefsini tertemiz yapan
kisi muhakkak kurtulusa ermistir. Nefsini alabildigine giinahla orten kisi de elbette zi-
yana ugramstir.” (Sems, 91/9-10) seklinde isaret edilen mutluluga kavusmasi, za-
rar ve mahrumiyetten kurtulmasidir.® Dolayisiyla ona gore ameli hikmetin ga-

yesi sadece ilim degildir. Belki kendisini giizel davranislarla kamil bir noktaya
ulagtirmasidir. flim agact amel meyvesini vermezse, itibar dairesinin diginda ka-
Iir.?

Kinalizade Ali Celebi ameli hikmeti/pratik ahldki da kendi arasinda {ige
ayirir:

1.2.1.Bireysel Ahlak

Kinalizade, bu kisimda huy ve davraniglar: inceler. Bagka sahislarla ilgisi
olsa da, bizzat bir sahsin kazanmasi gereken erdemleri ve uzak durmasi gereken
kot huylary; bunlarin kisimlarini, elde etme ve uzak durma yollarini ele alir ki
o, bu kism1 ahlak ilmi olarak adlandirir. Yaptig1 izahlarin tiim ayrintilarini aktar-
mamiz miimkiin degildir. Sadece bireyi ahlakli kilan temel erdemler ile onu
ahlakin disina iten temel reziletlere kisaca yer vermek istiyoruz.

Temel Erdemler

Kinalizade insan ruhunun algilamaya ve eyleme doniik degisik kuvvetleri
bulundugunu belirtir. Ona gore ruhun bu kuvvetlerinden meydana gelen isler
akl-1 selime uygun, giizel bir tarzda ve itidal iizere meydana gelirse bu tiir islere
sebep olan huya fazilet/erdem denir. Tam aksine itidalden ¢ikarak ifrat veya tefrit
tizere meydana gelirse, buna sebep olan huya da rezilet/erdemsizlik denir.!® Bu
taimlardan da anlagilacag iizere diger biitiin klasik Islam ahlakgilarinda bulu-
nan “itidal ve orta yol” teorisi Kinalizdde'nin ahlak anlayisinda da bulunmakta-
dir. Buna gore sayilan erdemlerin iki ucu, yani ifrat ve tefriti erdemsizlik orta

8 Ahlak-1 Alai, s. 29-30
° Ahlak- Alai, s. 30
10 Ahlak-1 Alai, s. 93-94
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yolu ise erdem olmaktadir. Her bir faziletin ifrat ve tefriti diisiiniiliirse, temel
faziletler dorttiir, fakat bunlar: ziddi olan reziletler sekiz olarak tespit edilir.

Kinalizade’ye gore insani ahlakli kilan dort temel erdem/fazilet vardir.

a. Hikmet

Kinalizade’ye gore insan ruhunda mevcut olan anlama giictiniin (kuvve-i
miidrike) bir tiirii olan nazari kuvvet, giizel huyla bezenmis olup ondan itidal
tizere isler meydana gelirse buna “hikmet” denir. O, bu erdemin i¢inde barin-
dirdig1 diger baz1 erdemlerin de mevcut oldugunu soyler ki bunlar zeka, cabuk
anlama (stirat-i fehm), zihin durulugu (safay-1 zihn), kolay 6grenme (suhulet-i
tealliim), dogru diisiinme (hiisn-ii taakkul), ezberleme (tahaffuz) ve hatirlamadir
(tezekkiir).!

Kinalizade’ye gore, hikmetin ifrat ve tefriti, iki erdemsizligi dogurur. Hik-
metin ifratindan cerbeze ve sefeh rezileti ¢ikar ki akil kuvvetinin layik olmayan
yer ve makamlara harcanarak bozulmasidir. Ornegin aklin hileye, iftiraya, bos
sozlere ve yalana harcanmasi bu tiir erdemsizlikleri dogurur. Hikmetin tefriti ise
ahmaklik, budalaliktir (beladet) ki, akil kuvvetinin tembel birakilmasindan do-
lay1 ilim ve davramista hakikat ve hikmetin incelikleri kaybolur. Ameli hikmet
bundan zarar goriir. Dolayisiyla davramislar hikmetten yoksun kalir.!2

b. Secaat

Insan ruhunda mevcut olan harekete gecirici kuvvetin (kuvve-i muhar-
rike) bir tiir{i olan istekleri harekete gegirici kuvvet, giizel ahlak ile stislenip ter-
biye edilmis olup da 6l¢iilii davranislarin meydana ¢ikmasina sebep ve kaynak
olursa bu huya secaat denir.!? Kinalizade secaat erdeminin on bir tiirii bulundu-
gunu soyler.'* Vakar ve olgunluk (kibr-u nefs), zorluklara gogiis germek (nec-
det), yiiksek ideal ve gayret sahibi olmak (uliivv-i himmet), azim ve gayret gos-
termek (sebat), yumusak huyluluk (hilm), 6l¢iilii olmak (siikun), kendini iyilige
ve hayra adamak (sehamet), giicliiklere kars1 sabir gostermek (tahammidil), algak
goniillii olmak (tevazu), fedakarlik (hamiyyet), ince diisiinceli olup baskalarina
merhamet gostermek (rikkat) insan1 secaat erdemine kavusturan alt erdemlerdir.

Kinalizade secaat erdeminin ifrat ve tefritinden dogan gesitli erdemsizlik-
leri tespit eder. Ona gore, secaat erdeminin ifrat1 tevehhiirdiir. Tevehhiir selim

11 Ahlak-1 Alai, s. 94-97
12 Ahlak-1 Alai, s.125

13 Ahlak-1 Alai, s. 94

14 Ahlak-1 Alai, s. 98-102
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akil sahiplerince makbul olmayan islere, olaylara hiicum etmek suretiyle organ-
larin1 veya nefsini kaybetmeye sebep olmaktir. Secaatin tefriti ise yersiz korku-
lara kapilmaktir.'s

c. iffet

Insamin bedeni ve maddi hazlara asir diiskiinlitkten korunmasin sagla-
yan iffet kavramini, “yeme i¢me ve cinsi arzu konusunda 6lgiilii olmak, asir1 is-
tekleri bastirip dinin ve aklin buyrugu altina sokmak suretiyle kazanilan erdem”
seklinde 6zetlemek miimkiindiir.'® Kinalizade iffet erdeminin barimndirdig: on iki

erdemden bahseder. Utanmak, ar ve namus duygusuna sahip olmak (haya), in-
celik ve nezaket (rifk), ahlakli olma gabasi (hedy), uzlasmaci ve bariscil olmak
(miisalemet), arzularimi dizginlemek (deat), giinah ve kotiiltige kars: direngli,
bela ve musibetlere kars: tahammiillii olmak (sabir), yetinme duygusuna sahip
olmak (kanaat), olgun ve 0l¢iilii olmak (vakar), samimi kulluk (vera), disiplinli
ve diizenli olmak (intizam), iyi yolda 6zgiir davranislar sergilemek (hiirriyet),
comert olmak (sehavet) insan1 iffetli kilan erdemlerdir.!” Kinalizadde sahavet er-

deminin de sekiz tliriinden bahsetmektedir. Bunlar, ¢cok comertlik (kerem), bas-
kalarini kendine tercih etmek (isar), bagislama (afv), ileri insanlik (miiriivvet),
yardim elini uzatma (meyl), yakinlarina yardim etmek (musavat), comertlikte fe-
dakarlik (semahat), kendi malini baskasinin faydasina terketmektir (miisa-
mahat).!®

Iffet erdeminin de asir1 taraflar1 bulunmaktadir. Ona gore iffet erdeminin
ifrat1 fiicur ve serehtir ki seran ve aklen caiz olmayan gegici lezzet ve arzularda
agirilik gostermektir. Iffetin tefrit noktasi ise ser’an ve aklen miibah sayilan ve
ruhsat verilen lezzetlerden tamamen ytiz ¢evirmektir.!®

d. Adalet

Kinalizade’'ye gore amell kuvvet giizel ahlak ile siislenmis olup odl¢iilii
davranislarin meydana gelmesine sebep olursa buna adalet denir.?° O, adalet er-
demini daha ayrintili bir sekilde izah etmistir. Ona gore adalet erdemlerin en {is-
tiinlidiir. Adalet esas itibariyla esit ve dengeli olmaktir. Adaletin esitlikten gegen
yolu birlige, oradan da Allah’in birligine kadar uzanan manevi taraflar vardir.

15 Ahlak-1 Alaj, s. 125

16 Mustafa Cagrici, “Iffet” md., DIA, XX1/506
17 Ahlak-1 Aldi, s. 102-111.

18 Ahlak-1 Aldi, s. 102-111.

19 Ahlak-1 Alai, s. 125

20 Ahlak-1 Alai, s. 94
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Adaletin bu anlamina vakif olanlar farkliliklar: dikkate almayip birlik esasina
gore davranir ve adaletten sasmaz.?!

Kinalizade, adalet erdeminin on iki tiiriinii saymaktadir. Menfaatten uzak
saf dostluk (sadakat), karsilikli anlasma ve kaynasma (iilfet), hakka baglilik
(vefa), bagkalarinin dertlerini paylagsmak (sefkat), yakinlarini ziyaret edip ilgilen-
mek (sila-i rahim), yapilan iyilige fazlasiyla karsilik vermek (miikafat), birlikte
yapilan islerde giizel davranislar sergilemek, (hiisn-i sirket), herkese kars: diiriist
davranmak (hiisn-i kada), yakinlarinin ve dostlarinin sevgisini kazanmak (teved-
diid), Allah ve elcisinden gelen seyleri goniilden kabul etmek (teslim), elinden
gelenleri yaptiktan sonra iglerini Allah’a havale edip ona giivenmek (tevekkiil),
Allah’a kulluk etmek (ibadet) gibi huylar, insanin adalet erdemiyle vasiflanma-
sin1 saglayan faziletlerdir.?2

Kinalizade’ye gore adalet erdemi itidal noktalarini astig1 zaman cesitli er-
demsizlikleri dogurur. Ona gore, adaletin ifrati zuliimd{ir. Zuliim ser’an yasak
oldugu halde, bir kimsenin hakkina tecaviiz edip, 1rzina, malina ve canina zarar
vermektir. Adaletin tefrit noktas: ise inzilamdir ki, bir kimsenin bagina gelen her
¢esit zulme boyun egmesi ve sefalete diismesidir.??

Kinalizade hikmet, secaat, iffet ve adalet olarak belirledigi bu temel faziletle-
rin alt dallarina ait ifrat ve tefritlerden bahsetmek suretiyle erdemsizlikleri uzun
uzadiya agiklamistir. Ayrintilara yer verme imkanimiz olmadig1 i¢in onun ahlak
sistemini anlamak i¢in bu kadarinin yeterli oldugunu diisiiniiyoruz. Bu izahlar-
dan da anlasilacag: tizere onun ahlak anlayisi orta yol teorisi tizerine kurulmus-
tur ki ashi Aristo'nun “altin orta” teorisine kadar gider. Diger Islam ahlakgilar:
gibi Kinalizade de bu teoriyi sisteminde kullanmistir. Ancak o, goriilecegi gibi
ahlaka dini bir muhteva kazandirmustir. Genelde Islam ahlakcilarim ve 6zelde
Kinalizade’yi Filozoflardan ayiran ve 6zgiin kilan da meselenin bu noktasidir.

Kinalizade'nin saydig1 bu ahlaki erdemler, cagimizda bencil insan ve top-
lum modelinin dogurdugu yozlasmalara ¢are olusturabilir. Zira agir1 bireyselles-
menin neticesinde ortaya ¢ikan 6zgiirliik, insam her tiirlii baglayici normun etki-
sinden kurtaran bir olgu gibi algilanmis; bu da nihayetinde insani1 yalnizca kendi
¢ikar ve hazzini diistinen bir birey haline dontistiirmiistiir.4 Oysa yukarida ifade

21 Ahlak-1 Alag, s. 135.
22 Ahlik-1 Aldi, s. 111-118.
23 Ahlak-1 Alai, s. 126

24 Hans Van Der Loo-Williem Van Reijen, Modernlesmenin Paradokslari, gev. Kadir Canatan, Is-
tanbul, s. 165.



56 ¢ Hulusi Arslan

edilen yiiksek ahlaki erdemler yoksullari, muhtaglar: bagka insanlarin ihtiyagla-
rin1 gozetmeyi de gerekli kilmaktadir.

1.2.2. Aile Ahlak:

Kinalizade’ye gore aile ahlaki diinyevi ve uhrevi mutlulugun elde edil-
mesi i¢in Ogrenilmesi gereken bir ilimdir. Aile birliginin felsefi temelini, insan
cinsinin hayvanlardan farkli olarak ge¢im, giyim ve barinmada birbirlerine duy-
duklari ihtiyaca dayandiran Kinalizade, en kiigiik toplumsal birligin aile oldu-
gunu belirtir.?s

Ailenin baba, anne, ¢ocuklar, hizmetgiler ve beslenmeyi temin eden gida
olmak {izere bes unsurdan meydana geldigini belirten Kinalizade, ailede fertlerin
mevcudiyeti agisindan ¢okluk bulunsa da bu ¢oklugun birligini saglayan seyin
idare oldugunu ve bu vazifenin babaya ait oldugunu soyler. Ev halkini idare
eden kimsenin konumunu ¢oban ve doktora benzeten Kinalizade aile reisinin ev
halkini diismanlardan korumasi, terbiye ve idare ile zararli islerden ve yerlerden
alikoymasi ve her birini olgun fertler haline getirmesi gerektigini sdyler?¢ ki bu
yoniiyle aile reisinin ayn1 zamanda bir egitimci olarak goriildiigii anlasilmakta-
dir. Ailenin oturacag1 evin durumundan bahseden Kinalizade gocebe ve yerlesik
hayata uygun iki gesit ev bulundugunu, tercihe layik olaninin yerlesik hayata
uygun yapilan saglam, genis, erkek ve kadinlara ayrilmis bolmeleri bulunan ev
oldugunu soyler. Evlerin bu 6zelliklerine ragmen sadelikten uzak olmamas, liiks
ve israftan kaginilmasi gerektigini vurgular.?’

Ailenin son unsuru mal ve paradan bahseden Kinalizade Sufilerin tersine
paray1 kiymetli bir deger olarak nitelendirerek paramin adaletin saglanmasinda
onemli bir unsur oldugunu belirtir. Bu boliimde mal ve para kazanma yollarin-
dan, cesitli mesleklerden bahseden Kinalizdde Nasuriddin et-Tusi’den alintilar
yaparak sanat ve meslek sahiplerinin sirf para kazanmak ve ailesinin ge¢imini
temin etmek gayesiyle hareket etmesinin dogru olmadigini; bunun yaninda isini
saglam yapmasi, aldatma ve hileden uzak durmasi ve miisterinin memnuniyet
ve duasini gozetmesi gerektigini belirtir. Mal ve para kazanmanin da ifrat ve tef-
rit yonleri bulundugunu sdyleyen Kinalizade, gasp ve haksizlik gibi haram yol-
lardan uzak durup, helal ve mesru yollardan kazang elde etmenin ahlaki bir ge-
reklilik oldugunu belirtir. Ailede malin artirilmas: ve muhafazasi igin gereken
sartlar tizerinde duran Kinalizade, eli siki olmamak, zekat ve sadakay1 vermek,

25 Kinalizade Ali Efendi, Devlet ve Aile Ahlaki, Haz: Ahmet Kahraman-ismail Hakki Onder, Ter-
ctiman 1001 Temel Eser, y.y. ts., s. 11-15

26 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 17-18
27 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 19-20
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cimrilik gostermemek, gelirin harcamadan fazla olmasi, mali koruma ve birik-
tirme becerisine sahip olunmasi, her zaman degerli ve aranan seylerle mesgul
olunmas gibi hasletlerin gerekli oldugunu soyler.2s Tktisat ahlaki diyebilecegi-
miz bu erdemler, modern diisiincenin getirdigi insan ve uyusturucu ticareti, hile,
aldatma, savurganlik gibi modern diisiincenin dogurdugu erdemsizliklere gare
olabilir.

Kinalizade daha sonra aile ve ¢ocuk terbiyesini ele alir, aile ve ¢ocuklardan
bahsedebilmek i¢in 6nce evlilik yapmak gerektigini sdyler. Evlenmenin gayesi-
nin nesli ¢ogaltmak, bilhassa Muhammed timmetinin ¢ogalmas1 oldugunu dile
getiren Kinalizade nefsini giinah ve kotiiliik islemekten korumanin da nikahin
faydalarindan oldugunu belirtir. Ona gore evlenirken tercihi erdemli kadinlar-
dan yana yapmak gerekir. Erdemli hanimlar ise, akls, dini, iffet ve namusu, edep
ve hayas1 yerinde olanlardir. Kinalizade, ailede kadin ve erkegin birbirlerine
kars1 vazifelerini ve her birinde bulunmasi gereken vasiflar: uzun uzadiya anla-
tir® ki bunlardan bazilari, geleneksel aile yapisina isaret etmektedir.

Bu boliimde en uzun bahsi ¢ocuklarin terbiyesine ayiran Kinalizade 6nce-
likle ¢ocuklarin Allah’'in bir armagani olarak kabul edilmesi ve cinsiyet ayirimi
yapilmamasi gerektigini soyler. Cocuga kars1 yapilmas: gereken ilk vazifenin ha-
yat1 boyunca rahatsiz olmayacag1 yaygin ve giizel bir isim vermek oldugunu be-
lirten Kinalizade, bilhassa ¢ocuk igin tayin edilen hizmetli ve &gretmenlerin
ahlaken olgun ve giizel huylu olmasi gerektigini belirtir. Cocuklarin saf ve temiz
olmalar1 nedeniyle huylarinin egitimlerine gore sekillenecegine dikkat geker. In-
san tabiatinin bilhassa ¢ocukluk ¢aginda huy hirsizi oldugunu soyleyen Kina-
lizade bu sebeple ¢ocuklarin mutlaka din egitiminden gegirilmesi gerektigini
soyleyerek bu konuda Peygamberlerin 6rnekliginden yararlanilmasin tavsiye
eder.?0 Aile ahlakini, komsuluk iliskilerinde gozetilmesi gereken kurallar, ko-
nusma, yeme-i¢me adabi, ana-babaya kars1 vazifeler, usak ve hizmetgilerin, kole
ve cariyelerin terbiyesi gibi konulardaki genis izahlariyla’! sonlandirir.

1.2.3. Toplum ve Devlet Ahlaki

Kinalizade toplum ve devlet ahlakinin olmas: gerektigini yine ihtiyag teo-
risine dayandirir. Buna gore insanlarin, biitiin ihtiyaclarini tek basina kendileri-
nin karsilamasi imkansizdir. Onun i¢in insanlar bir arada yasamaya mecburdur-
lar, toplu ve medeni bir hayat slirmeyince ayakta duramazlar. Ancak bir arada

28 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 27-31
29 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 39-59
30 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 60-62
31 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 62-106
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yasamak, zorunlu olarak nizami garanti etmez, fesad1 kaldirmaz. Ciinkii herke-
sin bir istegi vardir ve bu istekler birbiriyle ¢atisarak kavga ve yok olmay1 dogu-
rur. Onun i¢in bir arada yasamak, ancak yiiksek siyaset ve idare sayesinde miim-
kiin olur.??

Toplumu idare etmenin ancak ii¢ seyle miimkiin oldugunu soyleyen Ki-
nalizdde’ye gore birincisi Hz. Muhammed’in seriati, ikincisi adalet sahibi
hakim, iiciinciisii de faydali olan paradir. Medeni cemiyetin onsuz olamayacagi
idare tarzinin Allah’a ve elgisine dayanmasi gerektigini belirten Kinalizade??
daha sonra toplumun idaresinde kanun giiciiniin yaninda fertleri birbirine bag-
layan sevgi unsurunun insa edilmesinin mutlaka gerekli oldugunu savunur ve
bunu tesis etmenin yollarini agiklar.’* Sonraki boliimlerde sehirlerin idaresinden,
erdemli sehir ve erdemsiz sehir tiplemelerinden ve bunlarin 6zelliklerinden bah-
seder.?

Buradan devlet ahlakina iliskin aciklamalara gegen Kinalizade medeni
toplumu tanimlar. Ona gore medeni toplum, cemiyetin farkli guruplarinin ve
birbirine zit milletlerin bir araya gelmesi, anlasmasi ve belli bir nizam olusturma-
sindan ibarettir. Bir devletin degisik unsurlar1 arasinda anlasma ve yardimlasma
bulunursa o devlet her tiirlii tehlike ve yikilmadan korunmus olur. Devletin fert-
leri arasinda tefrika ¢ikarsa, devlet zayiflar ve sonunda yikilip yok olur.’¢ Kina-
lizade devlet idaresinde adaletin tesis edilmesinin mutlaka sart oldugunu soyler.
Bu asamadan sonra adaletin sartlarini, devlet baskaninda bulunmasi gereken va-
siflari, devlet adamlarinin birlikte ¢alistiklar: kimseleri secerken gozetmeleri ge-
reken hususlari ve nihayet halka karsi nasil davranilmasi gerektigini ve bunlarla
ilgi gozetilmesi gereken hususlar1 genis bir sekilde agiklar.?

2. Kinalizade’nin Ahlik Anlayisinda Dinin Yeri

Kinalizade’'nin diisiince sisteminde ahlak ile din arasinda siki bir iligkinin
varligina sahit olmaktayiz. Bu iliskiyi gosteren hususlar1 su sekilde siralayabili-
riz.

2.1. Ahlak ile Dinin Gayelerini Birlestirmesi

Farkl: sekillerde adlandirilmis olsa da biitiin ahlak sistemleri insanin mut-
lulugunu gaye edinir. Ancak dinden bagimsiz sekiiler ahlak, bu diinyada mutlu

32 Devlet ve Aile Ahlaky, s. 130-132

3 Devlet ve Aile Ahlaky, s. 132-134

34 Devlet ve Aile Ahlaky, s. 141,155

35 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 175 vd.

36 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 210

37 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 217, 247 vd.
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olmay1 amaglarken, din her iki diinyanin mutlulugunu hedefler. Kur’an-1 Kerim
bu hedefi soyle beyan eder: “Insanlardan 6ylesi vardir ki: “Rabbimiz, bize diinyada
ver” der; onun ahirette nasibi yoktur. Onlardan oylesi de vardir ki: “Rabbimiz, bize diin-
yada da iyilik ver, ahirette de iyilik ver ve bizi atesin azabindan koru” der. Iste bunlarin
kazandiklarima karsilik nasipleri vardir. Allah, hesab: pek seri gorendir.” 38

Kinalizade Ali Efendi de bu bakis agisiyla hareket eder ve ahlak ile dinin
gayelerini ayni noktada bulusturur ki o da insanin hem diinyada hem de ahirette
mutlu olmasidir. Ona gore insanin mutlulugu iki seye baghdir. Birincisi sahih bir
itikada sahip olmak icin hak ilminin tahsil edilmesidir ki bu, nazari hikmetle,
yani teorik ahlak ilmiyle hasil olur. Insanin saadete kavusmasinin ikinci yolu ise,
giizel ahlak ve salih ameli elde edip, ¢irkin huylar1 atmaktir. Bu ise, ameli hikmeti
elde edip, sonra da ilmiyle amel etmek suretiyle miimkiin olur.?

Kinalizade’ye gore bu iki yolla kendisini faziletlerle donatan kisi adi ve
kot huylardan siyrilir; iyi ahlak sahibi olur, diinya islerini en giizel yollarla ya-
par; ahirette ise serefli bir yere ulasir, yiiksek zatlarin arasina ulagarak yiiksek
saadete ve engin sevaba nail olur. “Allah’a kars: gelmekten sakinanlar, giiclii hiikiim-
darin katinda, yiiksek bir derecede, cennetlerde ferahlik ve aydinlik icindedirler” %0 ayeti-
nin isaret ettigi gibi, nazari ve ameli ahlakin gereklerini yerine getirenler, Allah’in
yakinligina erer ve yiice olanlara karisip gercek saadeti elde ederler. Hak ilminin
siistinden mahrum kalip, itikat mahalli olan kalp, yanlis inanglarla dolmus ya da
adi huylarla kirlenmis ise, fazilet sahibi kisilerin katina yiikselmekten son derece
uzaklasilmis olunur. Boyle kisilerin kalpleri ulvi alemin esintilerine kapalidir;
yiikselme kapilar1 onlara agik degildir.#! Ona gore sahih itikada sahip olup dav-
ranis ve amel bakimindan giizel ahlaka biir{inenler, diinya ve ahrette siirekli ola-
rak saadette kalacak olanlardir.#?

Kinalizade bu noktada Ehl-i Siinnet itikadina bagl kalir, sahih bir itikada
sahip olduktan sonra ahlaki-seri prensiplere aykir1 davranan kisilerin, ebedi
mutluluktan biitiiniiyle mahrum olmadigini sdyler. Ona gore bu tiir kisiler, belki
kotti huy ve aliskanhiklarimin ruhlarinda isgal ettigi yer kadar azap gordiikten
sonra asil varlig1 olan iman cevheri ve marifet mayasi sebebiyle rahmeti sonsuz
olan ytiice Allah’in vaadine erisir ve Hak Teala onu ciiriim ve isyanin yakici ate-
sinden kurtarip Ridvan bahgeleri arasindaki seckinler arasina koyar.*?

3% Bakara, 2/200-202.

3 Ahlak-1 Al4i, s. 34-35.
40 Kamer, 54/55.

41 Ahlak-1 Alaf, s. 34-35.
42 Ahlak- Al4f, s. 35.

4 Ahlak- Alaf, s. 35
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Kinalizade'nin temsil ettigi dini ahlak, sadece bu diinyevi degerlere yone-
len modernizmin dogurdugu hastaliklar1 tedavi edebilir. Modernizmin ete ke-
mige biirtinmdiis sekli olan kapitalizm aslinda yiiksek insani erdemleri gercekles-
tirmek igin bir aractan ibaret olan kazang ve kari artik yasamin temel amaci haline
doniistiirmiistiir.+ Ahlaki degerler agisindan bakildiginda, eylemin nihai ama-
ant diinyevi faydaya indirgeyen bir anlayista, daha ¢ok kazang, daha ¢ok giig,
daha ¢ok hakimiyet, daha ¢ok haz ugruna, ahldkin ara¢ degerlere doniisecegi
aciktir. Arag degerler ise, siibjektif durumlari, siibjektif tavirlar1 yonetir. Cilinkii
benim igin yararli olan bir sey, baskasi igin zararli olabilir. Eger eylem ve yapip
etmeleri, tek basina bu tiir degerler yonetirse, o zaman herkes en biiyiik yarari
elde etmeye calisir ve insanlar arasindaki catismalar da o dlgiide ¢ogalir.*¢

Oysa Kinalizade'nin temsil ettigi dini ahlak, kisisel ¢ikar ve menfaat arzu-
suyla yapilan iyilikleri erdem olarak gormemekte, kendisini diisiinmenin ya-
ninda baskalarini da diisiinmeyi, almanin yaninda vermeyi de hedef edinmekte,
biitiin bunlarin sonucu olarak da ¢atismadan ¢ok paylasma ve uzlasiy1 amagla-
maktadir.

2.2. Ahlaki Egitimde Dini Prensiplere Yer Vermesi

Kinalizade’'nin ahldk anlayisinda dinin yerini gosteren diger bir husus,
dini prensipleri, insan egitip ahlaki yonden olgunlastiran seylerin ilki olarak
gormesidir. Kinalizade huyun degismesi konusunda filozoflarin gortislerini tar-
tisirken, bunun miimkiin oldugunu belirtir ve ytice Allah’in huylari iyiye dogru
degistirmek lizere 6greticiler gonderdigini soyler. Ona gore ilk terbiye edici, ilahi
prensipler ve ilahi bilgilerdir. Peygamberlerin sonuncusu olmasi dolayisiyla bii-
tiin dinleri nesh etmis (gecerliligini kaldirmis) olan Islam dininin yiice peygam-
beri Hz. Muhammed (SAV)'in teblig ettigi din, hayir ve edebin ciimlesini i¢ine
almistir. O biitiin beseri fikirlerin tistiindedir ve parlaktir.#’ Bu noktada “Allah’in
ahlaki ile ahlaklaniniz” hadisini hatirlatan Kinalizade: “Y{ice varliga benzemek
insan ruhunun son mertebesi olmustur” der.*® Dolayisiyla o dini prensipleri ve
peygamberleri ahlaki egitimin en 6nemli unsuru olarak gormdistiir.

4 Max Weber, Protestan Ahlik: ve Kapitalizmin Ruhu, ¢ev. Zeynep Giirata, Ankara 2002, s.43-44.
76 Topgu, Ahlak Nizami, s. 99

4 Hulusi Arslan, “Ahlakin Evrenselligi Agisindan Islam ve Modernizm”, Inénii Universitesi
Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Cilt: 2, Say1: 1, s. 56.

46 Takiyyettin Mengtlisoglu, Felsefeye Giris, Istanbul 1992, s.273; Arslan, “Ahlaki Degerlerin
Degisimi Sorunu: Nesnellik ve Oznellik”, s. 79.

47 Ahlak-1 Alaf, s. 42.

48 Devlet ve Aile Ahlaki, s. 40.
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2.3. Ahlaki Kavramlara Dini i¢erik Kazandirmasi

Kinalizade, nazari ahlak igerisinde dinin inang esaslarina, ameli ahlak ice-
risinde de ibadet ve muamelata yer vermistir. Onun hikmet, adalet, iffet ve secaat
olarak belirledigi temel faziletleri ve onlara bagl diger ahlaki erdemleri temel-
lendirirken sik sik dini referanslara bagvurdugu goriilmektedir. Diger bir ifa-
deyle o, bu temel erdemler {izerine kurdugu ahlak sistemini, biiyiik oranda Islam
inang ve degerleriyle bezemistir. Bunu yaparken dinin temel referanslarini olus-
turan ayet ve hadislere bagvurmakta; felsefe ve filozoflara yaptig: atiflar kadar,
hatta ondan daha ¢ok peygamber ve velilerin s6z ve davranislarina atif yapmak-
tadir.

Kinalizade'nin Ahlak-1 Alai’si bu agidan degerlendirildiginde sunu ifade
etmek miimkiindiir ki biitiin bu faziletlerin inan¢tan ve dinden bagimsiz bir se-
kilde elde edilmesi olas1 degildir. Ciinkii insanin bu faziletleri elde edebilmesi
i¢in ayn1 zamanda dinin emir ve yasaklarina uymasi gerekir. Onun ahlék ile din
arasinda kurmus oldugu bu iliskiyi, adaleti meydana getiren 6zellikle teslim, te-
vekkiil, ibadet ve takva faziletlerinden bahsederken ¢ok agik bir sekilde orta koy-
dugunu goriiyoruz.

Kinalizade’ye gore adalete bagli bir fazilet olan teslim yiice Allah’in emir
ve yasaklarini, Allah resuliiniin sozlerini, goriiniiste beser tabiatina muhalif olsa
bile, kalp rizasi ile kabul etmektir. Yani Allah ve resuliiniin belirttigi sorumlu-
luklara muhalefet etmemektir.#

Kinalizade'nin ahlak anlayisi igerisinde insan egosunu tanrilasmaktan ko-
ruyan 6nemli bir ahlaki erdem de, tevekkiildiir. Ona gore, tevekkiil, insanin giicii
disindaki ilahi takdire bagli olmayan islerle ilgili giigliikleri ortadan kaldirdiktan
sonra neticeyi Allah’a havale ederek O'na siginmak ve giivenmektir. 5

Asrimizda yanlis tevekkiil ve kader anlayisinin, Miisliimanlarin gerileme-
sinden sorumlu tutuldugunu ve bu yonden elestirildigini biliyoruz. Kinalizade
asirlar dncesinde benzer bir sekilde boyle bir tehlikenin varligina isaret etmistir.
Ona gore, “calismay1 ve tedbiri terk ederek tevekkiile yapismak, hakiki tevekkiil
degildir. Boyle yapan kisi tevekkiiliin sartlarina uymadigi igin bu fazilete tutun-
mamus sayilir ve istedigi amaca ulasamaz. Ciinkii yiice Allah bu alemde her seyi
bir sebebe baglamistir. Bu ilahi yola uymak her kula diisen bir vazifedir. Fakat
sebeplere sarildiktan sonra gayeye erismeyi Allah Teala’ya havale etmek yerine,

4 Ahlak- Alai, s. 117
50 Ahlak-1 Alag, s. 117
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kendi tedbirine giivenmek, insani sapikliga siiriikleyen bir biiyiiklenmedir.
Boyle bir kisi bir giin mutlaka diizenini kaybetmeye ve helake mahk{im olur.”5!

2.4. Ahlak Sisteminde Ibadet Kavramina Yer Vermesi

Kinalizade'nin diisiince sisteminde ahlak ile dinin ayrilmaz bir iligkiye sa-
hip oldugunun 6nemli delillerinden biri de onun bu sistem igerisinde ibadet kav-
ramina yer vermesidir. Ona gore ibadet adalet erdeminin bir tiiriidiir. Ibadet er-
demi, bizi sonsuz kerem hazinesinden liitfu ile yarattiktan sonra acik ve gizli sa-
y1s1z nimetleri, sayisiz ihsanlar1 6niimiize seren, viicut miilkiimiizii mamur kilan
ylice Rabbimize itaat ve onun dinine hizmette gayretli olmak demektir. Bu fazi-
letin en gelismis sekli takvadir.’? Kinalizade’ye gore takva, en yiiksek ve en ¢ok
ovilmiis bir ahlaki fazilettir. Takva elbisesinden mahrum olanlar, ahiret saade-
tinden ve ebedi nimetlerinden mahrum kalirlar. Takvanin ii¢ mertebesi vardir:

Birincisi, ebedi azaba sebep olan sirk ve kiifiirden sakinmak

Ikincisi, saadete vesile olan ilahi emir ve farzlari isleyip yerine getirmek ve
glinahlardan hatta kiiciik giinahlardan bile sakinmaktir.

Ugiinciisii ise, kalbi meggul eden islerin hepsini, diinyay1 kalpten silmek,
tamamiyla Hak Teadla’nin muhabbetine yonelmektir. Iste bu hakiki takvadir.53

Kinalizade, ibadetin, ahlaki hastaliklarin tedavisi icin gerekli oldugunu
soyler. Bu baglamda soyle der: “Buna ragmen kisi kendisini haram islemekten
alikoyamamuigsa, her giinah igleyisinde nefsine biiyiik ibadetler yiikleyerek ter-
biye yoluna gitmelidir. Mesela dinimizce haram kilinan bir seyi isleyince, ¢cok na-
maz kilmay1 ve giinlerce orug tutmay1 adayarak nefsine ceza vermeli, onu takip
etmeli ki nefis bundan sonra ser’an ve aklen yasak bir seye ragbet etmesin.”4

Goriildiigii tizere Kinalizade'nin ahlak sistemi igerisinde, sekiiler ahlakin
zaafiyetlerine care olusturacak onemli faziletler bulunmaktadir ki bunun temel
sebebi, onun, ahlak sisteminde dini degerlere 6nemli dl¢iide yer vermesidir.

2.5. Felsefe Ile Dinin Catistig1 Noktalarda Dini Esaslar1 Tercih Etmesi

Kinalizade’'nin diisiince sisteminde ahlak ile din arasinda kurulan siki ilisg-
kiyi gosteren hususlardan biri de, felsefe ile dinin ¢atistif1 noktalarda, dini esas-
lardan yana tavir almasidir. Ornegin o, Kur’an'in zahirinden anlagilan “hasr-i

cismani”yi (beden olarak dirilmeyi) reddedip, dirilmenin ruh ile olacagini iddia

51 Ahlak-1 Alai, s.118
2 Ahlak-1 Ald, s. 11

53 Ahlak-1 Ala, s. 119
54 Ahlak-1 Alai, s. 163
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eden bazi filozoflarin goriislerine degindikten sonra sdyle demektedir: “ Akl ba-
sinda uyanik kimseler, akidelerinin esaslarini peygamberlerin gosterdigi yollar
tizerine diizelterek, imana bagh hiikiimleri, Yunan’a bagli hikmet ve felsefe tize-
rine takdim ve tercih ettiler. Yukaridaki siiphelerden arindilar, peygamberlerin
seriat binasini ilga etmediler. Zira Yunan felsefesinin esasi nefis ve hevanin tesi-
rinden uzak degildir; biinyesi itibariyla maddidir. Halbuki iman esaslar1 Allah
resuliiniin tebligidir.”3

Su halde Kinalizade’nin ahldk anlayisinda dinin yeri vazgecilmezdir. Ki-
nalizade son ve gergek din olan Islam’in, biitiin ahlaki prensipleri en giizel bir
sekilde kapsadigini diisiinmektedir. Bu sebeple de o, ahlak sisteminde Islam’in
inang, ibadet ve davranis sekillerine yer vermistir. Kinalizade ahlak sistemini
olustururken, iskeletini filozoflardan almakla suclanmistir. Fakat yakindan ince-
lendiginde bu sistemin igerigini biitiiniiyle Islam esaslariyla 6rdiigii goriilmekte-
dir.

Sonug ve Degerlendirme

Kinalizade Ali Efendi'nin diisiince sistemini biitiiniiyle hikmet ve ahlak
kavramui tizerine kurdugunu sdylemek miimkiindiir. Bu sistem igerisinde ahlak
ile din arasinda siki bir iligkinin oldugu goriiliir; hem ahlakin hem de dinin amacg-
ladig1 gayelere ulasmada her ikisi de vazgecilmez bir role sahiptir. Ona gore
ahlakin gayesi olan mutlulugun elde edilmesi i¢in kesinlikle Allah, niibiivvet ve
ahiret inancina sahip olmak ve Islam dininin getirdigi sorumluluklari yerine ge-
tirmek gerekir. Bu yoniiyle diisiintildiigiinde Islam ahlakgilarinin hikmeti biitii-
niiyle Yunandan aldig1 yoniindeki degerlendirmeler isabetli gortinmemektedir.
Clinkii ana hatlarin1 oradan almalarina ragmen ahlaka dini muhtevasini kazan-
dirmiglardir. C)zgﬁnlﬁkleri de buradan kaynaklanmaktadir.

Ote yandan Kinalizdde'nin ahlak anlayisinin, dinden bagimsiz sekiiler
ahlakin sebep oldugu bazi agmazlara care olabilecegi sdylenebilir. Zira sekiiler
ahlak, ote diinya inancin1 hesaba katmadig: i¢in ahlakin gayesini diinyevi mut-
lulukla sinirlandirmistir. Bu da insani bencillestirmis, hazzi ve giicii elde etmek
icin en kutsal degerleri dahi arag olarak kullanmaya sevk etmistir. Sonugta insan-
ligin biiyiik bir kisminin felaket ve sefalet icerisinde yasamasina neden olmustur.
Modernizmin veya sekiiler ahlakin sebep oldugu tarihi olgulara bakildiginda bu
neticenin dogrulugu goriliir. Somiirgecilik hareketlerinin yaru sira, iki diinya sa-
vasinda cekilen biiyiik acilar, tarihin kotii hatiralari olarak kaydedilmistir. Bugiin
ayni durum, demokrasi ve insan haklar1 adina devam etmektedir. Savas, siddet,

55 Ahlak-1 Alai, s. 79.



64 ¢ Hulusi Arslan

doganin oOl¢iisiizce tahrip edilmesi, gevre felaketleri, yasam alanlarinin daral-
masi, ayni anlayisin bir neticesidir. Insan haklar1 gibi masum kavramlar dahi,
hakimiyet saglamanin, kaynaklari somiirmenin araci haline getirilmistir. Insan
sifli arzularinin pesinde kosan bir varliga doniismiistiir. Dolayiyla sekiiler
ahlakta insani asil harekete gegiren haz ve zevki tatmin eden maddi kazanimlar-
dir ve ahlak dahi bu kazanimlar: elde etmenin araci haline gelmistir. Dinin bu
alana simir koymak icin teklifi olan helal ve haram 6lclilerinden mahrum kalan
insana bu noktada sinir koyabilecek tek unsur vicdan kalmustir. Vicdanin sesi de
heva ve arzularin veya kotii aliskanliklarin baskisi alinda duyulmaz hale gel-
misgtir.

O halde varliga ger¢ek anlamini veren inang ve din olmadan ahlaki erdem-
leri gerceklestirmek miimkiin degildir. Gerg¢i insanlar inang ve din adina da bir-
¢ok kotiliigli yapabilmektedirler. Fakat gercek anlamda dinin temel prensipleri
hayata aktarildiginda bundan bahsedilemez. Bu sebeple saf, ar1 ve duru halde
bulunan dinin 6zii ile ahlakin birlesmesi gerekir. Muhtevasini manevi degerler-
den alan ahlak anlayisi yeniden hayata davet edilmelidir.
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ciime edilen Giambattista Toderini ve Adrian Reland bu yazarlar arasinda zikredilebilir. Iste bu ma-
kalede Kelam ile alakali aydinlanmaci yazarlar tarafindan ortaya konulan eserlerden érnekler sunu-
lacaktir.

Anahtar Kelimeler: Aydinlanma dénemi, islam, Kelam, Oryantalizm

Abstract: Kalamstudy Abroad- Germany in the Period of Enlightenment: In West is orientalistik
a definition, which is identical especially since five centuries with the studies about Islam and Islamic
World. It became an independent disciplines, by distancing itself from theology in the age of en-
lightenment. From this period began the objectiv studies about Islam according to the previous peri-
ods. The most prais of this change must be given to the German scholar Johann Jakob Reiske, who
was a close friend of Lessing. The same applies to the Kalam. In the Kalam science were many schi-
entific works written espacially by German enlightenment philosophers as Gotthold Ephraim Lessing
and Johann Gottfried Herder. But further there were Works of other non German scholar, which were
translated from other languages in to German as Giambattista Toderini and Adrian Reland. In this
article will be explained and analysed these works.
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Giris

Aydinlanma déneminde eskiye nazaran Doguyu, daha dogrusu Islam’t
daha bilimsel bir yontemle ele alip inceleyen yazilarin sayisi oldukga artmisti. Bu
yazilarin yazarlari da elbette ki daha ziyade aydinlanmaci filozof ve diisiiniirler
idi. Buna karsin Kilise yazarlar1 ve oradan beslenen oryantalistler ise 6n yargili
eserler vermeye devam etmislerdir. Aydinlanma déneminin Islam ile baglantili
olarak en karakteristik 6zelligi oryantalizm ¢alismalarinin Kiliseden bagimsiz bir
yapiya kavusturulmus olmasidir. Bunda en 6nemli katkiy1 Johann Jakob Reiske
(1716-1774) yaprru@tur.1 Reiske gayretli ¢alismalariyla Almanya’da aydinlanma
doéneminde Islam arastirmalarim Kilisenin tekelinden, yani teolojiden kurtarip
bagimsiz bir disiplin haline getirmek ugrunda biiyiik mesafe kat etmistir. Onun
ileride eserlerinden bahsedecegimiz Lessing’in de yakin arkadas: oldugu bilin-
mektedir. Lessing Arapga kaynaklar hususunda Reiske’den oldukg¢a yardim gor-
miigtiir. Reiske’nin ¢alismalari, bir yanda Islam arastirmalarmmn yani oryantaliz-
min bagimsiz bir bilim olarak ortaya ¢ikmasina neden olurken diger yanda ise
Islam’in tarihsel acidan Hiristiyanligin karsisinda ayr1 ve bagimsiz bir kimligi
olan bir din olarak Batida kabul edilmesi sonucunu dog“;uracaktlr.2 Simdi bu do6-
nemde aydinlanma degerlerine bagl olarak dnceki dénemlere nispeten objektif
ve bilimsel yazilar kaleme almis miiellifler ile onlarin 6ne ¢ikan eserlerinden 6r-
nekler sunmaya calisacagiz:

1. Adrian Reland (1676-1718):

Kelam/Islam inang Ogretisi ile alakal1 olarak Islam’a kars1 6n yargilarin-
dan tam anlamiyla kurtulamamais olsa da yine de objektif yazmaya ¢alisan Hol-
landal1 {iniversite profesorii Adrian Reland’in 1705 yilinda Hollandaca, 1717 y1-
linda ise Almanca terciimesi basilan “Zwei Biicher von der Tiirckischen oder Mo-
hammedanischen Religion” (Tiirklerin ya da Muhammedilerin Dinine iligkin iki
Kitab) adli eseri zikredilebilir. Tiirklere ve Miisliimanlara kars1 sevgi ve hosgo-
riisityle taninan Meshur Alman aydinlanmac filozof Gotthold Ephraim Les-
sing’e (1729-1781) gore Georg Sale’nin eserleri yani sira Reland’in bu eseri kendi
zamaninda, “Miisliimanlar ve Tiirkler hakkinda ulagabildigi en objektif kaynak-
lar” durumundadirlar.

1 http://www.owep.de/artikel/376/im-wandel-zeiten-bild-des-islams-im-westen
2 http://www.owep.de/artikel/376/im-wandel-zeiten-bild-des-islams-im-westen

3 Ozcan Tasa, Aydinlanma, Oryantalizm ve fslam: Kelami Konular Baglaminda Bir Karsilas-
tirma, Sentez Yay., Ankara 2013, s. 12-13.
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Ingiliz Sale’nin eseri Kur’an terciimesidir. Reland’in eseri ise yukarida zik-
redildigi {izere Kelamla da alakalidir. Bu yiizden Reland’in eseri hakkinda biraz
daha detayl: bilgiler sunmak durumundayiz:

Eserin iki kitaptan olustugunu yukarida belirtmistik. Birinci Kitabin bas-
lig1 “Muhammedi Teoloji” (Begriff der Muhammadischen Theologie) olup, bu
sOzcligiin eserde gliniimiizdeki gibi “ilahiyat” anlaminda degil de tam olarak
Kelam1 karsilayacak sekilde kullanildig: tespit edilmektedir. Kitapta Islam’daki
Inang sistemi (Vom Glauben) bashg: altinda Allah’a, Meleklerine, Kitaplarina,
Peygamberlerine Ahiret Giiniine ve Kaza ve kadere iman (Vom Ratschluss Got-
tes) konusu islenmektedir (6-28). Bu kisimda ikinci boliimde abdest ve gusiil, te-
mizlik (Von den Reinigungen) baslig1 altinda incelenmektedir. Burada yine Te-
yemmiimden sonra (Von der Reinigung die mit Sande geschieht) namaz (Gebet)
zekat (Almosen) orug (Fasten) ve hac ele alinmaktadir (28-55).

Bir sonraki bolim “Muhammedilere yakistirilan bir¢ok yanhs seyler”
(Dass den Mohammadanern Viele Dinge falschlich beigemessen werden) baslig:
altinda Miisltimanlara ve Tiirklere ait batidaki yanlis fikirler ele alinmaktadir (55-
147). Bu boliimde 6rnegin “Miisliimanlarin yildizlara tapip tapmadiklar1”, “Al-
lah’in giinah ve kétiiliigiin kaynagi olup olmadigr”, “Miisliimanlarin, giinahlarin
su ile ytkanmasi sonucu temizlendigini sdyleyip sdylemedikleri”, “Tiirklerin disi

LY/

meleklerin oldugunu soyleyip soylemedikleri”, “Tiirklerin Mekke'ye Hz. Mu-
hammed’in mezarim1 gérmek icin mi gittikleri”; “onlarin ruhlarin 6liimsiizlii-
giine inanip inanmadiklar1” (Von der Unsterblichkeit der Seelen), “Kur’an’da
Hz. Muhammed’in okuma yazma bildiginin yer alip almadigi, “Hz. Muham-
med’in Kur’an’da kisinin isteyecegi kadar kadin alacagina izin verip vermedigi”;
“Hz. Muhammed’in erkeklerin siinnet olma adetini Yahudilerden alip almadi-

g1na” dair gortisler ve benzer konular ele alinmaktadir (55-147).

Birinci kitaptan hemen sonra ikinci cilt olarak eklenen ikinci kitap ise
Tiirklerin Gayr-i Miislimlere karsi savasirken onlara kars1 uyguladiklar: savas
hukuku ile alakali olup “Tiirkisches Krieges-Recht” bashigini tasimaktadir. Bu
baslhik altinda Tiirklerin savasi ne kadar istedikleri; Tiirklere gore din ugrunda
kimlere kars1 savas yapildigi, Hiristiyanlarin Miisliiman tilkelerde hangi tiir 6z-
giirliiklere sahip olduklari, Tiirklerin savasta tamamen yasak olarak gordiikleri
seyler, Hz. Muhammed'in ehli beytinin savas ganimetleri konusundaki haklari,
baris, ateskes v.b. konular islenmektedir (149-231).

Icerigi hakkinda yukarida bilgiler sunmaya calistigimiz Reland’in kitabi
dikkatle incelendiginde onun Islam’a bakis tarzinda oldukca 6nemli bir para-
digma degisikligine isaret ettigi gozlemlenmektedir. Bu da Lessing’in de iize-
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rinde durdugu iizere Islam ve Miisliimanlar hakkinda Avrupa’daki birgok algi-
nin yanlis ve uydurma oldugudur. Zaten kitabin bir boliimiiniin basliginin “Mu-
hammedilere yakistirilan bir¢ok yanlis seyler” olmasi bu durumun en agik delili
durumundadir. Reland, eserinde Miisliimanlara haksizlik yapildigin agikca or-
taya koymaya galismaktadir. Oyle ki onlarin kader gibi baz1 hususlarda temel
tartisilan konularda Hiristiyanlardan ¢ok daha tutarli olduklarin dile getirmek-
tedir. Onun tarafindan zikredilen bu tiir diisiincelerin Lessing gibi aydinlanmac1
filozoflar tizerinde Tiirkler ve Miisliimanlarla ilgili olumlu izlenimler birakti-
ginda siiphe bulunmamaktadir. Ciinkii kaderle baglantili olarak insan iradesinin
ozgilirliigii konusu aydinlanmanin en 6nemli kriterleri arasinda yer almaktadir.*
Islam’in temsil etigi kader anlayisi da aydinlanmaci filozoflar icin daha tutarli
bulundugundan Islam’a kars1 bilim gevrelerinde sempati uyanmasina neden ol-
mustur. Bazilarina gore Reland Hiristiyan Avrupa’da kendisini Hiristiyan sayan
bir aragtirmacinin 6n yargilarindan biraz da olsa kurtulmak suretiyle fslam hak-
kindaki gergekleri ortaya koyan ilk aragtirmacidir.’ Bu noktada hemen su husu-
sun belirtilmesi gerekir ki o dénemde bir Hiristiyan i¢in Islam hakkinda glizel
seyler soylemek imkansizla esit durumdaydi. Zira kisi bu durumda kendisini
inkar etmeyle karg1 karsiya kalmaktaydi. Ciinkii Islam hakkinda giizel seyler
sOylemek akli yticeltmek demekti ki, bu durumda o kendi inancini sorgulamak
durumunda kalabilirdi. Ancak bu durum Reland da dahil o dénem i¢in heniiz
erkendi. Bu ancak aydinlanmanin ikinci asamasi olan “radikal elestirel donem”
diye de adlandirabilecegimiz Kant ve Lessing’in yasadig1 zaman diliminde ger-
ceklesmistir. Reland her ne kadar yukarida da dile getirdigimiz gibi Hiristiyanli-
g1in bir takim 6gretilerine elestiriler getirmesine karsin 6rnegin bir Lessing kadar
Islam’1 yiiceltememistir.

2. Gotthold Ephraim Lessing (1729-1781)

Aydinlanma déneminde Kelam arastirmalarinda daha dogrusu fslam
inang Ogretisi konularinda 6n plana ¢ikan isimlerden bir digeri de yukarida zik-
redilen Gotthold Ephraim Lessing olmustur. Lessing aydinlanma donemi Al-
manya’sinda belki de Kant’tan sonra en etkili sahsiyet durumundadir. Lessing’in
yasadig1 donemde Avrupa’da birakin Tiirkler ve Islam hakkinda giizel seyler
sOylemeyi, onlarin isminin telaffuz edilmesi bile biiyiik suglar arasindaydi. Buna

4 Tagay, Aydinlanma..., s. 14
5 John Hennig, Goethes Europakunde, Amsterdam 1987, s. 349
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ragmen o, cesaretle Tiirkleri ve onlarin inang sistemi Islam’1 savunabilmigtir.6
Lessing’in ¢ocuklugundan itibaren boyle bir tutum almasindaki en 6nemli etken
bize gore Batidaki Ibn Riisd¢ii akim sonucu ortaya cikan aydinlanma degerleriyle
“Kur’an kaynakli” Islam dgretileri arasinda gordiigii biiyiik benzerliklerdir. Bu
benzerlikler sosyal ve toplumsal hayatin bir yanda teorik diger yanda ise pratik
ihtiyaglarini ortaya koyan prensip ve ilkelere isaret etmektedir. Bunlar igerisinde
en dikkat c¢ekenleri Allah’in varlig1 ve birligi, ahiret ya da 6liimstizliik inanci,
adalet ve 6zgiirliik ile aklin denetiminde faaliyet gosteren dindarliktir. Bu tiir bir
dindarlik anlayisina sahip dini, Lessing, “akli-tabii vahiy dini” (verniinftige na-
tirliche Offenbarungsreligion7), meshur Alman filozofu Kant ise “indirilmisg ta-
bii” (natiirliche geoffenbarte) din olarak tar11rr1lam1§t1r.8

Burada 6zellikle aydinlanmaci Alman diisiiniirlerin ortaya koyduklari s6z
konusu ilke ve prensiplerle donemin Almanya’sinda toplumda sosyal alanda
hakim olan pargalanmislik ve ¢atisma ortamindan birlik ve huzura ulasma ¢aba
ve gayretleri dikkatimizi ¢ekmektedir. Bundan dolay1 da onlar, Baba-Ogul-Kut-
sal Ruh’tan ibaret {i¢ Tanr1 inanci (Teslis) gibi siirekli olarak ¢oklugu ve parga-
lanmigligr bireylerin bilingaltlarina yerlestiren 6gretileri siddetle reddetmisler-
dir. Bu konuda hig siiphesiz en 6nemli katkiy1 Kant yaprru@tn‘.9 Alman birliginin
saglanmas1 hususunda oldukga fazla gayretleriyle taninan meshur aydinlanmaci
Alman filozofu Herder de zikredilen “Birlik” olgusunun toplumda huzurun ve
gelismenin en 6nemli nedeni oldugunu “Kur’an Dili'nin Araplarin diinya haki-

¢ Tasc, Aydinlanma...., s. 59; Tasci, “Aydinlanma Felsefesinin Temel Degerlerine Mu'tezile
Kelamcilarinin Katkilar1”, II. Iigaz Felsefe Giinleri (Aydinlanma-Din-Demokrasi) Ulusal Sempoz-
yumu, Cankirt Karatekin Universitesi Edebiyat Fakiiltesi Felsefe Boliimii, Cankir1 13-14-15
Ekim 2011; Tagci, “Almanya’da Kelam Calismalar1”, Dini Arastirmalar Dergisi, C. 6,, 2004;
Tasci, “Batida Kelama liskin Caligmalar ve Degerlendirilmesi”, Kelam El Kitabi, Ed.
S.A.Diizgiin, Ankara 2012; Tasci, Vereinbarung von Vernunft und Offenbarung Bei den
Mu’taziliten und Aufklarern”, Indnii Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Gliz 2011/2 (2),, s.
71-79; Tasgci, “C.H.Becker (1876-1933) Orneginde Uygulamali Oryantalizm (Angewandte
Orientalistik) Anlayisi-Oryantalizm Calismalarinin Siyasallasma Siireci”, Ankara Universitesi
[lahiyat Fakiiltesi Dergisi, C. 47, Say1 2, 125-147 (2006).

7 Zahim Mohammed Muslim, “Lessing und der Islam, Eine Studie zu Lessings Auseinander-
setzung mit dem Islam”, Berlin 2010, s. §; ayrica bkz. Tasci, Aydunlanma..., s. 64.

8 Immanuel Kant, Kritik der reinen Vernunft,, Anaconda Verlag,, Koln 2011, s. 59; ayrica bkz.
Tasci, Aydinlanma..., s. 37.

9 Detayl bilgi i¢in bkz. Immanuel Kant, Streit der Fakultdten —1798, Immanuel Kant’s Samtliche
Werke-Religion Innerhalb der Grenzen der blossen Vernunft und Streit der Faciiltéten-He-
rausgegeben Von Karl Rozenkranz Zehnter Teil- Leipzig 1838, s. 290; ayrica bkz. Tasci, Ay-
dinlanma..., s. 42.
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miyetinin muzaffer bir bayragi olmas: sasilacak bir durum degildir” demek su-
retiyle ortaya koymaya ¢alismistir. Zira bu sekilde genis bir bolgeye yayilan bir
milletin, ortak bir konusma ve yazma tiiriine sahip olmasinin 6nemli bir avantaj
oldugunda siiphe yoktur. Avrupa’ya galip gelen Germenler de sayet Araplar'in
Kur’an’a sahip olduklar1 gibi klasik bir kitaplar1 olsaydi, bu durumda Latince
hi¢cbir zaman onlarin dillerinin efendisi olmaz, bundan bagka onlarin bir¢ok ka-

bilesi-soyu tarih sahnesinden tamamen kaybolup gitmezdi. 10

Dikkat edildiginde gerek Kant gerek Herder gerekse Lessing her seye pra-
tikteki faydasina gore deger bigmektedirler. Bir sey pratik hayatta insana ve top-
luma faydaliysa alinmals, tatbik edilmeli sadece teorik diizeyde kalip insana hic-
bir faydas: olmayan hususlar ise hi¢ bir sekilde kabul edilmemelidir. Bundan do-
lay1 da onlar pratik hayatla uyumlu bir “tabii din-fitrat dini” modelini kendi sis-
temlerinin temeli yapmuslardir. Bu dine ayn1 zamanda “insan merkezli din” ad1
verilmektedir. Bu dinin ilkeleri yasanilan-pratik hayattan ¢ikartilmakta disari-
dan dayatilmamaktadir. Bu ilkeler insanun bizzat kendi ihtiyaglarindan dogdugu
icin akil tarafindan reddedilmemektedir.'! Oysa bunun karsisinda yer alan ve
insana disaridan bagkalari tarafindan dayatildig: igin sadece teoride kalip, onun
ihtiyaglariyla uyusmadigindan, aklin kabul etmedigi ve sagma buldugu dindir ki
buna da “din adamlar1 dini” ad1 verilmektedir.” Bu dinde din adamlar1 Tanr1'y1
merkeze alarak otorite tesis etmektedirler. Zira Boyle bir dinde Tanr1 konusama-
yacagina gore Onun adina siirekli din adamlari fetva verecekleridir. Su halde bir
dinin kabul ya da reddedilmesindeki temel 6l¢iit onun insan ihtiya¢larindan dog-
mus olmasi yani pratik hayatla uyum igerisinde olmasina baglidir. Ancak bunun
icin bir ahlak yasasina ihtiya¢ duyulmaktadir. Bu ahlak yasasina ise Tanri'nin
varligini (Existenz Gottes) ve ruhumuzun Sliimstizliigiini (Unsterblichkeit un-

serer Seele) kabul etmeden ulagsmak miimkiin degildir.12

Aydinlanmaci Alman filozoflar1 bu yiizdendir ki akil, dolayisiyla da insa-
nin ihtiyaglarini bizzat icerisinde barindiran Islam’1 elbette ki Kur’an temelli ola-
rak ytiiceltmislerdir. Bunu en bariz sekilde ortaya koyan yukarida da belirttigimiz

10 Herder,, Ideen zur Philosophie der Geschichte der Menschheit, Hrsg. Heinrich Luden-Leip-
zig 1841-Johann Friedrich Hartknoch -Vierte Auflage, Band II, s. 383.; ayrica bkz. Tasci, Ay-
dinlanma..., s. 90.

! bkz. Taga, “Dilin Kékeni, Kur'an’in Yaratilmighig ve Herder”, Felsefe Diinyasi, 2010/2 Sayn :
52,103-116.

12 Johann Gottlieb Fichte, Versuch Einer Kritik Aller Offenbarung, Kénigsberg 1793, 2. Auflage,
s. 63.
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gibi Lessing olmustur. Lessing bu konuda bir¢ok yazi kaleme almis ancak 6zel-
likle birkag tanesi 6n plana ¢ikmistir. Bunlardan birincisi “Rettung Cardanus” 13
adli yazisidir. Bu ya21da14 ana hatlariyla Islam’in sahip oldugu kelami/inang sis-

teminin diger dinlerden su sekilde ayrildig1 ortaya konulmaktadir:

1. Mucize anlayist: Lessing Kur’an’da Hz. Muhammed’in Hz. Tsa gibi so-
mut mucizelerinin olmayisini olumlu bir faktor olarak gérmektedir. Zira
ona gore eski ¢aglardaki efsanelerin somut mucizelerle alakas1 mevcut-

tur. Efsaneler ve mitlerin ise tabii-fitrat dininde olmasi d1"1§1'ir11'ilemez.15

2. Akl ilkeleriyle uyum igerisinde olan sadece Islam’in inang sistemidir.
Bundan dolayidir ki diger dinler hurafeler ve sagma so6zlerle (Wirrwar
von Sitzen) dolu oldugu halde Islam Dini bunlardan uzaktir. islam’daki
Ogretiler gayet aciktir ve diger dinlerde oldugu gibi onda sirlar (Geheim-

nisse) yoktur. 16

3. Islam’da iddia edildigi gibi teror ve siddete izin verilmemistir. En tole-
ransli din Islam’dir. Islam sadece zulmii engellemek ve Allah’in birligini

tesis etmek icin savagilmasini vaz etmi§’dr.17

Lessing, Islam ile 6zdeslestigini iddia ettigi bu ilkelerden bagka onun top-
lumsal hayat1 diizenleyen 6rnegin adalet ve toleransiyla da diger dinlerden ay-
rildigini ortaya koymak icin bagka bir takim eserler de yazmistir. Bunlardan birisi
“Nathan der Weise” dir. Eser 1779 yilinda bir tiyatro eseri (Drama) olarak yazil-
mis olup Selahattin Eyyubi'nin (1138-1193) adaletli yonetimi altindaki Kudiis'ii
konu edinmisgtir. Selahattin Eyyubi eserde toleransh ve aydin bir sultan olarak
sunulmaktadir. Eserde yine ailesinin bir ¢ok ferdi Hiristiyanlar tarafindan 61dii-
riilen Yahudi bir tiiccar olan Nathan'in, elbette ki diger tiim dinlere mensup ki-
silerle birlikte, Miisliimanlarin hakimiyeti altinda nasil toleransli ve adil bir mu-

amele gordiigii anlatilmaktadir. 18

w

Lessing, Theologiekritische Schriften I, “Rettung Cardanus” Hrsg. Herbert G. Gopfert,
Miinchen 1976.

4 (“Rettung Cardanus” 11, 15, 16, 19, 20, 21, 22, 24, 25, 26 ve 27. Sayfalar)

15 Daha genis agiklamalar igin bkz. Tagci, Aydinlanma..., s. 71-73.

16 Tagci, Aydinlanma..., s. 74.

17 Tagci, Aydinlanma..., s. 75..

18 Tasc, Aydinlanma...., s. 84.; Silvia Horsch, “Lessing, der Islam und die Toleranz”, Vortrag

im DMK (Deutschsprachiger Muslimkreis) am 29.08.2003.
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Esas itibariyle bir tiyatro eseri olarak yazilan ve daha sonra da defalarca
sahnelenen Nathan der Weise ile Avrupa’da hakim olan mezhep ve din kavgala-
rinin dnlenmesi amaclanmis, bu amaca ulasmak icin de Islam’daki adalet ve to-
lerans sistemi model olarak alinmistir. Islam’in tolerans ve adalet y6niinii ortaya
koymak icin Lessing tarafindan yazilan diger bir tiyatro eseri ise “Fatima” adin
tasimaktadir. Lessing, Voltaire’in 1741 tarihinde “Mahomet” adli trajedide Hz.
Peygamber’e yaptig1 haksiz ithamlara 1754 yilinda yazip, 1759 tarihinde de sah-
neledigi bu tiyatro oyunuyla (Trauerspiel) karsilik vermistir.!” Eserde temelde
Voltaire’in sdylediginin aksine Hz. Muhammed’in en adil kisi oldugu 6n plana
cikartilmaktadir.

fslam hakkinda Lessing’in olumlu diisiinceleri yiizyillar boyunca Bati
diinyasinda gizlenmistir. Ancak onun bu diisiinceleri giiniimiizde yavas yavas
bir takim yazarlar tarafindan dile getirilmeye baslanmistir. Bunlardan en énem-
lisi Karl-Josef Kuschel’dir. Kuschel, “Vom Streit zum Wettstreit der Religionen-
Lessing und die Herausforderung des Islam” (Patmos Verlag 1. Aufl. Diisseldorf
1998) adli eserde Lessing’in ozellikle Islam hakkindaki diisiincelerini 6n plana
cikartmaktadir.

3. Johann Gottfried Herder (1744-1803)

Bu dénemde Alman aydinlanmaci filozoflarindan Islam ve Onun gretisi
hakkinda diisiincelerini ortaya koyanlardan bir digeri de Johann Gottfried Her-
der’dir. Herder bu diisiincelerini ilk olarak kendisine 1772 yilinda Berlin Akade-
mie 6diiliinii kazandiran “Abhandlung Uber den Ursprung der Sprache” adli
eserle dile getirmistir. O bu eserde her ne kadar dilin kdkenine iligkin arastirma
yapmak hedefinde olsa da, Miisliimanlar agisindan oldukga 6nemli, Bat1 i¢in ise
bir o kadar da sasirtic1 tespitlerde bulunmaktadir. Zira bu eserde Miisliiman
Araplar ilk defa Hiristiyanlar karsisinda zikredilme imkanina sahip olmuslardir.
Onlar sadece zikredilmekle kalmamuislar, aynm1 zamanda da Hiristiyanlara ve Hi-
ristiyanligin temelleri iizerinde tesekkiil ettigi Yahudi-Ibrani kiiltiiriine kargi da
bir iistiinliik kazanmistir. Arapga da seref bakimindan Ibranice’den daha tistiin

bir mertebeye glkml@tlr.”zo

Herder’in Islam inang ogretisi hakkindaki diistincelerini dile getirdigi di-
ger bir eseri ise “Ideen zur Philosophie der Geschichte der Menschheit” (Hrsg.
Heinrich Luden-Leipzig 1841-Johann Friedrich Hartknoch Yayinevi-Vierte Auf-

19 Tascl, Aydinlanma..., s. 63; ayrica bkz. Zahim Mohammed Muslim, “Lessing..., s. 8, 39.
20 Taga, Aydinlanma..., s. 86.
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lage, Band II) basligini tasimaktadir. Oldukga hacimli olan bu eserin ikinci cil-

dinde Hz. Muhammed ve Araplar hakkindaki diisiincelerini detayli ancak bir o

kadar da Hiristiyan Bati’'min pek de hoslanmadig: bir tarzda olumlu bir sekilde

sunmaktadir. Herder’e gore bunlar ana hatlariyla su sekilde stralanabilir:?!

1.
2.

Islam insanliga beden temizligini 6gretmistir.

fslam insanliga Tek bir Tanri'ya ibadet edilmesi gerektigi diisiincesini
yerlestirmistir.

fcki, sans oyunlarini ve riba gibi topluma ve bireye zararli olan bir takim
aliskanliklarin yasaklanmasi yoluyla da insanin a¢ gozliiliik basta olmak
iizere iradesine hakim olmasi yolunu gostermek suretiyle ona saglikl bir
orta yol yasam tarzini (Méafligkeit) 6gretmistir.

Islam hurafeyi (Aberglauben) yasaklamakla da insanliga vahsi ya da bo-
zuk konumdan medeniyet seviyesine ¢tkmay1 6gretmistir.

Hz. Muhammed Batinin sandiginin aksine diinya felsefi birikimine katki
yapacak derecede bilge ve serefli birisidir.

Sanat ve bilimde ilerlemenin yolu sultanlarin inayeti ve tasarrufu ile de-
gil, aksine 6zgiirliikten ge¢gmektedir. Miisliimanlar diinyaya bunu 6gret-
miglerdir.

Aydinlanma doneminin en 6nemli parolalarindan biri olan “saf akil” ko-
nusundaki tartismalar ilk 6nce Miisliiman ekoller (Sekten) tarafindan ya-
pilmustir.

Bu saf akil tartismalarini yapan ekollerin takip ettikleri yontemin ad1 Her-
der’e gore teolojik metafiziktir (theologische Metaphysik).

Bu yontemi (teolojik metafizik/kelam) Miisliimanlardan ilk &grenenler
Yahudiler olmus, onlar1 daha sonra da Hiristiyanlar takip etmislerdir.
Ancak akli ve 6zgiir diistince Herder’e gore Yahudilik ve Hiristiyanlikta
tesvik edilmediginden onlar bu sistemi epeyce torpiilemisler, bunun so-
nucunda da bu sistemin aslin1 bozmusglardir.

Goriildiigh tizere Herder, Lessing’in yukarida daha 6nce verdigimiz il-

kelerine ek hususlar ortaya koymaktadir. Bunlardan belki de en énemlisi Kelam

ve ilk kelam ekolii olan Mu'tezile’den acikca olmasa da kapali bir sekilde zikret-

mesidir. Bu, esasen ulasabildigimiz kaynaklar igerisinde yeni bir durum olarak

21 Bkz. Herder, Ideen zur Philosophie der Geschichte der Menschheit Bd. II, s. 371-386; ayrica
bkz. Tasci,, Aydinlanma..., s. 88-92.
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karsimizda durmaktadir. Herder’in Kelam ve Mu'tezile’yi isim olarak bilip bil-
medigi hakkinda herhangi bir kaynagimiz mevcut degildir. Zira Herder gibi fi-
lozoflarin o donemlerde Arapga kaynaklara dogrudan ulasabilecek seviyede
Arapga bilgileri yoktu. Bu ylizden onun daha 6nce Lessing’de oldugu gibi ikinci
el kaynaklardan bu eserlere ulasmis oldugunu tahmin etmekteyiz.

Herder’in teolojik metafizik olarak tanimladigi Kelam, Toderini'nin Al-
mancaya ¢evrilen eserinde “Ilm-i Kelam” Tiirkge terkibi ile Almanya’da isim ola-
rak ilk defa tanimlandigina sahit olmaktay1z. Bu kitap her ne kadar Italyancadan
Almancaya terciime edilmesine ragmen aydinlanma doénemine ait oldugundan
dolay1 asagida tanitmaya calisacagiz. Ozellikle Herder ve Lessing tarafindan
Miisliimanlar igerisinde akil ve hiir irade taraftar: ekollerin olduguna dair yapi-
lan vurgular bize gore Almanya’da Mu'tezile iizerine yapilan ¢alismalarin itici
giicli olmustur.

4. Giambattista Toderini (1728-1799)

Aslen Venedikli olan Toderini Alman filozoflar1 arasinda olmasa da ortaya
koydugu eseri aydinlanma dénemine ait oldugundan ele alip inceleyecegimiz
son eser olacaktir. Kitabin asil ad1 “Letteratura Turchesca” olup 1787 yilinda Gi-
ambattista Toderini ad1 altinda Venedik’te iig cilt olarak yayinlanmistir. “Litera-
tur der Tiirken” bashg: altinda 1790 tarihinde de Almancaya terciime edilmis-
tir.??

Toderini elcilik goreviyle geldigi Istanbul’da gesitli kiitiiphanelerden isti-
fade etmek suretiyle Tiirklerin kiitiiphanelerde sahip oldugu eserler ve medrese-
lerde okutulan ilimler hakkinda 1781-1786 yillar1 arasinda literatiir ¢alismasi sek-
lindeki eserini kaleme alrrugtu‘.23 Oldukca hacimli olan eserde Kelamdan “ilm-i
Kelam” seklinde ismen ilk olarak bahsedilmesi yukarida da sdyledigimiz gibi Al-
manya’da oldukga yeni bir olgudur. Kelam ilmini eserinin 1. cildinde “Miislii-
man metafizigi ya da skolastik teoloji” (Muselmanische Metaphsik oder Skolas-
tische Theologie) baslig1 altinda ele alan Toderini'nin bu ilim hakkinda kitabinda
ana hatlarryla sunlar1 zikretmektedir?*:

1. Kelam, Miisliimanlarin metafizigidir. Bu ilim [lm-i kelam yani sozciikle-
rin bilimi (Wissenschaft der Worter) anlamina da gelmektedir.

22 Tagcl, Aydinlanma... s. 97.
23 Tasa,, Aydinlanma....s. 98; ayrica bkz. Toderini, Literatur der Tiirken, s. VIIL
24 Bkz. Tagcl, Aydinlanma..., s. 101,102; ayrica bkz. Toderini, Literatur..., s. 24-29.
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2. Ciinkii o, Tanridan ve Tanri’min miikemmelliginden dogru sekilde konu-
sulmasini 6gretmektedir...

3. Builim en Yiice Zatin varligindan, birliginden, sonsuz kudreti ve ilmin-
den bahsetmektedir...

4. Kelam ilminde melekler, insanin ruhu ve Tanri’nin ezeli takdiri (Vorher-
bestimmung) ayrintili olarak dgretilmekte, bu konu felsefilestirilmekte ve
sorunlastirilmaktadair.

5. Bu bilim Miisliiman ilahiyatini biiyiik oranda spekiilatif/nazari olarak ele
alip islediginden “skolastik teoloji olarak ta isimlendirilmistir. Onun
Araplardaki karsilig1 ise Tanrisal bilim anlamina gelen ilahiyat ilmidir
(ilm ilahiyat).

6. Miisliimanlar Allah'in doksan dokuz isminin olduguna inanmaktalar,
bunlar siirekli olarak Arapga harflerle ezberleyip tespihle ¢cekmektedir-
ler.

7. Meleklere iliskin 6gretide onlar aklin kabul etmedigi inanglara (torichte
Meinungen) sahiptirler.

8. Tanrisal alin yazisi (Gottlicher Rathschlufl) hususunda Miisliimanlar ara-
sinda oldukga siddetli tartisma ve sorunlar bas gostermis, bu baglamda
bazilar1 asir1 derecede Cebrilige (Fatalismus) diismiistiir.

9. Kelam sahasinda Miisliimanlarin meshur kelamcisi/skolastigi Fahreddin
Muhammed b. Omer er-Razi'nin “Eski ve Yeni Metafizikci ve Skolastik-
lerin Diistinceleri” adli eseri Fransa Kralinin Kiitiiphanesinde 932 numa-
ral1 yerde bulunmaktadir.

Toderini'nin eserindeki bu anlatilanlara bakildiginda Kelam ilmi hak-
kinda epeyce malumat sahibi oldugu goriilmektedir. Ancak daha 6nce Reland’in
eseriyle karsilastirdigimizda arada benzerliklerin de oldugu tespit edilmektedir.
Bunlardan en 6nemlileri alin yazisi ve melek inanci hususlarinda benzer ifade-
lere yer verilmesidir. Ancak onun Kelam ilmi ve onun tanimi hususundaki ver-
digi bilgiler Reland’da bulunmamaktadir. Bu da bize gore 70 yillik bir zaman
dilimi igerisinde 6nemli bir gelismedir.

Diger yandan Herder'in “teolojik metafizik” olarak adlandirdigi Kelami
Toderini'nin “Miisliiman metafizigi” ya da “skolastik teoloji” olarak isimlendir-
mesi de yine bizim agimizdan 6nemli bir husustur. Zira Herder bize gore ismini
zikretmeyerek Kelami1 Mu'tezile mezhebinin metoduna gore daha 6zgiirliik¢ii
ve elestirel ilim olarak tanimlamasina karsin Toderi onu Eg’ari yontemine gore
skolastik ve dogmatik anlamda tanimlamistir.
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Bundan baska Es’ari, Maturidi ya da Mu'tezile gibi temel kelam ekolleri-
nin isimlerine ise aydinlanma donemi eserlerinde rastlamadigimizi da bu nok-
tada dile getirmemiz gerekmektedir. Ayrica 6nemli Kelam eserleri isim olarak
bile bu kaynaklarda yer almis degildir. Bunlarin isim olarak zikredilmeleri ancak
19. ylizyilin ikinci yarisindan itibaren (1850 sonrasi) miimkiin olabilecektir.
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Kur’an’da Bir Dini Tecriibe Olarak Allah’tan Yardim
Dileme Ve O’'na Muhtac¢hk
“IstiAne” “istigése" ve “Fakr i13’11ah”

Abdurrahman KASAPOGLU*

» oy

Ozet: Bu arastirmanin ana muhtevasini “istidne” “istigase” ve “fakr ila’llah”, ifadelerinin gectigi ve
Allah-kul iliskisinin anlatildig1 ayetler olusturmaktadir. Bu ayetler, mifessirlerin yorumlari dogrul-

” o

tusunda degerlendirilerek, “istidne” “istigase” ve “fakr ila’llah”, kelimeleri aracigiyla anlatilmak iste-
nen dinf tecriibe tiiriiniin mahiyeti ortaya konmaya calisgilmistir. Arastirmada “istidne” “istigdse” ve
“fakr” ifadeleri ¢ercevesinde tasavvuf literatiiriinde tesekkiil eden kavramlara yer verilmistir. “Is-

tidne” “istigase” ve “fakr ild’'llah”, ifadeleriyle Kur’an’da anlatilmak istenen dini tecriibe tiirlerinin, din
psikolojisinde karsiligi olan dini duygu ve egilimler incelenmistir.

Anahtar Kelimeler: Allah, dini tecriibe, Allah’tan yardim dileme, Allah’a muhtaglik.

Astract: Recourse From God And Neediness Towards God As A Religious Experience In Quran -“Is-
tiane” “Istigase” And “Fakr [14’11ah”- The main content of the present research is the verses of Quran
where the expressions of “istidne” “istigase” and “fakrila’llah” were included and those the relation-
ship between the God and his subjects were examined. By evaluating these verses with the interpre-
tations of glossators, the content of religious experiences expressed via the phrases of “istidne”
“istigase” and “fakrila’llah” were attempted to be explained. The concepts formed within the Sufism
literature in the framework of “istidne” “istigase” and “fakrild’llah” expressions were included in the
study. Religious emotions and dispositions that correspond to the religious psychology related to the

religious experience types as narrated in Quran using “istidne” “istigase” and “fakrild’llah” expres-
sions were investigated.

Keywords: God, religious experiences, recourse from God, neediness towards God.

* Prof.Dr., Inénii Universitesi Hahiyat Fakiltesi Ogretim Uyesi.
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Giris

“Dini tecriibe”sizlik sonucunda modern insan daha da yalnizlasmistir.
Ciinkii modern zamanlarin kutsallig1 “metafizik” alandan “diinyevi” sahaya yo-
nelmistir.! Varolusu, hayatin maddi yanina indirgeyen ve kutsal ile olan bagim
kopartan ya da zayiflatan insanlar, kendilerini ¢ok zengin ve tatmin edici bir tec-
riibe / deneyim alanindan uzak tutmuslar, bu alanin sagladigi manevi doyumdan
yoksun birakmislardir. Oysa din, inang ve ibadet pratikleri araciligiyla insanlara
¢ok zengin bir dini tecriibe / deneyim yasama imkani sunar. Kisiyi maddi dlemin
sinirlarinin digina ¢ikararak metafizik alemle de bagini siirdiirmesine aracilik
eder.

Miimin bireyin Allah ile olan iletisiminde yasamis oldugu dini tecriibeler
icerik bakimindan gesitlilik gosterir. Kur’an, miiminle Allah arasindaki iletisime
konu olan dini tecriibe cesitlerine ¢ok genis yer ayirmistir. Kullanmis oldugu ge-
sitli kelime ve yapmis oldugu tasvirlerle miimin bireyin yasayabilecegi dini tec-
riibe gesitlerinin hepsine yer vermistir. Kur’an’da gegen kelime, kavram ve tas-
virler incelendiginde, dindar bireyin yasamis oldugu dini tecriibe gesidinin her
birinin 6rnegine rastlamak miimkiindiir. Dindar bireyin Allah ile olan iligkile-
rinde en sik yasadig1 deneyimlerin basinda, yardim isteme, talepte bulunma ta-
zindaki dua ve niyazlar gelir. Kur’an’da Allah’tan yardim dileme ve talepte bu-
lunma tarzindaki dini tecriibelerin gesitliligi ve bunlar: ifade etmek i¢in kullani-
lan kelime ve tasvirlerin ¢oklugu dikkat ¢eker. Bu nedenle arastirmamizi, “is-

Vs

tiane” “istigase” ve “fakr ila’llah” ifadeleriyle simirl tutacagiz.

Arastirmamiza “istiane” “istigase” ve “fakr ila’llah”, ifadeleriyle
Kur’an’da anlatilmak istenen dini tecriibe tiirlerinin din psikolojisinde karsilig
olan dini duygu ve egilimleri konu edinen boliimle giris yapacagiz. Dindar bire-
yin inang yapisinda, ibadet hayatinda ve genel yasantisi igerisindeki ilahi dleme
yonelislerinde giivenme, dayanma, destek ve yardim isteme gibi dini duygu, dini
tecriibe ¢esidine yer verecegiz. Yine Allah-insan iligkisini anlatan dua olgusu ice-
risinde, konusu ilahi yardim ve benzeri talepler olan dua tiiriinii irdeleyecegiz.

Islami literatiirde dini hayatin duygu ve tecriibe boyutu agirlikli olarak ta-
savvuf disiplininin konular1 arasinda yer almistir. Bir dini tecriibe 6rnegi olarak

VZANTH

“istiane” “istigase” ve “fakr”, olgular1 da tasavvuf literatiiriinde kavramlagmis-

VA7

lardir. Tasavvuf literatiiriine yerlesen “istiane” “istiase” ve “fakr”, ifadelerinin

I Mehmet Siiheyl Unal, “Peter L. Berger’e Gore Dini Tecriibenin Giiniimiiz Dindar1 igin An-
lami: Sosyolojik Bir Bakis Agis1”, Dinbilimleri Akademik Arastirma Dergisi, say1: 8/3, 2008,
s. 148-149.
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lafiz olarak Kur’an’dan alindiklar1 goriilmektedir. Yine bu kavramlarin icerikle-
rinin / muhtevalarimin olusturulmasinda Kur’an’daki manalar1 esas alinmistir.
Bununla birlikte tasavvufi diisiincenin gelisimi igerisinde bu kelimeler, biitii-
niiyle Kur’ani ekseninden kaymasa da anlam degisikligine maruz kalmigslardir.

Aragstirmamizda “istiane” “istigase” ve “fakr” ifadeleri cercevesinde tasavvuf li-
teratiiriinde tesekkiil eden kavramlara yer verecegiz.

VTS

Arastirmamizin ana muhtevasini ise “istiane” “istigase” ve “fakr ila’llah”,
ifadelerinin gectigi ve Allah-kul iliskisinin anlatildig1 ayetler olusturmaktadir. Bu
ayetleri miifessirlerin yorumlar1 dogrultusunda degerlendirerek, “istidne” “is-
tigase” ve “fakr ila’llah”, kelimeleri aracigiyla anlatilmak istenen dini tecriibe tii-

riniin mahiyetini ortaya koymaya ¢alisacagiz.

L. Bir Dini Tecriibe Olarak “Allah’a Siginma” ve “O’ndan
Yardim Dileme”

Tiim davraniglarin kaynaginda oldugu gibi, dinin kaynaginda da duygu-
lar vardir. Duygular dini yasayisin boyutlarindan birisini olusturur. “Dini
duygu” ifadesi, tiirlii dini objeler karsisinda beliren bir¢ok dini duygunun ortak
adidir. Ozellikle bagkalarinin himayesine ve merhametine muhtag olma duygusu
insanlarin dini yasantisinda 6nemli bir yer tutar. Sekli ve karsilama yollar1 farkl
olsa bile, korunma ve himaye altinda bulunma istegi hayat1 boyunca insandan
ayrilmaz. Bu duygu ayni zamanda dini yasayisin temellendirildigi Allah’in yar-
dimina siginma, O'na giivenme bi¢iminde de ortaya ¢ikar. Dayanma, giivenme,
siginma gibi duygular dini hayatta 6nemli bir yere sahiptir. Dini duyguda en kat1
kalpleri bile yumusatabilecek merhamet dileme, sokulma ve siginma gibi egilim-
ler agirliktadir.?

Dinin tecriibe boyutu cesitli bilesenlerden meydana gelir. Din, i¢inde bir-
¢ok duygu bilesenini tasiyabilecek bir 6zelliktedir. Giivenme, korunma, s1ginma,
dayanma, muhtag¢ olma gibi dini duygular dini tecriibe i¢inde yer alan énemli

2 Neda Armaner, inan(; ve Hareket Biitiinltiigii Bakimindan Din Terbiyesi, M.E.B., Istanbul,
1967, s. 24; Kerim Yavuz, Cocukta Dini Duygu ve Diisiincenin Gelismesi, D.iB. Yayinlari,
Ankara, 1983, s. 34; Yasar Fersahoglu, Din Egitim ve Ogretiminde Duygu Egitimi, Marifet
Yaynlari, Istanbul, 1998, s. 49; Hiilya Alper, Imanin Psikolojik Yapisi, Ragbet Yayinlari, Is-
tanbul, 2002, s. 99; Hiiseyin Certel, Din Psikolojisi, Anda¢ Yayinlari, Ankara, 2003, s. 111,
117.
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duygulardir. Iste dini duygular kendilerini bu tiir degisik duygular halinde his-
settirirler.’ Karakteristik olarak derinden hissedilen dini duygular, dindar bire-
yin yasaminda 6nemli ve kalic1 bir yere sahiptir. Bir trajedi karsisinda hissedilen
giiven duygusunun verdigi nese, bu tiir duygularin 6rneklerindendir.*

Dini duygularin gelisimi, genel olarak insanin duygu gelisimiyle iliskili-
dir. Bilindigi gibi ¢ocuk erken yasta Allah’a baglanma egilimi gosterir. Cilinkii
Allah kendisine her seyi veren, sevdiklerini koruyandir. Her sey varligin1 O'na
mubhtactir; herkesin varligi O’'na baglidir. Bu sebeple her tiirlii ihtiyag konusunda
O’nabaglanmaya, tehlikelerden korunmak amaciyla O'na siginmaya gereksinim
vardir. Cocugun bu inanca ulasmasinda kendi giigsiizliigiinii ve ¢aresizligini his-
setmesinin 6nemli katkis1 vardir. Cocuk bu tiir duygulari ilk olarak anne-babasi-
nin sahsinda yasar. Zira ¢ocuk aile ortaminda korunma, giivenme, dayanma, si-
ginma gibi duygularin ne oldugunun farkina varir. Ruhen Allah’a yoneldigi an-
larda da, bu duygularin asil sahibinin O oldugunu 6grenir. Boylece mutlak ma-
nada biitiin ihtiyaglar1 karsilayanin, her tiirlii tehlikeden koruyanin, en emin da-
yanagin ve sigiagin Allah oldugunu kabul eder; ihtiya¢ duydugunda O’'nun
kendisini gbzetmesini umar. Rahatlatict ve yatistirict olan bu tiir dini duygular,
¢ocugun kalben Allah’a siginma ve baglanmasindan ileri gelir.>

Dint tecriibeyi, bir hisler terkibi olarak anlayan Rudolf Otto, bunun ii¢ be-
lirgin his ¢esidinde tezahiir ettigini kabul eder. Bunlardan birisi muhtag¢ olma
hissidir. “Muhtag olma hissi”, insanin biitiin yaratilanlar {izerinde ytice olan var-
ik karsisinda kendi hicliginde gark olmus, aciz, 6nemsiz varlik oldugunu tec-
riibe etmesidir. Dindar birey Allah karsisinda kendini zavalli, gii¢siiz, miitevazi
ve O'na bagiml: hisseder.

3 Hayati Hokelekli, Din Psikolojisi, T.D.V. Yayinlari, Ankara, 1993, s. 138; Hiiseyin Peker, Din
Psikolojisi, Aksiseda Matbaasi, Samsun, 2000, s. 105; Kerim Yavuz, Cocuk ve Din, Cocuk Vakfi
Yayinlar, Istanbul, 1994, s. 163; Veysel Uysal, Din Psikolojisi Agistndan Dini Tutum Davranis
ve Sahsiyet Ozellikleri, MUU.LE.V. Yaynlari, Istanbul, 1996, s. 24; Ali Ulvi Mehmedoglu, Kisilik
ve Din, DEM Yayinlari, Istanbul, 2004, s. 28; Yurdagiil Konuk, Okul Oncesi Cocuklarda Dini
Duygunun Geligimi ve Egitimi, TDV Yayinlari, Ankara, 1994, s. 12; Tbrahim Giirses, Dindarltk
ve Kisilik, Emin Yayinlari, Bursa, 2010, s. 51-51.

4 Omer Faruk Erdem, “William James'in Gifford Konferaslar1 ve The Varieties of Religious
Experience Isimli Eserinin Yankilar: Uzerine Bir Analiz”, Marife Dini Arastirmalar Dergisi,
say1: 13/1, 2013, s. 132.

5 Yavuz, Cocuk ve Din, s. 163-164.

6 Michael Peterson ve digerleri, Akl ve Inang Din Felsefesine Giris, Cev. Rahim Acar, Kiire Ya-
yinlari, Istanbul, 2006, s. 22; Hokelekli, Din Psikolojisi, s. 141.
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Dini tecriibe diinyasi, kendini yardim ve ihsanlariyla insanlara agan Al-
lah’a tam bir giivenin gosterildigi zihin dinginliginin, nesenin / vecdin, kars1 ko-
nulmaz bir cogkunun tezahiir ettigi alandir. Allah’'in giicii ve koruyucu kudreti-
nin sagladig1 rahathgin hissedilmesi gibi tamamen dini olarak tezahiir eden tec-
riibeler mevcuttur. T1ahi gergek her bakimdan insandan iistiindiir. Insan ihtiyag
duydugunda O her zaman yardim eder; kisi daima O’'na muhtactir.”

En yiice kudretin diledigi takdirde en biiyiik nimetleri ihsan etmeye muk-
tedir olduguna giiven duymak, dini cosku ve duygularin kaynaklarindan birisi-
dir3

Psikolojik biitiinliigiintin bozuldugunu hisseden ve kontrol duygusunu
kaybetme hissi ile siddetli sikint1 yasayan bir insan, kendisine zihinsel bir siginak
olusturabilirse, kaygisini azaltabilir. Cesitli sebeplerle ortaya ¢ikan anksiyete, bu-
nun olusturdugu kontrolsiizliik hissi ve bu durumun olusturdugu olumsuz dii-
siinceler tanr1 inanciyla agilabilir. Insamin tanriya siginma ihtiyaci, “Siperde ateist
yoktur.” soziiyle 6zetlenmistir.’

Diisman bir diinya icerisinde yardimsiz ve yalniz olma hissi insanda temel
anksiyeteyi / sikintty1 dogurur. Temel anksiyete, kisiligin biitiinltigii tizerinde
devamli ve yaygin tesiri olan bir durumdur. Kisi Allah’a inanmak, O’'nun yardi-
mina siginmak, O’'na dua etmek suretiyle yalnizlik duygusundan ve ruh saghigini
tehlikeye sokabilecek durumlardan kurtulabilir. Ciinkii Allah ile miimin kul ara-
sinda karsilikl bir iligki vardir. Allah, iliski igerisinde bulundugu kullarin1 yaniz
birakmaz, onlar1 terk etmez. Allah gesitli vesilelerle miiminlere kendi varligini
hissettirir ve onlara dini tecriibeler yasatarak Kendi'ne daha siki baglanmalarini
saglar.!0

Allah’'in bir latfu, 6zel bir miidahalesi olan dini tecriibeler sayesinde ilahi
varliga yakinlik hissi artar. Allah’in insan yasantisindan uzak olmadig: tecriibesi
yasanir. Ozellikle zor anlarda yardima ihtiya¢ duyulurken gelen ilahi yardim,
miiminin bu diinyada tek basina olmadigini hissetmesine vesile olur. Merhametli

7 Paul E. Johnson, “Dini Tecriibe”, Cev. Recep Yaparel, Dokuz Eyliil Universitesi {lahiyat Fa-
kiiltesi Dergisi, say1: 3, 1986, s. 199, 202; Saban Ali Diizgiin, “Tecriibe Dil ve Teoloji: Dini
Tecriibenin Teolojik Yorumu, Kelam Arastirmalari, say1: 2/1, 2004, s. 33.

8 Armaner, s. 24.

9 Nevzat Tarhan, fnang Psikolojisi, Timas Yayinlari, Istanbul, 2009, s. 102.

10 Habil Sentiirk, Ibadet Psikolojisi Hz. Peygamber érnegi, iz Yayncilik, Istanbul, 2000, s. 109;

Hakan Hemsinli, “Dini Tecriibenin Nesnelligi Uzerine”, Atatiirk Universitesi Héhiyat Fakiil-
tesi Dergisi, say1: 33, 2010, s. 135-136.
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Allah’in kendisine yardimini ve ihsaninu tecriibe eden kul, O'na daha yakin ol-
dugunu ve O’'nun tarafindan onurlandirildigin hisseder. insanin gabasini tetik-
leyen, Allah’in kendisine uzak olmadig: bilincini canli tutan dini tecriibe, kisinin
Allah’a siginmasini, O'nu arzulamasini saglar.!!

Iman, kisiye zorluklara katlanmada sabir ve tahammiil giicii veren manevi
bir potansiyeldir. Iman eden birey, bir felaketle karsilastiginda, Allah’a tevekkiil
etmenin ve bunun sebep oldugu iyimserligin verdigi rahatlik igerisinde bulunur.
Sogukkanliligini, siikinetini muhafaza eder. Musibetlerin zorlamalari karsisinda
sarsilmaz. Nitekim Henri Link gibi baz1 psikoloji bilginleri, hayatta her giicliige
ve zorluga karsi koyabilmek i¢in insanlar1 Allah’a inanmaya ve O’na siginmaya
davet etmislerdir.!?

Iman eden kimsede daima ruh huzuru, kendine giiven ve dinginlik bulu-
nur.'> Onun Allah’a olan imam: kendisine ilahi himaye, gozetim ve destek altinda
bulundugu konusunda {imit kazandirir. Dindar birey, ibadet ve diger kulluk ilis-
kileri sayesinde Allah’in her an kendisiyle beraber oldugunu ve O’'nun yardi-
mina mazhar olacagini umar. Allah’in, kendisine yardim edecegi bilincini tasi-
mak, giiven ve i¢ huzuruna sahip olmasini temin eder. Allah’a inanan kimse, te-
lasa kapilmadan, sabirla hayatin olaylarini karsilamaya hazirliklidir. Yaraticiya
gilivenen ve O'na yonelen kimse daima sikintilar karsisinda bir ¢ikis yolu bulabi-
lir.14

Din insanin elem ve 1stiraplarini azaltan, ona teselli veren manevi bir kay-
naktir. Ciinkii din sabir, miicadele ve umut duygularini kuvvetli tutmak sure-
tiyle hayatin acilarini hafifletir; yasama giiciinii destekleyen itici bir kuvvet olur.
Allah’a inanan ve giivenen bir kisinin, imamn sayesinde kendisine olan giiveni,

11" Abraham Maslow, Dinler Degerler Doruk Deneyimler, Cev. H. Koray Sonmez, Istanbul, 1995,
s. 83; Emile Boutroux, Cagdas Felsefede [lim ve Din, Cev. Hasan Katipoglu, Istanbul, 1998, s.
360; Betiil Akdemir, “Dini Tecribede Guivenilirlik Olgﬁtleri, Geng Akademisyenler iléhiyat
Aragtirmalari1 Sempozyumu, (1-2 Mayis istanbul) M.UILF.V. Yaynlari, Istanbul, 2009, s. 463-
464, 466.

12 Mikdat Yalgin, Tman ve Ahldkin Hayati Degerleri, Hikmet Yayinlari, Istanbul, 1981, s. 31-34.

13 Luther’e gore Tanri, kendisi sayesinde her tiirlii ihtiyag saglanan, her tiirlii tehlikede kendi-
sine siginilandir. Bir Tanr1 inancina sahip olmak, biitiin bir kalp ile inanarak giivenmektir.
Tanr1 inancimin varlig: kalbin iman ve giiveninden ibarettir. Eger kisinin iman ve giiveni
gercek ise, inanilan Tann iyidir; eger kisinin giiveni yalan ve bozuk ise Tanr1 inanci yok
demektir. (Mustafa Sekip Tung, Bir Din Felsefesine Dogru, Tiirkiye Yayinevi, Istanbul, 1959,
s.71)

14 M. Osman Necati, Kur’'an ve Psikoloji, Cev. Hayati Aydin, Fecr Yayinlari, Ankara, 1998, s. 235;

Liitfi Abdiilaziz Serbini, Stresi Yen: Problem ve Coziim, Cev. Taceddin Uzun, Uysal Kitabevi,
Konya, 1999, s. 126-127.
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dayanma ve direnme giicii artar, hayatta karsilastig1 problemlerle basa ¢ikma ce-
saretini kendinde bulur. Dini inanci sayesinde giiclii bir maneviyata sahip bulu-
nan insan, hayatin zorluklari karsisinda kolay kolay sarsilmaz; umutsuzluga ka-
pilmadan miicadelesine devam eder.'3

Acilar ve dertler, insanin aczini ve zayifligini iyice anladig, Yiice Allah’a
siginma ve O’'ndan yardim isteme ihtiyacini iyice hissettigi anlardir. Insanin al-
tindan kalkamayacag: yiikler karsisinda Allah’a siginmasi, duanin, Allah ile ile-
tisime ge¢menin vasitalarindan birisi oldugunun gostergesidir.!®

Insanin kendini acziyet igerisinde hissettigi durumlarda, dinin onun im-
dadina yetismesini William James soyle ifade eder: Kendimizi aciz ve eksik his-
settigimiz anlarda din imdada yetisir. Yalniz dindar insanlarin sahip olabilecek-
leri bir ruh hali vardir ki, biittin umutlarin kaybedildigi ve tutunacak higbir dalin
kalmadig: bir anda ortaya ¢ikan dini duygu sayesinde yeniden kendimizi topar-
layabilmekte, i¢ diinyamizi tekrar diizene koyabilmekteyiz. Boylece sikintilari-
mizdan kurtulabilmekte, kayg1 ve endiselerimizden arinmais vaziyette kendimizi
yepyeni bir diinyada bulabilmekteyiz.!”

Dua eylemi bir yoniiyle zayifligin giice olan ¢agrisidir. Zayif, sinirh ve fani
olan varlikla mitkemmel, sonsuz, ebedi bir varlik arasindaki iligki goriiniimiinde
tecelli eder. Bir arzunun tatmini i¢in duadan yararlanmalk, ilkel dini inanislarin
da temelini olusturur. Mesela kisi mesleginde basarili olabilmek i¢in hac yapabi-
lir, esaretten kurtulabilmek i¢in dua edebilir. Psikolojik olarak bu y&nelislerde,
“ben”in / “ego”nun tatmine ulagmasi ve kendini giiclii hissetme egilimi s6z ko-
nusudur. Kisi, sahsi biitiinliik ve kendi 6z muhafazas: i¢in, kendini asan giigler-
den yardim alamaya ¢alisir. Bu sekilde gerceklesen dua insana kendini iyi hisset-
tirir, onu yatistirir ve ona kuvvet verir. Dua eden kimse, isteklerine icabet edildi-
gini dustuntr.'®

Tarih boyunca insanoglu her donemde kendi giiclerini asan konularda as-
kin kabul ettigi bir varliga siginmis, dogal afetlerden korunmak ve rizkinin art-

15" Fazlur Rahman, Ana Konulariyla Kur’an, Cev. Alparslan Agikgeng, Ankara, 1987, s. 90; Nur-
ten Kimter, “Dini inang Ibadet ve Duarun Umutsuzlukla iliskisi Uzerine”, Editor: Hayati
Hokelekli, Genglik Din ve Degerler Psikolojisi, Ankara Okulu Yayinlari, Ankara, 2002, s. 188.

16- Mehmet Dikmen, Peygamberimizden Teselliler, Cihan Yayinlari, Istanbul, 2009, s. 40; Arif Ak-
pmar, Yaratictyla Dayanisma: Hastaliklara Pozitif Bakis, Bilge Yayinlari, Istanbul, 2006, s. 55-56.

17" Peker, Din Psikolojisi, s. 108; Hokelekli, Din Psikolojisi, s. 140.

18 Pierre Marinier, Dua Uzerine Diisiinceler: Psikofizyolojik Sebepleri ve Sonuglari, Cev. Sadik Kilig,
Nil Yaynlari, Izmir, 1991, s. 20, 53, 63.
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masini istemek igin dua etmeyi aligkanlik haline getirmistir. Insanlarin, ihtiyac-
lar1, arzulari, korkulari, acizlikleri, ¢aresizlikleri mevcut oldugu miiddetge, dua
da onlarin hayatlarinda hep var olacaktir. Insan biitiin bagarilarina ve girisimle-
rine ragmen eksiklikleri, acizlikleri, caresizlikleri, korku ve {imitleri olan bir var-
liktir. Insan, {istesinden gelemedigi korku ve kaygilarindan kurtulmak, giiciinii
asan arzu ve emellerine ulasabilmek i¢in kendisinden yardim isteyebilecegi iis-
tiin bir giciin varligina inanma ihtiyact duymustur.'”

Dua eden birey, Allah yardim ettigi takdirde i¢cinde bulundugu zorluk ve
sikintilar1 asabilecegi bilinciyle O'na yonelir. O'nun merhamet ve koruyuculu-
guna siginir, O'na giiven besler. Bu giiven ve siginma hali, insanin biitiin psiko-
lojik mekanizmalari, ruh ve beden saglig1 iizerinde olumlu tesir meydana geti-
rir.20

Dua eden dindar birey, Tanrisina giiven duyar, O'nun her tiirlii tehlike ve
caresizlikten kendisini koruyacagina, dualarini bildigine ve duyduguna inanir.
Hayatin zorluklar1 karsisinda yalniz olmadigl, daima yardimini isteyebileceg,
goren, gdzeten ve her seye giicii yeten bir Yaraticist oldugu bilincini tagir. Ihtiyag
duydugunda ildhi kudretin imdadina yetiseceginden siiphe etmez. O’'na her der-
dini agabilir, O’'ndan her tiirlii yardim isteyebilir. Sikint1 ve kayg1 icerisinde bu-
lunan insan karsilastig1 zorluklar1 yaraticisina arzedip O’'ndan yardim niyaz
ederse, icinde bulundugu olumsuz ruh halinden kurtaran siik(in ve huzura ka-
vusur. Boylece i¢ diinyas: giivenle dolar, manevi gii¢ kazanir. Dua 6zellikle iimit-
sizlikler ve caresizlikler karsisinda teselli edici, yatistirici bir rol tistlenir. Giinliik
hayatin akisi igerisinde tiirlii tehlikeler, sikintilar, basarisizliklar, hayal kiriklik-
lari, caresizlik ve tehditlerle karsilagan bireyin cesareti kirilabilir, timidi zayfla-
yabilir, maneviyati sarsilabilir, huzuru kagabilir. i§te dua ve ibadetler araciligiyla
sik sik sonsuz kudret sahibinin huzuruna ¢ikan insanlar kendilerini ilahi kudre-
tin korumasi altinda hissederler, cesaret ve enerjilerini korurlar, hayat miicade-
lelerini azim ve kararlilikla siirdiiriirler. Kulun biitiin timitlerinin kirildig1 bir
anda Allah’a iltica etmesi, O'na siginarak yalvarmasi, Onu tek yardimci olarak
kabul etmesi ibadetin 6nemli boyutlarindandir.?!

19 Celal Kirca, “Kur’an’da Ruh Saglig1”, Diyanet IImi Dergi, say1: 43/2, 2007, s. 168; Mustafa
Kog, “Ergenlik Déneminde Dua ve Ibadet Psikolojisi Uzerine Teorik Bir Yaklagim”, Cumhu-
riyet Universitesi ﬂahiyat Fakdiltesi Dergisi, say1: 7/1, 2003, s. 376.

20 Hiiseyin Peker, Allah'mn Boyasiyla Boyanmak Kur’an'da Kisisel Gelisim, Timas Yayinlari, Istan-
bul, 2013, s. 35.

21 Afif A. Tabbara, [lmin Isiginda islﬁmiyet, Cev. Mustafa Oz, Kalem Yaymevi, Istanbul, 1977, s.
216; Osman Pazarli, Din Psikolojisi, Remzi Kitabevi, Istanbul, 1982, s. 195; Habil Sentiirk, Din
Psikolojisi, Esra Yaynlari, Istanbul, 1997, s. 164; Hiiseyin Certel, “Islami Ibadetlerin Psiko-
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Duada hedeflenen amag ve niyetlere gore ¢esitli dualar ortaya cikar. Bun-
lar igerisinde talep dualar1 en sik goriilenleridir. Maddi veya manevi, bireysel ya
da toplumsal bir talebi konu edinen dualar vardir.?? Dua, Allah’a yonelik olarak
rica ve dilek igeren yalvarislar, yakarislardir. Bireyin aczini itiraf etmek suretiyle
Allah’tan bazi taleplerde bulunusu, O’'ndan yardim dileme halidir. Duanin muh-
tevasinda, ihtiya¢ duyulan seyleri Allah’tan isteme,?? liituflarini ihsanlarini gon-
dermesi i¢in O’'na yalvarma gibi arzu halleri vardir. Karsilasilan zorluklara, teh-
likelere, kazalara, belalara, afet ve musibetlere kars: koyma ihtiyacinin karsilan-
masi, bu zorluk ve engellerle bas edebilmek, basariya ulasabilmek i¢in yardim
dileginde bulunmak, duann igerikleri?* arasinda yer alir.?’

Insan1 duaya yonelten faktorlerin baginda eksiklik ve yetersizlik durumu
gelir. Ugranilan haksizliklar, basa gelen kétiiliikler, hayatin ac1 olaylari, tabii
felaketler gibi kendisini tehdit eden olaylar karsisinda aciz, glicsiiz, garesiz, ye-
tersiz kalan kimse, dua araciligiyla Allah’a yonelip siginarak O'ndan yardim is-
ter. Insan kendji eksikligini, Allah’a muhtag olusunu idrak edip bilincinde tagidig1
miiddetce de duaya her zaman ihtiya¢ duyar. Kisiyi, istimdat, istiane ve talep
tiirinden dualara yonelten en 6nemli faktor, kisisel istek ve ihtiyaglardir. Dua,
caresizlik, yoksunluk, yetersizlik igerisinde kivranan, kayg: ve giivensizlik gibi
duygularla sarsilan kimse igin bir yardim ¢agrisi gorevini {istlenir.?

Sosyal 1§levleri”, EKEV Akademi Dergisi, say1: 3/1, 1998, s. 151; Mehmet Ali Kirman, Din
Sosyolojisi Terimleri Sozliigii, Ragbet Yayinlari, Istanbul, 2004, s. 68; Muammer Cengil, “Dep-
resyonu Onlemede Dini Inancin Koruyucu Rolii”, Dinbilimleri Akademik Arastirma Der-
gisi”, say1: 2003, s. 144-145.

22 Hayati Hokelekli, Islam Psikolojisi Yazilary, DEM Yayinlari, Istanbul, 2009, s. 66.

23 Kainatta yegane tasarruf sahibi Yiice Allah’tir. O'nun her seye giicii yeter, irade ve dilemesi
olmadan higbir sey gerceklesmez. Allah’in her zaman ve her yerde herkesin yardimina ye-
tismesi imkan dahilindedir. Herkes O'na yo6nelip O'ndan yardim dileyebilir. Bu inang ve
biling igerisinde olan dindar birey, dua araciigiyla isteyecegi her seyi Allah’tan diler. Ciinkii
sebepleri hazirlayan O’dur. (Behesti, [man ve Sosyal Hayat, Cev. Belli degil, Sura Yaymnlari,
Istanbul, 1990, s. 37; Ahmet Altun, Duanin Sirlari, Ensar Negriyat, Istanbul, 2008, s. 82)

24 Okul 6ncesi dénem ¢ocuklarimin dualarinin igerikleri maddi ihtiyaglarina ve kisisel istekle-
rine yoneliktir. Cocuk, dua araciligiyla Tanriy: isteklerinin karsilanmasina ikna etmeyi
amaglar. Okul 6ncesi dénem ¢ocuklarinda dua anlayis1 konusunda yapilan bir arastirmada,
bu yastaki ¢ocuklarin duay1 Allah’tan maddi yonde istekte bulunmak icin yaptiklar: tespit
edilmistir. (Zeynep Nezahat Ozeri, Okul Oncesi Din ve Ahldk Egitimi, DEM Yaynlari, Istan-
bul, 2004, s. 73-74)

25 . Tugut Ulusoy, Din Psikolojisi, Hisar Cilt ve Yayinevi, Istanbul, 1970, s. 35; Halil Apaydin,
“Tbadet Psikolojisi”, Tabula Rasa-Felsefe&Teoloji, say1: 9, 2003, s. 192-193; Kirman, s. 68.

26 Certel, Din Psikolojisi, s. 122, 125.
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Dua sirasinda bireyde meydana geldigi tespit edilen gelisme ve stiregler,
dikkatin Allah’a ¢evrilmesi, giigsiizliik bilinci ve teslimiyet olarak tespit edilmis-
tir. Gligstizliik bilinci, bireyin bir¢ok seye gii¢ yetiremedigini, Allah'in yardimina
muhtag oldugunu bilmesidir. Bir¢ok durumda caresiz kalan kimsenin istek ve
arzularimi gergeklestirebilmek icin Allah'in yardimina gereksinim duymasidir.
Bir bagka deyisle, insanin aciz kaldig1 ve morale ihtiya¢ duydugu anlar, duaya
en ¢ok muhtag oldugu ve duanin birey i¢in 6nem kazandig: anlardir.?’

Dualar genellikle bir istekle son bulur. Insanin ihtiyag duydugu seyleri Al-
lah’tan istemesi mesru bir davranistir. Ancak kisinin gayretiyle kolayca elde ede-
bilecegi bir seyi hi¢bir caba harcamadan Allah’tan dilemesi, abes ve anlamsizdir.
Duada, gayretli olanlar, devamli ve 1srarli istekte bulunanlar muvaffak olur.2 Is-
tekleri icin Allah’a dua eden kimsenin kendi irade ve ¢abasinin da bu isteklere
eslik etmesi gerekir. Yapabilecegi seyleri yapmadan, Allah’1 her isteginin karsi-
layicisi gormek dogru degildir.

Dua etmenin sebeplerini i¢ ve dis sebepler diye siniflandiranlar, dis sebep-
ler arasinda yasamin acilari, hastaliklar, dogal felaketler karsisinda agkin bir var-
liga siginma ihtiyacini gosterirler. Bunlar begeri yararlar i¢in yapilan dualardir.
Beseri yararlar deyince, insanin ilahi koruyucudan istemis oldugu dini diizeyde
olmayan —yiyecek, yagmur veya giines, savasta galibiyet, sifa, 6liim tehlikesine
karst yardim, sinavlarda bagari gibi- liituflar1 kastedilir. Insanlarin yapmas olduk-
lar1 dualarin muhtevasini kendi arasinda siniflandiranlar, bu siniflamada, dua-
nin konularindan birisinin diinya ve ahiret saadeti elde etmek, yasamdaki zor-
luklarla miicadele edebilmek i¢in Allah’tan gii¢ ve destek dilemek oldugunu be-
lirtmislerdir.?°

Kisiyi dua etmeye motive eden faktorler arasinda en basta sahsi istek ve
ihtiyaglar vardir. Bu tiir dualar kimi zaman, ¢aresizlik ve mahrumiyet i¢inde kiv-
ranan, korku ve giivensizlik duygulariyla sarsilan insan i¢in bir imdat ve yardim
¢agrist mahiyetinde olur. Aslinda her durumda Allah’tan istemek, talepte bulun-
mak duanin karakteristiklerindendir. Mesela basari, sifa, giivenlik, maddi
imkanlara sahip olma, ruhsal sorunlara ¢6ziin bulma istegi gibi durumlar duanin
konusu olabilmektedir.3

2?7 Halil Apaydin, 193; Kirca, s. 168.
28 Alexis Carrel, Dua, Cev. M. Alper Yiicetiirk, Yagmur Yayinevi, Istanbul, 2001, s. 41.

2 Antoine Vergote, Din Inang ve Inangsizlik, Cev. Veysel Uysal, M.U.LE.V. Yayinlari, Istanbul,
1999, s. 241; Ulusoy, s. 36; Kog, s. 376.

30 Hokelekli, Din Psikolojisi, s. 226.
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Insanin temel istekleri arasinda beslenme ve barinma ile ilgili olanlar ilk
sirada gelir. Iste dua, yerine gore bu tiir istek ve arzularin ifadesidir. insanlar
genellikle arzu ettikleri seyler i¢in dua ederler. Giivence istemek de insanin temel
gereksinimlerindendir. Sekli degismekle birlikte biitiin dinlerde bu tip dua ige-
riklerine rastlanir.’!

Duadaki rica / istek boyutu dini diisiince kadar evrenseldir. Istegin alt ka-
demelerinde hayat, mutluluk, saglik, zenginlik gibi nimet talepleri yer alir. Dua
eden kimse, ya borcunu 6demek isteyen, hastasina sifa arayan, yolcusunun sag
salim donmesini dileyen ya da diisiik bir mevkiden daha tist mevkilere yiiksel-
meyi talep eden bir kisi olabilir. Bu tip dualar daha ziyade bencil karakterli in-
sanlar arasinda yaygindir. Bu tiir maddi istekler yaninda, Allah’tan hikmet, sa-
dakat, baris, adalet gibi ahlaki faziletler de istenir. Yiiksek dindarligin dua igerik-
lerinde Allah’in rahmetini arama, O’'nun emirlerine uygun yasama ve O'na vus-
lat gibi talepler vardir. Boylesi kimseler, manevi olgunlugu elde etme yolunda
gayret gostererek, iyi davranislarda bulunarak Allah'in istedigi bicimde yasa-
makta basarili olmay1 dilerler. Bu istekleri konusunda Allah’a yonelisleri siirek-
lilik arzeder.3

Istek ve ihtiyaclar1 konu edinen dualar diinya hayatina iligkin oldugu gibi,
ahiret hayatina yonelik de olurlar. Diinya hayatina iliskin ihtiyag ve istekleri ice-
ren dualar dolayli olarak ahiret hayatini da ilgilendirdigi icin, diinya ve ahiret
hayati ile ilgili dualar: kesin ¢izgilerle birbirinden ayirma imkan yoktur.?3

Duanin yapilis amacina doniik aragtirmalarda ulasilan sonuglardan bazis
sOyledir: Bireyler kisisel yetersizliklerinin farkina vardiklarinda ve caresiz kal-
diklarinda Yiice Allah’a yonelmektedirler. Maddi sikint: igerisinde bulunma ve
ihtiyaglarmi giiniin kosullarina gére karsilayamama durumu, duaya yonelmede
Onemli faktor olarak karsimiza ¢itkmaktadir. Allah’a dua etme sebepleri arasinda,
O’nun kullarin istek ve ihtiyaglarina cevap vermesi, sikintili, bunalimli zamanla-
rinda kendilerine yardim etmesi gibi nedenler tespit edilmistir. Adaletsiz bir
diinya karsisinda alternatif bir ¢6z{im olarak daha fazla ruhsal destek temin et-
mek amaciyla Allah’in yardimina bagvuruldugu da belirlenmisgtir.*

31 Gordon W. Allport, Birey ve Dini, Cev. Bilal Sambur, Elis Yaymlari, Ankara, 2004, s. 29.

32 Ali Seriati, Dua, Cev. Kerim Gtiney, Birlegik Yaymcilik, Istanbul, 1993, s. 18-19; Ekrem Sarik-
cioglu, Din Fenomenolojisi, SDU Yayinlari, Isparta, 2002, s. 145.

33 Hasan Kayiklik, Din Psikolojisi, Karahan Kitabevi, Adana, 2011, s. 132-133.

34 Lee A. Kirkpatrick, “Din Psikolojisinde Baglanma Teorisi”, Cev. Mustafa Kog, Bilimname,
say1: X/1, 2006, s. 144; Halil Apaydin, 194.



92 ¢ Abdurrahman KASAPOGLU

Dua sadece tanridan bir seyler rica etmek anlamina gelmez, dua rica form-
larindan ¢ok daha 6telere uzanir. Ricanin 6tesine gegen bir¢ok dua ve ibadet tii-
riniin oldugu unutulmamalidir.?

Dini inang ve ibadetler, feldketzede insanlar i¢cin daima giig ve teselli kay-
nag1 olmustur. Ibadetler kisiye sabretme, olaylar ve sorunlar karsisinda metanetli
olabilme aliskanlig1 kazandirir. Bedensel ve ruhsal birtakim giigliiklere katlan-
may1 Ogretir. Dini ibadet ve torenler, korkunun, dehsetin, moral ¢okiintiisiiniin
santrifiij kuvvetlerine kars1 ¢aligir. Bireyin ve toplumun sarsilmis olan dayanis-
masinin yeniden kurulmasina, kaybedilen moralin tekrar kazanilmasina imkan
saglar. Ozellikle ahiret inancinin, kayiplarin kabullenilmesini kolaylastirdigy, fe-
lakete ugrayanlara umut, iyimserlik gibi olumlu duygular kazandirdig: bir ger-
cektir. Felaket ve musibetler karsisinda ilahi iradenin is basinda olduguna iman
etmek, birey tizerinde sakinlestirici bir etki yapar. Insanin basina gelen olumsuz
durumlara belli anlamlar yiikleyen dini inanglar, miintesiplerini sabra yonlendi-
rirler. Basa gelen kotii durumlarin ilahi imtihan olarak yorumlanmasi, insanin
sorunlariyla miicadele etmesini kolaylagtirir.3¢

Bireylerin yardim talebiyle dine ve Allah’a bagvurmalari, sadece etkin bag-
lanma sisteminde su veya bu sekilde baglanmaya cevap verme olarak degerlen-
dirilmekle kalmaz; ayn1 zamanda huzur ve giivenligin baglanma iliskileriyle bii-
tiinlesmesini de saglar.’’

IL. Tasavvuf Literatiiriinde “Istiane” “Istigase” ve “Fakr i1a’llah”

A. Istigase

”istigése”, iltica etmek, imdat demek, bir kimseye siginmak, yakarmak,
yardim istemektir. Tasavvuf literatiiriinde, imdadina yetismesi i¢in enbiya, ev-

liya ve salihler gibi Allah katinda kiymetli olan kimselerden kurtulusu dilemek,
onlara siginmak, onlarin ruhaniyetinden yardim istemektir. Darda kalindiginda,

35 Ellen Kappy Suckiel, Cennet Savunucusu: William James’in Din Felsefesi, Cev. Celal Ttirer, Elis
Yaynlari, Ankara, 2005, s. 117.

36 Faruk Karaca, “Dindarligin Fonksiyonelligi Uzerine”, Dini Arastirmalar, say1: 6/16, 2003, s.
79; Akif Hayta, “Ibadetler ve Ruh Saglig, Editor: Hayati Hokelekli, Genglik Din ve Degerler
Psikolojisi, Ankara Okulu Yayinlari, Ankara, 2002, s. 122; Sentiirk, Din Psikolojisi, s. 151.

37 Kirkpatrick, s. 145.
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sikintiya diistildiigiinde seyhi yardima ¢agirmak, vefat eden ermislerin ruhlarin-
dan istimdat etmektir. Kendisinden medet beklenilen en biiyiik veli “gavs” ola-
rak isimlendirilir.?®

Manevi gelisim yolunun miintesiplerine gore “gavs”, Allah’in velileri ve
insanlarin siginaklari olan, darda kalindiginda iltica ve istimdat edilen kutuptur.
Kutub, kendisine sigimildiginda, yardim i¢in bagvuruldugunda “gavs” olarak ni-
telenir. Bir kimsenin “gavs” olabilmesi i¢in, konumunun yardim istemeye imkan
verir olmasi gerekir. Kutub / gavs, Islam’1 derin bir agkla, duasi kabul olabilecek
sekilde takva tizere yasayan Allah dostudur. Darda kalan stifiler, “Yetis ya gavs!”
“Medet ya gavs!” diye gavsa siginir, onun manevi himayesine iltica ederler. Gavs
da istimdat edene yardim elini uzatir.?

B. Istiane / Istimdat

“Istidne” ya da “istimdat”, medet ummak, imdat istemek, acil yardim di-
lemek demektir. Mutlak manada her tiirlii yardimin kaynag1 ve bu konuda bas-
vurulacak merci Yiice Allah’tir. Allah’tan baskasindan dogrudan yardim dile-
mek s6z konusu olamaz. Himmet sahibi, samimi miiminlerin dualari, ilahi yar-
dimin ¢abuk gelmesine vesile olur. Buna dayanarak tasavvuf ehli, seyhlerinden,
vefat eden velilerin ruhlarindan yardim dilerler. Tasavvufta Hz. Peygamber,
seyh ve benzeri maneviyat biiyiiklerinden yardim dilemek, dogrudan onlarin
kendilerinden talepte bulunmak manasina gelmez. Belki onlarin Allah katindaki
derecelerini vesile edinerek yapilan bir yardim dileme seklidir. Veli, ilahi giice
sahip kimse demek degildir, ancak o yiiksek seviyede isteme giiciiyle Yiice Al-
lah’tan ister; Allah da yapilan duay1 kabul eder ve istenilenleri ihsan eder.4’

Vahdet-i vucid inancinda insan-1 kamil, Allah ve restliiniin ahlakiyla
ahlaklanmis, kemal sifatlariyla muttasif, Hakk’in mazhari demektir. Bu sebeple
rithani bir tasarrufa da mazhardir. Aslinda gercek tasarruf mutlak manada Yiice
Allah’indir. Stifi yolun 6grencisi yani dervis, insan-1 kamil olarak kabul ettigi sey-
hinden ya da tarikat pirlerinden istimdat ve istiane ettiginde, talebini gercekte

38 Seyyid Cafer Seccadi, Tasavouf ve Irfan Terimleri Sozliigii, Cev. Hakki Uygur, Ensar Nesriyat,
Istanbul, 2007, s. 254; Siileyman Uludag, Tasavouf Terimleri Sozliigii, Marifet Yayinlari, Istan-
bul, 1977, s. 276; Rifat Okudan, “Tevessiil ve Vesile”, Tasavvuf El Kitabi, Editor: Kadir Oz-
kose, Grafiker Yayinlari, Ankara, 2012, s. 435.

3 Abdiirrezzak Kasani, Tasavouf Sozliigii, Cev. Ekrem Demirli, iz Yayincilik, Istanbul, 2004, s.
419; H. Kamil Yilmaz, Anahatlariyla Tasavouf ve Tarikatlar, Ensar Negriyat, Istanbul, 2007, s.
355; Ethem Cebecioglu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sozliigii, Rehber Yayincilik, Ankara,
1997, s. 288; Seccadj, s. 160; Uludag, s. 201.

40 Yilmaz, s. 359; Cebecioglu, s. 402-403; Uludag, s. 279.
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Yiice Allah’a arzetmis olmaktadir. Zira vahdet-i vuciid inancina gore biitiin fiiller
Allah’a aittir.*!

C. Fakr

“Fakr”, yoksulluk, hi¢bir seye sahip olmama, arzu ve isteklerin tahakkii-
miinden kurtulma manasina gelir. Kisinin, bir seye sahip olsa da, o seyin kendi-
sinin olmadig bilincini tasimasidir. Kisi, sahip oldugu seylere ancak baskalarina
faydali olmak amaciyla malik olmalidir. SGfi yolunun 6nemli bir karakteristigi
olmasi sebebiyle bu yol “fakr” olarak da isimlendirilmistir. Pek ¢ok gelenek, ma-
nevi gelisimde diinyevi agirliklardan kurtulmanin 6nemini vurgulamaistir. Islam
tasavvufu ise sadece bu evreye takilip kalinmamasin tavsiye ederek diger batini
geleneklerden ayrilir. Bu evreye takilip kalmakla, fakirlikle asir1 ugras goster-
mek, kisilik biitiinligii konusunda stifiye ayak bag: olabilir.*?

Tasavvuf literatiiriinde “fakirlik” yoksullugun basit anlamindan ¢ok daha
derin bir manaya sahiptir. Stiret fakirliginden ayr1 olarak, bu bir manevi fakirlik-
tir. Mutasavviflara gore fakirlik, bagka herhangi bir seye ihtiya¢ duyma halinden
uzaklasmak, yalnizca Allah’a muhtag olmaktir. Maddi diinyadan, Allah’tan bas-
kasindan hicbir seye goniilde yer vermeyerek, sahip olunan maddi imkanlar: da
Hakk’in rizasi i¢in harcamaktir. Diinyevi mal ve imkanlara ragbet etmemek, sa-
hip oldugu mal1 elinde tutma konusunda hirs gostermemektir. Stifi sayisiz mal
ve maddi imkana sahip olsa bile, bunlarin hi¢birine gonliinii baglamaz, sahip ol-
duklarmnin esiri olmaz. Fakirligin esasi, hatta kullugun 6zl budur. Bu anlamda
fakirlik, manevi gelisim yolunda ilerleyen kisinin, Yiice Allah’in hakkini gozet-
mekle mesgul olabilmek i¢in diinyevi seylere az ilgi gostermesidir.*?

Fakirlik, yalniz Yiice Allah’a muhta¢ olmaktir. Ciinkii bu manada, yaratil-
mislarin hepsi fakirdir. Bir “fakir”in, diger bir “fakir”in ihtiyacin karsilamasi ise
s0z konusu olmaz. Fakirin ihtiyacini ancak, ezeli zengin olan Yiice Allah karsila-
yabilir. Biittin “fakirler” O'na muhtagtir.#*

41 Yilmaz, s. 360.

42 Ebubekir Muhammed Kelabazi, Dogus Devrinde Tasavouf Ta’arruf, Haz. Stileyman Uludag,
Dergah Yaynlari, Istanbul, 1992, s. 145; Kemal Sayar, Sufi Psikolojisi, Insan Yayinlari, Istan-
bul, 2000, s. 24.

4 Nasiruddin Tasi, Seckinlerin Ahldki, Cev. Anar Gafarov, iz Yayincilik, Istanbul, 2009, s. 64-
65; Siileyman Ates, Islém Tasavvufu, Yeni Ufuklar Nesriyat, Istanbul, tsz., s. 262; Selcuk Eray-
din, Tasavouf ve Tarikatler, Marifet Yayinlari, Istanbul, 1984, s. 93.

# Ebli Abdi'r-Rahman Muhammed ibn el-Hiiseyn es-Siilemi, Tasavoufun Ana ilkeleri: Sii-
lemi’nin Risaleleri, Cev. Stileyman Ates, Yeni Ufuklar Nesriyat, Istanbul, 1981, s. 26.
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Fakr, manevi gelisim yolundaki stifinin kendisini daima Allah’a muhtag
bilmesi, O'nun ise hi¢bir seye muhtag olmadiginin bilincinde olmasidir. “Fakr”in
hakikati, kulun Allah’tan baska bir seyle miistagni olmamasidir. Kettani, “if-
tikar” yani Allah’a muhtag olma halinin, Allah ile “istigna” halinde gegerli oldu-
gunu ileri stirer. Bu iki halden birinin eksik olmasi1 halinde digerinin tamam ol-
mayacagini soyler. Allah’a muhtag olma hali gerceklesince, Allah ile istigna hali
de gerceklesmis olur.*

Kendisinin ve her seyin Yiice Allah’a muhta¢ oldugunu tam olarak 6gre-
nen sifi, “Ancak Allah vardir” seklindeki se¢kinlerin tevhidini tecriibe eder. G6-
ren ve goriilenin Hakk’a muhta¢ oldugunu tam anlamiyla 6grendiginde hicbir
seyin hiiviyetinin olmadigini, sadece Allah’in hiiviyetinin varligini kavrar.#6

II1I. Kur'an’da “Istidne” “istigase” ve “Fakr i14’11ah” ifadeleri
A. “Istiane”

“el-Avn” kelimesi bir iste birine yardim etmek, destek olmak manasinda-
dir. “Teavun”, karsilikli birbirine yardimda bulunmay: ifade eder. Kelimenin “is-
tiane” kalibi ise, yardim talebinde bulunmak manasina gelir.4’

“A-v-n” kokiinden gelen kelimeler Kur’an’da onbir yerde gecer. “Eane”,
NI A NI A s

“eIn(l”, “teaven(l”, “nestain”, “istelni” ve “miistean” kaliplarinda yardim anla-
minda kullanilir. Sadece bir ayette (2/68) orta halli anlamina gelir.“8

Istiane, Kur’an’da cok gegmeyen bir ifade almakla birlikte, kulluk tavri be-
lirten onemli kavramlardan birisidir. Istidne kelimesi, Fatiha stiresinde, “ancak
senden yardim isteriz”4® seklinde kulun kendi diliyle Rabb’ine yonelisini anlatir.
Bu kelime, iki ayette sabir ve namaz ile, bir ayette de sabuir ile yardim talebinde

4 Kelabazi, s. 145; Uludag, s. 184.

4 Abdtilkerim Kuseyri, Kugeyri Risilesi, Cev. Siileyman Uludag, Dergah Yaynlar, Istanbul,

1999, s. 360; Kasani, s. 438.

47 Ebu’l-Kasim el-Hiiseyn Ibn Muhammed er-Ragib el-isfehani, el-Miifreddt fi Garibi’l-Kur'dn,
Daru’l-Ma'rife, Beyrut, tsz., s. 354; Ebu’l-Fadl Cemaluddin Muhammed ibn Miikrem ibn
Manzftr, Lisinu’l-Arab, Daru’l-Fikr, Beyrut, 1997, XIII/298; Mecdiiddin Muhammed ibn
Yakab el-FirGizabadi, Besdiru Zevi't-Temyiz, el-Mektebetii’l-Ilmj, Beyrut, tsz., IV/113; Ahmed
ibn Yusuf es-Semin el-Halebi, Umdetii’l-Huffdz fi Tefsiri Esrefi’l-Elfdz, Alemiv’1-Kiitiib, Beyrut,
1993, 111/172.

4 Mehmet Okuyan, Kur’an-1 Kerim’de Cok Anlamlilik, Diistin Yayincilik, Istanbul, 2013, s. 466.

49 Fatiha, 1/5.

50 Bakara, 2/45, 153.
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bulunmay:5! dile getirir. Kur’an’da iki yerde de, Yiice Allah’in sifat1 olarak “Miis-
tean” yani “kendisinden yardim istenilen” ifadesi geger.5?

1. Fatiha Sdresinde “IstiAne”nin ilke ve Esaslarinin Belirlenmesi

Kur’an’da bir yandan Allah’tan yardim dilenmesi onerilirken, diger yan-
dan bunun hangi prensiplere gore yapilacag: ortaya konulur.>

Miiminler namazda “iyyake nestain” soziiyle, acizliklerini, ihtiyac i¢inde
olduklarini, her tiirlii giigten, kuvvetten yoksun oluklarin itiraf ederler. [taat ve
ibadeti ancak O’'nun yardimiyla yapabildikleri bilincini tagirlar.3* Kurtulus ve ba-
sarmin yalmizca Allah ile igbirligi halinde bir hayat tarzi sayesinde miimkiin ola-
bilecegine inanan miiminler her namazda, “Yalniz senden yardim dileriz!” diye
dua ederler:

“Bismilldhirrahmanirrahim. Hamd, dlemlerin Rabbi, Rahmadn, Rahim, hesap ve
ceza gliniiniin (dhiret giiniiniin) maliki Allah’a mahsustur. (Allahim!) Yalmz sana iba-
det ederiz ve yalniz senden yardim dileriz. Bizi dogru yola, kendilerine nimet verdikleri-
nin yoluna ilet; gazaba ugrayanlarmkine ve sapiklarinkine degil.”>

“Iyyake nestain” ifadesi, ister dini ister diinyevi olsun, her tiirlii ihtiyacin
karsilanmasi igin Yiice Allah’tan metinet talebidir. “Ey Rabbimiz! Sana itaat et-
mek ve Sen’in rizan1 aramak niyetiyle biitiin islerimizde yalniz Sen’den yardim
dileriz. Yardim dileme istegini, metinet>® talebini yalniz sana 6zgti kilariz. Ciinkii
mutlak manada Sen’den bagka bize yardim etme giiciine sahip kimse yoktur. Bii-
tiin islerin gerceklesmesi sadece senin elindedir, Sen’inle birlikte hi¢ kimsenin
buna miidahalesi s6z konusu degildir.”3” “Sen’in dlemlerin Rabbi oldugunu, her

St A’raf, 7/128.

32 Ydisuf, 12/18; Enbiy4, 21/112.

33 Hasan Akay, Islami Terimler Sozliigii, 1§aret Yayinlari, Istanbul, 1995, s. 130.

54 Ebfi Himid Muhammed el-Gazali, [hyd'u Uldimi’d-Din, Gev. Sitka Giille, Huzur Yaymevi, Is-
tanbul, 2008, 1/388.

55 Fatiha, 1/1-7.

36 “Mefinet”, yardim isteyenin kendi basina aciz kaldig1 bir isi tamamlayabilmesi i¢in destek

vermektir. “Mefinet” yani yardim, destek talebi, herhangi bir miimin darda kaldigs, stkintiya
diistiigiinde Yiice Allah’in o kimseyi kurtarmasidir. Metinet ve ona yakin / benzer diger te-
rimler, dini tecriibe baglaminda ele alinmas1 gereken klasik ifadelerdir. (Muhammed Ab-
dubh, Fatiha Siiresi ve Amme Ciizii Tefsiri, Cev. Omer Aydin, Isaret Yayinlari, istanbul, 2012, s.
102; Cafer Sadik Yaran, Dini Tecriibe ve Meiinet, Ragbet Yaynlari, Istanbul, 2009, s. 20)

57 Eb{i Mans(ir Muhammed ibn Muhammed Ibn Mahmid el-Matiridi, Te’vildtu Ehli’s-Siinne,
Miiessesetii’'r-Risale, Beyrut, 2004, 1/8; Ebt Muhammed Abdulhak ibn Galib ibn Atiyye el-
Endeltsi, el-Muharreru’l-Veciz fi Tefsiri’l-Kitibi'l-Aziz, Déru’l-Kl’itﬁbi’l-Hmiyye, Beyrut, 1993,
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seye giicliniin yettigini, her seyin tizerinde hiikmiiniin gectigini bilerek Sen’in
yardimini diliyoruz. Istek ve ihtiyaglarimizin karsilanmasi icin yardimini dile-

mek i¢in Sana yoneliyoruz.”>8

“Istiane”, yardim istemektir; basta Allah’a ibadet ve O’'nun emirlerine itaat
olmak tizere, hayatin biitiin alanlarinda Yiice Allah'in liituf ve inayetine sigin-
maktir. Bir faydanin temininde ya da zararin giderilmesinde Allah’a dayanmak,
bu konuda O'na giiven beslemektir. “Istidne”, mefinet talebinde bulunmaktir.
Metinet ise, yardim talebinde bulunan kimsenin, kendi basina yapamayacag isi
yapmasina yardim etmek, aciz kaldig1 isin tistesinden gelmesini saglamaktir.>®

Ibn Arabi, Fatiha stiresini tefsir ederken namaz hakkinda su aciklamalar:
yapar: Namaz, kulun Allah’a olan niyaz, yakaris ve miinacati ile buna karsilik
Allah’in ihsanlarini bildiren hitabindan ibaret sirli bir iletisimdir. Bir iletisim ol-
mast sebebiyle iki taraf arasinda karsilikli olarak gercgeklesen bir olaydir. Bu ile-
tisimin bir kula bir de Allah’a bakan yonii vardir. Istemek, yalvarip yakarmak
kuldan, vermek ise Allah’tandir.®®

Namazda, yaraticisinin kendisinin yardimecist oldugu bilincini tasiyan,
Rabb’inin kendisinin, giiven, destek ve huzur kaynag1 oldugu suurunu tasiyan
birey, Allah’in kendisine sundugu kosulsuz giiven ve destege kars1 O'na giiven
ve sevgi duygulari gelistirir. Insanda olugsan bu giiven ve sevgi duygulari Allah
ile namazda “Yalniz senden yardim dileriz.” ayeti ile paylasilan dolaysiz ileti-
sime dayanir. Namaz kilan birey, namaz esnasinda yalnizca Allah’tan yardim
dileyecegini ifade etmek suretiyle, O'nun yardiminin, kosulsuz desteginin ken-
disinin yaninda oldugunu farkeder. Boylece hayatin biitiin zorluklarina agik bir

1/72; Abdullah Ibn Ahmed en-Nesefi, Medariku't-Tenzil ve Hakdiku't-Te'vil, Daru’n-Nefais,
Beyrut, 1996, 1/35; ImAduddin Ebu’l-Fida Ismail ibn Kesir, Tefsiru’l-Kur’dni’l-Azim, Daru’l-
Ma'rife, Beyrut, 1997, 1/27; Muhammed ibn Muhammed ibn el-Muhtar es-Sankiti, Azvdu'l-
Beyiin fi Izahi’l-Kur’dn bi’l-Kur’dn, Daru’l-Fikr, Beyrut, 1995, 1/7; Eb( Bekr Cabir el-Cezairi,
Eyseru't-Tefisir, Déru’l-Kiitﬁbi’l-ﬂmiyye, Beyrut, 1995, I/14; Muhammed Mahmid Hicazi, et-
Tefsiru’l-Vizih, Daru’l-Ceyl, Beyrut, 1991, 1/10; Muhammed Ali es-Sabtni, Safvetii’t-Tefésir,
Daru’l-Fikr, Beyrut, tsz., 1/25.

58 Ebu’l-A’la el-Mevdiidi, Tefhimu’l-Kur'an, Gev. Muhammed Han Kayani ve digerleri, insan
Yaynlari, Istanbul, 1989, 1/29.

59 Abdurrahman fbn Nasir es-Sa’di, Teysiru’l-Kerimi’r-Rahman fi Tefsiri Keldmi’l-Menndn, Miies-
setii’r-Risale, Beyrut, 1996, s. 22; Omer Nasuhi Bilmen, Kur'an: Kerim'in Tiirkge Meali Alisi ve
Tefsiri, Bilmen Yayinevi, Istanbul, 1985, 1/10; Siileyman Ates, Yiice Kur'an'in Cagdas Tefsiri,
Yeni Ufuklar Nesgriyat, Istanbul, 1991, I/74.

60 M. Mustafa Cakmaklioglu, Ibn Arabi’ye Gore Ibadetlerin Manevi Yorumlars, insan Yaymlari,
Istanbul, 2011, s. 156-157.
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diinyada kendisini yalniz birakmayacak, destegini ve yardimini daima hissetti-
recek Yaraticisin1 yaninda bilecektir. O'nun destek ve yardimina siginan birey,
kendisini ¢aresiz, yalmiz, onemsiz ve tehlike igerisinde gormekten kurtulacak-
tir.®! Namazin unsurlarindan birisi olan Fatiha stiresinde oldugu gibi, yine na-
mazla 6zdeslesmis “kuntit” dualar: da “Alldhiimme inna nestainuke...” diye Al-
lah’tan istiane talebiyle baglar.®?

Istidne tecriibesini yasayan miimin, sadece bu tecriibeyle anlatilan giiven,
dayanma, siginma gibi deneyimleri yasamaz. Istidneye bagli olarak diger bazi
deneyimleri de tecriibe etme imkani bulur. Mesela kul, istiane sayesinde Allah
tarafindan yalniz birakilmadigy, terk edilmedigi bilincini kazanir; bdylece O'na
daha sik1 baglilik gosterir. Kul Allah’in yardimini tecriibe etmek suretiyle O'na
daha yakin oldugunu, O’'nun tarafindan onurlandirildigin hisseder.

Ayette “nestainii” kelimesinden 6nce “iyyake” kelimesinin zikredilmesi
suretiyle hasr yapilmasi yani mef’{iliin fiilden once getirilmesi énemli bir esasi
vurgulamaya yoOneliktir: “Ancak ve ancak senden yardim isteriz!” tarzinda bir
ifadeyle mananin tekidi s6z konusudur. Mutlak manada yardimin sadece Al-
lah’tan oldugunu ve sadece O'ndan yardim istenecegini ifade etmek igindir.%3

“Tyyéake na’budu” ifadesinin ardindan “iyyake nestain” ifadesinin getiril-
mesi, ancak ibadete edilmeye layik olana gilivenilmesinin, tevekkiil edilmesinin
gerektigine isaret eder. Cilinkii is ve oluslarin gerceklesmesi sadece O'nun elin-
dedir.®

Fatiha stiresinde “iyyake na’budu” ifadesinin “iyyake nestain”den once
getirilmesi, gayelerin vasitalardan 6nce geldigini gosterir. Zira ibadet etmek, kul-
larin yaratilis gayesidir, istidne ise ibadete vesiledir. “Tyyake na’budu” ifadesi,
Allah'in ilahlig1 ve O’'nun ismiyle ilgilidir, “iyyake nestain” ise O'nun Rubfibiyeti
ve Rab ismiyle ilgilidir. Mutlak manada ibadet, istianeyi de igine alir, fakat bunun
tersi soz konusu degildir. Buna gore, Allah’a tam manasiyla ibadet eden bir kul,
ayni zamanda O'na istidnede de bulunmaktadir. Kulluk, istidneden daha kap-
samlidir. Istiane ibadetin bir parcasidir, ibadet ise, onun bir parcasi degildir.

61 Esma Sayin-Ekerim, Namaz ve Karakter Geligimi, Insan Yaynlari, Istanbul, 2006, s. 79, 81.

2 Hanefilere gore vitir namazinin son rekatinda “kuntit duas1” okunur. $afil ve Malikilere
gore, her sabah namazinin farzinda riikidan sonra ayakta “kuntit duast” okunabilir. (H.
Yunus Apaydin, “Namaz Orug”, flmihal, Haz: Heyet, T.D.V. Yayinlari, Ankara, 2010, I/305)

63 ibn Kayyim el-Cevziyye, Meddricu’s-Salikin, Cev. Ali Atag ve digerleri, Insan Yayinlari, Is-
tanbul, 2005, I/70; M. Sait Simsek, Hayat Kaynag: Kur'an Tefsiri, Beyan Yayinlari, Istanbul,
2010, I/16.

64 eg-Sankiti, 1/7.
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“Iyyake na’budu” yani “sadece sana kulluk ederiz” esasi Allah’a yoneliktir.
“Tyyéke nestain” yani “sadece senden yardim dileriz” ilkesi ise Allah iledir. Al-
lah’a ait olan sey, O'nun ile olan seyden once gelir. Allah’a ait olan sey, O'nu
rizast ve muhabbetiyle ilgili iken, Allah ile yani O’'nun sayesinde olan sey, dile-
mesiyle ilgilidir.%

Dindar bir kisilikte esas olan, Allah’a kulluktur, O'nu Rab olarak tanimak-
tir. Istidne ve benzeri tecriibeler ise kullugun yani dindar kisiligin vasitalari, kul-
lugu gostermeye yarayan unsurlaridir.

“Yalniz senden yardim isteriz” ifadesi, Yiice Allah’a kars: bir tevazu gos-
tergesidir. Kul kendi aklinin, bilgisinin, giicliniin bir¢ok seye yetmedigini goriip
bilmekte, Rabb’inin sonsuz giicii ve ilmi karsisinda hayranligin itiraf etmekte;
yalniz ondan yardim dilemektedir.® Istiane, kulun giigsiizliigiiniin, acizliginin
farkina varmasi ve mutlak gii¢ sahibinden gii¢ talep etmesidir. Bu yoniiyle “is-
tiane”, kula Allah karsisinda acziyet, mahviyet, tevazu, alcakgoniilliiliik tecrii-
besi de yasatr.

Fatiha stiresinde Yiice Allah Kendi’sine nasil dua edecegimizi 6gretmek-
tedir. Buna gore dué, Allah’a hamdederek, O'nu 6verek, hicbir seyi ortak kogsma-
dan kullugun gereklerini iistlenerek, bagkasindan degil, mutlak manada yalnizca
O'ndan yardim dileyerek yapilir.¢’

Allah’tan yardim dilemek, kullugun ifade edilis bicimlerinden birisidir.
Yalniz Allah’a kulluk ediyor olmanin belirtisi ve gostergesidir. Ibadet edilirken
Allah ile kul arasina kimse girmedigi gibi, yardim isteme amaciyla Allah’a dua
edilirken de araya aracit konulmaz. Bu ilkeye ragmen, sadece Allah’a kulluk et-
tikleri iddiasinda olup kabirlerden ve gesitli tabiat varliklarindan yardim dileyen
insanlar vardir. Bu durum tevhit inancinin kalbe tam yerlesmediginin, kisinin
gonliiniin sirkten tam arinmadiginin bir gostergesidir. Ayette gecen “iyyake nes-
tain” ifadesi, tevhit inancinin saglamligini, kalbe tam anlamiyla yerlestigini ispat
eder.

ihtiyaglarm giderilmesi, islerin kolaylagmasi, hastaliklarin sifa bulmasi,
driinlerin bollasmasi, diismanlarin helak olmasi gibi menfaatler igin tiirbelerden

65 el-Cevziyye, Meddricu’s-Salikin, 1/69-70.
6 Mahmut Toptas, Kur’an-1 Kerim Sifa Tefsiri, Cantas Yaymnlari, Istanbul, 1993, I/71.
67 el-Cezairi, 1/14.

%8 Bayraktar Bayrakli, Yeni Bir Anlayisin Isi§inda Kur'an Tefsiri, Bayrakli Yaymlary, Istanbul,
2001, 1/147; Simsek, 1/16.
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ve kabirlerden istidnede bulunmak tevhit ilkesinden uzaklasmak olarak deger-
lendirilmistir.®

Fatiha stiresi Kur’an’in sirr1 / 6zii oldugu gibi, “iyyake na’budu ve iyyake
nestain” ifadesi de bu stirenin sirridir. Bu ifadeyle Islam’in temeli olan tevhit
inanci iyice agiklanmistir; insan topluluklar: arasinda yaygin olan sirk inanci red-
dedilmistir. “Iyyake na’budu” ifadesi insam sirkten uzaklastirirken, “ve iyyake
nestain” ise, Allah’tan baskasina tevekkiil etmekten, O’'ndan baskasinin gii¢ ve
kuvvetine giivenmekten uzak tutar. Her ikisi de insan1 putperestlikten uzaklas-
tirir. Goriinmez giigleri olduguna inanilan birtakim veliler edinmenin, Allah’in
yaninda bunlara da tapmanin, onlara dua edip Allah katinda sefaatci olacakla-
rina inanmanin yanlighgina isaret eder.”

“Yalniz senden yardim dileriz.” ifadesi, biitiin islerde O’'ndan yardim di-
lemeyi, aciz kalindiginda O’'na siginmayz itiraf etmektir. Ayetteki bu vurgu, Al-
lah’tan bagka ibadet edilen, gaybi gii¢ ve hakimiyetleri var zannedilen ve ihtiyag-
lar icin talepte bulunulan putlari, sirki ortadan kaldirir. Imanin belirtisi burada
kendini gosterir. Allah’a iman eden kimse, kulluk, yalvaris ve isteyisinde tek kap1
olarak O'na sigimir. Allah’a gercekten iman eden kimse, sadece O'ndan istemeye
layik durumdadir. Bu durum niyet ve kullugun en iist mertebesidir. Sadece
O’'ndan istemeye ve O'na yalvarmaya izin verilmistir. Bu ilkeye dayananlar, bir
zahidin kabrinden veya bir abidin tiirbesinden yardim istemeyi, giigliikleri ko-
laylastirmasini ve hastaliklari iyi etmesini niyaz etmeyi ilahi 6l¢iilerden sapmak
olarak degerlendirmislerdir. Eger insan yalmiz Allah’tan yardim dilerse, insan
ruhu istismardan, hurafe ve vehimden kurtulmus olur.”!

Yiice Allah Fatiha stiresinde miiminlere tevhit ilkesine uygun olarak nasil
istianede bulunacaklarini 6gretmistir. Hastanin iyilesmesi, fakirlikten kurtulma
gibi ihtiyacglar1 Allah’tan baskasina arzetme, onlardan yardim bekleme, istekleri-
nin gerceklesmesi i¢in onlara adakta bulunma gibi davranislarin sirke yol agma
tehlikesinin bulundugu ileri siiriilmiistiir. Bu olasiligin dniine ge¢gmek i¢gin, “An-
cak senden yardim isteriz.” sart1 getirilmistir. Yardimin sadece Allah’tan istendi-
gini ifade eden dua ve niyaz, namazin da 6nemli unsurlarindan birisidir.”?

% Abduh, s. 104.
70 ibn Atiyye, 1/72; Ibn Kesir, 1/27; Ates, 1/62.

71" Haltk Nurbaki, Sonsuz Nur, Damla Yayinevi, Istanbul, 2007, s. 271; Rabia Christine Brod-
beck, Ruhun Ozlemi Sonsuz Kulluk, Cev. flknur Ataman, Sufi Kitap, Istanbul, 2009, s. 33-34;
Tabbara, s. 264.

72 Sah Veliyyullah ed-Dihlevi, Hiiccetullihi’l-Biliga, Cev. Mehmet Erdogan, iz Yaymcilik, istan-
bul, 1994, 1/8; 11/229, 269.
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Ayetin vurgusuna ve miifessirlerin yorumlarina baktigimizda, “is-
tidane”nin gelisigiizel yasanabilecek bir dini tecriibe olmadigi, her dini tutum ve
davranista oldugu gibi, tevhit ilkelerine uygun, sirk tehlikesine diismekten uzak
bir bicimde yasanmasi gerektigi anlasilmaktadir. Iman ve kulluk noktasinda her
alanda oldugu gibi, Allah’tan yardim dilerken de O’'na ortak kosma belirtilerin-
den uzak durmak gerekmektedir. Sirke diisme konusunda tedbirli ve ihtiyath
olmay1 ilke edinen miifessirler, istidne konusunda da aract koymadan Allah’tan
yardim dilemek gerektigini vurgulamislardir. Bir yandan Allah’a kulluk iddia-
sin1 siirdiiriip diger yandan, kabirlerden, gesitli tabiat varliklarindan yardim di-
lemeyi tevhit ilkesine aykirt bulmuslardir. Allah’in yaninda, ayrica birtakim
veliler edinmenin, bunlarin yardim ve sefaatlerini ummanin yanlishigina dikkat
cekmislerdir. Ayette gecen “ve iyyake nestain” ifadesine dayanarak, zahit, abit
ve benzeri salih insanlarin kabirlerinden, tiirbelerinden yardim dilemeyi, ilahi
Olciilerden uzaklasmak olarak degerlendirmislerdir. Sirke diisme risk ve tehlike-
sini ortadan kaldirmak, insanin ruhunu, bu konuda istismardan, hurafe vehim-
lere diismekten korumak icin, “istiane”de tevhit esasini 1srarla savunmusglardir.

Dini kisiligin olusumu, Allah-kul iliskisinin gelisimi Islam tarihi boyunca
tasavvuf ekollerinin megguliyet alanini olusturmustur. Allah-kul iliskisinin
onemli boyutlarindan “istidane” de tasavvufun onemli kavramlarindan biri ol-
mugtur. Bu kavram Kur’an’dan alinarak tasavvufta sistemlestirilmigtir. Tasav-
vufta da, mutlak manada her tiirlii yardim kaynagi ve bunun i¢in bagvuru merci
Allah kabul edilir. Kur’an’daki anlami korunmakla birlikte “istidne” kelimesinin
anlami tasavvufta genisletilmistir. S6z konusu kelime tasavvufta enbiya, evliya
ve salihler gibi kiymetli kimselere siginmak, onlarin ruhaniyetinden yardim iste-
mek, darda kaldiginda seyhi yardima ¢agirmak gibi anlamlar kazanmistir. Bu
durum, Islam diisiince tarihinde tartismalara yol agmaistir.

Bazilari, ne sekilde olursa olsun, yardimin dogrudan yalnizca Allah’tan is-
tenilmesi gerektigi, “istiane” konusunda Allah’a ortak kosmay1 ¢agristiracak du-
rumlardan uzak durmay: savunmuslardir. Tasavvuf ekolii mensuplar ise, pey-
gamberden, seyh ve benzer maneviyat biiyiiklerinden, vefat eden velilerin ruha-
niyetlerinden yardim istemenin, dogrudan onlarin kendilerinden yardim iste-
mek manasina gelmedigini belirtmislerdir. Bu iki yaklasim bigiminden ilki ihti-
yatli olan, sirke diismeme konusunda daha garantili goriinen yaklasimi tercih
etmistir. Tasavvuf ekolii de, himmet sahibi, samimi miiminlerin dualarinin ilahi
yardimin gelmesine vesile olacagini, imdada yetismesi i¢in enbiya, evliya ve
salihlerden yardim istenebilecegini belirtirken, daima Allah’tan bagkasindan
dogrudan yardim istemenin s6z konusu olamayacag; ilkesini 6n planda tutmus-
lardur.
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Duada Allah’a baglilik, fakat diinya ve diger tiim canlilara kars1 bir 6zgiir-
likk hakimdir. Birey, biitiin yaratilmig varliklarin iistiinde olan mutlak kudretin
yardim ve destegini aldig takdirde geride kalanlarin hicbir etkisinin olamaya-
cag1 bilinciyle rahat ve 6zgiir olur. “Yalniz senden yardim dileriz.” ayetinin icer-
digi prensiplerden birisi de budur. Bu dyet miimine ger¢ek 6zgtirliigii hatirlatir.”

2. “Sabir” ve “Salat” ile “IstiAne”de Bulunma

Allah’tan yardim dileme, O'na giivenme, dayanma, siginma anlaminda
“istiane” olgusu tek basina bir dini tecriibe ¢esidi olarak degerlendirilebilir.
Kur’an bu tecriibeyi yalin bir deneyim olarak degil, “salat” ve “sabir” olgusu ile
iligkili / baglantili bir sekilde yasamay: tavsiye eder. Namaz anlaminda “salat”,
hem sembol hem de deriini boyutu olan bir dini davranistir. Kur’an “istiane”nin
bu kompleks ibadet formu igerisine yerlestirilmesini 6nermektedir. Boylesi bir
yardim talebinin daha samimi ve daha icten olacagina dikkat ¢ekmektedir.
Kur’an’in “istidane”yi “sabr” ile iliskilendirmekte 1srar etmesi ise, “istiane”nin ya-
Iin ve kuru bir sekilde Allah’tan istekte bulunma davranisi olmadigini goster-
mektedir. Bir davranisin Kur’an'in 6grettigi sekilde tam bir “istiane” olabilmesi
igin, istekte bulundugu konuda kulun iradi ve fiili ¢abasinin aktif olmasi lazim-
dir. “Istidne” adeta Allah ile kulunun yardimlasmasidir. Kulun herhangi bir caba
gostermeden, kendi yapabileceklerini yapmadan “istiane”de bulunmasi, -
Kur’an’da dgretilenlere bakilirsa- eksik bir ildhi yardim talebi olur:

“Sabrederek ve namaz kilarak Allah’tan yardun dileyin. Siiphesiz namaz, Al-
lah’a derinden sayg1 duyanlardan baskasina aguwr gelir.”7*

Bu ayet miiminlere biitiin isleri konusunda —Allah’a muhtag olduklar: her
alanda, baslar1 sikisip darda kaldiklarinda, zamanin musibetleri, nefs-i emmare-
nin ve seytanin, sehevat yani haz ve egilimlerin diirtmeleri karsisinda, Allah’in
emirlerine itaat etme ve giinahlardan korunma, yasaklardan sakinma husu-
sunda- sabir ve namaz ile yani her ikisiyle birlikte Allah’tan yardim dilemeyi,
mefinet istemeyi, basar1 beklemeyi emretmektedir. Ciinkii sabir ve namaz, Allah
yolunda karsilasilan giigliiklerin ¢oziilmesine yardim edecektir. Zira sabir ve na-
maz, kalbin, ruhun direncini artirir.”s

73 Mehmet Bayrakdar, Islam Ibadet Fenomenolojisi, Ak¢ag Yayinlari, Ankara, 1987, s. 18; Peker,
Allah’in Boyastyla Boyanmak Kur’an’da Kisisel Gelisim, s. 36.

74 Bakara, 2/45.

7S Ebu’l-Kasim Carullah Muhammed Tbn Omer ez-Zemahseri, el-Kessiif an Hakdik: Gavimizi't-
Tenzil, Déru’l—Kﬁﬁibi’l-Hmiyye, Beyrut, 1995, 1/137; ibn Atiyye, 1/137; Muhammed ibn Ali
ibn Muhammed es-Sevkani, Fethu'l-Kadir, el-Mektebetii’l-Asriyye, Beyrut, 1995, 1/101;
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“Istiane” yani Allah’tan yardim talebi, “sabir”la yani Allah’in emirlerine
tabi olmak, yasaklarindan sakinmak, nefsin arzu ve egilimlerini kontrol altinda
tutmak suretiyle, “salat” ile yani namaza devam etmekle gerceklestirilir.”®

Ayette gecen “salat” kelimesine dar anlamda “namaz” anlaminin yaminda
genis manada dua anlami da yiiklenmistir. Ciinkii belalar karsisinda dudya si1g1-
nilir / bagvurulur; musibetlerden kurtulmak igin Allah’a yalvarilir.”’

Sabir ac1 olaylari olumlu neticelendirir, insan benligini dayanikli hale ge-
tirir. Ayette s6zii edilen “sabir” ifadesinin anlami1 hakkinda yapilan yorumlar ge-
sitlidir. Bazilarina gore, dinin biitiin yiikiimliiliiklerini yerine getirme, Allah’a it-
aat etme, kendini O'na isyandan, emirlerine karsi ¢ikmaktan alikoyma konu-
sunda karsilasilan zorluklara sabirdir. Nefsin istekleri karsisinda miicadelede,
haz ve egilimleri kontrol altina almada gosterilen tahammdildiir. Bazilara gore
ise karsilasilan ilahf denenmelere riza ve teslimiyettir. Basa gelen musibetler, ezi-
yetler, zararlar, hosa gitmeyen durumlar karsisinda kendini tutabilmektir. Daha
dar anlamda ise, namazin yiikiimliiltigiinii yerine getirmede sabirdir. Fakat sab-
rin sadece bu anlamiyla sinirh tutulamayacag bir gercektir.”® Aslinda burada sa-
yilanlarin hepsi sabra konu olabilir.

Ayette gecen “sabr” kelimesi, savm / oru¢ olarak da yorumlanmistir.
Cilinkii orugta belli siireligine cinsel giidii, aglik-susuzluk konusunda kontrollii
olma, sehevati yani haz ve egilimleri zapt etme s6z konusudur. Bu durumda “is-
tiane” yani Allah’tan yardim dileme, orug ve namazla yapilmis olmaktadir.”

“Sabr” (orug anlaminda) ve “salat” (dua veya namaz anlaminda), dini tec-
riibenin en 6nemli unsurlarindan birisidir.?? Bu unsurlarin her birinin igerigini,
diger dini tecriibe cesitleri gibi, “istidne” tecriibesi de olusturabilir. Orug ya da
namaz ibadetinden yararlanarak yahut duanin igerigini “istidne” olarak secerek
Allah’tan yardim dileme tecriibesi yasanabilir.

Hicazi, 1/36; el-Mevdudi, 1/57; es-Sabtni, 1/55; Elmalili Muhammed Hamdi Yazir, Hak Dini
Kur’an Dili, Eser Nesriyat, Istanbul, tsz., I/340; Bilmen, 1/47; Ates, 1/157; Toptas, 1/131.

76 Ahmed Mustafa el-Meragi, Tefsiru’l-Merd§i, Daru’/l-Kiitiibi'l-[lmiyye, Beyrut, 1998, 1/94.

71 ez-Zemahserd, 1/137; ibn Atiyye, 1/137; Eb(i Abdullah Muhammed ibn Ahmed el-Kurtibi, el-
Camiu li Ahkami’l-Kur'dn, Daru’l-Kiitiibi'l-Ilmiyye, Beyrut, 1993, 1/253.

78 el-Maturidi, 1/48; el-Maverdi, 1/115; ez-Zemahseri, 1/137; el-Kurtubi, 1/252-253; es-Sevkani,
1/101; Hicazi, 1/36; es-Sabuni, 1/55; Ates, 1/157.

79 Ebu’l-Hasen Ali ibn Muhammed ibn Habib el-Maverds, en-Niiket ve'l- Uyiin, Daru’l-Kitibi'l-
IImiyye, Beyrut, tsz., I/115; ez-Zemahseri, 1/137; Ibn Atiyye, 1/137; el-Kurtubi, 1/253.

80 Bayrakli, 1/388.
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Bu ayetin hadisle tefsiri baglaminda, Hz. Peygamberin namaz ile istidneyi
tavsiye ettigi hadisleri ve bizzat kendi hayatinda uygulamis oldugu davranislari
ornek gosterilir.

Bag: sikisan, darda kalan bir insan ibadete koyuldugunda ruhu genislik
kazanir. Namaz, Hz. Peygamberin kendisiyle siik{inet ve teselli buldugu bir iba-
dettir. Nitekim Hz. Peygamber bir dert sardiginda, sikintili zamanlarda, miigkiil
bir hadise karsisinda namaz kilmay1 tavsiye etmistir. Miigkiil bir hadise karsi-
sinda namaza yOnelmis, onunla Yiice Allah’tan yardim dilemistir. Zira insan s1-
kildig1 durumlarda kildig1 namazla birlikte ferahlik duyar:®! Hz. Peygamber bir
keresinde Hz. Bilal’e, “Namaza ikamet et ve bizi namazla rahatlat Bilal!” demis-
tir.82 Bilal de ezan okumus, Misliimanlar namazla huzura kavusmus ve moral
toplamislardir.

Hadiste, “erihna biha” buyrulmasi belagat yoniinden iizerinde durulmaya
degerdir. Hadiste bu sekilde bir ifade kullanilmakla, “Namaza baslamak sure-
tiyle rahata kavusalim.” manasi kastedilmis olmaktadir. Bu ifadeyle, namazin in-
sani1 rahatlatic1 6zelligi veciz ve edebi bir sekilde anlatilmis olmaktadir. Zira na-
maz kalbe yorgunluk veren diinyevi zorluk ve sikintilardan insan1 uzaklastirir,
kisiyi Allah’a yoneltmek suretiyle rahatlatir.®3

“Istiane”nin “sabr” ve salat” ile olan iliskisi, 5Snemine binaen Kur’an’da iki
kez tekrar edilir. Dolayisiyla “istiane” ifadesini bu iki kelimeden bagimsiz olarak
acgiklamaya ve anlamaya ¢alismak eksiklik olur. “Istiane” ifadesi, tek basina belli
manalar1 anlatabilecek bir kelime olmakla birlikte, Kur’an konteksindeki asil ma-
nasina “sabr” ve “salat” kelimeleriyle birlikte kavusur:

“Ey iman edenler! Sabrederek ve namaz kilarak Allah’tan yardim dileyin.
Siiphe yok ki, Allah sabredenlerle beraberdir.”%*

81 Bilmen, 1/47; Ates, I/157; Ebul-Hasen en-Nedvi, Kur’an ve Siinnette Itikat [badet ve Giizel Ahlik,
Risale Yaynlari, Istanbul, 2010, s. 62.

82 Ebt David, Edeb, 78.

8 Adem Délek, “Bazi Hadislerin Psikoterapi Agisindan Yorumlanmasi”, Dinbilimleri Akade-
mik Arastirma Dergisi, sayz: 4, 2002, s. 35.

84 Bakara, 2/153.
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Ayette gecen “istiane” sozlii ya da fiili olarak metimet, giic ve destek tale-
binde bulunmaktir. Yiice Allah, “Ey imana ermis olanlar, sabir ve namaz ile yar-
dim arayin.” diyerek, miimin kullarina ¢agrida bulunmustur.®® Ciinkii sabir ve
namaz, ilahi metinete / yardima erismenin en 6ncelikli ve en yakin yoludur.86

Bu ayet, miiminlerin her an Allah tarafindan imtihan edilmekte oldu-
gunu, onlara ugradiklari / baglarina gelen bela ve musibetler karsisinda Allah’tan
yardim dilemelerini emretmektedir. Felaketler karsisinda ibadetler vasitasiyla
Allah’a siginmak, insan ruhuna gii¢ katar, moral ve maneviyatini kuvvetlendirir.
Sabir ve namaz, insana verilen sorumlulugun yiikiinii tasiyabilmek i¢in ihtiyag
duyulan giicii temin eder. Ilahi amaglar ugrunda verilen miicadelenin zorluklar
karsisinda gerekli olan moral giicii ve destegi saglar; zayiflik anlarinda ve kederli
durumlarda kisiye cesaret verir.?’

ibadetlerin temeli olan namazla istidnede bulunmak, Allah ile bag kurma-
nin, dilek ve ihtiyaglar1 O'na iletmenin, O’'nun yiicelik ve azametini tecriibe et-
menin yolu, korkuya diisenlerin si§inagi, darda kalanlarin ¢ikis kapisi, miimin-
lerin kalplerinin giiven ve i¢ huzuruyla dolmas: demektir. Sabir ve namazla ya-
pilan istiane sirasinda kalp Allah’a kars: havf ve hagyet ile dolar, her tiirlii olum-
suz diisiince nefisten uzaklasir, zorluklar kolaylasir, her tiirlii sikintiya taham-
miil giicii artar. Iste bundan dolay1 Yiice Allah, ilahi degerleri hakim kilmada
zafere ulasmak, basa gelen her tiirlii beld ve musibetle miicadele edebilmek igin
sabir ve namazla istidneyi emretmigtir.3

“Istiane”, sadece kulun Allah’a giivenmesi, siginmasi, dayanmast gibi tec-
riibeleri yasamakla sinirli kalan bir deneyim degildir. Bu tecriibeyi yasayan mii-
minin duygu ve diislincelerinde, tutum ve davranislarinda énemli tesirler mey-
dana getirir. Bir trajedi karsisinda miiminin Allah’a giivenmesi ona zihin dingin-
ligi, nese ve kars1 konulmaz cosku verir. Tehlikeli anlarda Allah’a siginmak ra-
hatlatic1 ve yatistirici bir etki birakir. Siddetli sikint1 yasayan insan, Allah’a gii-
venmek, dayanmak suretiyle zihinsel bir siginak olusturabilirse, kaygis1 azalabi-
lir. Felaketler karsisinda Allah’a istidane eden miimin, sogukkanliligini ve siiktine-
tini muhafaza edebilir. Musibetlerin zorlamalar1 karsisinda sarsilmaz; telasa ka-
pilmadan, metanetle hayatin olaylarini karsilayabilme basarisi gosterir. Hayatta

85 el-Cezairi, 1/133-134; Muhammed Esed, Kur’'an Mesaji, Cev. Cahit Koytak, Ahmet Ertiirk, ig,a-
ret Yayinlari, Istanbul, 1997, s. 41.

86 Yazir, 1/545.
87 el-Mevdudyi, 1/104; Ates, 1/262.
8 Vehbe ez-Zuhayli, et-Tefsiru’l-Miinir, Daru’l-Fikr, Beyrut, 1991, 11/39.
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karsilastig1 problemlerle basa ¢ikma cesaretini kendinde bulur. Caresizlikler kar-
sisinda Allah’a istidane etmek, miiminin hayatinda teselli edici ve yatistirici bir rol
iistlenir. Onu ig¢inde bulundugu olumsuz ruh halinden kurtararak, ona umut,
iyimserlik gibi olumlu duygular asilar, manevi gii¢ ilham eder.

Yiice Allah onceki ayette (2/152), “fezkurtini” diyerek her tiirlii ibadeti,
“vegkur(ill” buyurarak da Kendi’sine siikretmeyi 6gretmek istemistir. Bu ayette
ise sabir ve namazla “istiane”yi emretmistir. Bir baska deyisle, “stikretmeyi” tav-
siye etmenin agtklamasindan sonra, sabir ve namazla istianede bulunma ilkesini
karara baglamistir. Ciikii kul nimetlerle imtihan edildiginde Allah’a siikreder,
sikintilarla imtihan edildigindeyse sabreder. Yiice Allah bu ayette musibetler
karsisinda en 6nemli yardim dileme vasitalarinin sabir ve namaz oldugunu agik-
lamistir.®” Hayatin mutlu, neseli, huzurlu anlariyla, sikintili, zorlu anlari, aym
zamanda Allah ile iletisimin konusunu, bir bagka deyisle dini tecriibenin igerigini
olusturur. Zorlu ve sikintili anlarda Allah’a yonelen miiminin duasinin igerigi
siginma, dayanma, giivenme, yardim isteme, muhtaglik gibi dini tecriibe gesitle-
rinden olusur. Miiminin diinya hayatinda imtihan edildigi kosullar, ayn za-
manda onun yasadig / yasayacag: dini tecriibenin ¢esidini belirler.

Bu ayette Yiice Allah, (2/153) namazin giigliiklere direng¢ gostermede
onemli bir fonksiyonu oldugunu belirtmistir. Namaz, varolus kaygisina ve her
tiirlii sikintiya karsi ittika ve sabirla yardim istemenin ve bu duaya Allah’in ce-
vabinin bulustugu semboldiir. Sabirla birlikte Allah’tan yardim istemenin araci-
dir. Namaz, siirekliligiyle, miimin icin ardi arkasi kesilmeyen bir yardim garan-
tisidir. Hayatin sikintilari, miimini tiikettik¢e, namaz manevi bir gii¢ olarak ona
yardimci olur; ¢abalarinda onu destekler. Hayatin zorluklariyla basa ¢ikma ko-
nusunda ilham ettigi kuvvet sebebiyle Kur’an, namazdan yardim alma yolunu
gostermistir. Namaz, “istiane” de dahil olmak {izere pek ¢ok duay1 ve bunlara
verilecek ilahi cevaplari biinyesinde barindirir. Allah’tan yardim dilemek, nama-
zin 6nemli bir parcasi, temel unsurudur.”

Kur’an’da “istidane” kelimesiyle ifade edilen dini tecriibe namaz sirasinda
oldugu gibi namazin disinda da (12/18; 21/112) yasanabilecek tecriibelerdendir.
Bununla birlikte Kur’an, “istiane”nin namazla edinilmesini iki ayette (2/45, 153)

8 Fahreddin er-Razi, et-Tefsiru’l-Kebir, Daru ihyéi’t—Turési’l-Arabi, Beyrut, 1997, 11/124; ibn
Kesir, 1/202; Muhammed Cemaluddin el-Kasimi, Tefsiru'l-Kdsimi, Daru 1hyéi’t-Turési’1-
Arabi, Beyrut, 1994, 1/398; ez-Zuhayli, 11/39.

% Ahmet Baydar, Din ve Dua, Beyan Yayinlari, Istanbul, 2009, s. 112; Hasan Turabi, Namaz Fert
ve Toplum Hayatindaki Etkileri, Cev. Saim Eminoglu, Risale Yayinlari, Istanbul, 1987, s. 118;
Mustafa Karatas, Ibadetlerde Ruh ve Sekil, NGn Yayincilik, Istanbul, 2008, s. 73-74; Vecdi Ak-
yliz, Ibadet Ilkeleri, ilke Yayncilik, Istanbul, 2002, s. 142; H. Yunus, Apaydin, 1/219.
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vurgulamistir. Buna gore istiane, miiminin namazda tecriibe ettigi, hatta tecriibe
etmesi Allah tarafindan tavsiye edilen dini duygulardan birisidir. Belki de namaz
sayesinde yasanacak “istidne” tecriibesi, daha derin ve daha icten / samimi bir
deneyimdir.

Ayette belirtildigine gore Allah, tevfikiyle, nusret ve destegiyle, mefinet ve
yardimiyla, Kendi’sine yapilan duaya karsilik vermek suretiyle sabredenlerle be-
raberdir. Allah, Kendi’sine siginip dayanan, bu amagla sabreden, dua ederek yal-
var1p yakaran kimselere yardim eder, onlar1 destekler ve korur; asla ytiziistii bi-
rakmaz. Eger kullar Allah i¢in sabrederlerse, O'nun yardimi ve destegi onlara
ulasir. Boylece zorluklar, mesakkat ve sikintilar onlara kolaylasir, gozlerinde bii-
yuttiikleri meseleler hafif gelmeye baglar.”!

Insan beklenmedik bir anda korkutucu bir durumla karsilastiginda, kaygi
ve endigseye kapildiginda namaza durursa kendine gelir ve gonlii rahatlar. Na-
maz, kaygi ve lizlintiiniin ortadan kalkmasini, gerilim ve endisenin azalmasini
temin eder. Bu ayete uygun hareket eden miiminler, baslarina bir sikint1 geldi-
ginde husu icerisinde namaza siginmaislar, boylece yeniden eski gliclerine, irade
ve kararliliklarina kavusmuslardir.

Allah, “sabr”1 miiminler i¢in yardimci ve miijdeleyici kilmis, onunla yar-
dim istenmesini emretmistir. Yiice Allah yardimi sabra baglamaistir. Sabir goster-
meden yardim ummak bir eksikliktir.°? Dua, Allah’a is yaptirmak degil, is yapa-
bilmek i¢in O’'ndan gii¢ talep etmektir. Miiminlerin Allah’tan sabir istemeleri
(2/45), O’'nun sabredenlerle beraber olmasi (2/153) bunu ifade eder. Herhangi bir
meselede kisi tizerine diiseni hakkiyla yerine getirdikten sonra samimiyetle Al-
lah’a yonelir, O'na siginarak yardim talep ederse duasi kabul olabilir. Hicbir sey
yapmadan Allah’tan bir sey dilemek, yiizsiizliiktiir. On gabasiz, sadece dua ile
Allah’tan yardim istemenin onurlu bir tarafi yoktur. Dua, Allah’in genis merha-
metine giivenerek, ortaya herhangi bir irade ve eylem koymadan beles olarak bir
sey istemek degildir. Insanin Yiice Allah’t yardima cagirabilmesi icin isin 6nce-
likle kendisine diisen kismini yerine getirmesi gerekir.”

91 ibn Atiyye, 1/228; el-Kadi Nasiruddin el-Beyzavi, Envdru’t-Tenzil ve Esrdru’t-Te'vil, Daru’l-
Kiiﬁibi’l-ﬂmiyye, Beyrut, 1988, 1/95; en-Nesefi, 1/138; el-Cezairi, 1/134; es-Sa’di, s. 57; M. Zeki
Duman, Beydnu’l-Hak, Fecr Yaynevi, Ankara, 2006, I11/55.

92 fbn Kayyim el-Cevziyye, Sabredenler ve Siikredenler, Cev. Zeynelabidin Tatlioglu, Insan Ya-
yinlari, Istanbul, 2003, s. 78-79.

93 {lhami Giiler, Itikattan Imana, Ankara Okulu Yayinlari, Ankara, 2009, s. 94-96.
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“Istiane” tecriibesinden soz edilen ayetlerin iigiinde istianenin “sabir” ile
birlikte yapilmasi gerektigi agikca vurgulanr. (2/ 45, 153; A’raf, 7/128) Istiane tec-
riibesine bagvuran Hz. Yakub da, bunun 6ncesinde “fe sabrun cemil” yani “bana
diisen, giizel bir sabirdir” ifadesini kullanarak istidnenin sabirla olan iliskisini
uygulamali olarak gostermistir. (12/18) Bu ayetlerden anlasildigina gore, istidne
tecriibesi, kulun sozlii, zihinsel, duygusal yardim talebinden ibaret degildir.
Ayetlerde gecen “sabir” olgusu, kulun fiili gayret ve ¢abasinin da dini tecriibe-
den bagimsiz olmadigini gostermektedir. Kendi gii¢ ve sinirlari igerisinde gayret
ve ¢abasini ortaya koyan kul “istiane” yoluyla Rabb’inden yardim almaktadir.

Samimi bir kul Allah’a yardim eder, Allah da O’'na yardimda bulunur. Kul
Rabb’ini anar, Allah da onu anar. Kul Rabb’ine salat eder, Rab da ona salat eder.
Kulun duasi ile Rabb’in cevabinda kul ile rab adeta yardimlasir. “Sabrederek ve
namaz kilarak Allah’tan yardim dileyin.” ifadesi, namazin bu yardimlasmasinin
sembolii oldugunu belirtir. Bu ayetle ayn1 pasaj igerisinde yer alan, “Rablerinin
salat1 ve rahmeti onlaradir.” (2/157) ifadesi ise dudnin cevabi ve yardimin veril-
mesidir.%*

Zorluk ve sikint1 anlarinda Allah ile iletisim kurmak, O'na bagvurmak bii-
tiin peygamberlerin {immetlerine 6grettigi bir yoldur. Firavun'un zulmii karsi-
sinda zor durumda kalan Israil ogullarina Hz. Misa istidneyle birlikte sabr1 tav-
siye etmigtir:

“Firavun’un kavminden ileri gelenler dediler ki: “Sen (sihirbazlar: cezalandira-
caksmm da) Milsd’y1 ve kavmini, bu iilkede fesat ¢ikarsinlar, seni ve ildhlarini terk etsinler
diye birakacak misin?” Firavun, “Biz onlarin ogullarin éldiirecegiz, kadinlarini sag bi-
rakacagiz. Biz onlarin iizerinde ezici bir giice sahibiz?” dedi. Milsd, kavmine, “Allah’tan
yardim isteyin ve sabredin. Siiphesiz yeryiizii Allah'indir. Ona, kullarindan diledigini
miras¢i kilar. Sonug Allah’a kars: gelmekten sakinanlarindir” dedi.”®3

Bu ayetlerde Firavun'un adamlariyla Hz. Misa meselesini halletmek igin
aradiklari ¢areyi konustuklar: sahne tasvir edilmistir. Firavun’un adamlar1 Mtisa
ve Israil ogullarimin serbest birakilmamalarini, tanrilarina sirt cevirmelerine izin
verilmemesini dnermislerdir. Firavun da kendi taraftarlarina giivence vermek
maksadiyla Tsrail ogullar1 hakkinda ne kadar zalimce davranabilecegini, tehdit-
ler savurarak ortaya koymustur. Israil ogullarimin erkeklerini 6ldiirecegini, ka-
dinlarini sag birakacagini agiklamis ve bunun yerine getirilmesini emretmistir.

% Baydar, s. 113.
9 A'raf, 7/128.
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Israil ogullar1 Firavun'un bu korkung planini 6grendiklerinde telasa diis-
miis, Hz. Misa’ya basvurmus, ona bu durumdan yakinmiglardir. Firavun'un
tehdit dolu aciklamalari Israil ogullarinin canini stkmis, onlari rahatsiz etmis, ¢ok
korkutmus, kaygi ve endiseye kapilmalarina sebep olmustur. Firavun'un agikla-
malarini 6grenen Hz. Miisa da kavmini rahatlatmak, sakinlestirmek, teselli ede-
bilmek i¢in Firavun ve kavminden gelebilecek eziyet ve sikint1 karsisinda sadece
Allah’a istidne edin, O’'ndan yardim ve destek dileyin, sabredin tavsiyesinde bu-
lunmustur. Baglarina gelebilecek belalara kars1 Allah’tan yardim istemelerini, Fi-
ravun’un tehdit ettigi seylerden kurtulabilmek i¢in O'na iltica etmelerini tavsiye
etmistir. Kendilerine ve evlatlarna gelebilecek kétiiliikler karsisinda sabirh ol-
malarini, keder ve {iziintiiye kapilmamalarini 6giitlemistir. Zira Allah, sikint1 ve
zorluklar karsisinda kullarinin en biiyiik yardimcisidir; sabir ise miiminin silahu,
kurtulusun anahtaridir.”¢

Hz. Msa, kavmine zafer ve basariya ulasabilmeleri igin Allah’tan istiane
etmelerini emretmistir. Allah dilemeyince hi¢ kimsenin bir sey yapamayacagy,
biitiin gii¢ ve kuvvetin O'nun oldugu bilincini tasimalarini, timitsizlige diisme-
melerini sOylemistir. Firavun’un bela ve eziyetlerine sabirla karsi koymalarini,
onun tehditleri karsisinda telasa kapilmamalarini, ilahi yardimin gelmesinde
aceleci ve sabirsiz olmamalarini istemistir.%’

Hz. Miisa, kavmine Allah’a istidne etmeleri yoniindeki emrini takrir yani
kesin bir karara baglamak i¢in “Siiphesiz yerytizii Allah’indir. Ona, kullarindan
diledigini miras¢1 kilar. Sonug Allah’a kars1 gelmekten sakinanlarindir” agikla-
masini yapmistir.8 Tyi sonucun Allah’tan “ittika” eden sikintilar ve hoga gitme-
yen durumlar karsisinda sabra, istidneye basvuranlarin oldugunu belirtmistir.
Allah’a istianede bulunmak ve gerektigi durumlarda sabir gostermek, “it-
tika”nin bagta gelen sartlarindandir.”® “Sabir” ile “istane” de bulunmak, “ittika”
bilinciyle kulluk yapabilen kimselerin en belirgin 6zelliklerindendir. Miimin bi-
reyin kisiligine yerlesen “sabir” ve “istiane” aliskanligi, “ittika” bilincini canli tu-
tar. “Ittika” bilincinin iist diizeyde oldugu bireylerde, sabir ile istiznede bulunma
egilimi One ¢ikar. Dolayisiyla Kur’an’da anlatilmaya calisilan “istiane” tecriibe-
sini, “ittika” bilinciyle birlikte degerlendirmek ve anlamaya calismak gerekir.

% es-Sevkani, 11/294; el-Beyzavi, 1/355; en-Nesefi, 11/104; el-Meragi, 111/379; ez-Zuhayli, IX/54;
es-Sabiini, 1/465; Bilmen, 1I/1074; Simsek, 11/316.

97 el-Matiiridi, 11/274; Yazir, IV/2258.
%8 el-Beyzavi, 1/355.
9 el-Meragi, I11/379; Yazir, IV/2258.
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“Istiane”, kulu sadece ruhsal olarak rahatlatan, teselli eden, kaygisini gi-
deren bir durum degildir. “Istiane”nin Allah tarafindan kullara verilen bir cevabi
/ karsiligr da vardir. Bu ayette sabuir ile istidnede bulunmanin muttaki kullar icin
iyi bir sonug doguracag1 miijdelenmistir.

3. “Miistean” Sifatiyla Allah’tan Yardim Isteme

Istiane kokiinden gelen miistean kelimesi, kendisinden yardim istenilen
demektir. Kur’an’da bu isim iki defa geger. Bunlarin her ikisi “elif-lam”l1 ve mut-
lak manadadir. Sebeplerin titkendigi anda sadece Yiice Allah’tan yardim dile-
meyi Ogreten bu ayetler birer peygamber —~Hz. Yakub, Hz. Muhammed- duasin
konu edinir.

Kur’an’da anlatildigina gore, Hz. Y{isuf'u kuyuya atan kardesleri, aksam-
leyin aglar bir yiiz ifadesiyle babalarinin yanina gelmislerdir. Kesmis olduklari
bir hayvanin kanina bulamis olduklar1 Yéisuf'un gomlegini ona gostererek, ken-
dileri oynadiklar1 sirada YtGsuf'u kurdun parcalamis oldugunu sdylemislerdir.
Sabretmekten baska yapacak seyin olmadigini sdyleyen Hz. Yakub, ogullarina,
“Hayir, nefisleriniz sizi boyle bir is yapmaya siiriikledi.” diyerek anlatilanlar kar-
sisinda Yiice Allah’tan sabir bekledigini belirtmistir:

“Bir de iizerine, sahte bir kan bulastirilmis gomlegini getirdiler. Yakub dedi ki:
“Hayir! Nefisleriniz sizi aldatip boyle bir ise siiriikledi. Artik bana diisen, giizel bir sa-
birdir. Anlattiklariniza kars: yarduma istenilecek de ancak Allah’tir.”10

Baba Hz. Yakub, kissada anlatilan tahammiil edilmesi gii¢ hadise karsi-
sinda Allah’a yonelmis; “Bundan sonra bana diisen giizelce sabretmektir. Hig te-
laga kapilmadan, sizlanip feryat etmeden, yakinmadan, sikayette bulunmadan,
Allah’tan imidi kesmeden, sakin bir ruh haliyle dua ve niyaz ile O'na yonelerek
tiztintiiyi O'nunla paylasmalk, isleri O'na havale etmektir. Y(isuf'un durumu, or-
tadan kaybolmasi hakkinda, bu anlatilanlar karsisinda, onlara tahammiil etme,
giizelce sabir gosterebilme hususunda “miistean” olan yani yardim edecek olan
sadece Allah’tir, yardimina siginilacak, yardimi istenilecek O’dan baska higbir
merci yoktur”, demistir.!0!

Ayette gecen “fe sabrun cemil vallahu’l-musteanu” ifadesi, sabirli olmak
suretiyle teselli bulmanin ancak ilahi metinet ile miimkiin olacagir itiraf etmek-
tir. Hz. Yakub’un sabirli olabilmesi, ancak Yiice Allah’in mefineti sayesinde

100 Y{isuf, 12/18.

101 e]-Maverdi, I11/16; ez-Zemahseri, 11/434; es-Sevkani, I1I/15; Bilmen, 111/1546; Duman, 11/39;
Simsek, I11/17.
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miimkiindiir. Cilinkii insanun i¢giidiisel egilimleri, kisiyi sizlanmaya, feryat et-
meye sevkeder. {1ahi mefinet talebi ise sabir ve rizay1 ortaya ¢ikaracak manevi bir
glictiir. Nefsin diirtmesiyle, sabredebilme erdemi arasinda insan benliginde bir
i¢ catisma yasanir. Sabir erdemi ancak Allah’in yardimi ile nefsin isteklerine bas-
kin gelir.!0

Her tiirlii baski, zuliim, yalan, sikinti, bela ve musibet karsisinda sabra sa-
rilmak ve Allah’a istiane etmek gerekir. Hz. Yakub'un séziinde “sabir” ile “is-
tidne”nin bir araya gelmis olmasi, onun sabredebilmesinin, ancak Allah’in
metinetiyle gerceklesebilecegine delalet eder. Insan fitratinda giiclii motivleri bu-
lunan, {iziintii, feryat gibi durumlarla basa ¢ikabilmek icin Allah’in yardimina
ihtiyag vardir.1%

Insan nefsi sabirsizliga, tahammiilsiizliige egilimlidir. Sabir gosterebilmek
i¢in i¢ ve d1s motivasyona ihtiyag vardir. Sabrin ortaya konulmasinda ve devaml
olarak muhafazasinda miimin bireye gii¢ ve destek saglayan kaynaklardan birisi
istianedir. Bu yoniiyle istiane, miimin kisiliginin 6nemli karakterlerinden biri
olan sabrin kazanilmasinda rol oynayabilen bir dini tecriibedir.

Dini tecriibede dikkat ¢eken hususlardan birisi, herhangi bir dini tecriibe
¢esidine yonelen dindar bireyin i¢inde bulundugu sartlar ve ruhsal durum ile bu
sartlara ve duruma karsilik gelen ilahi sifatin ya da sifatlarin birbiriyle értiisme-
sidir. Mesela Allah’a ihtiyag igerisinde bulunan, O’'ndan yardim dilemek duru-
munda olan, Kur’ani ifadeyle “istidane” de bulunan miiminin bu yéneliminin Al-
lah’taki karsilig1 “miistedn” ve bu manaya gelen diger sifatlaridir. Kur’an miimi-
nin ilahi alem ile olan iligkisinde yasayabilecegi dini tecriibelerinin yaninda, aym
zamanda hangi ilahi sifatlarin hangi dini tecriibelere karsilik geldigini de ogret-
meyi dilemistir:

“(Peygamber), “Ey Rabbim! Hak ile hiikiim ver. Bizim Rabbimiz, sizin niteleme-
lerinize karst yardima istenecek olan Rahmin'dir” dedi.'**

Bu ayet Hz. Peygamberin, miisriklerin eziyetlerine kars1 yaptig1 duayi an-
latiyor olabilir.1% Ayette gecen “rabbuna’r-rahmanu’l-musteanu ala ma tasifan”,
ifadesi, Allah’a tevekkiil ve istidneyi anlatmaktadir. Burada Hz. Peygamber,
miisriklerin ortaya koymus olduklari inkar ve yalanlama karsisinda sabirla Al-

102 er-RAaz1, V1/432; el-Kasimi, IV/303-304.
103 ez-Zuhayli, X11/227-228.

104 Enbiya, 21/112.

105 Ateg, V/531.
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lah’tan yardim diliyoruz, demek istemektedir. Yiice Allah burada Hz. Peygam-
bere, miigriklerin ildhi vaad ve vaidleri yalanlamalar1 karsisinda Kendi’sinden
yardim dilemesini emretmektedir.!%

Miisriklerin isnat edegeldiklerine karsi —mesela Allah kendisine ¢ocuk ya
da ortaklar edindi demek, Hz. Peygambere biiyiicii, yalanci, Kur’an’a siir, sihir,
uydurma, yalanc riiyalar demek gibi-, bu batil iddialarla basa ¢ikabilmek igin
Hz. Peygamberin soyle demesi istenmektedir: “Rabb’imiz miistean” dir yani ken-
disinden metinet talep edilecek, yardim istenilecek olan Yiice Allah’tir. Islam di-
nini koruyan, miiminleri zafere ve basariya ulastiran, her konuda kendisine sig1-
nilacak olan O’dur. “Rahman” olan, yarattiklarina iyilikte bulunan, ihtiyaglari
olan seyleri veren Rabb’imize miisriklerin s6z konusu nitelemeleri karsisinda is-
tidane ediyoruz. Yardim istedigimiz hususta rahmetiyle yardimda bulunacagini
umuyoruz.” 1?7

Bu ayetten ¢ikarilabilecek sonuglardan birisi, sikintili bir durumla kars:
karsiya kalmalari, ruhunu yaralayacak sozlere muhatap olmalari durumunda
miiminlerin Yiice Allah’a iltica etmeleridir. Bu gibi durumlardan kurtulabilmek
i¢in Yiice Allah’tan yardim dilemeleridir.!%®

Kur’an, her defasinda “istiane”yi Yiice Allah ile iligkili olarak zikretmistir.
“Istiane”nin hedefini ultihiyet olarak belirlemek suretiyle ona 6zel ve beseri plan
asan bir anlam yiiklemistir. Buna gore istiane, siradan bir yardim isteme davra-
nis1 degil, bir kulluk tavri olarak Allah’1 yardima ¢agirmak, O'na yalvarmak, ya-
karmalk, isteginin gerceklesecegine dair yakini bir inang beslemek, umut i¢inde
niyazda bulunmaktir.!®

B. “Istigase”

Arapgada “gays” daha ziyade yagmur, “gavs” ise yardimla / nusretle ilgili
olarak kullanilir. Yagmur sayesinde bitkiler bittigi i¢in, “gays” kelimesine bitkiler
manasi da takdir edilmistir. “Istigase” kalibi, “gavs” yani yardim ya da “gays”

yani yagmur talep etmeyi ifade eder.!?

106 o]-MAtiiridi, 111/353; ibn Atiyye, IV/104; es-Sabani, 11/277.

107 en-Nesefi, I11/140; el-Cezairi, 111/448-449; es-Sa’di, s. 482; Yazir, V/3378; Bilmen, IV/2192.
108 e]-Cezaird, 111/449; Bilmen, IV/2192.

109 Suad Yildirim, Kur’an’da Ulithiyet, Kaythan Yayinlari, Istanbul, 1997, s. 228.

110 g]-fsfehani, s. 367; el-Halebi, I11/223-224.
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“Istigase” kelimesi Kur’an’da bir ayette miiminlerin zorlu savas kosulla-
rinda Allah’tan yardim dilmesini ifade eder. Bu kelime inkarcilarin cehennem-
deki durumlarinin tasvir edildigi bir ayette!!! ise, onlarin cehennem azab1 karsi-
sinda yalvarip yardim istemelerini anlatir. “Istigase” kelimesinin bu anlamim
dini tecriibe baglaminda degerlendirmeyecegiz.

Kur’an’in tasvir ettigi dini tecriibe 6rneklerinde, Allah ile kul arasinda kar-
silikli aktif bir iliskinin varlig1 dikkat ¢eker. Kul agik¢a Allah’tan istekte bulunur-
ken, Allah da bu istege cevap verir. Miiminlerin Allah’tan “istigase”de bulun-
dugu belirtilen bir ayette, Allah’in da bu “istigase”ye “isticab” ettigi yani karsilik
verdigi belirtilir:

“Hani Rabbinizden yardim istiyor, yalvariyordunuz. O da, “Ben size ard arda
bin melekle yardim ediyorum” diye cevap vermisti. Allah bunu, sadece bir miijde olsun
ve onunla kalpleriniz yatissin diye yapmisti. Yoksa yardim ancak Allah katindandir. Siip-
hesiz Allah, mutlak gii¢ sahibidir, hiikiim ve hikmet sahibidir.”'12

Ayette sozii edilen “istigase”, sikint1 ve zorluktan kurtulus, zafer ve basari
i¢in yardim / destek i¢in talepte bulunmaktir. Bedir savas: sirasinda diismanla-
riyla karsi karsiya gelen Miisliimanlar yalvararak Yiice Allah’'tan yardim dile-
mislerdir. Iste Yiice Allah burada miiminlerin miisrikler karsisinda zafer elde

edebilmek i¢in Rab’lerinden nasil “gavs” / yardim talep ettiklerini, istigase ede-
rek yalvardiklarini, imdat istediklerini hatirlatmaktadir.!!3

Bedir savasinin olacag: giin iki ordu karsi karsiya geldiginde Hz. Peygam-
ber sahabilerine bakmuis, sayilarimin {igyiizden biraz fazla oldugunu gormdiistiir.
Sonra bakislarini Allah’tan bagkasini ilah edinen miisriklere yoneltmis ve sayila-
rinin binin {izerinde oldugunu goérmiistiir. Bunun iizerine kibleye yonelmis, el-
lerini semaya kaldirip Rabb’ine sdyle yalvarmistir: “Allah’im, bana s6z verdigin
vadini gergeklestir! Allah'im, eger canlarini sana teslim eden bu kiigiik topluluk
(ehl-i Islam) yok olursa, yeryiiziinde Sana kulluk edecek kimse kalmaz.” Ayni
zamanda o sirada savasin kaginilmaz oldugunu anlayan ve sayica az durumdaki
miiminler de kalabalik, gii¢lii diismanlar1 karsisinda Allah’a ellerini agmaislar,

U “De ki: “Hak, Rabbinizdendir. Artik dileyen iman etsin, dileyen inkdr etsin.” Biz zalimlere Gyle bir
ates hazirladik ki, onun alevden duvarlari kendilerini cepegevre kusatmstir. (Susuzluktan) feryat edip
yardim dilediklerinde, maden eriyigi gibi, yiizleri yakip kavuran bir su ile kendilerine yardim edilir.
O ne kotii bir icecektir! Cehennem ne korkung bir yaslanacak yerdir.” (Kehf, 18/29)

112 Enfal, 8/9-10.

113 el-Maverdi, 11/297; es-Sevkani, 11/360; el-Kasimi, IV/14; es-Sa’di, s. 278; es-Sabiini, 1/495; Ya-
zir, IV/2373; Bilmen, 111/1163; Ates, 111/490; Duman, I11/114.
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“Rabbimiz, diismanlarimiza kars1 bize zafer nasip et, ey yardim isteyenlerin yar-
dimcisi, bize yardim et!” diye O’'ndan yardim istemislerdir. Hz. Peygamberin ve
miiminlerin bu dualarina istinaden yukaridaki ayet nazil olmustur / vahyedil-
migtir.!14

Ayette tasviri yapilan dini tecriibe, gercek bir isteme ve istege karsilik
verme iligkisinden ibarettir. “Iz testegistine” ifadesi, miiminlerin Allah’tan yar-
dim istemelerini, “festecabe” ifadesi ise, Allah’in bu istege karsilik vermesini an-
latir. Dini tecriibe denildiginde, daha ziyade kulun i¢inde bulundugu ihtiyagclar,
ihtiyacini Allah’a iletirken hissettigi duygular, icinden gecirdigi diisiinceler akla
gelir. Bir bagka deyisle, kulun Allah ile iliskisi sirasinda iginde bulundugu durum
kastedilir. Ayette gecen “iz testegistine”, miiminin Allah kargisindaki ruh halini
belirten bir dini tecriibe ifadesidir. Fakat dini tecriibe olgusu sadece kulun i¢inde
bulundugu ruh haliyle sinirlanamayacak bir gergeklige sahiptir. Ayette gecen
“festecabe” ifadesi, “istigase”ye yani yardim talebine Allah’tan gelen karsilig1 /
cevabi anlatir. Buna gore dini tecriibe, sadece kulun duygu ve diisiincelerinden
ibaret olarak kalmaz, kul ile Allah arasinda gercek bir isteme ve verme iliskisi
seklinde ortaya ¢ikar.

Yiice Allah sayilarinin ve kuvvetlerinin azlig1 sebebiyle yalvararak yardim
dileyen miiminlerin dualarini, imdat taleplerini kabul etmis, birbiri ardinca indi-
recegi bin melek ile onlara yardim edecegini bildirmistir. Bunu yani meleklerle
onlarin imdadina yetismeyi, Miisliimanlar1 zaferle miijdelemek, sevindirmek,
goniillerini huzura kavusturmak, kalplerine kuvvet vermek, onlara giiven asila-
mak, i¢lerindeki korkuyu, sarsintiy1 gidermek igin yapmusgtir.''s

Istigase tecriibesi, miiminin yasantisinda pratik karsilig1 olan bir deneyim-
dir. Miiminin “istiase”sine Allah tarafindan icabet edilmesi, duasina icabet edi-
lecegi bilincinin tasinmasi, hem 6zel manada yardim dilemeye sevkeden konuda
hem de genel anlamda onun benligindeki olumsuz duygu ve diisiincelerin yerini
olumlu duygu ve heyecanlarin almasini saglar.

Nusret, zafer, basar1 ancak Allah’tandir. “Nasir” / yardim eden sifatinin
gercek sahibi O’dur. Maddi sebep ve giicler, hatta melekler bile zaferin asil faili

114 ez-Zemahseri, 11/194; el-Beyzavi, 1/376; Ibn Kesir, 11/301; es-Sevkani, 11/360; el-Kasimi, IV/14;
el-Meragi, 111/490-491; es-Sabtni, 1/495; Esed, s. 322; Yazir, IV/2373; Duman, 111/114.

115 ez-Zemahserd, 11/195; el-Beyzavi, 1/377; el-Meragi, 111/491; es-Sabtni, 1/495; Yazir, IV/2374;
Ates, 111/490.
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degildir. Zafer i¢in melekleri de, digerlerini de vesile kilan Yiice Allah’tir. Zafe-
rin, insanlardan ya da meleklerden kaynaklandig1 zannedilmemelidir. Allah di-
lemedigi miiddetge, zahiri sebep ve giiclerin hi¢bir hitkmii yoktur.!16

Bir dini tecriibe gesidi olarak “istigase”, Kur’an’da sadece Allah ile kul ilis-
kisi seklinde gerceklesen deneyim olarak ele alinir. Kur’an’da “istigase” kelime-
sine yiiklenen bu anlam, tasavvufi yasantida anlam degismesine ugramistir.
Kur’an’dan alinarak kavramlastirilan bu ifadenin tasavvuf literatiiriinde anlami
genisletilmistir. Kur’an’da sadece Allah’tan yardim isteme anlami s6z konusu
iken, tasavvuf literatiiriinde de bu anlam esas alinmig ve korunmustur. Bununla
birlikte tasavvulf literatiiriinde, Kur’an’daki anlam biraz genisletilerek anlam de-
gisikligine gidilmistir. Enbiya, evliya ve salihler gibi kiymetli kimselerden kur-
tulus dilemek, onlarin ruhaniyetinden yardim istemek anlami da kelimeye yiik-
lenmistir. Kur’an’da, darda kalan miiminlerin Allah’tan yardim dilemelerini an-
latmak i¢in kullanilan “istigase” ifadesinin anlami, tasavvufta, seyhi yardima ¢a-
girmak, Islam’1 derin bir agkla yasayan Allah dostunun manevi himayesine si-
ginmak manasina gelecek seklinde genisletilmis, degistirilmistir. Kur'an'da ku-
lun Allah’tan dogrudan yardim dilemesi tecriibesi olarak tasvir edilen “istigase”,
tasavvufta, Allah'in sevdigi, duasinin kabul olacagina inanilan kullarin da vesile
edildigi 6zel bir anlam kazanmuistir. SGfi literatiiriine 6zgii bir manaya kavus-
mustur.

Kur’an’da “istigase” yani yardim dileme tecriibesi yalnizca Allah’a yonel-
tilmistir. Tasavvuf literatiiriinde, manevi gelisim yolunda ilerleyen sifinin de bu
ilkeyi hicbir zaman ihmal etmeyecegi muhakkaktir. Duasinin kabul edilecegi
umulan Allah dostlarindan istigasede bulunmak ve onlar1 “gavs” yani yardim
eden kabul etmek, onlarin da Allah’tan isteyen kimseler olduklar1 gergegini de-
gistirmez. Aslinda miirit de, miirsit de sonug itibariyle Allah’tan istigase etmek-
tedir. Burada miiridin, kendi istigasesine, miirsidinin istigasesini de ekleyerek
Allah’in kapisini daha etkili bir sekilde ¢alma egilimi s6z konusudur. Her ne ka-
dar miirsit / seyh “gavs” olarak nitelense de, o da miirit gibi Allah’tan isteyen
konumundadir. Bu tiir tasavvufi tecriibelerde miirit ile seyhin birlikte “isti-
gase”si soz konusudur.

C. “Fakr ila’llah”

Arapga’da “el-fakir” kelimesi, “el-gani” yani zengin kelimesinin zidd1 ma-
naya gelir. Muhta¢ olma, fakirlik, hi¢bir seyi olmama demektir. Arapcada

116 ez-Zemahseri, 11/195; es-Sevkani, 11/361; Yazir, [V/2374.
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omurga manasina gelen “figaru’z-zahr” ifadesinden alinmistir. “el-Fakir”, cekil-
mek suretiyle omurgas: kirilan kimse demektir. Omurgas: kirilan kimse nasil
ayaga kalkamazsa, ihtiyag icerisinde olan kimsenin de sosyo-ekonomik anlamda
omurgasi kirik olur ve ayakta duramaz.!!’

“F-k-r” kokiinden gelen kelimeler Kur’an’da ondort yerde gecer. el-Fakr,
fakir, el-fukard’ kaliplarinda fakirlik muhtaglik anlamlarinda''® kullanulir. “Faki-
rah” kalibinda ise kemikleri kiran, catlatan sey manasina''® gelir.!20

“el-Fakr” Kur’an’da gesitli manalara gelir. Bunlardan birisi zaruri ihtiyag
halinin bulunmasidir. Bu muhtaglik diinya hayatinda fakir ya da zengin, miimin
ya da kafir olsun biitiin insanlar ve varliklar i¢in s6z konusudur. (35/15) Yine “el-
fakr” kelimesi Kur’an’da insanin ge¢im igin ihtiya¢ duydugu seylerin bulunma-
mast manasinda kullanilir. (2/273) Allah’a kars: fakir yani O'na muhtag olma an-
laminda kullanilir. (28/24) Nitekim Hz. Peygamberin bu anlamda “Alldhiimme
agnini bi'l-iftikari ileyke” yani “Allah’im beni sana olan fakirligimle / muhtagli-
gimla zengin kil!” buyurdugu belirtilmigtir.!?!

Allah, kendi sifatlarinin bazi yansimalarini, kullarina da ihsan etmistir.
Mesela Allah “gani”!?? yani mutlak manada zenginlik sifatinin sahibidir. Yine
Allah, kullarindan dilediklerini zengin kilmistir. Bununla birlikte Allah, kullarin
sahip oldugu eksilik ifade eden sifatlardan miinezzehtir, uzaktir. Mesela “gani”
sifatinin z1ddi olan fakirlik, muhtaglik Allah i¢in asla s6z konusu degildir. Allah
her ne kadar bazi kullarini zengin kilsa da, biitiin yaratilmiglar, O'nun “gani”
sifat1 karsisinda fakirdirler ve O'na muhtactirlar:

“Iste sizler, Allah yolunda harcamaya cagriltyorsunuz. Ama icinizden cimrilik
yapanlar var. Kim cimrilik yaparsa ancak kendi zararima cimrilik yapnusg olur. Allah, her

117 fhn Manziir, V/60-62; el-Fir(izabadi, IV/204; el-Halebi, I11/287-288.

118 Bakara, 2/267, 271, 273; Al-i Imran, 3/181; Nisa, 4/6, 135; Tevbe, 9/60; Hac, 22/28; Niir, 24/32;
Kasas, 28/24; Fatir, 35/15; Muhammed, 47/38; Hasr, 59/8.

119 Kiyamet, 75/25.

120 Okuyan, s. 498.

121 g]-IsfehAni, s. 383; el-Fir(izAbadi, IV/204-205; el-Halebi, 111/289-290.

122 Allah’in bir sifati olarak, “el-gani”, higbir ihtiyaci olmayan, bir sey kazanma ihtiyaci duyma-
yan, zenginligi baskalarindan bagimsiz olan; her seye sahip bulunan; hi¢ kimseye hicbir aci-
dan muhtac olmayan anlamindadir. Kendi katinda bulunan ve sahip oldugu seylerle yetkin

/ eksiksiz olandir. (Robert Frager, Kalp Nefs ve Ruh, Cev. Ibrahim Kapaklikaya, Gelenek Ya-
yinailik, Istanbul, 2003, s. 187; Yildirim, s. 205-206)
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bakimdan simirsiz zengindir, siz ise fakirsiniz. Eger O’ndan yiiz cevirecek olursaniz,
yerinize bagka bir toplum getirir de onlar sizin gibi olmazlar.”123

Allah’in mutlak zengin, kullarin ise fakir ve O'na muhtag oluslari, Allah
ile yaratilmislar arasinda zorunlu bir iliski meydana getirmektedir. Kullarin
mubhtaglik igerinde Allah’a yonelmeleri ve ihtiyaglarin1 O'na arzetmeleri sonu-
cunu dogurmaktadir. Iste bu biling ve duygularla kulun Allah’a yonelmesi, dini
tecriibe cesitlerinden birisini olusturmaktadir.

Insanu talep tiiriinden dualar yapmaya yonelten faktorler arasinda kisisel
istek ve ihtiyaglar da yer alir. Kur'an’da anlatildigina gére Hz. Mis4, iginde bu-
lundugu caresizlik, yoksunluk ve yetersizlik karsisinda Allah’a dua etme yolunu
tercih etmistir. Thtiyagc duydugu seyleri Allah’tan istemek suretiyle, bunun megru
bir davranis oldugunu gostermistir. Hz. Misa’nin hayatindan sunulan bu ke-
sitte, onun duasinin muhtevasini yiyecek, icecek, barinma talebi gibi beseri men-
faatler olusturmaktadir. Hz. Miisa bu duay1 yaparken “Rabb’im!” diyerek dikkat
ve ilgisini Allah’a yoneltmis, Allah karsisinda giigsiizliik bilinci takinarak O'na
teslimiyet gostermis, kendisinin pek ¢ok seye giic yetiremedigini, O'nun yardi-
mina muhtag oldugunu itiraf etmistir:

“Medyen suyuna varmnca, suyun baginda (hayvanlarini) sulamakta olan bazi in-
sanlar gordii. Bunlarin yamnda da koyunlarinmi suya salmamak icin ugrasan iki kiz
gordii. Milsd onlara, “(Koyunlariniz: burada tutmaktaki) maksadiniz ne?” dedi. Onlar,
“Cobanlar sulayp cekilinceye kadar biz koyunlarimizi sulayamayiz. Babamiz ise ¢cok yasl
bir adamdir” dediler. Bunun iizerine Milsd onlarin koyunlarini suladi. Sonra golgeye
cekilip, “Rabbim! Bana gonderecegin her hayra muhtacim” dedi.”12*

Hz. Misa kizlarin hayvanlarimi suladiktan sonra bir golgelige ya da bir
agac altina cekilip dinlenmeye baslamistir. Bu sirada i¢inde bulundugu sikinti,
yorgunluk ve bitkinlikten dolay1 “Rabb’im bana indirecegin, (liitfedecegin / bah-
sedecegin) en kiiciik bir iyilige dahi 6ylesine muhtacim ki!” diye dua ederek ni-
yazda bulunmus, caresizligini ortaya koymustur. Zira o sirada ne yapip edece-
gini bilememistir. Misir’dan Firavun ve adamlarindan ka¢mis oldugu igin ya-
banct oldugu bir sehirde maddi agidan fakir / muhta¢ duruma diismiistiir. Mi-
sir’da sarayda sahip oldugu genis maddi imkanlardan yoksun kalmigtir.!?3

Ayette gecen “fakirun” kelimesi, yiyecek ve diger ihtiyaglar konusunda
muhta¢ durumda olma anlamina gelir. Miifessirler, buradaki muhtag¢ olmay1

123 Muhammed, 47/38.
124 Kasas, 28/24.
125 eg-Sevkani, IV/205-206; Esed, s. 786; Bilmen, V/2591; Duman, 1/443; Simsek, IV/55.
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daha ¢ok yiyecek ihtiyaci olarak yorumlamislardir. Buna gore, Hz. Mfisa Al-
lah’tan yiyecek dilemistir. Zira ayette gecen “hayr” kelimesi yiyecek manasina
da gelir. Hz. Misa, Yiice Allah’a, O'ndan gelecek herhangi bir seye, nimete, 6zel-
likle de aghigim gidermek igin yiyecege -az olsun ¢ok olsun- ihtiya¢ duydugunu
dua ve yalvarma yoluyla dile getirmistir.?® Allah’a yonelerek, “Rabb’im, yabanci
bir iilkeye hicret etmis durumdayim, fakirim, yalniz ve zayifim. Rabb’im iyili-
gine, ihsanina, comertligine muhtacim!” demek istemigtir.'?’

Rivayetlerde, Misir'dan kagarak hazirliksiz bir sekilde yola ¢ikip Med-
yen’e ulasan Hz. M{isa'nin giinlerdir yemek yemedigi, yedi giin boyunca yiyecek
yemek bulamadigy, agik arazide yetisen bazi bitkilerle, aga¢ yapraklariyla agligim
bastirdig1, adeta agliktan karninin sirtina yapistigi soylenir. Iste o, bu haldeyken,
dua yoluyla durumunu, bilhassa a¢higini Allah’a arzetmistir.!?8

Hz. Misa, “Dogrusu ben hayra muhtacim!” demek, yerine, “Dogrusu
bana indirecegin her hayra muhtacim!” ifadesini kullanmstir. Eger o, “Ben hayra
muhtacim” demis olsaydi, Allah’in onu ihmal etmedigine deginmis olacakt.
“Dogrusu bana indirecegin her hayra muhtacim!” sozii, Hz. Misa’'nin Allah’a
tam olarak giivendigine ve kendisini hi¢ unutmadigin bildigine delildir.!?

Yukaridaki ayet, Yiice Allah’tan istemenin kulluk makamina aykir: diis-
medigini gosterir. Zira Hz. Miisa kulluk makaminda kemal mertebesinde bulu-
nuyordu. Boyle oldugu halde Allah’tan istekte bulunmustur. Bu durum, kulluk
makaminin istemeye aykir1 olmadigina isaret eder.!3°

Hz. Mtisa, dogrudan Allah’tan istemek yerine, O'nun huzurunda kendi
fakirligini ve muhtagligin itiraf etmistir. Bylece Allah’in mutlak zengin oldu-
gunu ikrar ve itiraf etmistir. Zira o, kendisinin fakir ve muhtacliginin bilincine
varinca, Rabb’inin zengin ve varlikli oldugunu bilmistir. Hz. M{isa, Allah’a kars:
fakirligini itiraf edince, O'ndan acgikca istemese de, dolayli yoldan istedigini or-
taya koymustur. Bu sekilde istekte bulunmak, bazen kulun kendi durumunu dile

126 er-Rézi, VIII/589; el-Kurtubi, XIII/178; es-Sevkani, IV/206; en-Nesefi, 111/336; ez-Zuhayli,
XX/84; Bilmen, V/2591.

127 Seyyid Kutub, Fi Zil4li'l-Kur'dn, Daru’s-Suriik, Kahire, 1997, V/2676.

128 e]-Matiiridi, I1I/592; el-Maverdi, IV/246; er-Razi, VIII/589; el-Kurtubi, XIII/178; en-Nesefi,
111/336; ez-Zuhayli, XX/84; Bilmen, V/2591.

129 {bn AtAullah el-iskenderdi, Tevekkiiliin Incelikleri: Tedbiri Terk Etmenin Esaslari, Cev. Fatih Meh-
met Albayrak, Uskiidar Yayinevi, Istanbul, 2006, s. 128.

130 g]-fskenderd, s. 129.
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getirmek suretiyle Allah’a muhtag oldugunu belirterek, bazen de Rabb’inin zen-
ginligini ve comertligini anlatan 6zellikleri dile getirmek seklinde olur.!3!

Kullar yiyecek ve benzeri nimetlere ihtiya¢ duyduklarinda biiytik bir gay-
retle Allah’a yonelirler. Boylece O’'nunla iletisim kurma serefini elde eder, O'nun
ihsanlarina kavusurlar. Eger muhtaghk durumu, kullar1 Allah’a yonelmeye ve
O’nunla iletisime sevketmeseydi, onlar akillariyla bu yonelme ve iletisimin gere-
gini kavrayamayabilirlerdi. Muhtaglik durumu, Allah ile iletisim kapisini agma-
mus olsaydy, iist diizeyde biling sahibi bazi kullarin disinda hi¢ kimse bu iletisim
ve yonelisin hazzina varamayacakti. Bu durumda, muhtag¢ olma hali, Allah ile
miinacatin sebebi / aracis1 olmaktadir. Miimine diisen gorev, tipki Hz. M{isa'nin
yapmus oldugu gibi, az veya ¢ok her seyi Allah’tan istemektir.!3? Thtiyaglardan
dolay1 istemeyi, Allah ile iletisime vesile kilmaktur.

Kissaya dikkat edildiginde, Hz. M{isa Medyen'e vardigina, hicbir sey yap-
madan bir kenara ¢ekilip, ihtiyaci i¢in Allah’a dua etmemistir. Kissanin devamin-
dan da anlagildig1 gibi, ihtiyaglarinin karsilanmasina vesile olacak fiili bir ¢aba
igerisine girmisgtir. ihtiyag igerisinde bulunan iki kiza yardim ederek, kendisine
gelebilecek yardim kapisinu fiilen aralamigtir. Bu arada i¢inde bulundugu du-
rumu da Allah’a arzetmistir.

Insamin hayatta karsilasmis oldugu ihtiyaclar ve bunlarin uyandirdig:
muhtaglik duygusu, dini yagsantida 6nemli bir yere sahiptir. Allah’a muhtag olma
duygusu, dini tecriibe cesitleri arasinda sayilir. Bir dini tecriibe olarak muhtag
olma duygusu, insanun Yaratici karsisinda kendisini aciz, zavalli, gli¢siiz, miite-
vazi olarak gormesidir. Dindar birey ¢ocuklugundan itibaren Allahi, sahip ol-
dugu her seyi kendisine veren kimse olarak gortir. Her seyin, varligin1 O'na muh-
ta¢ olduguna inanmir. Mutlak manada biitiin ihtiyaglar1 karsilayanin Allah oldu-
gunu kabul eder. Her tiirlii ihtiyact konusunda O’na baglanir. Kendi giigstizlii-
glinii ve caresizligini hissettiginde, herhangi bir seye ihtiya¢ duydugunda O’'nun
kendisini gbzetmesini ister. Daima O’na muhtag oldugu bilinciyle yasar. Dini tec-
riibenin bu boyutu, zayifligin giice olan ¢agrisidir. Bir bagka deyisle, zayif, sinirls,
fani olan varlikla, zengin, gii¢lii, ebedi olan varlik arasindaki bir iligkidir. Yiice
Allah, bu iliskiyi Kur’an’da su sekilde agiklamistir:

“Ey insanlar! Siz Allah’a muhtagsiniz. Allah ise her bakimdan simirsiz zengin
olandur, 6viilmeye hakkiyla 1dyik olandur.”133

131 g]-fskenderd, s. 130.
132 g]-iskenderd, s. 127.
133 Fatir, 35/15.
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Insanlar her an Allah’in rahmetine, inayetine, liitfuna, imdadina muhtac-
tir. Bu ayetin bir 6nceki ayet ile nida ifadesiyle “ya eyyuhennasu” diye iliskilen-
dirilmesi, insanlara baslarina bir zarar geldiginde, sikintiya diistiiklerinde Yiice
Allah’a iltica etmelerini, tazarru ve niyazda bulunmalarini hatirlatmak icindir.134

Ayette gecen “entumu’l-fukaréu ila’1-1dh” ciimlesinde miisned’in yani “el-
fukarau” kelimesinin “elif-lam” ile ma'rife olmasi, kasr ifade eder. Buna gore
ayetin anlami, insanlarin ibadet ve kulluklari, Allah’in ihtiyaci degil, insanlarin
ihtiyacidir. Ayrica yaratilan varliklar igerisinde Allah’a en ¢ok muhtag olan da
insandir.!35 Ayette gecen “el-fukarau” kelimesinin ma’rife olmasi, insanlarin fa-
kirlikleri muhtagcliklar1 konusunda miibalaga ifade eder. Buna gore, ayetin ma-
nas1, “Insanlar Allah karsisinda Oylesine fakirler, O'na o kadar muhtaglar ki...”
demektir. “el-Fukarau” kelimesi ma'’rife kilinmak suretiyle, insanlarin Allah’a
olan siddetli / zorunlu muhtagliklar1 kastedilmigtir.!3¢

Biitiin insanlar, hatta biitiin yaratilmiglar her bakimdan yaratici ve rizik-
landiricr olan Allah’in liitfuna, comertligine, koruma ve gozetimine siddetle
mubhtagtirlar. Insanlar her hareketlerinde, dini olsun diinyevi olsun her islerinde
mutlak manada Allah’a ihtiyag duyarlar. Insanlarin Allah’a olan ihtiyaglari, diger
varliklardan daha fazladir. Onlarin varlik ve yasamalar: biitiiniiyle, ancak Al-
lah’in liituf ve ihsan1 sayesindedir. Allah ise hi¢ kimseye, hicbir seye asla muhtag
degildir. Allah’in insanlarin ibadetine, itaatlerine de ihtiyaci yoktur. insanlarin
itaatsizlikleri de O'na zarar veremez. O, mutlak anlamda / bizzat, tek basina, or-
tag1 / dengi olmayacak sekilde zengindir. Zenginligiyle kullarimin ihtiyaglarim
karsilar, rahmetini biitiin mahliikata yayar. Allah, varlik dlemindeki tasarrufla-
rindan —fiillerinden, sozlerinden, kudret ve hiikiimlerinden- dolay: siikredil-
meye ve Ovgliye; kullarina olan nimetleri, iyilikleri sebebiyle her an hamdedil-
meye layiktir.!37

Kur’an’da “fakr” kelimesi cercevesinde ele alinan Allah ile kul arasindaki
muhtag olan ve muhtag olunan iligkisini konu edinen dini tecriibe, tasavvuf lite-
ratiirtinde Kur’an’daki mevcut anlam esas alinarak gelistirilmistir. Kur’an'da
“fakr” kavramiyla anlatilmaya calisilan dini tecriibe, ayrusiyla tasavvufl yasan-
tida sufiler tarafindan uygulamaya konulmustur. Manevi gelisim yolundaki stifi,
kendisini daima Allah’a muhtag goriirken, O'nun higbir seye muhta¢ olmadig:

134 o]-K&simi, VI/31.
135 Yazir, VI/3984.
136 ez-Zemahseri, 111/588; el-Beyzavi, 11/270.

137 es-Sevkani, IV/426; Tbn Kesir, I11/559; Hicazi, I11/161; el-Meragi, VIII/98; Bilmen, VI/2896;
Ates, VII/299.
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bilincini tasir. Sufiler, Allah’a muhtagligi, belli diinyevi ihtiyaglara baglh olarak
Allah’a yonelme manasinin tesine tasimiglardir. “Fakr”1, Allah’in kullarina ver-
mis oldugu seylerin 6tesinde, yalnizca Allah’a muhta¢ olma, O'ndan baska her-
hangi bir seye ihtiya¢ duyma halinden uzaklagsma seklinde anlama ve tecriibe
etme anlayisini gelistirmislerdir.

Allah ile kurulan bu fakr / muhtaglik bagy, stifinin, diinyanin maddi yanina
bakis acisini da sekillendirmistir. Buna gore, stifi sahip oldugu seylerin sahibinin
aslinda kendisi olmadigi, bir emanet¢i konumunda oldugu bilincini tagir. Stifi,
bir seylere sahip olsa bile, bunlar araciligiyla baskalarina faydali olmay1 ilke edi-
nir. Bu yaklasim, Kur’an’da “fakr” kavramiyla anlatilmak istenen Allah’a muh-
taclik olgusuyla uyum igerisindedir.

Sonug¢

En yalin anlamiyla Allah’tan yardim istemek manasindaki “istidne”,
Kur’an’daki tanimiyla, “sabr” ve “salat”tan bagimsiz degildir. Buna gore “is-
tidne”, en samimi ve gercek anlamiyla namaz igerisinde tecriibe edilebilen bir
dini deneyimdir. Bir diger yoniiyle “istiane”, kulun yardim istedigi konudaki ira-
desi ve fiili cabasiyla birlikte ilahi kudretin yardima cagirilmasidir. Yine
Kur’an’in tanimladig1 “istidne”nin, en dnemli 6zelligi, yardim istemenin yalnizca
Allah’tan olacag: ilkesine yapilan vurgudur. Kur’an'in acikladig1 “istiane”nin ta-
rifinde, zamanla Islam kiiltiiriiniin, 6zellikle tasavvufun ekledigi diger anlamlar
yer almaz. Yine “istidane”, kuldan Allah’a dogru tek tarafli bir iletisim kurma ca-

bas1 degil, aym zamanda Allah’in da icabet ettigi gercek bir manevi iletisimdir.

Kul, mutlak manada giiciiniin yettigi ve yetmedigi konularda Allah’a
mubhtactir. Giiclin yetmedigi, ¢aresiz kalindigr durumlarda Allah’a muhtaglik
kendiliginden ortaya ¢ikar. Buna gore kul, giiciiniin yettigi konularda bile Al-
lah’a muhtaglik bilinci igerisinde olmal1 ve hatta bu tecriibeyi yasamalidir. Giicii-
niin yetmedigi caresizlik icerisinde kaldig1 durumlarda ise, sadece muhtagligini
Allah’a arzetmekle ve O'ndan yardim dilemekle kalmamali, kendi imkanlar ger-
cevesinde gayret ve ¢abasini siirdiirmeye devam etmelidir. Buna gore, insan gii-
ciliniin yettigi siradan konularda bile Allah’a muhtaglik bilincine sahip olmalidir.
Buna karsilik kul, en zor ve basa ¢ikilmaz konularda bile Allah’tan yardim diler-
ken elinden gelen her seyi yapmak suretiyle ilahi destegi aramali, Allah ile yar-
dimlagmalidir.

Kur’an’da, Allah’tan yardim dilemeyi ve O'na muhtaglig1 anlatan istiane,
istigase, fakr gibi kelime ve tasvirler, Allah’tan dogrudan yardim istenebilecegini
anlatir, hatta bunu tavsiye eder. Oysa Miisliiman toplumlarin dini yasantisinda,
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ozellikle tasavvufi 6gretide, Allah’tan yardim dilerken duasi miistecap olabile-
cek enbiya, evliya gibi salih kullardan, bunlardan vefat etmislerin ruhaniyetle-
rinden istimdat etmek anlayis1 yayginlasmistir. Bu anlayisin ortaya ¢ikisinda et-
kili olan sebepleri arastirmak din sosyolojisinin ve din psikolojisinin konusudur.
Insanlarin bazilarimin dogrudan Allah’tan istidne, istigase etmek yerine, duasi
makbul olabilecek kisileri vesile edinmelerinin arkasinda 6zgiiven eksikligi ol-
dugunu diistiniiyoruz. Belki Allah’tan yardim isteyen birey, O'nun huzuruna yo6-
nelirken, bu konuda kendisinden daha layik olan enbiya, evliya, seyh gibi salih
insanlarin himmetini yaninda gérme ihtiyaci hissetmektedir. Biitiin bunlara rag-
men, her Miisliimanin dogrudan Allah’a istiane ve istigase edebilecegi ve bunun
Kur’an’da tavsiye edildigi bilinci 6gretilmeli ve yayginlastirilmalidir.

Miisliimanlarin geleneksel dini hayatinda ve tasavvufl 6gretide, Allah’tan
istiane ve istigasede bulunurken, mutlak manada yardim edenin Allah oldugu
bilinci her zaman var olagelmistir. Kur’an’da agik bir destekleyici delili bulun-
mamakla birlikte, gesitli ruhsal ve diisiinsel sebeplerle bazi Miisliimanlar tarafin-
dan istiane ve istigase tecriibesine Allah’in salih, muttaki kullar1 da dahil edil-
mektedir. Tevhit ilkesini korumak kaydiyla bu tiir istiane ve istigase tecriibeleri-
nin, Miisliiman toplumlar i¢in bir zenginlik oldugu kanaatindeyiz. Sirke diistire-
cegi endisesiyle boyle bir zenginligin ortadan kaldirilmasini savunanlarin dii-
stincelerine katilmiyoruz. Ama endiselerine katiliyoruz. Bu sebeple istiane ve is-
tigasede bulunurken, enbiy4, evliyd, abid, zahid gibi insanlardan istimdat eder-
ken, tevhit bilincini koruma esas1 daima canli / aktif tutulmak zorundadir. Ge-
nellikle de tarih boyunca uygulama bu sekilde olmustur. Kur’an’da gegen, “yal-
nizca Allah’a istidne ve istigase etme” ilkesini bu sekilde de anlayabiliriz.
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Maturidi Alimlere Gére ilhamin Bilgi Kaynag: Olmasi
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Ozet: Hanefi-Maturidi alimlere gére ilham, nazar ve istidlale bagvurmadan kalbe gelen bilgidir. Bu
bilgi Allah’in rahmetinden litfiinden oldugu gibi seytanin vesvesesi ve nefsin hevasindan kaynakla-
nabilir. Nitekim Sems Suresi 8. ayette insana gelen ilhamin “fiictir” da takva da olabilecegi a¢ik¢a be-
yan edilmektedir. Bu sebeple ilham yolu ile elde edilen bilgi dogru da olabilir, yanlis ta olabilir. Ayrica
kalbe gelen bilginin rahmani mi seytani mi oldugunu kesin olarak bilmek de miimkiin degildir. Bun-
dan dolay1 Maturidi alimlere gore ilham, zan ifade eder ve bilgi elde etmenin yollarindan kabul edil-
mez. imam Maturidi, Ebit'l-Yiisr Pezdevi, Ebu’l-Muin Nesefi, Omer Nesefi ve Alauddin Semerkandi
gibi Hanefi dlimler ise naklin yani sira akla, istidlile ve ilme biiyiik 6nem vererek, ilhami kesinlikle
bilgiye ulasmanin yolu kabul etmemislerdir. Ayrica ilhamin kétiiye kullanilmasina engel olmaya ¢a-
lismiglar ve Miisliimanlar1 bu konuda uyarmiglardir. Nitekim basta imam Maturidi olmak iizere bii-
tiin Hanefi-Maturidi alimler, ilim elde etmenin yollarini Havassi hamse, Dogru Haber ve akil ile istid-
lal olarak kabul etmislerdir. ilhamu ise bilgiye ulasma yollar1 arasinda saymamuslardir. Maturidiligin
goriislerini 6zetleyen Omer Nesefi de Akadidii’'n-Nesefiyye adli eserinde acikga “Ilham, bilgi elde etme-
nin yollarindan degildir” demektedir. Bu makalede, Iimam el-Maturidi’den baslayarak Hanefi-Matu-
ridi dlimlerin ilham hakkindaki gortisleri tarihi siraya gore ortaya konulup, analiz edilecektir.

Anahtar Kelimeler: imam Maturidi, Omer en-Nesefi, ilham, Akdidii'n-Nesefiyye ve bilgi.

Abstract: (The Problem Of [lham’s Being The Source Of Knowledge According To Maturidi Scholars)
Inspiration (ilham) is the knowledge that comes to the heart without referring to reason or deduc-
tion. This knowlege may be granted by Allah or originated from Satan’s delusion or personal desire.
Thus it is stated in 8t verse of Surat Shams that the inspiration may either be “immorality” or “piety.”
The knowledge acquired through inspiration may either be true or false. Furthermore, it is not pos-
sible to know whether the konwolege inspired to the heart is dvine or devilish. Therefore, inspiration
is not acccepted by Maturidi scholars as the source of knowlege as it expresses supposition. Some
Maturidi scholars such as Imam Maturidi, Abu’l-Yusr al-Pazdavi, Abu’l-Muin an-Nasafi, Omar an-
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Nasafi, and Alauddin as-Samarkandi paid importance to intellect besides holy texts, and they did not
regard inspiration as the safe way of acquring true knowledge. They tried to avoid its misuse and
warned the Muslims in this respect. Thus all Maturidi scholars and expeciallay imam Maturidi ac-
cepted three ways of acquiring true knowledge: the five senses, revelation, and deduction/reasoning.
They do not respect inspiration as a safe way of getting knowledge. Omar an-Nasafi, who epitomized
Maturidi’s views, wrote in his “al-Akaid an-Nasafiyye” that “Inspiration is not a way of acquiring true
knowledge.” In this paper, the views of all Maturidi scholars beginning from Imam Maturidi about
inspiration will be analyzed chronologically.

Key Words: Imam Maturidi, Omar an-Nasafi, inspiration, al-Akaid an-Nasafiyye and knowledge.

Giris

[lham, s6zliikte igmek, birden yutmak anlamindaki “lehm”kokiinden tii-
remis ve "yutturmak" demektir. Terim olarak Allah'in, dogrudan veya bir melek
araciligiyla iyi bilgileri insanin kalbine ulastirmasidir veya feyiz yoluyla insanin
kalbine ulastirilan bilgidir seklinde tanimlanabilir.! Diger bir ifadeyle ilham ge-
nel olarak nazar ve istidldle bagsvurmadan kalbe gelen bilgidir. Ancak kalbe gelen
bu bilgi Allah’in rahmet veliitfiinden oldugu gibi seytanin vesvesesi ve nefsin
hevasindan da kaynaklanabilir. Nitekim Sems Suresi 8. ayette insanin kalbine
“fiictir’un da takvanin da ilham edildigi beyan edilmektedir. Ayrica Nas suresin
4. 5. ve 6. ayetlerinde seytanin insanoglunun kalbine vesvese verecegi de haber
verilmektedir. Bu sebeple kalbe gelen bilginin Allah’tan m1 yoksa seytanin ver-
digi vesveseden mi kaynaklandigini kesin olarak bilmek miimkiin degildir. Bu-
nunla birlikte insanoglu kalbine gelen bilginin genelde seytandan geldigine de-
gil, Allah’tan geldigine inanir ve onun iyi sey oldugunu diisiiniir. Diger bir ifade
ile kalbine bir sey gelen ¢ogu Miisliiman, kendisine seytanin vesvese verdigini
degil, Allah’tan ilham geldigini diistinebilir.

Eb(i Manstr el-Maturidi (333/944) ve Alauddin es-Semerkandi (539/1144)
gibi bazi Hanefi-Maturidi alimler, ilham ile sadece kalbe gelen iyi ve giizel bilgi-
leri kastetmislerdir. Fakat dénem donem bir¢ok insan kalbe gelen ilham ile ves-
veseyi karistirmakla kalmamuis, hatta onu kétiiye de kullanmistir. Boylece "Galat-
1 meshur, lugat-1 fasihten evladir" sdziinde ifade edildigi gibi kalbe gelen her sey,-
yanlis olsa dahi- yaygin olarak ilham diye isimlendirilmistir. Biitiin bunlardan
dolay1 bir¢ok Maturidi alim, kalbe gelen her bilgi icin ilham kelimesini kullan-
mak zorunda kalmistir. Ote yandan zamanla bana ilham geldi diye miisliiman-
lar1 aldatmaya g¢alisan kimseler ortaya ¢ikmis ve Miisliimanlarin birlik ve bera-
berligini bozmak istemislerdir. Bunun {izerine Ebu’l-Yiisr Muhammed el-Pez-
devi (421-493/1030-1099) ve Omer en-Nesefi (537/1142) gibi Hanefi-Maturidi

! Yavuz, Yusuf Sevki, “flham”, DIA, Istanbul 2000, XXII/98.
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alimler, ileride agiklanacag sekliyle Miisliimanlar1 bu konuda uyarmuslar ve il-
hamin kétiiye kullanilmasina engel olmaya ¢alismislardir.

[lham ile ilgili baz1 caligmalar yapilmistir. Fakat bunlarin hepsi de sinirlt
ve Maturidi alimlerin hepsini kapsayacak diizeyde degildir. Mesela bunlardan
birisi Ahmet Ishak Demir’in Miitekaddimun Devri Keldmcilarma Gore Bilgi Kaynag:
Olarak Kesif ve [Thdm adl yiiksek lisans ¢aligmast bulunmaktadir.? Ancak bu ca-
lismada konusu geregi sadece birkag¢ Maturidi alimin ilham konusundaki goriis-
leri ele alinmustir.

IIk Maturidi alimlerden Ebu Seleme (IV/X. asrin ortalari)nin Ciimelii
Usali’d-Din* ve ibni Yahya (IV/X. asrin sonlar1)'nin Serhu Ciimel-i Usuli’d-Din®
adli eserlerinde ilham hakkinda bir kayda rastlanmamaktadir. Daha sonraki Ha-
nefi-Maturidi alimlere gelince, Ali b. Osman el—U@i el-Emali® adli eserinde, Ali el-
Kari'nin Serhu’l—Emﬁlf7’sinde ilham ile ilgili hi¢bir aciklamaya rastlanmaz. Bu du-
rum, ilham konusunun detay olarak kabul edilmesinden veya giindemde olma-
masindan kaynaklanmis olabilir. Bununla birlikte bastga imam Maturidi olmak
tizere Ebu’l-Yiisr Muhammed el-Pezdevi, Ebu’l-Muin en-Nesefi, Omer en-Nesefi
ve Alauddin es-Semerkandi gibi Hanefi-Maturidi alimlerin eserlerinde ise ilha-

min bilgi kaynag1 olmas1 hususunda degisik goriislerlere yer verilmistir.

Bu makalede Imam el-Maturidi’den baglayarak Hanefi-Maturidi alimlerin
ilham hakkindaki goriislerini tarihi siraya gore ortaya koyup analiz etmeye ¢ali-
sacagiz.

2 Ahmet ishak Demir, Miitekaddimin Devri Kelimeilarma Gore Bilgi Kaynag: Olarak Kesif ve Ilhim,
Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisti, Istanbul 1993, Basilmamisg Yiiksek Lisans
Tezi.

3 Demir, Miitekaddimin Devri Kelamcilarma Gére Bilgi Kaynagi Olarak Kesif ve {lham, ss.
71-75.

es-Semerkandi, Eb Seleme Muhammed b. Muhammed (IV/X. asrin ortalari), Ciimelii
Usili’d-Din, thk. Ahmet Saim Kilavuz, Istanbul 1989, s. 8-9; krs., es-Semerkandi, Eb(i Seleme
Muhammed b. Muhammed (IV/X. asrin ortalart), Ciimelii Usilli’d-Din Terciimesi, ter. Ahmet
Saim Kilavuz, Istanbul 1989, s. 33-34.

* Ibn Zekeriya Yahya b. ishak, (IV/X. asrin sonlart), Serhu Ciimel-i Usili’d-Din li Ebi Seleme es-
Semerkandi, Stileymaniye Ktp. Sehid Ali Pasa Boliimii, Nu:1648/I1. v. 19a-21b.

Ali b. Osman el-Usi,el-Emili, (Mecmilatii’l-Miitiin ve Serhu’l-Emali icerisinde), Fazilet Negri-
yat, Istanbul trz.,ss. 46-48.

Ali el-Kari, Serhu’l-Emali, (Mecmilatii’l-Miitiin ve Serhu’l-Emali igerisinde), Fazilet Nesriyat,
istanbul trz.,ss. 1 - 46.
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1. Ebii Mansiir el-Maturidi (333/944)’ye Gore ilham

Imam el-Maturidi’ye gore ilham, bir zorluk ve gaba sarf etmeksizin siiratle
kalbe gelen bilgidir. Ona gore kalbe gelen bu bilgi Allah’tan da, seytandan da
gelebilir. Ancak Allah’tan gelen bilgi sadece hayirdir yani dogru bilgidir.8 O, bu
goriisiinii “Hani bir de, “Bana ve Peygamberlerime iman edin” diye havarilere
ilham etmigtim”9ayetinin yorumunda yapmaktadir. Ona gore Maide Suresi 111.
ayette gecen “Havarilere vahyettim” ifadesini, “Havarilere ilham ettim” seklinde

de anlamak miimkiindiir.'®

el-Maturidi'ye gore ilhamin bagka bir¢ok anlami da vardir. Onlardan ba-
zilar1 sunlardir:

- Ilham, Allah’'in kétiiliigii ve takvay1 beyan etmesi ve bildirmesidir.'!

- Ilham, dogru diiriist calisana Allah’in yol gstermesi, yardim etmesi de-

mektir.!?

- Allah'in kulluk gorevini ifa eden Miisliimanlarin kalbine takvay1 agikla-
masi, bildirmesi ve isyan ile ibadet arasindaki fark: beyan edip, idrak et-

tirmesidir.'?

- Ilham, Allah'm melekleri araciligiyla insanin kalbine hayri siiratle ulas-
tirmast anlamina da gelir. Imam el-Maturidi, “Hani Rabbin meleklere,
“Ben sizinle beraberim. Iman edenlere sebat verin. ....diye vayhedi-

yOI‘du”M

ayetinin yorumunda Allah’tan bagkasinin da insanin kalbine
bilgi vereceginin delili olarak kaydetmektedir. Ayn1 zamanda melekler
de tipki Allah gibi inananlarin kalbine sadece hayirli, faydali olan seyleri

bildirir. Seytanlar ise sadece kalbe vesvese verirler.!?

Imam Maturidi’ye gore “aslinda bir seyin iyi ya da kotii olusu ilk bakista
akillarla genel olarak / “climleten” bilinir. Ancak akillar, her seyin giizelligini,

8 Ebti Mansir Muhammed b. Muhammed el-Maturidi, Tevildtii’l-Kur’an, Thk..: Bekir Topa-
loglu-Ahmet Vanlioglu, 1. Baski, Mizan Yayinevi, Istanbul 2005, IV/372.

° 5.Maide, 111.

10 el-Maturidi, Te'vildtii’l-Kur'an, IV/372; Benzer ifadeler i¢in bkz., el-Maturidi, Te'vildtii'l-
Kur’an, VI/182.

" el-Maturidi, Te vildtii’l-Kur'an, XVII/221.

12 el-Maturidi, Te vildtii’l-Kur'an, XVII/222.

B3 e I-Maturidi, Te'vilatii’l-Kur'an, XV11/221-223; 1/21.
14 8.Enfal, 12.

15 el-Maturidi, Te'vildtii’l-Kur'an, V1/182.
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her ¢irkinin ¢irkinligini isaretle bilemez. Bunlar ancak ya Peygamberlerin haber
vermesi ile ya da aklin delillere dayali fikir yfiriitmesi ile bilinir. Sen géormez mi-
sin ki nefsin tabiatinda lezzetli ve faydali olan seylere meyil etmek; kerih ve act
veren seylerden nefret etmek vardir. Fakat nefis, her faydalinin faydasini her za-
rarlinin zararini isaretle bilemez. Ancak tadarak, deneyerek bilir. Ayn1 sekilde
g0z, renkleri idrak eder ama onun giizel veya ¢irkin oldugunu ancak akilla anla-
yabilir. Ciinkii aklin tabiatina cirkinliklerin ¢irkinligi, giizelliklerin giizelligi ge-
nel hatlari ile “ctimleten” konuldu. Ama akil, yukarida zikrettigimiz tizere onlar1
birbirinden isaretle tam olarak ayiramaz. Bu sebeple “Allah, nefse fiictru da
takvay: da ilham etti” yani Allah cirkini giizelden, kotiiytii iyiden ve ¢irkinligin
kotilugiinii, takvanin giizelligini birbirinden ayirip anlamayi, nefse yerlestirdi.
Iste insanin imtihana tabi tutulmasi ve miikellef olmas1 bu sebepledir. Bu bilgiye

ya peygamberler ya da akli deliller ile ulagilabilir.” 16

EbtG Manstir el-Maturidi’ye gore “Sems Suresi 8. ayetin bir bagka yorumu
daha vardir. O da sudur: insan, istikametten ayrilmaz ve Allah’a kars1 sorumlu-
lugunu yerine getirmeye calisirsa, Allah da ona takvayi ilham eder. Allah’in su
s0zlinii gérmiiyor musun: “Bizim ugrumuzda gayret edenler var ya, Biz onlar1
mutlaka yollarimiza iletecegiz. Sliphesiz Allah, mutlaka iyilik yapanlarla bera-
berdir.”' "Bu ayette Allah, gayret etmeye karsilik hidayeti vaad ediyor. Yani
dogru yolunu gosteriyor. Ayrica Allah, “Kullarim, beni senden sorarlarsa, bilsin-
ler ki, gercekten ben onlara ¢ok yakinim. Bana dua edenin duasina karsilik veri-
rim. O halde dogru yolu bulmalari i¢in onlar da benim davetime kossunlar ve
bana hakki ile iman etsinler” '8 buyuruyor. Allah’in duay1 kabul etmesinin gizli
bir sart1 vardir. O da, dua edenin Allah’in davetine / emirlerine uymasidir. Al-
lah’in “Bana icabet ediniz ve bana iman ediniz” séziinii géormiiyor musun? Ay-
rica Allah, “Bana verdiginiz sozii tutun ki ben de size olan ahdimi yerine getire-
yim” ve “Eger siz namazinizi kilar, zekatinizi verirseniz muhakkak ben de sizinle
beraberim” !’ buyurmaktadir. Bu ayetler, kendisine takva ilham edilen kisinin,
sorumlulugunu, ahdini yerine getiren kisi oldugunu ispat etmektedir. O halde
insan, sorumlulugunu yerine getirirse, Allah da ona takvayi / iyiligi ilham eder

ve o kimseye kotiiliiglin verdigi zararlar1 beyan eder, bildirir.”2°

16 el-Maturidi, Te"vilatii’l-Kur'an, XVII/221.
17 29. Ankebfit, 69.

2. Bakara, 186, el-Maturidi, bu ayeti “Bana itaat eden kimse i¢in ihsanim ve iyiliklerim ya-
kindir” seklinde de yorumlamaktadir. Bkz., el-Maturidi, Te'vildtii'l-Kur'an, 1/362.

19 5. Maide, 12.
0 el-Maturidi, Te'vilatii’l-Kur'an, XVII/221 vd.
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Imam el-Maturidi’ye gore ilham, ayn1 zamanda Hz. Muhammed (s.a.s.)’e
gelen vahyin bir cesididir. Ona gore Hz. Peygambere gelen vahiy, metliiv ve

gayr-i metliiv olmak tizere iki kistmdar.?!

Imam el-Maturidi, Te'vildtii'l-Kur’an’da Zuhruf Suresi’nin 43. ayetinin yo-
rumunda ise vahyi baska bir ac¢idan ti¢ kisma aylrmaktadlr.22 Imam el-
Maturidi’nin vahyi, bir yerde iki kisma, diger bir yerde ii¢ kisma ayirmasinda bir
celiski var gibi goriinse de durum oyle degildir. Zira onun vahiy ile ilgili yorum-
lar1iyi incelendiginde burada gecen vahiy ayrimui ile yukarida gegen vahiy ayrimi
arasinda temelde bir fark olmadig: rahatlikla goriilebilir. Nitekim ona gore vahiy
asagidaki sekilde {i¢ gesit olarak ta ele almabilir:>3

- Birincisi, Kur’dn-1 Kerim’dir. Bu, Hz. Peygambere gelen zahir / apagik bi-
linen vahiydir. Bu tiir vahyin, imam el-Maturidi'nin yukarida bahsettigi
Vahy-i metliiv kismi1 oldugu asikardir.

- Ikincisi, Vahy-i beydn: Bu, Kur’an-1 Kerim’i beyan eden vahiydir ki, Ceb-
rail (a.s.)'in diliyle veya Kur’an-1 Kerimin digsinda Allah’in diledigi bagka
bir yolla insanlarin kendi haklarini, Allah’in iizerlerindeki haklar1 ve bir-
birleri {izerindeki haklarini, yani Kur’an-1 Kerim’in manasini beyan
eden, aciklayan vahiydir.

- Ugiinciisii ise Vahy-i ilham ve ifham: Imam el-Maturidi’ye gore bu, “Insan-

lar arasinda Allah’in sana gosterdigi sekilde hitkmetmen icin...”**m

ea-
lindeki ayette gecen “Allah’in gostermesi” ilham demektir. Allah 'in gos-
termesi ise muradin1 Hz. Peygamber’in kalbine ilham etmesi, ifham et-
mesi, anlatmasi demektir. Yine “Allah’in gostermesi” demek, Allah’in
Hz. Peygamberi hata yapmaktan, yanilmaktan ve dogrudan ayrilmak
gibi hususlardan korumasi ve iyi olan her konuda onu desteklemesi de-

mektir.?>

- Ayrica Imam el-Maturidi'ye gore Allah Teala, Hz. Peygamber’e dogru
olan1 gosterip, haber verdigi i¢cin Hz. Muhammed’in ictihad1 nas gibidir.

2 el-Maturidi, Te'vilatii’l-Kur'an, IX/44.

2 el-Maturidi, Te'vilatii’l-Kur’an, XI11/251.

B el-Maturidi, Te'vilatii’l-Kur’'an, X111/251 vd.
24 4 Nisa, 105.

% el-Maturidi, Te'vildtii’l-Kur'an, X111/251-252.
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Ciinkii Hz. Allah, Hz. Muhammed’e hata yaptirmaz. Bundan dolay1 Hz.

Peygamberin biitiin ictihatlar1 dogrudur.26

O halde biitiin bunlar bize Kur’an-1 Kerimi en dogru ve en giizel sekilde
anlayip, agiklayan kisinin Hz. Peygamber oldugunu agik¢a gostermektedir. Zira
Hz. Peygamber’e gelen ilham, nas gibi dogru kabul edilir.?’ Hz. Peygamber’e
len ilham, hem kendisi i¢in hem de ona tabi olan Miisliimanlar i¢in dogru bilgi
ifade eder.

Imam el-Maturidi’ye gore gercek manada ilhami ancak Allah ve melekleri

verebilir. Nitekim el-Maturidi, “Allah, Adem’e biitiin isimleri 6gretti”28

ayetinde
gecen “alleme” kelimesinin “elheme” ilham etti seklinde anlasilabilecegini kay-
detmektedir. Ona gore Cenab-1 Allah’in Adem (a.s.)a Ogretmesi iki sekilde ola-
bilir. Birincisi dogrudan ilham etmesi iledir. Tkincisi ise melegin gonderilmesi
gibi bagka bir yolla 6gretmis olabilir.’ Yine ona gore dua edenlere, bilmedikle-
rini 6gretmek icin melekler de ilham eder.’ Diger Maturidi alimleri de genelde

bu goriistedirler.

Imam el-Maturidi'ye gore Canab-1 Allah’in Musa (a.s.)’in annesine vahyet-
mesi demek, ona ilham etmesi demektir.®' Yine Hz. Allah, insanlardan bagka bii-
tiin hayvanlara da vahiy etmistir. Bu vahiy, irsat etmek yani yol gostermek anla-
mindadir. Allah, biitiin canlilara faydali ve zararli seyleri vahyetmis, gostermistir
ki bu da ilhamdur.>? Bu konuda diger Maturidi alimleri de genelde ayn goriiste-
dirler.

2. Ebirl-Yiisr Muhammed Pezdevi (493/1099)'ye Gore Ilham

Muhammed el-Pezdevi'ye gore ilham yolu ile elde edilen bilgi, kesinlikle
dogru kabul edilemez. Ciinkii ona gore ilham yoluyla kendisine bilgi geldigini
iddia eden kisi delil getiremez. Eger bir kimse “su seyin helal olduguna dair Al-
lah Tedlad bana ilham ederek kalbime bilgi geldi” derse, ona: “Sen s6ziinde yalan

26 el-Maturidi, Te'vilatii'l-Kur'an, IV/27.

2 Krs., Hiilya Alper, Imam Maturidi’de Akil-Vahiy flz'@kisz', 1. Basky, Iz Yaymcilik, Istanbul 2013,
s. 104.

2 2 Bakara, 31.

2 el-Maturidi, Te’vilatii'l-Kur'an, 1/79.

30 el-Maturidi, Te'vildtii’l-Kur'an, VIII/141.
3 el-Maturidi, Te'vildtii’l-Kur'an, VIII/142.
32 el-Maturidi, Te'vilatii’l-Kur'an, 1/143-144.
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sOylityorsun”, diye cevap verilir:>>Ciinkii onun dogrulugunu gosteren bir delil
yoktur. Nitekim bir bagkas1 da ¢ikar senin helal dedigin seyin haram oldugunu
Allah’in kendisine de ilham ettigini sOyleyebilir. O halde bu iki kisinin s6zlerin-
den birini tercih i¢in delil bulunmadigindan ikisi arasinda anlasmazlik olur ki bu
da isi gtkmaza sokar. Bu sebeple her iki bilgi de dogru kabul edilmez.”

Ebt Manstir el-Maturidi’den yaklasik yiiz sene sonra yasayan Muhammed
el-Pezdevi’nin zamaninda ilham ile vesvesenin birbirine karistirildig ve baz ki-
silerce kotiiye kullanildigr anlasilmaktadir. Nitekim Muhammed el-Pezdevi,
stifiler arasinda Ehl-i Siinnet ve’l-Cemaat’e mensup ve keramet sahibi ¢ok sayida
kisi bulunmakla birlikte, Islam cografyasinda ibéhiyye ve ﬂhamiyyegibi Islam’a
aykar1 bir takim s@ff firkalarin varligindan sz etmektedir.**Ona gore TThamiyye
mensuplari, kendilerine ilham geldigini iddia ederek tipki Karamita gibi yanhs
ve korkung sozler sdyleyerek halki aldatmaya gah§m1§1ard1r.35

3. Ebu/l-Muin en-Nesefi (508/1114)’ye Gore ilham

Ebu’l-Muin en-Nesefi’ye gore ilham, kesinlikle bilgi elde etmenin yollarin-
dan biri degildir. O, Tabsiratii’l-Edille adl1 eserinde kendi doneminde yasayan ve
ilhamu bilgiye ulasmanin kaynaklar1 arasinda kabul eden iki topluluktan bahset-
mektedir. Bu iki topluluktan birisi, kalbimizde iyi yani “hasen” goriinen seyin iyi
oldugunu ve ona sarilmak gerektigi goriisiindeler. Nesefi’ye gore boyle bir goriis
dogru kabul edilemez. Zira bir kimse i¢in iyi olan bir sey, diger bir kimse i¢in
kotii olabilir.*

Nesefi’'nin kaydettigi diger topluluga gore ise ilham, dinler ve mezhepler
hakkinda bilgi edinmenin bir yoludur. Nesefi'ye gore bu goriis de dogru degil-
dir. Ciinkii herkes bana ilham geldi diye kendi mezhebinin ve dininin dogru di-
gerlerinin yanlis oldugunu iddia eder ki bu her dinin ve mezhebin fasid oldugu
sonucunu dogurur. Boylece ilham ile elde edilen bilginin fasid oldugu anlasilir.
Bununla birlikte ilhamin bir kismi1 “sahih” bir kismi1 “fasid” olabilir. Bu sebeple,
hakkinda ilhamin disinda delil olmadikca ilham yoluyla elde edilen bilgi dogru

33 Eb’1-Yiisr Muhammed el-Pezdevi, KitabuUs#il’d-Din, thk.,Hans Peter Linss, 1. Baski, Daru-
1hyéi’l-Mektebi’l-Arabiyye, 1963 Kahire, s. 8; Eb(i’l-Yiisr Muhammed el-Pezdevi, Ehli Siinnet
Akaidi, Cev.: Serafettin Golctik, 3. Baski, Kayihan Yayinlari, Istanbul 1994, s. 12.

3% el-Pezdevi, Ehli Siinnet Akaidi, s. 363.
35 el-Pezdevi, Ehli Siinnet Akaidi, ss. 363-366.

3¢ Ebt’'l-Muin en-Nesefi, Tabsiratii’l-Edille fi Usilli’d-Din, thk.,ClaudeSalame, Dirasetii’l-Ara-
biyye, Sam 1993, 1/22.
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kabul edilemez. Bu durumda ilham disindaki delillere miiracaat edilir. Eger de-
liller, ilham yoluyla elde edilen bilgiyi desteklerse dogru kabul edilir, yoksa ka-

bul edilmez.>’

Sonug olarak Ebu’l-Muin en-Nesefi’ye gore ilham, kesinlikle bilgi elde et-
menin yollarindan biri degildir. Onun, hocast Muhammed el-Pezdevi gibi ilham1
kotiiye kullananlarla miicadele ettigi anlasilmaktadir.

4. es-Saffar el-Buhari (534/1139)'ye Gore ilham

es-Saffarel-Buhari’ye gore Cenab-1 Allah tarafindan kalbe gelen ilham yo-
luyla dogru bilgiye ulagilabilir. Nitekim Hz. Allah’in Adem (a.s.)’a esyanin isim-
lerini 6gretmesi ilham yoluyla olmustur. Ayrica Cenab: Hakk'in bazi insanlarin
kalbine siirlerin veznini ve sesteki lahinleri bildirmesi de yine ilham yoluyla ola-
bilecek seylerdendir. Fakat ilham yoluyla elde edilen bilgi, bazilar1 igin delil olur-
ken diger bazilari icin delil olmaz. Ancak es-Saffarel-Buhari, bu konuda kimler
i¢in delil oldugunu agiklamaz. Bununla birlikte o, Cenab1 Hakk’'in hayvanlara da

bazi maslahatlar i¢in ilhamda bulundugunu kaydeder.3 8

5. Omer en-Nesefi (537/1142)'ye Gore ilham

Maturidiligin goriislerini 6zetleyen Omer en-Nesefi, Akdidii'n-Nesefiyye
adli eserinde agikca “Ilham, bilgi elde etmenin yollarindan degildir”39 demekte-
dir. Omer en-Nesefi'nin ilhamin kétiiye kullanildig1 konusunda hocast Pezdevi
ile ayn1 goriiste oldugu anlasilmaktadir. Nitekim o, sadece stfi firkalara yer ver-
digi Risdle fi Beyani Firaki’d-Dille mine’l-Mutasavvzfe40 adl eserinde stfileri 12 fir-

37 Ebti'l-Muin en-Nesefi, Tabsiratii’l-Edille, 1/22 vd.

3% Ebu Ishak es-Saffar el-Buhari, Telhisii’l-Edille li Kavdidi't-Tevhid, thk., Abdullah Muhammed
Abdullah Ismail, Mektebetii'l-Ezheriyye, Kahire 2012, s. 115, 183.

3 en-Nesefi, Ebti Hafs Necmiiddin Omer b. Muhammed b. Ahmed, Akdidii ‘n-Nesefi, yrz. trz.,
s. 2.

Sénmez Kutlu, “Ebi Mansiir el-Maturidi ve Maturidi Kiiltiir Cevresiyle Tlgili Bibliyog-
rafya”, Imam Maturidi ve Maturidilik, (Haz. Sonmez Kutlu), 1. Baski, Kitabiyat, Ankara 2003,
s. 404.

40
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kaya ayirmis ve s6z konusu 12 siifi firkadan sadece birinin Islam’a uygun oldu-
gunu kaydetmis, digerlerini ise agir bir sekilde elestirmistir.*! Onun s6z konusu
eserinde elestirdigi firkalardan biri de fThamiyye firkasidir.*?

Hanefi-Maturidi alimlerden Alaeddin el-Usmendi (552-1157) de kendi do-
neminde dinlerin hak veya batil oldugu ancak ilham ile bilinir iddiasinda olan
ilhdmiyye diye bir firkanin varligindan bahseder. O firkanin mensuplarinin bana
ilham geldi diyerek kendi mezheplerinin dogru, digerlerinin yanlis oldugu iddi-
asinda bulunduklarmi kaydeder.43

6. Alauddin es-Semerkandi (539/1144)'ye Gore ilham

Tespit edebildigimiz kadariyla ilham hakkindaki en genis bilgi Alauddin
es-Semerkandi'nin Mizdnu’l-Usiil fi Netdici’l-Uki#il adli eserinde mevcuttur. es-Se-
merkandi, s6z konusu eserinde ilham baslig1 altinda ilhami 6nce liigaten ve orfen
ikiye ayirir. Sonra kelamcilarin ilham tarifi iizerinde duracagini ve en sonunda

ilhamin geri hitkmiinii beyan edecegini séyler.44

es-Semerkandi’'ye gore, ilhamin sozlitk anlami, kisinin kalbine gelen bir
seydir ki, o, insanun kalbine gelen seyi yapmasini tesvik eder, insanin kalbi de
ona meyl eder. Ancak kalbe gelen sey, dogru da olabilir batil da olabilir. Ciinkii
Sems Suresinin 8. ayetinde Canab-1 Allah : “Allah, nefse fiicliru da takvay: da
ilham etti” buyurmaktadir. O halde kalbe gelen sey, seytan ve nefisin vesvese-
sinden de kaynaklanabilir. Ona gore ilhamin Orfteki tarifi ise: Nefis ve seytanin
vesvesesi olmaksizin Cenab-1 Hakk’'in vasitasiyla kalbe sadece iyi seylerin gel-

mesidir.*>

es-Semerkandi, imam Maturidi gibi “Allah, Adem’e biitiin isimleri 6§-

746

retti””” ayetinde gecen “alleme” kelimesinin “elheme” ilham etti seklinde yo-

*!' Ebti Hafs Necmiiddin Omer b. Muhammed b. Ahmed en-Nesefi (537/1142), Riséle fi Beydni
Firaki’d-Dille mine’l-Mutasavvife, Stileymaniye Ktp., Ayasofya Boliimii, Nu: 2317, v. 93-95.

2 Omer en-Nesefi, Risdle, v. 94; Konuyla ilgili genis bilgi icin bkz.: Ahmet Ak, Sel¢uklular Do-

neminde Maturidilik, 1. Baski, Yayimnevi Yayinlari, Ankara 2009, s. 59-60.

4 Alaeddin Muhammed b. Abdulhamit es-Semerkandi el-Usmendi, Liibabii’l-Keldm, Thk.: Mu-
hammed Said Ozervarly, 1. Baski, ISAM Yaynlari, Istanbul 2005, ss. 43-44.

4 Alauddin es-Semerkandi, Ebti Bekir Muhammed b. Ahmed, Mizdnii’l-Usiil an Netdici’l-Ukiil,
thk., Muhammed Zeki Abdiilber, 1. Baski, Tdretiﬂhyéi’t—Tﬁrési’l-Tslémiyye, Doha-Katar,
1984, s. 677.

4 Alauddin es-Semerkandi, Mizdnii’l-Usiil, s. 678.

46 9 Bakara, 31.
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rumlanabilecegini kaydetmektedir. Ona gore Canab-1 Allah’in Adem (a.s.)’a es-
yanin isimlerini 6gretmesi iki sekilde olmus olabilir. Birincisi dogrudan Canab-1
Allal'in ilham etmesi iledir. Ikincisi ise orada bulunan meleklerden baska bir
melegin gonderilmesi ile 6gretmis olabilir. Diger taraftan es-Semerkandi’ye gore
ilham, Allah vergisi bir bilgidir (Sun‘ullah). Fakat ilham yoluyla meydana gelen
bilgi ile seytanin verdigi vesvese sonucu meydana gelen bilgiyi birbirinden ay1r-

mak gerekir. Bunun icin de akli deliller kullanmak gerekir.47

es-Semerkandi, Serhu Te'vildtii’l-Kur’an adli eserinde boyle demesine rag-
men ilhami diger bir eseri olan Mizinii’l-Usiil adl1 eserinde asagida goriilecegi
iizere insana gelen ilhamin bazen hak, bazen de batil oldugunu kaydeder. Ancak
biz bu durumun dénemin Islam toplumunda kalbe gelen gercek ilhama da ves-
veseye de ilham denilmesinden ve 6yle kullanilmasindan kaynaklandig1 kanaa-
tindeyiz. Nitekim es-Semerkandi, ilhami, “Hak [lham” ve “Batil flham” olmak
{izere iki kisma ayirir. Ona gore Hak flham, Allah tarafindan gelen “vahyen ha-
fiyyen” yani gizli bir vahiydir ki, bu tiir ilham, irsat ve hidayet etmek iizere pey-
gamberlere de peygamber olmayanlara da gelebilir. Alauddin es-Semerkandi’ye
gore seytanin ve nefsin vesvesesi sebebiyle insanin kalbine bazen de batil ilham
gelir. Aslinda ona gore batil ilham diye de bir sey yoktur. Ciinkii hakikatte insa-
nin kalbinde seytanin ve nefsin igva ve idlali vardir. Bu sebeple buna ilham de-
nilemez. Asil ilham, Cenab1 Hak tarafindan insanin kalbine getirilen iyi ve hayirh
seylere denir.* Bu ifadeden peygamberlerden baska irsat ve hidayet etmeye ehil
salih kisilere de ilhamin gelecegi anlasilmaktadir. Ayrica kalbe gelen bilginin
kimden geldigi tam bilinemedigi i¢in ilham bilgiye ulasmanin yollarindan kabul
edilmez.

Bu sebeple, Alauddin es-Semerkandji, ilhamin bilgi elde etmenin bir yolu
olmadigina dair Kitap ve Siinnet’ten gesitli deliller getirmektedir.

Ona gore Cenab-1 Allah Kur’an-Kerim’de,

“Ey basiret sahipleri ibret aliuz”®

47 Alauddin es-Semerkandi, Eb(i Bekir Muhammed b. Ahmed, SerhuTe vildti’l-Kur’an, Siiley-
maniye Kiitiiphanesi, Medine Boliimii, Nu: 179, v. 22b.

8 Alauddin es-Semerkandi, Mizanii’l-Usill, s. 678-679.
4 59. Hasr, 2.
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- “Onlar semavat ve arzin melekituna bakmazlar ml”Sanetlerinde ibret
almay1 ve nazar etmeyi emrediyor, ama kalbe yani ilhama miiracaat et-
meyi emretmiyor.

Alauddin es-Semerkandi’nin Siinnet delili:

Hz. Peygamber (s.a.s.)’'in Muaz (r.a.)’1 Yemen’e kad1 olarak gonderirken
ona,

- “YaMuaz oraya varinca ne ile hitkmedeceksin diye sorunca,
- Allah'in kitab1 ile dedi
- Onda bulamazsan ne ile hitkmedeceksin deyince
- Rasiiliiniin stinneti ile
- Onda da bulamazsan
- Reyim ile hitkmedecegim dedi.”
Bunun tizerine Hz. Peygamber:

- “Resulliniin resuliine buna muvaffak kilan / bu suuru veren Allah’a sii-
kiirler olsun” °' dedi. Fakat ilham ile hiikmet demedi ve ilhami emretmedi.
Clinkii Hz. Peygamber nas bulunmayan hususlarda ashabu ile istisare et-
mekle emrolunmustur. Husumet konularinda kalbine danismakla / riicu

etmekle / ilham ile emrolunmarru@tn‘.52

Alauddin es-Semerkandi'ye gore Allah’tan peygamberlere gelen ilham
haktir. Peygamberlere gelen ilham, eger vucub konumunda ise hem kendilerini
hem de timmetlerini baglar. Peygamberlerden bagka salih Miisliimanlara da il-
ham gelir. Ancak bu tiir ilham sadece kendileri i¢in delildir. Bu tiir ilham bagka-
larmna kars: delil olarak kullanilamaz. Asil ilham fasiklara degil, takva ve vera
sahiplerine gelir. Allah’tan gelen ilham tamamen dogru ve haktir. Seytanin ves-
vesesi ve nefsin temennisi ile gelen ilham ise batildir, yanlis ve hatadir.’>Ancak
hangisinin gergek ilham, hangisinin batil ilham oldugu, ancak akli delillerle (is-

tidlal ile) ar11a§111r.54

%

0 7. A’raf, 185.

EbG David, Siileyman b. Esas es-Sicistani, Siinen, stanbul trs., Akdiye, 11; Tirmizi, Eb
Musa Muhammed, Siinen, Istanbul trs., Ahkam, 3.

52 Alauddin es-Semerkandi, Mizdnii'l-Usill, s. 681.
33 Alauddin es-Semerkandi, Mizanii’l-Usil, s. 682 vd.

% Alauddin es-Semerkandi, SerhuTe vildti’l-Kur'an, v. 22b.
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7. Alaeddin el-Usmendi (552/1157)'ye Gore ilham

Alaeddin Usmendi’ye gore ilham, nazar ve istidlal ederken “tevfik”dir
yani Allah’in yol gostermesi, yardim etmesi demektir. Usmendi de, Omer en-
Nesefi ve Muhammed el-Pezdevi gibi kendi déneminde {lhamiyye diye bir fir-
kadan bahseder. Ona gore bu firka, dinlerin hak ve ya batil oldugu ancak ilham
ile bilinir iddiasindadir. Oysa her firka mensubu bana ilham geldi diyerek kendi
mezheplerinin dogru digerlerinin yanlis oldugunu iddia eder.> Oyle anlasiliyor
ki el-Usmendi de ilhami, Cenab1 Hakk'tan gelen yardumct dogru bilgi olarak kabul
etmektedir. Ancak bununla birlikte o, ilham ile nefis ve seytanin igva ve idlalinin
birbirine karigtirllmamas1 hususunda Miisliimanlar1 uyarmaktadir.

8. Niireddin es-Sabuni (580/1184)’ye Gore ilham

Nireddin es-Sabuni, “Bilgi Edinmenin Yollar1”n1 aynen diger Hanefi-
Maturidi alimler gibi duyular, sadik haber ve akil olarak kaydetmektedir. Ancak
diger Hanefi-Maturidi alimler, bilgi elde etmenin yollarini agiklarken, yukarda
belirtildigi gibi ilham hakkinda degisik goriigler belirtirtmelerine ragmen es-
Sabuni’nin ne el-Kifdye ﬁ’l—Hidﬁye5 % ne de el-Biddye f Usili’d-Din®’ adl eserinde
ilham ile ilgili herhangi bir aciklamasina rastlayamadik. Kanatimizce bu durum,
ya, Nureddin es-Sabuni’'nin bu konuda kesin bir karara varmamis olmasindan;
ya da, onun tartismali konu oldugu i¢in ilhama yer vermek istemediginden kay-
naklanabilir.

55 Alaeddin el-Usmendi, Liibabii’'l-Keldm, thk., Muhammed Said Ozervarli, 1. Baski, ISAM Ya-
yinlari, Istanbul 2005, s. 43-44.

% es-Sabuni, Nureddin Ahmed b. Mahmud b. Ebi Bekir (580/1184), el-Kifdyefi'l-Hidéye, tah.,
Muhammed Arugi, Dar ibnHazm, Beyrut 2014, ss. 48-52.

57 es-Sabuni, Nureddin Ahmed b. Mahmud b. Ebi Bekir (580/1184), el-Bidaye fi Usiili’d-Din, tah.,
Bekir Topaloglu, 3. Baski, Diyanet Tsleri Bagkanlig1 Yayinlari, Ankara 1982, ss. 16-18; krs., es-

Sabuni, Nureddin Ahmed b. Mahmud b. Ebi Bekir (580/1184), Mituridiyye Akaidi, ter., Bekir
Topaloglu, 3. Baski, Diyanet igleri Bagkanlig1 Yayinlari, Ankara 1982, ss. 55-57.
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9. Ubeydullah es-Semerkandi (701/1301)’ye Gore Ilham

Ubeydullah es-Semerkandi’ye gore ilham, kalbe gelen kesbi olmayan
mahza Allah vergisi vehbi ve dogru bilgiyi ifade eder.®® Ancak ona gore kalbe
gelen havatir yani bilgi, dort kisimdir:’

- Birincisi, nefisten gelir ki buna “heces” denir.
- Ikincisi seytandan gelir ki buna “vesvese” denir.

- Ugiinciisii melekten gelir ki buna da “ilham” denir.

A~y

- Dordiinciisii Allah Teald’dan gelir ki buna da “varidat-1 Rabban1” denir.

Ubeydullah es-Semerkandi’ye gore kalbe gelen havatirin ne oldugunu an-
cak ziithd ve takva sahibi olup kalp aynasini temiz tutanlar anlar. Nitekim Cenab-
1 Allah, Araf suresinin 201. ayetinde “Takva sahipleri seytanin vesvesesi gelince
glinahlarindan tevbe ederler, onlar, derhal Allah’t hatirlayip gozlerini aganlar-
dandir” buyurmaktadir. Ona gore diinyaya dalan ve kotiiliige bulasan kederli
kalp, seytanin ve nefsin tuzaklarin koétiiliiklerini anlayamaz. Ciinkii peygamber
efendimiz soyle buyuruyor: “Kul giinah isleyince o kulun kalbine siyah bir nokta
konulur. Eger o kimse pisman olup, tevbe istigfar ederse onun kalbi cilalanur,
parlatilir. Eger pismanlik duymay1p tevbe istigfar etmez ise siyah noktalar kal-
bini kaplar.60 el-Usmendi, bu konudaki goriisiinii desteklemek icin Mutaffifin
suresinin “Hayir, hayir! C)yle degil. Dogrusu onlarin —koétiiliik yaparak- kazan-
diklar sey ile kalpleri paslandi, karardi.” seklindeki 14. ayetini delil getirmekte-
dir.%!

Bu ifadelerden hareketle Ubeydullah es-Semerkandi'nin suna dikkat ¢ek-
tigini s0ylemek miimkiindiir: Ona gore kirli bir ayna ile iyi bir goriintii elde et-
menin miimkiin olmadig1 gibi isyanin da nazagah-1 ilahi olan goniil aynasina sii-
riilen kara bir leke gibi gercekleri gormeye ve dogru bilgiye ulasmaya engel olur.

Ubeydullah es-Semerkandi’ye gore peygamberlere gelen ilham hem ken-
disi i¢in hem de baskalar: icin hiiccettir / delildir. Ciinkii peygamberlere gelen
ilham, gizli vahiydir. Veliye gelen ilhama gelince durum farklidir. Eger ilham,

* Ebti Muhammed Riikniiddin Ubeydullah b. Muhammed b. Abdiilaziz es-Semerkandi
(701/1301), el-Akidetii r-Riikniyye fi serhi 14 ilahe illallah Muhammeddiin Rasiilullah, yayma Haz.,
Mustafa Sinanoglu, 1. Baski, isAM Yaynlari, Istanbul 2008, s. 45.

Ubeydullah es-Semerkandi, el-Akidetii'r-Riikniyye, s. 45 dipnot,. Sehid Ali Pasa ve Manisa
Kiitiiphane niishalari.

% Ebti Abdullah Muhammed b. Abdullah, el-Miistedrek Hakim, Haydarabad, 1334, 1/45.
8! Ubeydullah es-Semerkands, el-Akidetii'r-Riikniyye, s. 45'deki 46. dipnotta.
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bir melekten veya Cenab-1 Allah’tan geliyorsa sadece kendisi icin delil teskil eder.
Bagkalari igin delil olmaz. Ciinkii velide ismet sifati yoktur. Peygamberlerin ve
velilerin disindaki insanlara gelen ilham, ilim elde etmenin yollarindan degildir.
Ciinkii kalbe Allah’tan veya melekten gelen bilgi ile nefis ve seytanin verdigi ves-
vesenin arasini ayirmak ¢ok zordur. Bu ancak evliyanin murakabalari ile miim-
kiindiir. Ayrica kendisine gelen ilhami kitap ve siinnete arz etmeli, bu ikisine
uyuyorsa amel etmelidir.? O halde Ubeydullah es-Semerkandi’ye gore ilham,
kontrollii kullamlabilecek yardimc: dogru bilgidir.

Sonug¢

Aragtirmamiz neticesinde Maturidi alimlerin ilhami i¢inde bulunduklar:
sartlara gore degisik agilardan ele aldiklar1 goriilmektedir. Ozellikle Islam diin-
yasinda hicri IX. miladi XVI. yiizyillarda ortaya ¢ikan batini yorumlarin yaygin
olarak kotii amacli kullanilmas: ve kalbe gelen / dogan her seyin dogru oldugu
iddia edilir olmast ayet ve hadislerin keyfi ve subjektif yorumlanmasina yol ag-
mustir. Biitiin bu olumsuzluklarin éniine ge¢mek igin Omer en-Nesefi gibi Ha-
nefi-Maturidi alimler ilhamin bilgi kaynag1 olmadigini agikga belirtmislerdir.

Hanefi-Maturidi alimler arasinda Ebi Manstir el-Maturidi, her konuyu ol-
dugu gibi ilham konusunu da enine boyuna ele almistir. Yukarida genisce anla-
tildig1 tizere ona gore ilham, peygamberlere ve salih kisilerin kalbine Allah veya
melekleri tarafindan bir ¢aba sarf etmeden aniden getirilen dogru bilgi demektir.
Ancak ona gore diger insanlara gelen ilham, bilgiyi elde etmenin yollarindan bi-
risi degildir.

Maturidi alimlerden Alauddin es-Semerkandsi ise ilhami, “hak ilham” ve
“batil ilham” olarak; Eb(i'l-Muiln en-Nesefi ise “sahih ilham” ve “fasid ilham”
olarak ikiye ayirmislardir. Bununla birlikte onlara gore hangisinin hak / sahih,
hangisinin batil / fasid ilham oldugunun anlasilmasi zordur. Bu durumda Matu-
ridi alimlerin ¢ogu nazar ve istidlale bagvurmuslar; Ubeydullah es-Semerkandi
gibi sufi Maturidi alimler ise murakabeye miiracaat etmislerdir.

Eb{'l-Yiisr Pezdevi ve Omer en-Nesefi gibi alimler ise ilham konusunda
herhangi bir ayrima gitmemislerdir. Onlarin bu gortiisii benimsemesinde yasa-
diklar1 donemde seytanin vesvesesi ve nefsin igvasi ile Allah’in ve meleklerinin
verdigi takva ilhaminin karigtirildigr ve hatta kotiiye kullanilmaya baslanmasi-
nin onemli rol oynadig: kanaatindeyiz. Bu alimler, halkin vesveseye de ilham
demesinden dolay1 tehlikenin biiytiikliigiinii sezmisler; Miisliimanlarin itikadin

62 Ubeydullah es-Semerkands, el-Akidetii'r-Riikniyye, s. 45 vd.
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ve birligini korumak maksadiyla ilham bilgi elde etmenin yollarindan kabul et-
memislerdir.

Genelde Hanefi-Maturidi alimlere gore ilham, peygamberlere, salih kim-
seler basta olmak iizere biitiin insanlara ve hatta canlilara gelebilir. Peygamber-
lere gelen ve vahyin bir tiirii olan ilham, hem kendileri hem de {immetleri i¢in
delildir. Salih kimselere gelen ilham, akli delillere, Kur’an ve Siinnet’e uyuyorsa
sadece kendisi i¢in delil olur. Diger bir ifade ile salih kisilere gelen ilham, kontrollii
kullanilabilecek yardimcr bilgidir.

Hanefi-Maturidi alimlere gore peygamberler ve salih kisilerin disinda ka-
lan diger insanlara gelen ilham ise ne kendisi i¢in ne de bagkasi i¢in delil olur.
Zira ilham, nazar ve istidlale bagvurmadan kalbe gelen bilgidir, manadir. Kalbe
gelen o mana Rahmani de seytani veya nefsani de olabilir. Rahméani mi yoksa
seytani veya nefsani mi oldugu kesin bilinemeyecegi icin zan ifade eder. Bu se-
beple Maturidi alimler ilhami, bilgiyi elde etmenin bir yolu olarak kabul etmez-
ler. Basta Imam el-Maturidi olmak iizere hemen biitiin Hanefi-Maturidi alimler,
ilim elde etmenin yollarini havass: hamse (bes duyu), dogru haber ve akil ile is-
tidlal olarak kabul etmisler, ilhama ise bilgiye ulasma yollar1 arasinda saymamais-
lar; ancak onlardan bazilari, bu {i¢ kaynaga uygunlugu o6l¢iisiinde itibar etmis-
lerdir.
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Mucizenin Onto-Teleolojik A¢cidan Sihirden Farklilig:
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Ozet: ilahi din, hitap ettigi toplumlara hakikati aciklama ve onlar1 ikna etmede mucizeyi bir yéntem
olarak tercih etmistir. Mucizelerin keyfiyetini belirlemede toplumlarin sosyo-kiiltiirel yapilar: 6nemli
bir kriterdir. Bu nedenle mucizeler tarih ve toplum realitesini gz ard1 etmeden niibiivveti dogrula-
manin birer ilahi 6l¢iitiidiir. Bu da gostermektedir ki olaganiistii bir olay olan mucize, sihir ve diger
tuhaf olaylar gibi aldatmanin degil, tasdik etmenin aracidir. Buna karsin sihrin tarihsel olarak yontem
ve amacinda degisiklik olmamigtir. Sihir géz aldatmasi ve algisal yanilma tiirleri olarak tarihi siirecte
mucizeyle bir benzerlik iliskisinden uzak tutulmustur. Zira mucizeler ilahi bir kaynaga baghdir. Sihir
ise tamamen besgeri bir olgu olarak alet ve harekete dayanmaktadir. Dolayisiyla mucize sadece ola-
ganiisti bir olay degildir. Bu makalede ontolojik ve teleolojik (amagsal) boyutuyla mucize olgusunun
sihirden farklilig1 incelenecektir.
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Abstract: (The Difference of Miracle from Magic in an Onto-Theological Perspective) Divine religions
have given preference to miracle as a gateway to explaining their truths to the communities they
appeal to, and to inducing them to the truths they explain. Socio-cultural structures of communities
are an important criterion in identification and interpretation of the nature of miracle. However, mi-
racles are divine criteria in justification and affirmation of the divine mission of prophecy without
putting historical and communal realities completely aside. What follows from this is the fact that
miracle, as a preternatural phenomenon, is a way of confirmation and affirmation, not a way of de-
ception. On the other hand, historically, there has been no change and diversification in the aim and
methodology of magic. As a kind of illusoriness and illusion, magic has been kept apart from miracle
in the historical process. This is because miracles are attached to a divine source, though magic is
contingent upon the humane phenomena such as the use of tools and movement. Therefore, miracle
is not merely an extraordinary phenomenon like magic. The study inquiries into the nature of phe-
nomenon of miracle in an ontological and teleological dimension by stressing its distinction from
magic.
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Giris

Insanlik tarihine bakildig1 zaman olaganiistii olaylar ve alisilmisin disina
¢ikma hep insanlarin ilgisini cekmistir. Tarih boyunca peygamberlerin hitap et-
tigi toplumlar onlardan somut bir takim belgeler istemislerdir. Ozellikle hissi
mucizeler insanin duyularina hitap ettigi icin dogrudan etki edebilecek giictedir.
Bu sebeple peygamber gonderilen her toplum, elcilerden kendilerini ikna edecek
mucize tarzinda somut delil talebinde bulunmustur. Sihir ise bir takim alet ve
maddelere dayali, olagan dis1 goriiniimiinde alg1 yaniltmasina dayanan beseri
bir gosteri tiirtidiir. Insanlarin entresan olaylara karsin merak ve ilgisi donem
donem sihir, biiyii ve tilsim vs. olarak isimlendirilen bu hadiselerin reva¢ bulma-
sina neden olmustur. Buna mukabil dini hassasiyetin ve akli tefekkiiriin arttig1
donemlerde ise sihir tiirii gosteriler fazla ilgi gdrmemistir.

Meseleye Onyargisiz baktigimiz zaman mucize ile sihrin yapisinin ¢ok
farkli oldugu dikkatimizi hemen ¢ekmektedir. Zira sihirde asil itibariyla muha-
tab insanlarin kandirilmas: ve goz boyama sekliyle, baz1 seylerin oldugundan
bagka gosterilmesi vardir. Mucizede hem olagan disilik hem de bir hakikatin ger-
ceklestirilmesi s6z konusu olmaktadir. iste bu acidan bakildig1 zaman sihir ile
mucize arasinda Onemli farkliliklar vardir. Aslinda bu farki hem peygamber
olanlar hem de sihir yapanlar kesin olarak bilirler. Diger insanlarin bircogu da
bu farki kolayca anlayabilir. Fakat bazi 6n kabullerle hareket edip de hak ve ha-
kikatin karsisinda yer alanlar bu hakikati ¢arpitabilirler. Nitekim Firavun 6rne-
ginde oldugu gibi. Firavun en iyi sihirbazlarin1 Hz. Musa’y1 mahcup ederek kii-
ciik diistirmek niyetiyle toplay1p sihirlerini gostermelerini ister. Onlar bazi cisim-
leri hareket ettirmeye baslayinca insanlar bu cisimleri yilan gibi algilarlar. Fakat
Kuran’da ifade edildigi gibi1 Hz. Musa'nin asasinin biiyiik bir yilana gevrilme
mucizesi karsisinda biitiin sihirbazlar bunun bir sihir olmadigini anlamislardir.
Ciinki higbir sihirbazin boyle bir sey yapamayacagini en iyi kendileri bilmekte-
dirler. Firavun ise sihirbazlarin bu halini gérmesine ragmen inadindan dolay1
Hz. Musa i¢in en biiyiik sihirbazdir demesi bunun en acik 6érneklerinden birisi-
dir.

Aralarinda onemli fark olmasina ragmen zaman zaman mucize-sihir ilis-
kisi insanlar1 mesgul etmistir. Miisliiman kelamcilar da bir¢ok yénden mucize ve

“Ey Musa! Sag elindeki nedir? Musa dedi: "O benim asam (degnegim) dir, ona daya-
nirim, onunla davarlarima yaprak silkerim ve onda baska hacetlerim (faydalanacagim sey-
ler) de var." Allah: "Ey Musa! onu (yere) birak"dedi. Musa da onu birakti, bir de ne gorsiin!
o bir y1lan olmus kosuyor. Allah buyurdu ki: "Tut onu, korkma; biz onu yine eski durumuna
gevirecegiz. “Taha 20/17-21.
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sihir konularini tartismislardir. Bu makalede de biz Kelamcilarin genel bakis agi-
lartyla mucize ile sihir arasindaki bazi temel farklara dikkat ¢ekerek bu hususun
daha net olarak belirlenmesine katki saglamaya calisacagiz.

1. Mucize Kavraminin Liigavi ve Istilahi Anlami

Mucize kelimesi, kudretin zidd1 olan “acz” kokiinden t1'iretilrr1i§tir.2 Mu-
cize, “a-c-z” fiilinden ismi fail olup, kelimenin sonundaki “z”, “el-allametii” de
oldugu gibi miienneslik aldmeti degil, miibalaga icindir® ve “asla gii¢ yetirileme-
yen”, “kesinlikle aciz birakan” “kars1 konulamayan” anlaminda insanlarin giicii
dahilinde olmayan seyleri ifade eder. Bu nedenle insanlarin giicii dahilinde olan
seyleri yapmaktan aciz kalmalar1 mucize olarak ifade edilmez. Bu durum muci-
zenin kulun giicliniin iistiinde bir mahiyete sahip oldugunu gosterir. Fakat bir
kudrete sahip olup da mutat bir eylemi yapmaktan aciz kalma, 6rnegin yiiriime
glic ve kapasitesine sahip iken yiiriiyememe mucize degildir. Ancak mu’tad

olan1 yapmaya bir engelin olmasi1 halinde mucize olgusundan bahsedilebilir.

[lmin olmamasi hali nasil cehl olarak ifade ediliyorsa kudretin olmamas1
da acz olarak ifade edilir. Bu bakimdan bir seye gii¢ yetirebilme halinde mucize
degil olagan bir durumun varligindan bahsedilebilir.’ Dolayisiyla bir isi yapa-

ibn Faris, Ebu’l-Huseyn Zekeriyya el-Kazvini, Mu'cemu-Mekayisi’l-Liiga, thk. Abdusselam
Muhammed Harun, (ys.) 1979, 1V, 232; ibn Manzur Muhammed b. Miikerrem, Lisanu’l-Arab,
nsr. Daru’s-Sadr, Beyrut (ts), s. 369; Murtaza Zebidi, Muhammed b. Muhammed Abdurrez-
zak el-Huseyni, Tacu’l-Arus, ngr. Daru’l-Hidaye, (ys., ts.), XV, 200.

3 Bagdadi, Ebu Mansur Abdulkahir b. Tahir Muhammed, Usulii’d-Din, thk. Ahmed Semsed-
din, Beyrut 2002, s. 193.

Salih Sabri Yavuz, Islam Diisiincesinde Niibiivvet, Insan Yayinlari, Istanbul (ts), s. 176.

5 Sadeddin et-Taftazani, Mesud b. Omer b. Abdullah, Serhu’l-Makasid, ngr. Daru’l-Kiitub, thk.
Abdurrahman Umeyra, Beyrut, 1998, V, 11; “A-c-z” sigasi, Kur'an’da, muhtelif sekillerde
yirmi alt1 defa ge¢mesine ragmen 1stilahi manasini ¢agristiracak tek bir kullanim dahi bu-
lunmamaktadir. Ornegin, Tevbe 9/2, 3; Yunus 10/53; Hud 11/33, 72; Nahl16/46; Sura 42/31;
Hacc 22/ 51; Ankebut 29/22; Ahkaf 46/32; Suara 26/174; Ziimer 39/51; Cin, 72/12. Bk. Muham-
med Fuad Abdulbaki, Mu’cemu’l-Miifehres li-Elfazi’l-Kur’ani’l-Kerim “Acz”, Kahire 2001, s.
548; Bu anlami ifade edecek tarzda Kur’an, daha ¢ok “hak”, “beyyinat” ayet”, “sultan”, “bur-
han” ve “furkan” kelimelerine yer vermistir. Abdulbaki, Mu’cemu’l-Miifehres, s 256, 257;
176; 128-131; 435, 436; 145; 628 ve digerleri. Kur'an da ayet, insanin bizzat kendisi ve kendisi
disinda gordiigii her sey anlamindadir. Ayet kelimesi Allah-alem iligskisi baglaminda
Kur’an’da ti¢ anlamda kullanilmaktadir: Bunlardan ilki, tabiatta var olan ve ilahi kudretin
varligini insanlara hatirlatan isaretler anlaminda kullanilmaktadir. ikincisi, tabiatiistii, hari-
kulade ve insan1 benzerini yapmaktan aciz birakan mucizeler, {i¢linciisii, Kur'an’da yer alan
surelerin boliimii, manasinda kullanilmaktadir. Ayrint1 igin bk. Yasar Tiirkmen, Richard
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mama hali acz olarak ifade edilmektedir. Mucize olaganiistii bir olay olarak bili-
nen sebeplerin disinda gergeklestiginden benzerini getirmekten insanlar aciz kal-
rru@lardu‘.6

I'caz, bir seyin sebebine isnadi kabilinden, kendisiyle meydan okunana
mecazen isnadindan dolay1 meydan okuyanin bir vasfidir.” Bu durumda mucize
fiilinin faili Allah olmakta peygamberin varlig1 mucizenin sebebi olmaktadir. Bu
sekilde mucize talep eden kimselerde aczin yaratilmasiyla meydan okuyan/mii-
tehaddi kimseye mucize mecazen isnad edilmektedir. Dolayisiyla mucize pey-
gambere ait bir 6zellik olarak Allah’in fiilidir. Bu nedenle mucize kavraminin Al-
lah’in disinda bir bagkas: icin kullanilamayacag1 soylenmistir. Bir baskasinin
mu’ciz (aciz birakan) olarak isimlendirilmesi ise yalnizca mecazen ve te-
vessil’(yayginlik kazanmasi) itibariyledir.8 Bu acidan peygamberlere mucize is-
nad edilmesi mecazen olmaktadir. Nitekim peygamber, ilahi bir yardim alarak
ve goriinen alemin yasalarindan yararlanarak dogrulugunu ve davasini ispat et-
mektedir. Mecazi manada bir peygamberin fail olmasi ise mucizeye bir muaraza
(kars1 koyma) olamayacagini bildirmek icindir. Zira bir peygamberden diger in-
sanlar1 giigsiiz birakacak bir fiilin ortaya ¢ikmasinin imkansiz olmasi nedeniyle
mucize fiilinin faili Allah olmaktadir. ®

Mucize, 1stilahl manada ise bir¢ok kelam alimi tarafindan cesitli sekillerde
tarif edilmistir: Bu tanumlardan bir kagini zikredersek; Ciircani’ye gore mucize,
peygamberlik iddias1 sirasinda, kendisiyle Allah’in elgisi oldugunu iddia eden
zatin sidkini ispat etmesi kastedilen ve hayra, saadete vesile olan harikulade bir
istir.1 Ici’ye gore, kendisiyle Allah'in elgisi oldugunu iddia eden sahsin dogru-
lulugunu izhar etmenin kastedildigi §eydir.11 Bakillani, mucizeyi, Allah’in kud-

Swinburne ve Gazali’de Mucize Problemi (Yayimlanmamis Doktora Tezi), Selguk Universitesi

Sosyal Bilimler Enstitiisii, Konya 2008, s. 16.

Sabri Tiirkmen, “Kur’an’in Mucizeligi Meselesi”, Diyanet Iimi Dergi, cilt: 39, say1: 4, 2003, s.

56.

7 Cemal el-Huseyin Ebu Ferhat, Mizanu'l-Niibiivveti'l-Mucize, Kahire 1997, s. 10.

8 Seyfeddin Amidi, Gayetu'l-Meram ﬁ'—flmi’l—Kelam, thk. Hasan Muhammed Abdullatif, Kahire

1971, s. 233; Ebu’l Beka, Eyytiib b. Musa el-Huseyni el-Kefevi, el-Kiilliyyat, thk. Adnan Dervis-

Muhammed el-Misri, Beyrut 1998, s. 149.

Erkan Yar, “Miisliiman Kelaminda El¢ilik”, Islam’da Peygamber Inanci Sempozyumu, edit. Tb-

rahim Coskun, Ensar Yayinlar: Istanbul 2009, s. 125.

10 Ciircani, Seyyid Serif, et-Ta'rifat, ngr. Mektebet'ii-Liibnan, Beyrut 1985, s. 234.

11 Adudiddin Tci, Abdurrahman b. el-Ahmed, el—Mevasz—ﬁ—flmi’l—Kelam, nsr. Alemu’l-Kutub,
Beyrut (ts), s. 339.
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retinin tek olarak tecelli ettigi, yaratiklarindan insan, cin ve meleklerden her-
hangi birinin kudreti dahilinde olmayan hadise olarak tanimlar. 12 Maturidi, pey-
gamberlere ait bir 6zellik olarak ve benzeri 6grenim yoluyla meydana getirile-
meyen olay seklinde agiklar.!® Nesefi, mucizenin meydan okuma (tehaddi) ile
birlikte diinyada (daru’t-teklif) vuku bulan harikulade bir hadise oldugunu soy-
ler. Ona gore ahirette meydana gelen olaganiistii olaylar mucize kabul edilmez.'*
Kad1 Abdulcabbar ise mucizeyi Allah tarafindan yaratilan, niibiivvet iddiasinda
bulunan kisinin dogrulugunu gostermeyi amaglayan ve nitelikleri bakimindan

insanlar1 benzerini getirmekten aciz birakan olaganiistii hadise olarak tanimlar. 15

Gorildiigii tizere kelamcilarin mucize tanimlarinda genel itibariyle iki hu-
sus dikkat cekmektedir: Ilki; mucizelerin, bir hikmet ve amaci icermesi ve pey-
gamberlere mahsus ilahi fiiller olmasi, dolayisiyla siradan insanlardan zuhur
eden keramet, istidrac, sihir ve benzeri hallere mucize denilemeyecegi, ikincisi
ise, mucizenin meydan okuma (tehaddiden) sonra zuhur etmesidir.'®

2. Sihir Kavraminin Liigavi ve Istilahi Anlam

Sihir, “sebebi gizli olan bir fiil”, “¢cok susamis birinin serap gormesinde
oldugu gibi bir seyin hakikatinden farkl: olarak vehmettirilmesi”, “bir seyi bu-
lundugu durumdan bagka bir hale ¢evirmek” gibi anlamlara gelmektedir.17 Sihir,
kendisiyle seytana yaklasilan bir fiil ve seytanin sihir yapana yarchmlchr.18 Zira

sihri 6grenen ve Ogreten ister istemez seytana hizmet etmektedir. Sihir egitimi,

12 Bakillani, Kad1 Ebubekir Muhammed b. Tayyib, Kitabu’l-Beyan-anil-Farki beyne’l-Mu’ci-
zat’ive’l- Keramat’i ve’l-Hiyel ve’l-Kehaneti ve’s-Sihri ve'n-Nazicat, thk. Richard ]J.
McCarthy, Beyrut 1958, s. 23.

13 Maturidi, Ebu Mansur, Muhammed b. Muhammed, Te vilatu’lI-Kur'an, thk. Ertugrul Boynu-
kalin-Bekir Topaloglu, Mizan Yayinlari, Istanbul 2006, VI, 16.

14 Nesefi, Tebstratii’l-Edille, 11, 30.

15 Kadi Abdulcabbar, el-Mugni,-fi-Ebvabi’t-Tevhid ve'l-Adl, thk. Muhammed Khodor Nabha,

Beyrut 2012, XV, 206.

Fahreddin Razi, Muhammed b. Omer b. Hiiseyin, el-Muhassal (Kelama Giris), cev. Hiiseyin

Atay, Ankara Universitesi flahiyat Fakiiltesi Yayinlari, Ankara (ts), s. 207.

17 Maturidi, Te'vilat, VI, 19; Cassas, Ebu Bekr, Ahmed b. Ali er-Razi, Ahkamu’l-Kur’an, nsr.
Daru’l-Kutubi’l-Hmiyye, Beyrut, h. 1415, I, 51; Ayrintili bir a¢iklama i¢in bk. Siileyman Es-
kar, Alemu’s-Sihr ve’s-Sa’veze, ngr. Daru’n-Nefais, Urdiin 1997, s. 71-73.

18 {bn Manzur, Lisan, IV, 348; Ezheri, Muhammed b. Muhammed Ebu Mansur, Tehzibu'l-Liiga,
thk. Muhammed ivaz, nsr. Daru’t-Thya—l—Turasi’l-Arabi, Beyrut 2008, IV,169; Ferid Vecdi,
“Sihir”, Dairet-ii-Mearifi'l-Karni'l-Isrin, ngr. Daru’l-Fikr, Beyrut (ts), V, 55.
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bu yiizden Allah’in disindakilere boyun egmek ve yt')nelmektir.19 Sihirbaz da,
“batili, hak suretinde gosteren” ve bir seyi, hakikatinin disinda gostererek; haki-
katmis gibi tahayyiil edilmesini saglayan kisidir.?® Bundan baska sihir kelimesi
her ne kadar olumsuz seyleri ifade etmek i¢in kullanulsa da bazen 6viilen ve be-
genilen seyler hakkinda da kullaruhr.?! Giizel ve cezbedici sze sihir denmesinin
sebebi de dinleyenlerin kalbinin sziin tilsiml1 giiciine kapilmasi sebebiyledir. 22

Mahza aldatma olan sihrin® mahiyetinde esrarengiz gizli sebep ve incelik,
dis goriiniisiinde cazibe, hile ve kotii niyet vardir. Sihir gosterisi igin bir ugrasin
ve yaniltmay1 saglayacak 6zel bir sebebin olmasi gerekir. Bu 6zel sebep, herkes
tarafindan bilinmediginden sihir, olaganiistii bir hadise zannedilir. Zira sebebi
herkesce bilinmeyen bir olay hakikat icerse de bagkalarini kandirma amaci giit-
tiigtinde sihir olur.”* Sihir ilk bakista harikulade gibi goriinse de sebep ve vasi-
lara bagvurularak gergeklestirildiginden adetten oldugu soylenilmistir. 25

Her ne kadar Islami literatiirde sihir ile biiyii ayni1 anlamda kullanilmis
olsada biiyii26 ; “gizli metotlar uygulayarak olagantistii gii¢lerden yararlandigini
iddia eden kisilerin kullandig1 tekniklerin genel ad1” olarak ifade edilmektedir.?’
Kur’an, sihir, kelimesini biiyiiyii kapsayacak sekilde kullanir. Bunun 6grenilebi-
lir bir meslek oldugunu ifade eder.”® Kelamailar da genelde sihir ve biiyii diye

19 {bn Haldun, Abdurrahman b. Muhammed Haldun Hadrami, Mukaddime, ¢ev. Halil Kendir,
Yeni Safak Yayinlari, Ankara 2004, s. 713.

20 fbn Manzur, Lisan, IV, 348; Vecdi, “Sihir”, V, 55.

2l Selim Ozarslan, Giiniiniiz inang Problemleri, Nobel Yayinlari, Ankara 2012, s. 64.

22 RAzi, Fahreddin, Muhammed b. Omer b. Hiiseyin, Tefsiru’l-Kebir, nsr. Daru’l-Fikr, Beyrut

1981, 111, 222; ibn Manzur, Lisan, IV, 348.
23 Razi, Tefsir, X1V, 207.
24 Razi, Tefsir, I1I, 222; Sihir gesitleri i¢in ayrica bk. Ali Osman Ates, Kur’an ve Hadislere Gire
Cinler-Biiyii, Beyan Yayinlari, Istanbul 1995, s. 211.

25 Ornegin bir hastamin dua ile iyilesmesi adet dis1 iken; tibbi yontemle iyilesmesi adettendir.

Ayrint1 icin bk. Mehmet Sait Ozervarly, “Harikulade”, DIA, XVI, 182.

Biiyiiniin, baslangicta, canli veya cansiz bir takim maddelere olaganiistii gii¢ yiiklemek ve
bu giicten yardim beklemek seklinde insanlar arasindaki inaniglardan dogdugu séylenmis-
tir. Bk. Cevad Kilig, “Sistematik Felsefi Diigiince Oncesi Mitoloji Biiyii ve Dinlerde Varlik
Diisiincesi”, Firat Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Dergisi, 13/1, Elaz1g 2008, s. 42.

26

27 “Biiyii’ karsiliginda Arapgada ‘déndiirmek/gevirmek’ anlamina gelen ‘sihir’ kelimesine, “se-

bebi gizli latif bir sey, gercek dis1 algilama, goz boyama, aldatma, hile” anlamlar yiiklenerek
kullanilmaktadir. “Ayrinti igin bk. Cagfer Karadas, “Biiyii ve Din —Islami Nokta-i Nazardan
Bir Degerlendirme”, Usul Dergisi, say1: 1, cilt: 1, 2004, s. 111.

8 Bakara 2/102.

14
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bir gercekligin varligini kabul ederler ve bunun aklen imkansiz olmadigini soy-

lerler.?’

bn Haldun, herhangi bir dis destek almaksizin yapilan biiyii tiiriine “si-
hir” derken, dis destek yardimiyla ortaya konulan biiyii tiiriine “tilsim” demekte
ve bliyliniin ii¢ seklinden s6z etmektedir:

a. Disaridan destek almaksizin ve bir alet kullanmaksizin gergeklestirilen
sihir.

b. Gizli gii¢ olarak iddia olunan bir takim unsurlardan destek almak sure-
tiyle yapilan tilsim.

c. O donemde ‘sa’vede’ ve “‘sa’beze’ diye adlandirilan, kisilerin tasavvur ve
hayal giiglerini etkileyerek gercegi, baska tiirlii gosterme ameliyesi hokkabazlik.

Ona gore birinci ve ikinci tiir sihrin gergekliginden s6z etmek miimkiin
iken, son sikta yer alan sihrin hicbir sekilde gergekligi bulunmamaktadir. Bu nok-
tada sihrin var olup olmadig tartismasina deginen Ibn Haldun, yok oldugunu
soyleyenlerin tiglincii sikta yer alan sihri; var oldugu yoniinde tavir alanlarin ise
ilk iki siktaki sihri dikkate aldiklarini belirtir.*

Tiirkgede ise biiyti ile sihir farkli anlamlarda kullanilmaktadir. Sihirbaz, el
cabuklugu, goz aldatmacasi, hokkabazlik, renk yaniltmasi gibi bir sanati icra
eder. Biiyiicti ise biiytii teknigini, tilsiml1 sézleri, iksirleri ve muska gibi bir takim
materyalleri kullanan, iyi veya kotii varliklarla iliskisi oldugu bilinen kimsedir.

2 Ciiveyni, 1mamu’l—Haremeyn, Kitabu’l—ir;:ad, trc. Adnan Biilent Baloglu vd., TDV Yayinlari,
Ankara 2012, s. 260; Taftazani, Sa’deddin, Serhu’l-Makasid, thk. Abdurrahman Umeyra, Bey-
rut 1998, V, 79; Sihir kelimesi tiirevleri ile beraber Kur’an’da altmis ii¢ yerde gegmektedir.
Bunlarin {i¢ii “seharu”, “tesharu”, “tiisharun” seklinde fiil, digerleri ise isim olarak zikredil-
mektedir. Isim olarak gelenlerin yirmi yedisi “sihr”, biri tesniyesi olan “sihran”, on ikisi “sa-
hir”, biri bunun miibalagal sekli olan “sahhar”, biri sahirin tesniyesi olan “sahiran”, biri
“sahirun” ve sekizi sehare” seklinde ismi fail kipinde, {i¢ yerde “meshur”, bir yerde bunun
¢ogulu “meshurun” ve iki yerde “musahharun sekillerinde ismi meful kalibinda, {i¢ yerde
de “sehar” ve “eshar” sekillerinde zaman anlaminda gelmektedir. Kelimenin gectigi ayet-
lere bakildiginda, otuz besi Hz. Musa ve Harun'la; on yedisi Hz. Muhammed’le ilgili ayet-
lerde ge¢mektedir. Bunun diginda Hz. isa ile ilgili iki; Hz. Salih, Suayb ve Siileyman pey-
gamber ile ilgili birer ayette gegmektedir. Bk. ilyas Celebi, “Gegmisten Devralinan Kiiltiirel
Miras: Sihir”, Din Egitimi Arastirmalar: Dergisi, say1: 9, 2002, s. 220; Ayrica Bk. Abdulbaki,
Mu’cemu’l-Miifehres, “se-he-ra” maddesi, s. 425-426.

ibn Haldun, Mukaddime, 11, 712; Ayrintili actklama icin ayrica bk. Karadas, Biiyii ve Din, s.
112.

30
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Genellikle biiyii i¢in ruhlar, cinler, seytanlar, canli ve cansiz varliklar, cisimler,
sekiller arag olarak kullanilir.?!

Bu izahlardan sonra sihri (biiyii) bashca iki kisma ayirmak miimkiindiir:
11ki, sirf yalan, dolan ve kandirmadan ibaret olan s6z ve fiillerle gerceklesen sihir;
digeri, az-¢ok var olan bir gercegi suiistimal ederek yapilan sihirlerdir.>* Bu acik-
lamalardan sonra diyebiliriz ki; niibiivvetin gercekligini kabul eden birisi, ayni
zamanda sihrin gercekligi ve aslinin olmadiginin farkinda olmalidir.>

3. Mucizenin Teolojik A¢idan Sihirden Farklilig:

Harikulade bir tarzda meydana gelen bir olayin niibiivvet iddiasinda bu-
lunan bir kimsenin dogruluguna delil olabilmesi i¢in, bir takim &zellikleri tasi-
masi gerekir. Bu mevzu, kelam kitaplarinda daha ¢ok mucizenin sartlar1 ve de-
laletleri bahsinde ele alinmaktadir. Her ne kadar bir takim sekilsel farkliliklar
olsa da bu kitaplarda genel itibariyle mucizenin hakikati ve mahiyetine yonelik
benzer niteliklerden bahsedilmektedir. Buna gore bir hadisenin mucize olarak
kabul edilebilmesi i¢in; ilahi bir fiil olmasi, olaganiistii bir tarzda zuhur etmesi,
peygamberlik iddias1 ve tehaddiyle birlikte meydana gelmesi, teklifin devam et-
tigi siire icerisinde vukuu bulmasi, peygamberin iddiasina uygun ve iddiadan
hemen sonra zuhur etmesi gibi sartlar zikredilmigtir.34

Mucizenin ozelliklerinden hareketle mucize ile sihir arasindaki teolojik
farki su sekilde agabiliriz. Her seyden Once bir peygamberin mucizesi, diger pey-
gamberler ve tiim insanlar i¢in hiiccettir. Fakat sihirbazin gosterdigi enteresan
bir olay, hi¢ kimse igin delil degildir.35 Diger acidan sihir tarzi seyler insanin
giicii dahilinde oldugundan her hangi bir kimse icin ayricalik tegkil etmez. Daha
dogrusu sihirden, bir insanin aciz kalmasi s6z konu olamaz. Fakat mucize sadece

31 Hikmet Tanyu, “Biiyii”, DIA, V1, 501.
32 Ates, Cinler-Biiyii, s. 225.

33 Fahreddin er-Razi, Muhamed b. Omer el-Hatib, en-Niibiivvet ve-ma-Yetallaku-Biha, thk. Ah-
med Hicazi es-Seka, Beyrut 1987, s. 47.

34 Kadi Abdulcabbar, el-Muhit-bi’t-Teklif, thk. Yan Peters, nsr. Daru’l-Mesrik, Beyrut, 1999, 111,
451; Kad1 Abdulcabbar, el-Mugni, XV, 175-190, Kad1 Abdulcabbar, Serh-u Usuli Hamse, met.
ve cev. Ilyas Celebi, Tiirkiye Yazma Eserler Kurumu Bagkanhg: Yayinlari, istanbul 2013,
11,430-434; Bagdadi, Usulu’d-Din, s 194-195; i, el-Mevakif, ﬁ'—ilmi "I-Kelam, s 339-340; Ciiveyni,
Imamu’l Harameyn, Akidetii’n-Nizamiyye, thk. Zahid el-Kevseri, Kahire 1992, s 63-65; Omer
Nasuhi Bilmen, Muvazzah [lmi-Kelam, Istanbul h. 1339-1342, s 189-190; Osman Karadeniz,
Ilim ve Din Agisindan Mucize, Marifet Yaynlari, Istanbul 1999, s 33-38; Halil ibrahim Bulut,
Niibiivveti fspat Acisndan Hissi Mucizeler, (Doktora Tezi), Marmara Universitesi Sosyal Bi-
limler Enstitiisii, Istanbul, 2001, s 17-28.

35 Bakillani, el-Beyan, s. 27.
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Allah’in kudretine bagl oldugundan peygamber disinda bir bagkasinin mucize
tarzinda bir olaya gii¢ yetirmesi imkansizdir. 36

Bu baglamda insan, melek veya seytan, niibtivvet iddiasinda bulunsa Al-
lah’in kendi kudretinde olan bir seyi onlarin elinde izhar etmesi imkansizdir.
Aksi halde sectigi el¢iyi yalanlamis ve hitabini nakzetmis olur. Bakillani buna
dair en ug 6rnegi verir. Ornegin seytan, niibiivvet iddiasiyla ortaya ciksa, Allah
onun biitiin giiciinii elinden alir veya yaptigin yapabilecek binlerce seytan1 ona
musallat eder, der.?” Ozellikle Eg’ari teolojisinin mucize-sihir farkini ortaya ko-
yan en iddiali dayanaklar1 Allah'in kudretini merkeze almalaridir. Bu dogrul-
tuda Bakillani’ye gore sihirbaz sihrini delil olarak ortaya koysa ve onunla niibiiv-
vet iddiasinda bulunsa Allah’in bunu iki sekilde engelleyecegini sdyler:

1. Ona sihri unutturur veya sihirbazin eylemi ile murat ettigi seyi yarat-
maz.

2. Sihirbazin yaptiklarina benzer tarzda gosterilerde bulunan bir toplu-
lugu ona musallat eder. Hatta bir peygamber sihirbazin yaptiklarina benzer sey-
leri yapip, bu benim dogruluguma delildir diyerek onlara meydan okusa, sihir-
bazlar ayni olay1 daha 6nceden ¢ok defa yapmis olsalar dahi bu meydan okuma
karsisinda bir sey yapamazlar.38 Bu da gostermektedir ki, mucize olay1 tamamen
Allah'in bir eylemidir ve kendi iradesi disinda bir bagkasindan zuhuru olanak-
sizdir. Dolayisiyla kullarindan herhangi birinin vasfi ne olursa olsun olaganiistii

bir olaya gii¢ yetirmesi diigiiniilemez.>’

4. Mucizenin Ontolojik A¢idan Sihirden Farklilig:

Mucize, peygamberin bildirdigi habere*® bagka bir delilin bitismesidir. Bu,
peygamberin giicti dahilinde olmayan ancak Allah’in kudreti ile kendisine giig

36 Bakillani, el-Beyan, s. 29.
37 Bakillani, el-Beyan, s. 36.
38 Bakillani, el-Beyan, s. 34.
39 Ozellikle Eg'ari teolojisinde insan, mucize karsisinda aciz olmakla vasiflanamaz. Kadir ol-

mamakla nitelenebilir. Ayrint: igin bk. Bakillani, el-Beyan, s. 9.

40" Haber, yalana ve dogruya ihtimali olan bir s6z olduguna gére mu’tad olmayan olaganiistii

bir fiil yalnizca dogrulugu bilinen bir peygamberden sadir olur. Bk. Maverdi, Ebi'l Hasan
Ali b. Muhammed es-Safi, A’lamii’n-Niibiivve, nsr. Daru’l-Kﬁtﬁbi’l-Hmiyye, Beyrut 1986, s.
26.
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yetirilebilen bir delildir.*! Allah onlari niibiivvet davasinda teyit etmek i¢in mu-
cizeleri onlarin sahsinda goriiniir kilmugtir.*> Buna gore ya peygamberin bizzat
sahsinin ya da getirmis oldugu mesajin insani agan bir tarafi olmalidir.* Mu-
cize’nin hakikati ise peygamberin dogruluguna delalet etmesidir. Bir seyin haki-
katinin disinda bagka bir seyle 6zdeslestirilmesi aklin kabul edemeyecegi bir du-
rumdur. Buna gore Allah’in dogru olanlarin delili olarak nitelendirdigi44 muci-
zeyi (dogruluk delilini), sihirbaz, kahin veya sahte bir peygamberin fiiliyle 6z-
deslestirmek miimkiin degildir.45

Peygamberlerin mucize izhar etmesi noktasinda kelamcilar arasinda bir
ihtilaf yoktur. Fikir ayriligi, peygamber olmayan birinden harikulade bir fiilin
vaki olmas: iizerinde cereyan etmektedir.*® Kelamailar ilk énce mucizeyi, biri,
oOliileri diriltme, kor ve sagirlar1 iyilestirme, asay1 yilana ¢evirme, denizi yarma
gibi, mu’tad olandan cins itibariyle farkli olan ve kulun giicii dahilinde olmayan
mucizeler; digeri, insanin havaya sigramasi, goge ylikselmesi, u¢masi, su iize-
rinde yfirlimesi veya kisa bir siirede uzak mesafeleri kat etmesi gibi mu’tad olan
davraruslara cins itibari ile benzeyen fiiller olmak iizere ikiye ayirmislardir. Bi-
rinci tir fiiller sadece Allah’in irade ve kudreti dahilinde iken; ikinci tiir fiillerin
meydana gelmesinde hem Allah’in hem de kulun kudreti miidahildir. Mucize bu
durumda insanin kudretini asan bir olay iken; sihir insanoglunun kudreti dahi-
linde olan bir §eyclir.47

Bunun aksine Ciiveyni, kulun gii¢ yetirdigi her seyin Allah’in kudretiyle
meydana geldigini, sihirbazin eylemlerinin gerceklesmesi i¢in de Allah’in giig
vermesi gerektigini séyler.48 Bu durumda sihirbaz Allah’in fiilini meydana geti-
ren bir alet olmaktadir. Bdylece sihirbazin fiillerini tabi kanunlara, bir takim alet-
lere ve bunlara bagli olan sebep ve vasitalara dayandirmak ve Allah’in adetinin
icracisi olarak gormek daha makul bir diisiince kabul edilmistir. Ciinkii sihirbaz,

41 Sehristani, Nihayetu’l-Tkdam, s. 233.
42 Harputi, Tenkihu’'l-Kelam, s. 229.
43 Fatih Topaloglu, Felsefi ve Teolojik Agidan Mucize (Doktora Tezi), Kayseri 2010, s. 47.

4 Neml 27/64; Hud 11/13.

45 1sferayani, Imamu’l Kerim el-Muzaffer, et-Tebsir-fi’d-Din, thk. Kemal Yusuf el-Hut, Beyrut

1983, s. 170.

46 Amidi, Gayetu'l-Meram, s. 334.

47 Mucize, mu’tad olandan menetme ve mu’tad olmayan var etme olarak iki sekilde gergekle-

sir. Ayrinti igin bk. Bakillani, el-Beyan, s 24-25, 91; Kad1 Abdulcabbar, Mugni, XV, 262; Bag-
dadi, Usulu’d-Din, s. 196; Nesefi, Tebstratii’l-Edille, 1I, 31; Hanefi, Mine’l-Akide ila’s-Sevrati,
1V, 69; Karadeniz, Mucize, s 46-47.

48 Ciiveyni, Irsad, s. 262.
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eylemiyle “atese atilan pamugun yanmasinin zorunlu olusu” gibi adet {izere ha-
reket etmektedir. * Kanaatimizce kudret ve iradeden soyutlayarak sihirbazi, Al-
lah’in fiilinin uygulayicist kabul etmek, mucize ile sihir arasinda farkin sadece
sahislara indirgenmesine neden olmaktadir. Bu nedenle sihrin birinci kisma ait
bir hadise olmadigini, sadece ikinci kisimda sihirbazin gficii dahilinde olan ey-
lemlerinde gerceklesecegini soyleyebiliriz. Bir insan sihir konusunda ne kadar
yetenekli veya egitimli olursa olsun bir 6liiyii diriltmesi kudreti dahilinde degil-
dir.’® Fakat bir takim aletlerle tuhaf bir olay1 kendi irade ve kudretiyle gercekles-
tirebilir.

Bakillani, bir takim aletlerle sihirbazin havada ug¢gmasini, sihir yapilanin
sihrin etkisiyle hasta olmasi veya 6lmesini, sevgi veya kizginlik gibi duygularin
sihir yapilanda meydana gelmesini sihirle birlikte Allah’in bir fiili olarak gérﬁr.SI
O, insanin yapisinda zati bir kudretin olmadigini; bu nedenle onda kudretin
z1dd1 olan aczin de var olmadigin belirtir. O, bu diistincesini mucize goriisiinii
temellendirmek i¢in ortaya koyar. Ciinkii insanlarin mucize karsisinda aciz olus-
lar1 kabul edilirse, ona gili¢ yetirebilmeleri miimkiin olur. Buna gore insan, bir
seyi yapma veya yapamama gibi herhangi bir duyguya sahip degildir. Ornegin,
yoktan bir cisim yaratma diisiincesi insanda mevcut olmadig: gibi yaratmama
seklinde bir duygu da yoktur. Insan, bu nedenle acz ve kudret kavramlarimn
disinda disiiniilmelidir. Buna gore insanin yapisinda ne acizlik ne de gii¢ yeti-
rebilme 6zelligi vardir; bunlar tamamen Allah’in yaratmasi ve kudreti dahilinde
meydana gelirler. Boyle bir diisiince peygamber, veli, kahin veya sihirbazin
kendi irade ve kudretlerinin olmamas: ve yaptiklar: fiillerin Allah’a isnad edil-
mesi anlamina gelir.52 Dolayistyla Bakillani'nin aczden ve kudretten arindirilmis
soyut varlik diisiincesi, sihirbaz ile peygamberin fiilini, Allah’mn kudretine bag-
lamaktadir. O halde bir peygamberle sihirbazin gostermis oldugu olaganiistii bir
olay53 benzer tiirde ise hangisinin iddiasinda dogru oldugu nasil bilinecektir?

Bakillani ¢oziim olarak tehaddinin varligini 6ne siirer. Bu durumda pey-
gamber mucize iddiasiyla muhataplarina meydan okuyabilir. Fakat sihirbazin
bu tiir bir iddia iginde olmasi miimkiin degildir. Boyle bir iddianin istidrac tii-
riinde bir vakia olarak gerceklesebilecegini kabul etmek de tutarli degildir. Boyle

49 Ebu’l Ya'la, Mu’temed, s. 167.

50 Kadi, Abdulcabbar, Mugni, XV, 262; ez-Zerkani, Fahreddin Rézi, s. 562.

51 Bakillani, el-Beyan, s 33, 91.

52 Bakillani, el-Beyan, s 62-63; ibn Hazm, el-Fasl, III, 178; Serafettin Golclik, Kelam Acisindan
Insan ve Fiilleri, Kayithan Yayinlari, Istanbul 1979, s 105-106, Karadeniz, Mucize, s 23-24.

fbn Haldun sihirbazlarim sihir yeteneklerini yaratilislarinda mevcut olan 6zel bir etkileme
giiciine baglar. Ayrint1 icin bk. ibn Haldun, Mukaddime, 11, 717.

53
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bir asamada o, sihirbazin harikulade tarzda eylemde bulunmasina Allah’in engel
olacagini ya da ona bagka bir sihirbazi musallat edecegini séyler.54

Fakat tehaddinin, peygamberi sihirbazdan ayiran tek fark oldugu kabul
edilirse, bir meydan okuma s6z konusu olmadan, yalanci birinden harikulade bir
fiil meydana gelecegini kabul etmek, mutlak bir ¢tkmazi dogurmaktadir. Bir 6r-
nekle izah etmek gerekirse bir sihirbaz ile peygamberin cins itibariyle mu’tad
olana benzer olsa da su iizerinde yiiriimesi olagandis1 bir olaydir. Ancak aym
tiirde iki olayin, hem peygamberin dogruluguna hem de sihirbazin yalanciligina
delalet etmesi miimkiin degildir. Yani bir sey hem bilgiye hem de bilgisizlige de-
lil olamaz. Buna gore peygamberin meydan okumasindan ziyade iddias1 6nem
kazanmaktadir. Peygamber, peygamberligini iddia etmektedir ve iddiasina uy-
gun bir cevabin verilmesini talep etmektedir. Bu sebeple peygamberin iddiasina
mucizenin bitismesi, “Allah’in sen dogru sdyliiyorsun ve peygambersin” demesi
seklinde sozle tasdik mesabesindedir.>

Bunun disinda her mucizeden 6nce bir tehaddinin varlig1 da zorunlu de-
gildir. Peygamberlerin meydan okumaksizin gosterdikleri bir¢ok mucize 6rnek-
leri “delailti'n niibiivve” “a’lamiin niibiivve” bashklar1 altinda kaynaklarda yer
almaktadir. Ayrica sadece peygamberin meydan okumas: da s6z konusu degil-
dir. Ornegin Kur’an mucizesinde meydan okuyan peygamber degil, bizzat Al-
lah’in kendisidir.>®

Bu durumda tehaddi ister olsun ister olmasin mucize ancak peygambere
ait bir vasiftir; yalanci peygamberin veya sihirbazin gostermis oldugu harikula-
delikler bu yiizden mucize niteligi tasimazlar.’’ Ciiveyni, mucize tasdik igerdi-
ginden yalanci birinden iddiasina uygun olarak harikulade bir olayin meydana
gelmesini muhal kabul eder.’® Aksi halde bir inkarcinin iddiasina uygun tarzda
gerceklesen harikulade bir olay, Allah’1 aciz konuma diisiirecegi gibi gondermis

oldugu el¢inin dogruluguna da siiphe katar.>

Sihir ile mucize arasinda bir benzerlik iddiasinda bulunmak, baz firkala-
rin peygamberlik kurumunu inkar etme sebeplerinden birisidir. Oyle ki niibiiv-
vetin aklen imkansiz ve kurumsal olarak gereksiz oldugunu savunan Berahime

)
B~

Bakillani, el-Beyan, s 34, 35; ez-Zerkani, Fahreddin Razi, s. 562.
55 Sehristani, Nihayetu’l-Ikdam, s 235-236; Kadi Abdulcabbar, el-Muit, TII, 457-458.
6 isra 17/88, Hud 11/13, Yunus 10/38, Bakara 2/23-24.

57 ibn Hazm, el-Fasl, 1, 174.
8
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Ciiveyni, [rsad, s. 267.
° Nesefi, Tebsiratii’lI-Edille, 11, 33.
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gibi gruplarin temel dayanaklarindan birisi, olgusal olarak mucize ile sihrin ayirt

edilemeyecek derecede benzer olmasidir.%

Kelamcailarin kulun makduru agisindan meseleye yaklasmalar: ise mese-
leyi daha da karmasik hale getirmistir. Nitekim Ehlisiinnete gore bir insanin ha-
vada ugmasi, goge sicramasi, havada dolasmasi, insani baska bir varliga doniis-
tiirmesi gibi olagandis: seyler, giicii dahilinde ve aklen miimkiin olan durumlar
olarak kabul edilmistir. Ancak bu tiir fiillerin makduru (kesb eden) insan olsa
dahi asil kadir ve fail olanin Allah oldugu ifade edilmistir. Bu durumu, fiillerin
cins itibariyle benzerliginden hareket ederek nasil ki hareket edebilme insanin
giicli dahilinde bir fiil ise yiiriime ile u¢ma arasinda nitelik itibariyle bir farkin
olmadig1 diistincesiyle savunmusglardir. Sonugta kulun makdurunda olan her bir
sey Allah’in kudreti ile gergekle§mektedir.61 Allah’in delil gosteren ve tasdik
eden oldugunu kabul ettigimizde mucize tarzinda ortaya ¢ikan delilin, onun fiili
veya fiiliyle ilintili bir sey olmas gerekir. Sayet O'nun fiili olmay1p kulun mak-
durunda ise olaganiistil fiilin, sihir mi yoksa mucize mi oldugunu ayiracak bir

kriterden bahsedilemez.%?

Bu konuda daha farkli bir diistinceyle peygamberlik iddiasinda bulunan
yalanci birinden mucizevi bir hadisenin vukuunu miimkiin gérmeyen Hiiseyin
en-Neccar, ultihiyet iddiastyla istidrac tiiriinde harikulade bir olayin (Firavun 6r-
neginde oldugu gibi) yalanci birinden sadir olabilecegini kabul eder.® Boyle bir
diistince hem peygamberin hem de peygamberi gonderen ilahi otoritenin giive-
nilirligine zarar verecek tiirdedir. Halbuki Ehlisiinnet alimleri, mucizeyi, pey-
gamber olanla olmayan ayirmak i¢in temel bir kriter olarak kabul etmislerdir.®
Bu anlayisa gore sihir ile mucize arasindaki fark, sadece mucizeyle sihir sahibinin
kisiliginde ortaya ¢ikmaktadir. Bu durumda her ikisi arasindaki farkin, cins iti-
bariyle degil de, sadece fiilin faili agisindan, derece itibariyle oldugunu sdyleyen
kelamcilar bu konuda bir ikileme diismiislerdir. Zira cins itibariyle her iki hadise

olaganiistii bir mahiyet arz etmektedir. Oyle ki mucizenin faili dogrudan Allah

60 Alaeddin el-Usmendi, Liibabu’l-Kelam, thk. M. Sait Ozervarly, isam Yayinlari, Istanbul 2005,
s 100-101.

¢l Eg’ari, Ebu’l Hasen Ali b. Ismail, Makalatu ’l—fslamiyyin, thk. Naim Zerzur, Beyrut 2012, II,
328; Cliveyni, Irsad, s. 253; Bakillani, Bakara suresinin 102. ayetinde gegen “bi-iznillah” ifa-
desi, sihrin, Allah’in fiili olduguna delil oldugunu, sdyler. Bakillani, el-Beyan, s. 33.

62 Kadi Abdulcabbar, el-Muhit, 111, 456.

83 Eg’ari, Makalatu ’l—fslamiyyin, 11, 325.

4 Ciiveyni, Irsad, s 269-270.
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ve dolayli olarak peygamber iken; sihrin dolayl faili cin veya seytan olmakta-
dir.®

Bu yilizden Mutezile, mucizenin tahsis ve ibane yoluyla gergeklestigini bu
nedenle baskasinin elinde gerceklesmesi halinde, 6zel bir sahsa mahsus olma
ozelligini yitirecegini belirtir.®® Mutezile, keramet, sihr, ihanet, istidrac tiirii sey-
leri bu sebeple inkar eder. Sadece “irhas” dedigimiz peygamberlerin peygamber-
lik 6ncesi sahit olduklar: bir takim olaganiistii durumlari kabul eder.%” Mutezile
ayni zamanda sihrin, Allah’a isnad edilmesini dogru bulmaz. Sihir onlara gore
harikulade bir olay degil; tuhaf bir istir. G6z aldanmasi, aldatic1 bir olay, zahiren
hakikat gibi goriinen fakat zannedildiginin aksine gercek dis1 bir §eydir.68

Sihrin/sihirbazin gercek disi bu yaniltici karakteri sebebiyle Kad1 Abdul-
cabbar, yalanci bir kimsenin elinde Allah’in mucize gostermesinin imkansiz ol-
dugunu ifade eder. O, bunun miimkiin olmas1 durumunda salih kimseyle ya-
lanci, hakiki peygamber ile yalanci peygamber (miitenebbi) arasinda higbir far-
kin kalmayacag1 ve niibiivvetin delil olma 6zelligini yitirecegini belirtir. Bunun
yaninda 6grencisi Eb{i Rasid, Allah’in yalanci bir kimsenin arzu ettigi ve yapabi-
lecegini soyledigi seyin ziddina, bir mucize yaratmak suretiyle yalancinin elinde
mucize gosterebilecegini ileri siirmiistiir. Ona gore bu sekilde Allah, iddia sahi-
binin bir yalanc1 oldugunu ortaya koyar.69 Ancak Allah tasdik eden ve delil gos-
teren olduguna gore onun fiilinin niibiivvetin gercekligine bizzat delil olmasi
veya onunla iligkili olmasi gerekir. Buna gore yalanci birinden onun fiilinin mey-
dana gelmesi ilahi hikmetle celistigi gibi bu durumda mucizenin kim tarafindan

ortaya konuldugu da bilinemez.”

65 Hanefi, Mine'l-Akide Ila’s-Sevrati, IV, 69, 101.
66 Kadi Abdulcabbar, Mugni, XV,223; Ayrica bk. Orhan Sener Kologlu, Ciibbailerin Kelam Sis-
temi, ISAM Yayinlari, Istanbul 2011, s. 466.

67 Ayrintili bir agiklama igin bk. Hayat Said, Mevkifu ‘I-Islam mine’s-Sihr, Mekke 1988, 1,141.

%8 Kelamcilar arasinda sihrin varlig1 noktasinda bir ihtilaf bulunmazken, hitkmiine dair farkl

goriislerde bulunmuslardir. Ciiveyni, fr@ad, s. 263; Mutezile, sihri iki agidan degerlendirir.
[1ki, bir kimsenin 6liileri dirilttigini, hastalara sifa verdigini iddia etmesi seklinde tamamen
sahibini kafir yapan sihir. Digeri bir sahsin suda yiiriimesi veya havada u¢masi tarzinda
aldatma ve goz boyama ile gerceklesen ve sadece giinah olan sihir. Ayrint1 i¢in bk. Kad1
Abdulcabbar, Mugni, XV, 262; Benzer bir tasnif ici bk. Maturidi, Tevilat, I, 193; Bakillani, el-
Beyan, s. 32; Razi, sihri hem dgretenin hem de yapanin kiifre diistiigiinii sdyler. Ayrint1 i¢in
bk. Razi, Tefsir, 111, 232-234.

69 Kadi1 Abdulcabbar, Mugni, XV, 260.

70 Kadi Abdulcabbar, el-Muhit, 111, 456.
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Kadi Abdulcabbar ayrica peygamber veya diger insanlarin benzer fiilleri
yapabilmesini mucize olarak kabul etmez. Ona gore herkes tarafindan yapilabi-
len fiiller niibiivvete delil olamaz. Ayni sekilde yalmizca Allah’'in yapabildigi
veya giinegin her giin dogusu ve batig1 gibi adet iizere, olagan akisinda olan sey-
lerde delil olmaz.”! Kad1 Abdulcabbar ayrica adetleri bilen, ge¢mis timmetlerin
haberlerine muttali olan, deneme ve tecriibe ile bazi olaylarin mahiyetine vakif

olan kimsenin mutad olan ile olmayan1 ayirabilecegini belirtir.”?

Mutezileye gore peygamber disinda bir bagkasinin elinde mucize izhar et-
mek, peygamberler {izerinde diisiinmekten nefret etmeyi gerektirir.73 Bir pey-
gamberin mucizesine benzer bir olaganiistii olay ile karsilik verilmesi veya mu-
cizeyle sihir arasinda cins itibariyle bir farkin olmadigin: kabul etmek, muhatap-
lar agisindan da ciddi birtakim problemleri dogurur. Nitekim Hz. Musa'nin gos-
termis oldugu mucizenin sihirbazlarin illiizyonlarina denk olmas: veya
Kur’an'in meydan okumalar1 karsisinda ona denk bir metinle karsilik verilmesi
toplumsal bir travmaya yol acacag1 gibi niibiivvetin amag ve ruhunu da yok eder.
Harikulade bir olay bu ac¢idan sadece peygamberlere has bir durumdur.

4. Mucizenin Teleolojik A¢idan Sihirden Farklilig:

Biitiin peygamberler Allah'in kendilerini peygamber olarak gorevlendir-
mek icin tercih ettigini haber vermektedirler. Bu acidan mucize, peygamberin
verdigi haberin dogru olduguna dair bir delildir.”* Allah’m dogrulugunu tasdik
ettigi birinin kahin, sihirbaz veya miitenebbi olmasi imkansiz oldugu gibi insan-
lar da peygamberin dogru oldugunu ve fiilinin sihir olmadigini zaruri olarak bi-
lir. Ornegin Firavun, her ne kadar Hz. Musa’y1 bir sihirbaz olmakla itham etse
de onun gosterdigi harikulade fiilin bir sihirbazin eylemi olamayacagini herkes-
ten daha ¢ok kendisi biliyordu.75 Bu nedenle peygamber disinda birinin iddia-
sina, harikulade bir fiilin bitismesi miimkiin degildir. Bu sadece bir takim sebep
ve araglara dayanan bir aldatmaca ve yanilmadan ibaret bir eylemdir. Aksi halde
peygamber ile sahte peygamber (miitenebbi) veya sihirbazi ayiracak temel bir
kriterden bahsetmek imkansizdir. Ibn Teymiyye'ye gore sihirle mucize arasin-
daki fark, hak ile batil arasindaki fark gibidir. Dolayisiyla ona gore sihir, kehanet,

71 Kadi1 Abdulcabbar, el-Muhtasar fi-Usuli’d-Din (Mutezile’de Din Usulii), ev. Murat Memis, iz
Yayinlar, Istanbul 2011, s. 131.

72 Kad1 Abdulcabbar, Mugni, XV, 267.

73 Kadi Abdulcabbar, Mugni, XV, 229; Ayrica bk. Kologlu, Ciibbailerin Kelam Sisteni, s. 468.

7 Muhammed Velid Ahmed-Velid Talib Isa, en-Niibiivvetii ve'r-Risale beyne’l-imameyni’l-

Gazali ve Ibni’t-Teymiyye, Beyrut 2005, s. 367.

5 ibn Hazm, Fasl, 111, 173.
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kiifr, tamamen niibiivvete zit olan, asla birlikteligi ve benzerligi diisiiniilemeyen
olgulardlr.76 Ciinkii mucize, peygamberlerin dogruluguna dair bir hiiccettir. Si-
hir ise tam aksine igerisinde siiphe barmndirir.”’

Bu konuda Maturidi daha farkl bir diisiinceyle, Allah’in bizzat sihirbaz
veya yalanci bir peygamberin, niibiivvet iddiasina mani olacagini syler. “Allah,
hi¢ kimsenin sahip olmadig1 bir yetenegi birine verse, onun niibiivvet iddiasinda
bulunmasina mani olur. Bunun yaninda niibiivvet iddiasinda bulunan bir sah-
tekara 6zel bir meziyet bahgetmez.”’® O halde sihir niteligi tasiyan her sey nii-
biivvete aykiridir. Sihirbazin da peygamber iddiasiyla mucize tiirii bir fiil ortaya
koymasi imkansizdir. Aksini diisiindiigiimiizde Allah’in sihirbazi veya yalanci
birini olaganiistii bir hadise ile desteklemesi onu tasdik etmek anlamina gelir. Bu
durumda yalanci birini harikulade bir olayla tasdik etmek bizzat yalan olacaktir

ki, boyle bir sey Allah igin dii§iinii1emez.79

Bu baglamda Maturidi, mucizeyle sihir arasinda birtakim farklarin oldu-
gunu belirtir. Mucize, zan ve hayal tiriinii olmay1p, gercekligi sabit olan ve hilkat
var oldukca devam eden bir hadisedir. Sihir ise, g6z yanilmasi olup, etkisi ge¢-
tikten sonra yok olur. Peygamberlerin mucizesini peygamber olmayanlarin iddia
edip gostermesi ona sihir niteligi katar. Ayrica sihrin egitimini alip aliskanlik ka-
zanarak olaganiistii davranislar gostermeye calisanlar, sayet bununla amagclarina
ulagsalardi bu tamamen diinya metaini elde etmek igin olurdu. Maturidi, bu bile

76 fbn Teymiyye, en-Niibiivvat, 1, 143-144; Bu yiizden Ibn Teymiyye, kelamcilar ve filozoflari
mucize ile sihir arasinda makul ve mantikli bir ayrim ortaya koyamadiklar igin elestirir. O,
peygamber, salih bir kimse ve sihirbazdan harikulade bir fiilin meydana gelmesini 6zellikle
Es’ariler’'in miimkiin gordiiglinii belirtir. Ayrica sihir ile mucize arasinda tek farkin peygam-
berlik iddias1 iizerine temellendirildigini sdyler. Buna gore ortada bir niibiivvet iddias1 var
ise peygamberin gosterdigi harikulade fiil onun sidkina delalet ederken; sayet boyle bir id-
dia s6z konusu degilse delil olabilecek bir seyin varligindan da bahsedilemez. Aym za-
manda o, filozoflar1 da elestirir ve harikulade olaylarin meydana gelisinde sadece kisilere
ait nefsi kuvvelerin etkisini oldugunu soylediklerini belirtir. Buna gore olaganiistii fiil iyi-
halis biri eliyle gerceklesiyorsa ve hayri amagliyorsa mucize veya keramet; habis-kotii tabi-
atli insanlarin ser gayesi ile meydana getirdikleri ise sihirdir. Bk. Ibn Teymiyye, en-Niibiivvat,
I, 135-136.

77 Kadi Abdulcabbar, Mugni, XV,274.
78 Maturidi, Kitabu't-Tevhid, s. 238.
7 Muhammed Ammara, Risaletii’t-Tevhid, iskenderiyye 2002, s. 92.
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onlarin yalanci olduklarinin kanitidir, der.8" Maturidi ayrica sihir bilgisinin asli-
nin semadan oldugunu, ancak zamanla insanlarin aslini unuttugunu, egitim ve

Ogretimle sonra gelen nesillere aktarildigini st')yler.81

Buna gore bir 6nceki nesil tarafindan sihrin sebebi bilinmese dahi daha
sonra gelenlerin sebep ve mahiyetini bilebilme imkanina sahip oldugunu ifade
eder.%? Buna ilaveten kelamcilar peygamberin irtihalinden hemen sonra veya
kendisinden asirlar sonra peygamberlik iddiasinda bulunacak birine Allah’in en-
gel olacagini kabul ederler. Bunun ise sihir yeteneklerini tamamen unutturmakla
ve sihirlerini tesirsiz hale getirmekle veya onlar i¢in bir cehl yaratmakla gercek-
lesecegini belir’cmi§1erdir.83 Bununla birlikte peygamber olmayanlar, benzerini
getirmenin imkansiz oldugunu bildikleri i¢in boyle bir arzu igerisinde olmamis-
lardir.3* Maturidi buradan soyle bir sonuca ulasir. Allah'in, peygamberlerin
elinde mu’tad olana aykiri mucizeler ortaya koymasi, onlarin bunun kendi irade
ve kudretleriyle meydana gelen bir hadise olmadigini bilmeleri i¢indir. Bu agi-
dan mucize, sadece dogru olduklarinin delilidir. Dogru olmayan biri i¢in ise mu-
cize izhar1 miimkiin degﬂdir.85 Ciinkii mucizenin kendi sifat1 olan dogrulugun

yalan ile birlikteligi, hak ile batilin bir arada bulunmasi gibi imkansizdar. %

Sihir, Maturidi'ye gore ister uzmanlasma isterse bir ugras sonucu olsun bir
baskasindan 6grenme yoluyla elde edilir. Bu sebeple tek bir sahsa ait olan, 6zel
bir nitelik degildir. Bu ise sihrin, olaganiistiiliigiinii degil, alisilmis bir olay ol-
dugunu gosterir. Ayrica uzmanlasma gerektiren bir faaliyet olmasi itibariyle de
mevcut sihrin etkisi bir bagka sihir ile yok edilebilir. Mucize ise alistlmisin di-
sinda olagantistii karakterinden 6tiirii egitim ve 6gretim yoluyla bagkasindan 6g-
renme ihtimali olmadig1 bilinen bir sahsa ait ozelliktir.®” Bu nedenle mucize di-
ger bir mucize ile nakzedilmez ve her bir peygamber icin bir ayet hiiviyeti tasir.
Sihir konusunda yetenekli olan biri ise diger bir sihirbaza meydan okuyarak

80 Maturidi, Kitabu't-Tevhid, s. 237.

81 Maturidi, Kitabu't-Tevhid, s. 236.

82 Eskar, Alemu’s-Sihr, s. 77.

8 Ayrinti igin bk. Bakillani, el-Beyan, s 94-95.
84 Maturidi, Kitabu't-Tevhid, s. 235.

85 Maturidi, Tevilat, I, 308.

86 Vecdi, “Sihir”, VI, 62.

87 Maturidi, Tevilat, V1,16; Mucize ile sihir arasinda benzer bir ayrim i¢in bk. Kad: Abdulcab-
bar, Serh, 11, 436.



164 « MustafaBozkurt-Hiiseyin Maraz

onun sihrini gegersiz kilabilir. Oysa hi¢bir peygamberin, daha 6nce gelen bir pey-
gamberin mucizesini gecersiz kildig1 goriilmemistir. Her peygamberin gostermis

oldugu mucize digerleri i¢in ayr sekilde bir ayettir.88

Ayrica biitlin peygamberler ortak bir gaye {izerinde birlesmislerdir. O da
tevhidi hakikatin ilanidir. Boyle bir ortak sorumluluga atanan peygamberler ara-
sinda bir iistiinliik miicadelesinden bahsedilemez. Oyle ki bir peygamberin mu-
cizesi digerleri icin de delil olma niteligi tasir. Bu sebeple peygamberlerin birbir-
lerine meydan okumalar1 s6z konusu degildir. Sihirbaz ise kendisi disinda diger
sihirbazlarla daima bir rekabet ve miicadele igerisindedir. Ancak bu durum sihre
bir tehaddinin bitismesine engeldir. Ciinkii sihirbazin meydan okumasi halinde
sihrini gegersiz kilmaya ¢alisan bir muariz1 mutlaka olacaktir. Ayni1 zamanda on-
lar1 bir arada hareket etmeye sevk edecek ortak bir ilkeden bahsetmek de
imkansizdir. Clinkii sirf hile ve aldatma olan bu tiir tuhaf olaylardan evrensel bir
ilkenin zuhuru miimkiin degildir.

Gegmis ve gelecekte insanlar1 ortak bir hakikat tizerinde birlestirici bir
ozellige sahip olan mucizeler ise sihirbaz veya biiyticii gibi maharet ve feraset
sahiplerinin yeteneklerinin iizerindedir. Bu sayede onlar, harikulade bir olayin
benzerini getirmeye heves edemedikleri gibi egitim ve 6gretim yoluyla mucize-
lerin mahiyetlerine niifuz etme imkanina da sahip olamamislardir. Her ne kadar
bir kimse, olagantistii bir takim meziyetlere sahip olacak kadar yetistirilip egi-
tilse, peygamberler buna yonelik bir egitim almadiklar1 ve tamamen Allah’in
kendilerine bahsettigi birtakim ayricaliklara sahip olduklarindan mucizeler onlar
icin ilahi bir lituf olmaktadir.%’

Elbette sihir benzeri olaylar ilk anda sebebi bilinmediginden insan aklin
sasirtan bir hadise gibi goriinmektedir. Fakat gercek mahiyetlerine vakif olundu-
gunda sanilanin aksine oldukga basit bir vakiadir. Sadece gérme ve duyma gibi
digsal duyuya hitap eden bir olay olmasi nedeniyle kisa siireli yaniltic1 etkisi Hz.
Musa ile sihirbazlarin miicadelesinde goriilmektedir. Sihirbazlarin illiizyonlari-
nin Hz. Musa’da ilk anda meydana getirdigi dehset halini’® Maturidi, iki agdan
aciklar. Tlki sihirbazlar, diger insanlarin gozlerini biiyiiledigi gibi, Hz. Musa'min
da goziinii biiylilemislerdir. Digeri, onlarin sihirlerinin, Hz. Musa’nin zanninca

8 fbn Teymiyye, Niibiivoat, ,193.

8 Maturidi, Kitabu't-Tevhid, s. 236.

%0 Araf 7/118; Sihirbazlarn, iplere koymus olduklari civa maddesi, ipleri hareket ediyormus
gibi gostermistir. Ki bu durum isin hakikatini bilmeyen ve {izerinde diisiinmeyen biri igin
olaganiistii bir olay gibi algilanmaktadir. Bk. ibn Hazm, Fasl, 11, 172; Razi, Tefsir, XIV, 212;
Bakillani, el-Beyan, s. 92.
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hakikatin goriilmesine engel teskil edecegi endigesidir.91 Fakat sihirbazlar haki-
kate sahit olunca hem bildikleri, hem de uygulayageldikleri sihirlerin gercek dis1
oldugunu itiraf etmis oldular.” Ciinkii sihrin sadece bir g6z yanilmasindan iba-
ret olmas1 ve kalbe tesir edememesi hakiki olanla sahte olanin anlagilmasinda
6nemli bir etkendir. *°

Maturidi, A’raf suresinin 109. ayetinin tefsirinde Firavun kavminin ileri
gelenlerinin, Hz. Musa’nin mucizesi karsisinda saskinliklar1 sebebiyle onun ¢ok
bilgili bir sihirbaz oldugunu zannettiklerini belirtir. Maturidi'ye gore, peygam-
berin getirmis oldugu mucize, bir sihir de olsa, onun igin bu, risaletinin ve nii-
biivvetinin bir delilidir. Zira bir peygamberin vahiy disinda bir bilgisi olmadi-
gin1, bu nedenle de gostermis oldugu olaganiistii hadisenin ancak bir vahiy
{irlinii olabilecegini belirtir. Ornegin, Hz. Musa sihrin yaygin oldugu bir toplum
igerisinde yasamistir. Fakat hayat1 boyunca her hangi bir sihirbazla rekabet ige-
risinde olmamuistir. Buna ragmen kavmi arasinda yaygin sihir aliskanligina da-

4 Bu durum agikca gostermektedir

yanarak kendi mucizesini ortaya koymustur.
ki, mucize, sihrin dilini, yani sihrin yaygin oldugu bir cagda ayn1 yontemi kul-
lanmaktadir. Buna karsin mucize, ¢agin dilini, yani asrin ilmi diizeyiyle uyumu
esas alir.”> Bu bakimdan mucizeler, toplumun alisageldigi sosyo-kiiltiirel unsur-
lar1 sihir 6rneginde oldugu gibi goz ardi etmez. Sihir meziyetine sahip bir top-
lumu sihre benzer bir mucize tarziyla, soziin egemen oldugu bir toplumu Kuran
gibi egsiz bir beyanla Peygamber hakikate cagirmistir. Dolayisiyla mucize ol-
gusu, cagin bilgi seviyesi ile dogrusal bir yol takip eder. Aksi halde toplumun
bilgi ve ilim seviyesi ile taban tabana zit bir karsiligin mucize olarak sunulmasi
anlam ve amaca ters bir durumun meydana gelmesi demektir.

Bu climleden hareketle mucizenin hakikat ve dogruluk ifade etmesi di-
sinda bir anlam ve mahiyeti yoktur. Mucize, sihir tarzinda bir olay gibi algilansa
dahi sadece hakikati bildirmenin aracidir. Sihrin ise her ne kadar olagandis: tuhaf
bir vakia gibi goriinse de hakikat adina hicbir degeri yoktur. Diger yonden ilahi
kudret ve hikmete dayanan mucizenin hakikat olma vasfini asla kaybetmeyecek

91 Maturidi, Te'vilat, VI, 20.

%2 Hz Musa (as)1n gdsterdigi seyin sihir olmadigin herkesten énce sihirbazlar anlamiglardi.

Zira onlar kendi yaptiklarinin nasil bir sey oldugunu, onunla insanlari nasil yanilttiklarini
iyi biliyorlar ve Hz. Musa'nin gosterdigi seyin de kendilerinin yaptigina benzemedigini ¢ok
iyi anliyorlardi. Bu yiizden derhal gercegi kabul ederek secdeye kapandilar ve Allah’a iman
ettiler. Bk. Maturidi, Tevilat, VI, 21.

93 Razi, Tefsir, XIV, 212.

94 Maturidi, Tevilat, V1,16.

95 Hanefi, Hasan, Mine’l-Akide ila’s-Sevrati, IV, 101.
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olmasidir. Akil almaz gibi goriinen fakat hakikat ve ilim ifade etmeyen enteresan
bir olayin ise ilahi kudretle iligkisi yoktur. Hz. Musa'nin mucizesi karsisinda si-
hirbazlar1 o anda imana sevk eden gii¢ bu manada -asanin yilana doniigsmesi de-
gil- hakiki bilgidir.”®

Ayrica sihirbaz hayir veya ser ne amag giiderse giitsiin basariya ulasmasi
miimkiin degildir. 97 Bu nedenle mucize asla serre alet olmazken, sihirden hayir
veya serrin sadir olmasi miimkiin degildir.98 Buna gore mucizeyle sihrin karsit-
l1g1, hayir ve serrin karsitlig1 gibidir. Bu baglamda filozoflar, keramet ve sihrin
tabi yasalara bagli olarak gergeklestigini, ancak ulasilmak istenen hedefin her bi-
rinde farkli sonuglara matuf oldugunu kabul etmislerdir. Buna gore bir fiil hayr

hedefliyorsa mucize veya keramet; serri amag ediniyorsa sihirdir. 9

bn Haldun, mucizeleri Allah’in ruhunun bir yardimi goriir ve higbir sih-
rin karsisinda duramayacagini ifade eder.!% Ona gore mucize, mucizeyi goste-
renin nefsinde ilahi bir kuvvettir. Bunun yaninda mucize sahibi Allah’in ruhu
ile desteklenir. Sihirbaz ise sihrini kendi nefsani giicleri ve seytanlardan yardim
ve ilham alarak yapar. Dolayisiyla ona gore sihir ile mucize arasinda metafizik
boyutlari, zatlar1 ve hakikatleri agisindan farklar vardir.'”! Insanlar sihrin gizli
ve karmasik yapisini, sebep ve sartlarini bilmedikleri i¢in olaganiistii olaylarla
karistirabilmektedirler. Sihir tabiatiistii bir olgu olmayip tamamen tabiat kanun-
larina dayali ve bir takim alet ve vasitalara bagvurularak yapilan, muhataplariin
alg1 yanilmalarindan ibarettir. Dolayisiyla sihir oldugu sdylenen fakat gercekte
dogal sebeplere dayal1 olarak gergeklestirilen gosteriler sihir niteligi tasimamak-
tadur.!%

O halde sirf yalan-dolan, aldatma, gdz boyama, el ¢cabuklugu, vb. sihir tiir-
lerinin gergekle iligkisi olmadig gibi bunlar insanlara tesir edebilecek giicte de
degildir. Ancak bu tiir eylemler, ilmi ve fenni gerceklere dayandigi, Allah’in ta-
biatta yaratti$1 bazi kanunlarin 6zellik ve niteliklerinden yararlanildig, kotii
maksatlarla kullanildigy, sirk ve kiifre alet edildigi goriilmektedir. Bu grup sihrin
insanlara tesir edebilecegi soylenmis ise de, Islam sihirle ugrasmayi ve biiyii yap-
may1 kiifiir saydig1 icin biiyii kitaplarinda yer alan ve az ¢ok ilmi gergekliklerle

% Bakillani, el-Insaf, s. 59.

97 Razi, Tefsir, XX11, 85.

9% [bn Haldun, Mukaddime, 11, 718-719.

99 Zerkani, Fahreddin Rézi, s. 561; Vecdi, “Sihir”, V, 60- 62.
100 fbn Haldun, Mukaddime, 11, 718.

101 fbn Haldun, Mukaddime, 11, 717.

12 Bzarslan, Giiniimiiz Inang Problemleri, s. 70.
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alakasi bulunan bu tiir sihirlerin hurafe mi yoksa gercek mi oldugunu insanlar
tecriibe ederek deneme cesareti icerisinde bulunarnarru@lardu‘.103 Ancak asirlar
boyunca bir¢ok millet cins itibariyle benzer fakat nevi” agisindan tamamen farkl
ve bir hakikat ifade etmeyen harikulade vakialar1 sonraki nesillere tevatiiren nak-

letmi§lerdir.104

Sonug olarak igerisinde hi¢bir hayri barindirmayan; fakat serre ve istis-
mara her zaman acik olan sihir, kotii ruhlu varliklar tarafindan ortaya konulan,
baz1 gosteri ve eylemler ile meydana gelis sekli acik¢a bilinmeyen bir olay: ger-
¢ege aykir1 bicimde gé')stermektilr.105 Nitekim el ¢cabuklugu, gbz boyama, hipnoz,
illiizyon, manyetizma, telkin, telepati, ispritizma gibi bir takim yontemlerle in-
sanlar1 etkilemek miimkiindiir.'% Sihir, mucize gibi Allah’a ait olaganiistii bir
degildir. Gizli sebeplerini bilen ve bir takim aletlere bagvurarak yapilabilen, al-
datma ve yaniltmayi esas alan olagan hadiselerdir.!?’ Bugiin pozitif bilim ve fel-
sefe sihre karsi takindigi tavir neticesinde, sihri, temelde akla ve tecriibeye daya-
nan pratik diisiincelerin bazi nesnelerden mantik oncesi usullerle yararlanma
yontemi olarak kabul etmistir. Sihirbazlar tabi olaylari, fizik kurallariyla agikla-
yan bilim adamlarinin aksine gizli bir takim sebeplere ve giiclere dayandirirlar.
Bu tutum hem bilimin gelismesine olumlu katki saglarken hem de akil ve mantik
dis1 yontemlerin gergek gibi sunulmasi durumunda bilimsel gelismeye engel

olugturrnaktachr.108

Fakihlerin ve alimlerin tiim uyarilarina ragmen biiyii ve sihir, tarih igeri-
sinde her zaman var olmustur. Bu nedenle 6zellikle giiniimiizde yildizlarin et-
kisine dayanilarak ortaya ¢ikmus sihir gesitlerini dinin dejenerasyonu sonucu or-
taya ¢ikmis metafizik anlayislar: yansitan sahte bir inang; mucizeye bir nevi al-
ternatif ortaya koymaya ¢alisan biiyticiiyii de tarihte bircok tekrarina sahit olu-
nan sahte peygambere benzetmek miimkiindiir.'% Sihir ve biiyii tarihte insanli-
gin din ve bilimden mahrum oldugu dénemlerin {irtinii iken bugiinde ¢ogun-

103 Ates, Cinler ve Biiyii, s 230-231.

104 Seyyid Sabik, el-Akaidi'l-Islamiyye, ngr. Daru’l-Fethli’l-'lami’l Arabi, Kahire 2002, s. 186.

15 {lyas Celebi, “Sihir”, DIA, XXXVII, 170.

106 Adil Bebek, “Ana Kaynaklara Gore Sihir”, Ilmi Arastirmalar Dergisi, cilt: 1, say1: 9, 1998, s.
61.

Ozarslan, Giiniimiiz inang Problemleri, s. 72.
108 Celebi, “Sihir”, XXXVII, 171.
109 Celebi, “Sihir”, XXXVII, 171.

107
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lukla fikri ve inang yoniiyle ilkel diizeyde olan kimselerce varlig1 devam ettiril-
mektedir. ! Ayrica giiniimiizde feleklerin aleme ve onun igleyisine etkisini ka-
bul eden insanlar vardir. Unutmamalidir ki bdyle bir inanis ve bunun etkisi al-
tinda bir yasam tarzini benimseme, evrende Allah’in irade ve kudreti disinda bir
takim seylerin olabilecegi diisiincesine gé’)tﬁrﬁr.l i

Elbette sihirle nesnelerin tabiatlarinda bir degisiklik olugtulrulamaz.112

cak insanlarin duyu ve suurlari etki altina alinarak onlara hayaller kurdurulabi-
lir. Fakat sihrin etkisi, onun ontik gergekliginden ¢ok denegin psikolojisiyle ilgili
bir husustur. Sayet insan bu tiir seylerle ilgilenmiyor ve kendisine sihir yapildi-
gina dair bir diislince ve evham iginde bulunmuyorsa kendisine sihrin higbir et-
kisi olmayacaktir. Bu nedenle sihir, insanlarin inang ve iradeleriyle dogrudan ilis-
kili bir konudur. Insanlarin fobi ve korkularinin istismar edilmemesi icin irade-
lerinin gliclendirilmesi ve kalplerinin manevi yonden takviye edilmesi gere-
kir.!'3 Aksi halde sihir, inanca bir¢ok batil ve hurafenin karismasina, ayni za-
manda insanlar arasinda ayriligin, ayrilik ve kaosun dogmasina neden olacaktr.
114 Byy ise Allah’a olan halis inanca bir takim din dis1 unsurlarin karismasina do-
layisiyla inancin ve hakikatin bozulmasina neden olur. Goriildiigii tizere teknik
tefekkiiriin zidd1 degerlere sahip sihir, dine aykir1 degerlere sahiptir.115 Ciinki
sihir, akli ve algiy1 yaniltma esasina dayali tuhaf bir olaydir. Buna karsin din

110 Bebek, Ana Kaynaklara Gore Sihir, s. 61.

1 RAzi, en-Niibiivvet, s. 53.

112 Sihirbazlarin egyalarin sekillerini degistirdikleri artik giiniimiizde kabul edilemez bir seydir.
Zira bir canliy1 bagka bir varliga doniistiirmekle anatomisini degistirmek bir bakima haya-

tina son vermektir. Kur'an’m “mesh” olarak ifade bu durum diinya iizerinde vaki olmus
degildir. Bk. Ates, Cinler-Biiyii, s. 229.

113 Celebi, Gegmisten Devralinan Kiiltiirel Miras: Sihir, s. 235, 248.

114 Bu dogrultuda din ile bilyii arasinda farklara deginirsek sunlar sdyleyebiliriz. Din her seye
glicli yeten bir varliga, biiyii ise tabiattaki her giice boyun egmektir. Dinin bir cemaati, bii-
yiicliniin ise sadece miisterisi vardir. Dinde giinah anlayis1 varken; biiyiide yoktur. Dinde
aciklik; biiyiide kapalilik, sir ve gizem vardir. Dinde ibadet, goniilden baghlik; biiyiide bir
menfaat beklentisi vardir. Dinin 6ziinde bulunan ahlak, dayanisma, birlik-beraberlik gibi
temel ilkeler biiyiide yoktur. Biiyiide dini uygulamalardaki, manevi ve deruni inanistan
¢ok, kat1 sartlar, maddi araglar 6n plandadir. Biiyii ilahi otorite ve ahlak kurallarinin digin-
dadir. Ayrica biiyii, Tanri'min kudretinin {istiinde bir sey yapmak ve bu sayede bir gayeyi
elde etme amaci giitmektedir. Dinde ise sadece Allah’a itaat ile onu hosnut edip, rizasin
kazanma, gazabindan sakinmak i¢in giinaha ve harama kars1 tavir takinmaktir. Biiyii temel
hedefi olan menfaat temini igin dinin kutsallarini istismar edebilir. Biiyii de bireysel, dinde
hem bireysel hem de toplumsal gaye s6z konusudur. Din stirekli iken; biiyii hedefini ger-
ceklestirdikten sonra veya bilgi, yetenek ve imkanlar bitince sona erer. Bk. Tanyu, “Biiyii”,
VI, 502.

15 Hilmi Ziya Ulken, Tiirk Tefekkiir Tarihi, Yap1 Kredi Yaymlari (2. Baski), Istanbul 2004, s. 66.
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dogru diisiinme melekesi olan akli1 korumay1 esas alir. Bu bakimdan akli yariltict
her absiirt tesir, dinin anlasilmasi 6niinde bir engel olusturabilir. Son olarak din
icin kutsallar1 birer dokunulmaz iken; sihir, dinin kutsallarina saldirmaktan ce-
kinmez.''® Tarih gostermistir ki tevhidi dinlerde mucizenin tistlendigi rolii, dii-

alist-puta tapiciigin yaygin oldugu inanislarda sihir tistlenmistir. 17

Sonug¢

Mucize, yaraticr tarafindan tercih edilen bir tasdik ve ikna metodudur. Her
seyden 0nce mucize ilahi kaynakl bir olgudur. Peygamberlik iddiasinda bulu-
nan zatin dogrulugunu ispatlamak i¢in din koyucunun basvurdugu bir yontem-
dir. Gergekte Allah’in bir fiili olarak gerceklesen ve peygambere mecazi olarak
atfedilen mucize insanlarin imkansiz olarak gordiikleri eylemlerin gergeklestiril-
mesiyle bir tiir meydan okumadir. Mucizeyi bu sekilde kabul eden Islam kelam-
cilari, mucize ile diger olagan iistii olaylarin arasina keskin bir sinir ¢izmislerdir.
Bu nedenle mucizeler dinin hakikat iddiasina dayanak olusturan ilahi bir yontem
olarak anlasilmistir.

Sihir ise tarihi siirecte hakikat iddiasindan 6te yaniltma ve aldatmanin bi-
rer araci olarak kullanilmistir. Bu agidan baktigimiz zaman mucize ile sihir ara-
sinda muazzam farkliliklar mevcuttur. Mucize bir hakikatin ortaya konulmasi
igin gerceklestirilen bir delillendirme araci olurken sihir ve biiyii tam tersine bir
aldatma ve yaniltma araci olarak kullanmilmstir.

Tarih ve toplum realitesini dikkate alan mucizeler toplumlarin alisageldik-
leri ve bildikleri kiiltiirel unsurlar1 daima g6z 6niinde bulundurmustur. Bu da
gostermektedir ki, mucize, akli gelisim diizeyiyle uyum igerisinde bir yol takip
etmistir. Bu yapisiyla mucize, akla zit ve onu dislayan degil, akli dikkate alan bir
mahiyete sahiptir. Sihir ise yasalardan ziyade bir takim alet ve hareketlere baglh
anlik, stirdiiriilemeyen ve akli yanilgiya dayanan bir hadisedir. Bu agidan sihir
bir géz aldanmasi1 iken mucizeler dogru gézlem yapabilmenin aracit olmustur.
Bunun yaninda sihir akil ve alg1 yanilmasina bagh olarak daha ¢ok kotiiye alet
edilmis, mucize ise ilahi bir tercih olarak hayir ve iyilik kastiyla bir metod olarak
tercih edilmistir. Dogrularin delili olan mucize bu niteligiyle yalancilarin bir¢ok
hilesini nakzeden olagantistii bir olaydr.

Tarihin her déneminde mucize gostererek peygamberligini delillendiren
zatlarin bir sihirbaz oldugu ve insanlar1 yanilttig1 seklinde ithamlarla karsilastig1

116 Enver Giinay, Din Sosyolojisi, insan Yayinlar1 (12. Baski), Istanbul 2014, s. 453.
7 Tarabisi, el-Mucize, s. 20.
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Kuran ayetlerinin ifadesiyle hep olagelmistir. Fakat bu ithamlar1 yapanlar da
dahil hatt1 zatinda mucize gostermenin bir sihir olmadig: gercegi herkes tarafin-
dan bilinen bir hakikat olmustur. Korii koriine inat ederek inanmadig1 halde bu
yalaru siirdiiren inkarcilar bir tarafa birakilacak olursa mucize peygamberlik id-
diasinda bulunan zatin dogrulugunu temellendirmede kullandig1 yegane yol
olarak var olagelmistir. Sihir ve biiyii ise hep bir aldatilma araci olarak varligin
surdirmiistiir.
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Pakistan Medreselerine Model Olarak Imam-Hatip
Okullar:: Karsilastirmal Bir Degerlendirme*

ibrahim Aslamacr**

Ozet: Bu makalede Tiirkiye'nin imam Hatip okullarinin Pakistan medrese egitim sistemiyle karsilas-
tirilip, bu tilkede uygulanabilirliginin degerlendirilmesi amaclanmaktadir. Caligmada goriisme, kati-
Iimh gozlem ve dokiiman analizi yoluyla yapilan nitel arastirma yontemi kullanilmistir. Ayn1 zamanda
arastirma konusu geregi bir karsilagtirmali egitim ¢alismasidir. imam Hatip modeli islam egitim gelene-
ginin Selguklu-Osmanli-Tiirkiye ¢izgisinde geldigi noktayi temsil etmektedir. Bu modelin zihni temel-
lerini “gelenek” ile “modern” referanslar arasinda bir uyum bulma ¢abasi olusturmaktadir. Bu okullar
sahip oldugu o6zellikler sayesinde 6zellikle 11 Eyliil sonrasinda basta Pakistan olmak tizere pek ¢ok
Miisliman tilkeye model olarak gosterilmektedir. 11 Eyliil teror saldirilarindan sonra kiiresel giiven-
ligin ve istikrarin 6nemli bir konusu haline gelen ve siddet sdylemli iddialara maruz kalan Pakistan
medreseleri Hint altkitasi islam egitim geleneginin bir par¢asidir. Bu kurumlar devletin herhangi bir
etkisinden bagimsiz olarak iilkedeki gesitli islami gruplar tarafindan agilan ve yiiriitiilen genel egitim
sisteminin yaninda paralel bir egitim sistemidir. Her iki tilkeye ait temel farkliliklarla birlikte bu ku-
rumlarin imam Hatip okullariyla aralarinda yénetimsel ve egitim siirecine iliskin pek ¢ok konuda
farkhiliklar vardir. Bu nedenle imam Hatip modelinin biitiin 6zelliklerinin bir blok olarak alinip Pa-
kistan’a tasinmasi uygulanabilir goziikmemektedir. Bunun yerine 6ncelikle miifredat, egitim anlayisi,
yaklagimi, materyali, yontem ve teknikleri gibi konularda tecriibe aktarimi daha yararh olacaktir.

Anahtar Kelimeler: imam-Hatip Okullari, Pakistan Medreseleri, Medrese Reformu, Karsilastirmali
Egitim.

Abstract : Imam-Hatip Schools as a Model for Pakistani Madrasas: A Comparative Evaluation -The
aim of this study is to compare with Turkey’s Imam Hatip model and Pakistan’s madrassa system and
to evaluate its applicability to Pakistan. In the study, the qualitative research methods;

*

Bu makale arastirmaci tarafindan 23-24 Kasim 2013 tarihinde Istanbul’da diizenlenen Kurulusunun
100. Yilinda iTmam Hatip Liseleri” adli uluslararas: sempozyumda sunulan bildirinin yeniden diizen-
lenmis halidir.

* Yrd. Dog. Dr., Inénii Universitesi {lahiyat Fakiiltesi {lkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi
Egitimi Boliimii Ogretim Uyesi, ibrahim.aslamaci@inonu.edu. tr
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document analysis, participant observation and interview techniques were used. At the same
time the study is a comperative educational research.

The Imam-Hatip model represents the current form of Islamic education in Turkey, which began in
Nizamiya madrasas under state-guardianship and continued during the Saljuki-Ottoman-Turkey
experience. The intellectual basic of these schools is the effort for finding a harmony between tradi-
tional and modern references. After the events of September 11, 2001, these schools were offered as
an alternative model for madrasas in Muslim countries, specially Pakistan, and therefore drew inter-
national attention on themselves.

Pakistan’s madrasas which have become an important subject of global security and stability after
9/11 terrorist attacks and have exposed to so much violence discourse criticism, are part of a Indian
subcontinent Islamic education tradition. These institutions act remotely from state control and are
organized by Islamic communities as an alternative to formal education institutions. In this way,
every Islamic group with its own particular madrasa is providing a different Islamic education that
is compatible with their doctrine. There are many differences between Imam-Hatip schools and these
institutions in term of administrative ans educational processes of them. Therefore, it doesn’t seem
possible to adapt all the aspects of Imam Hatip model to Pakistan. Some aspects of the model such as
educational implementation, curriculum, teaching methods, to share with represents of madrassas
will be suitable approach.

Key Words: Imam-Hatip Schools, Pakistan’s Madrasas, Madrasa Reforms, Comperative Education.

Giris

11 Eyliil 2001 teror saldirilari sonrasinda ABD’nin basta Pakistan olmak
tizere bazi Miisliiman iilkelerdeki egitimi ve din egitimini fundamentalistlerin
yetismesinde etkin oldugunu iddia ederek bu iilkelerdeki egitimi ulusal giiven-
liginin bir unsuru olarak ele almasi (9/11 Komisyon Raporu, 2004), konuya ulus-
lararasi bir boyut kazandirmistir. Bu gercevede kiiresel giivenligin ve istikrarin
onemli bir konusu haline gelen Miisliiman {iilkelerdeki din egitimi, uluslararasi
egitim politikalar1 giindemine tasinmistir. 11 Eyliil sonras1 gelisen bu uluslara-
ras1 konsept, Miisliiman tilkelerdeki din egitiminin ve 6zellikle medreselerin re-
form edilmesi i¢in bir model arayis1 igerisine girilmesine yol agmistir. Bu arayista
dillendirilen ve 6ne ¢ikarilan model ise Tiirkiye'nin imam—Hatip okullar1 olmus-
tur. Bu okullar, s6z konusu siirecte Miisliiman tiilkelerdeki medrese reformlarina
bir model olarak tartisilmaya baslanmustir.

Bu siiregte imam-Hatiplerin model olarak goriilmesi ya da ilginin odag1
haline gelmesi sadece sdylemde kalmamais, bu modeli iilkelerine tasimak isteyen
iilkelerin yetkililerince resmi talebe doniismiistiir. Ozellikle Pakistan, Afganistan
ve Rusya yetkilileri Imam-Hatip modelini iilkelerinde de uygulamak istedikle-
rine dair taleplerini acik¢a dile getirmislerdir. Tiirkiye Cumhuriyeti Bagsba-
kani'nin 25 Ekim 2009 tarihinde gerceklesen Pakistan ziyaretinde Pakistanli yet-
kililer, tilkelerinde asiriliklar: 6nlemek icin Tiirkiye'nin imam—Hatip okullar1 tec-
ritbesinden yararlanmak istediklerini basbakana iletmislerdir (Sabah, 2009).
Rusya, 2009 y1ili igerisinde Ankara’ya bir heyet gondererek iilkede giderek artan
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Miisliiman niifusun egitim ihtiyacini karsilamada Imam-Hatip Liselerini ve fla-
hiyat Fakiiltelerini model almak istediklerini Tiirkiye'ye bildirmistir (Aksam,
2009). Afganistan Egitim Bakani, 20.01.2010 tarihinde Ankara’da Tevfik Tleri
Anadolu imam—Hatip Lisesini ziyaret etmis ve kendi iilkelerinde de din egitim
i¢in bu okullart model almak istediklerini ifade etmistir. Bu arada Tiirkiye, Pa-
kistan ve Afganistan arasinda Ankara’da 19.01.2010 tarihinde egitimde isbirligi
protokolii imzalanmistir. (Meb.gov.tr, 2010) Ayrica yine Pakistan’la 7 Aralik 2010
tarihinde Egitim Alaninda igbirhginin Giiglendirilmesine Iliskin Mutabakat
Zapti imzalanmistir. 56z konusu metinde isbirligi kapsaminda din egitimi de zik-
redilmistir (Tbmm.gov.tr, 2012).

Bu gelismelerden sonra bati medyasinda imam-Hatiplerin Pakistan ve Af-
ganistan’daki medreseler icin model olacagina dair haberler yapilmistir. Bu ha-
berlerden 6zellikle Simon Akam tarafindan yapilan ve 24.02.2010 tarihinde Reu-
ters ajansinda yayinlanan haber pek ¢ok diger ulusal ve uluslar arasi medyadan
atif almigtir. S6z konusu haberde Akam, Beyoglu Anadolu imam-Hatip Lisesine
yaptig1 ziyaretteki gozlemleriyle birlikte yaptig1 goriismelerle bu okullarin mo-
delligini ele almistir. “Tiirkiye’den Islami Egitime Bir Model mi?” basligin tasi-
yan haberde, Tiirkiye’de tartisma konusu olan bu okullarin batili diisiiniir ve
arastirmacilar tarafindan Pakistan ve Afganistan gibi iilkeler i¢in model olarak
gosterildigi, Tiirk hiikiimetinde ve parlamentosunda basta Recep Tayyip Erdo-
gan olmak {izere onemli oranda bu okul mezunlarinin oldugu belirtilmistir
(Akam, 2010). One ¢ikan diger bir haber Dorian Jones tarafindan 13.04.2010 tari-
hinde “Voice of America” igin yapilmistir. “Islami Radikalizm ile Miicadelede
Model Olarak Tiirkiye'nin Dini Okullar1” bagligin tagiyan haberde, Fatih imam-
Hatip Lisesindeki gozlemlere yer verilmis ve bu okullarin miifredat ve gretim
metotlar1 bakimindan medreselerden farkli oldugu, temel yaklasimin fslam’1 sa-
vunmak {izerine degil, fslam’1 anlamak iizerine insa edildigi, Afganistan ve Pa-
kistan gibi iilkelerde fundamentalizme karsi koymada anahtar bir rol oynayabi-
lecegi ifade edilmistir (Jones, 2010). S6z konusu her iki haber pek ¢ok haber ajansi
ve haber sitesi tarafindan okuyuculariyla paylagilmistir. Boylece Imam-Hatip
okullar1 Miisliiman {ilkelere model olarak yabanci ve yerel medya tarafindan
Tiirkiye ve diinya kamuoyunun giindemine tasinmistir.

Bu makalede bazi Islam iilkelerindeki medrese reformlarina model olarak
gosterilen ve uluslar arast bir ilginin odag1 haline gelen imam-Hatip modelinin
niteliginin tartisilmasi ve reform calismalarinin yiiriitiildiigii tilkelerden 6zellikle
ilginin iist diizeyde oldugu ve resmi makamlariyla da bu modeli kendi sistemleri
i¢in talep eden Pakistan medrese egitim sistemiyle karsilastirihp, uygulanabilir-
liginin degerlendirilmesi amaglanmistir. Belirlenen bu amaca ulasmada konu
lizerine goriisme, katilimli gézlem ve dokiiman analizi yoluyla elde edilen veri-
ler kullanilmustir. Tlk baslikta imam—Hatip modeli ve temel Ozellikleri tizerinde
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durulmus, ikinci baslikta Pakistan medrese egitim sistemi tanitilmais, tigiincti bas-
likta her iki egitim tecriibesinin yonetsel ve egitsel yapilanmasina iliskin konular
agisindan karsilastirilmasina yer verilmis ve son baslikta da imam—Hatip mode-
linin Pakistan’da uygulanabilirligi degerlendirilmistir.

1- Imam-Hatip Modeli ve Temel Ozellikleri

Cumhuriyet déneminde Imam-Hatip okullarinin kurumsal tarihi 1924 y1-
Iinda ¢ikarilan Tevhid-i Tedrisat Kanunu ile baglamakla birlikte, bu okullarin
fikri ve uygulamaya yonelik temelleri biiyiik olgiide Cumhuriyet 6ncesi do-
nemde sekillenmistir. Bu okullari Islam egitim tarihindeki devlet gzetim ve des-
teginde Selcuklular doneminde baglayan medrese geleneginin bir devami olarak,
egitimde modernlesme ile birlikte giiniin kosullarina gore kendisini yenileyerek
gliniimiize kadar gelmis egitim kurumlar: olarak degerlendirmek miimkiindiir
(Aslamaci, 2013).

Modelin fikri temelinde “geleneksel” ve “modern” referanslar arasinda bir
uyum bulma ¢abasi yer almaktadir. Bu ¢gaba Osmanli Devletinin batiya gore geri
kalmislik sorununa bagli olarak giristigi modernlesme siireci ile baslamistir. Bu
iki referans arasinda uyum bulma ¢abasi oncelikle 19. ylizyilda Sinasi, Ziya Pasa,
Namik Kemal, Ali Stiavi gibi Tanzimat aydinlarinda kavramsal diizeyde kendi-
sini gostermistir. S6z konusu aydinlarin referanslarinda islam medeniyetinin ge-
leneksel kaynaklari ile Bat1 medeniyetinin yeni yeni taninmaya baslanan kuram-
sal ve kurumsal gerceveleri, ogu zaman yan yana yer almistir (Davutoglu, 2001:
371). Kuramsal diizeyde yan yana bulundurulan geleneksel ile modern, Tanzi-
mat Pasalari tarafindan ayni sekilde uygulamaya gecirilmis ve egitim alanindaki
yansimasi olarak gelenegi temsil eden medreselerle, modernligi temsil eden
mektepler yan yana bulunmustur.

imam—Hatip modeli agisindan geleneksel ile modern bilgi alaninin aym
potada eritilmesi ¢abalarmin bir okul fikrine doniiserek ilk defa somutlasmasi,
1880’lerde Tiirkler tarafindan agilan 6zel okullarla birlikte baglamigtir (Aksit,
1993:110-111). Medreselerdeki egitimi yetersiz bulan ve ¢ocuklarini yabanci ve
gayrimiislimlerin actiklar1 okullara gondermek istemeyen bir grup Tiirk mdite-
sebbisi, kendi 6zel mekteplerini kurmaya yonelmistir.! Bu okullarin miifreda-
tinda modern ve Islami ilimler birlestirilmis ve bu miifredat, Il. Mesrutiyet déne-
minde yapilan medrese reformlari sonrasi ortaya ¢ikan medrese miifredatina ve

1 1873'te kurulan Darussafaka 6rnek alinarak agilan bu okullardan bazilari Medrese-i Hayriye
Medrese-i Edebiye, Semsii’l Maarif, Mekteb-i Hamidi, Numune-i Terakki, Mektebi Osmani,
Biirhan-i Terakki, Ravza-i Terakki’dir (Ergin, 1977: 937-1027).
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daha sonra Imam ve Hatip Mekteplerinin miifredatlarina biiyiik 6lgiide 6rnek
teskil etmistir.

Geleneksel ve modern olanin ayn1 paydada bulusturulmasi ¢abalarinin
resmi anlamda somutlagsmas ise II. Mesrutiyetle birlikte stirdiiriilen medrese 1s-
lah ¢alismalariyla baslamistir. S6z konusu 1slah ¢abalarinda ge¢misi yiizyillara
dayanan medreseler, kendi birikimlerinden hareketle doniistiiriilmek yerine,
Tanzimatla birlikte egitim alanina giren ve bu doneme kadar yayginlasarak nis-
peten yerlesik bir sisteme kavusan Bati tarzi1 mektepler, dolayisiyla Batili modern
egitim sistemi ve anlayisi, referans alinarak 1slah edilmeye calisilmistir. Boylece
bu islah ¢abalari sonucu ortaya ¢ikan Darulhilafe Medreseleri, hem 6gretim prog-
ramlar1 hem de Orgiitlenmesi ve benimsedigi egitim tarzi bakimindan dénemin
bat: tarzi mekteplerine biiytiik 6lciide benzetilmistir. Bu anlamda medreselerde
bat: tarzi mekteplerde oldugu gibi derecelendirilmeye gidilmis, her bir kademe
igin ayr1 miifredatlar hazirlanmis ve okutulacak derslerin hangi yilda haftada kag
saat okutulacag1 gibi belirlemeler yapilmistir (Ergin, 1977: 127; Zengin, 2002).
Miifredatlara dini derslerin disinda fen ve sosyal alanlarda sekiiler derslerin ek-
lenmesi, ders ve sinif ge¢menin kurallara baglanmasi gibi siralanabilecek yeni-
likler, imam—Hatip modeline de intikal etmistir. Bu bakimdan imam—Hatip mo-
delindeki egitim diisiincesi ve yaklasiminin geleneksel medrese anlayisindan zi-
yade, bat1 tarz1 mektepler sayesinde modern bat1 egitim diisiincesinden geldigini
sOylemek miimkiindiir. Egitim yaklasimi ve tarz itibariyle geleneksel medrese
sisteminden ayrilan bu model, gelenegi temsil eden bilgi koluna miifredatinda
genis bir sekilde yer vermesiyle de donemin bati tarzi okullarindan ayrilmistir.

Cumhuriyet dénemine gelindiginde ise Imam-Hatip okullar1 Tevhid-i
Tedrisat Kanunu ile egitim sistemi igerisindeki konumunu ve hukuki temelini
kazanmistir. Kanunla 1slah edilmis Darulhilafe medreselerinin Imam ve Hatip
Mekteplerine doniistiiriilmesi, isminden de anlasilacag1 gibi mektep-medrese
ikilemine mektep lehine son vermistir. Modelin bu asamasinda medreselerden
doniistiiriilmesi nedeniyle basit bir isim degisikligi gibi goriinse de, aslinda bu
tercih Imam-Hatip modelinin egitim tarzinda gelenegi temsil eden medrese egi-
tim anlayisina karsilik, modern batili egitim tarzinin tercih edilmesini simgele-
mesi agisindan 6nem tasimaktadir. Bu sayede bu okullarin miifredatlarinda yer
alan dini bilgilerle modern bilgilerin, modern bat1 tarzi egitim yaklagimiyla su-
nulmasi saglanmistir. Diger bir deyisle diinyevi ve uhrevi olarak ayristirilmais iki
ayr1 bilgi kolu, bu okullarin miifredatlarinda modern bir ¢ercevede yan yana ge-
tirilmistir. Bu iki ayr1 bilgi kolundan bir sentez olusturma konusunda ne kadar
basarili olundugu ise bu arastirmanin kapsaminin disinda olan ancak arastiril-
maya deger bir konudur.
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Imam-Hatip okullar1 Cumhuriyet tarihi boyunca dinin birey ve toplum ha-
yatinda yerinin ne olmasi gerektigine dair stirdiiriilen tartismalarin ve bu tartis-
malar gercevesinde toplumda olusan farkl: taraflarin ideolojik miicadele aracla-
rindan birisi olmustur (Kaymakcan ve Aglamaci, 2011). Buna karsilik bu okullar
ozellikle 1960’11 yillar sonrasinda Tiirkiye'nin kendine 6zgii gelistirdigi bat1 dis1
modernlesme siirecinde?, kendisinden talep ve beklentilerin ¢esitlenmesiyle ni-
teliksel doniisiime ugrayarak giiniimiize kadar gelmistir.

Kanaatimizce Imam-Hatip okullarinin model olarak gosterilmesini sagla-
yan, onu diger islam egitim tecriibelerinden ayiran bir takim temel &zellikleri
bulunmaktadir. Bu temel 6zelliklerin basinda bu okullarin Cumhuriyet tarihi bo-
yunca devletin denetim ve gzetimi altinda kamu okullar1 olarak diizenlenmis
olmasi gelmektedir. Bu durum Tiirkiye'nin benimsedigi kendine 6zgii din-devlet
iliskisi yaklagiminin bir sonucudur. Bu yaklasim din hizmetleri ve din egitimi-
O0gretiminin devletin belirledigi bir ¢ercevede, olusturulan devlet kurumlariyla
vatandaglara sunulmasi seklindedir. Bu yaklasima uygun olarak Tiirkiye’deki
biitiin Imam-Hatip okullar1 Tevhid-i Tedrisat Kanunu ile ihdas edilmelerinden
gliniimiize kadar —kisa bir donem harig- kamu sektoriinde devlet okullar: olarak
egitim sunmaya devam etmistir. Herhangi bir dini gruba, cemaate ait benzer
okullar olmamakla birlikte, genel ilk ve ortadgretimde 6rneklerini gordiigiimiiz
sivil girisimler sonucu agilmis 6zel Imam-Hatip okullar1 da bulunmamaktadir.

Imam-Hatip modelinin énemli 6zelliklerinden birisi de genel egitim siste-
minin disinda paralel bir egitim sistemi seklinde olmayip, milli egitim sistemi
igerisine entegre edilmis olmasidir. 1924 yilinda kabul edilen Tevhid-i Tedrisat
Kanunu iilkedeki tiim 6gretim kurumlarin1 Milli Egitim Bakanligina baglayarak,

2 Bati dis1 modernlik tarzi, modernligin yerellesme yo6niine dikkat gekilerek farkl kiiltiirel
havzalarin da bati tarz1 modernlesme siirecini takip etmeden kendi geleneksel degerlerini
de gbz Oniinde bulundurarak modernlik tarzlarimi olusturabilecekleri iddiasidir (Gole,
2000:159). Bu modernlik bigiminden hareketle Tiirkiye'nin, 6zellikle 1960’lardan sonra yasa-
dig1 degisimde geleneksel degerlerin modernlesme karsisinda eriyip kaybolmak yerine, biz-
zat onunla girdigi etkilesim sonucunda gelisip giiclendigini ve boylece kendine 6zgii bati
dis1 bir modernlik ¢izgisi gelistirdigini belirtmek miimkiindiir. Bu ddnemde muhafazakar
kesimin olusmasi ve modernitenin araglarini kullanarak gelisimi ve doniisiimii, gelenek ile
modern arasinda farkli bir sentez olusturmus goziikmektedir. imam Hatip okullarin top-
lumsal tabanini olusturan bu kesimin yasadig1 doniisiim sonucu ulastig1 kendine 6zgii sen-
tezin, bu okullarda da niteliksel doniisiimle beraber boyle bir senteze yol actigini sdylemek
miimkiindiir. Bu okul mensuplarmin sahip olduklari fslami degerlerle birlikte, modern ha-
yatin igerisinde kendilerine yer edinmeye ¢aligmalar1 ve gelistirdikleri “iki diinya arasinda
yasama sanat1” metodu bdyle bir sentezin sonucu gibi goziikmektedir.
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hepsini milli egitim sistemi igerisinde toplamistir. Kanun 4. maddesinde ag¢ilma-
stn1 6ngordiigii Imam ve Hatip Mekteplerini de milli egitim sisteminden ayirma-
yarak ayn1 bakanliga baglamis ve milli egitim sistemine dahil etmistir. 1739 say1ili
Milli Egitim Temel Kanunu gibi diger hukuki diizenlemelerde de bu durum de-
vam etmis ve Imam-Hatip okullari, kuruluslarindan giiniimiize kadar milli egi-
tim sisteminin bir pargasi olmustur. Boylece bu okullarin genel egitim kurumla-
riyla ayni egitim sistemini paylasmasi sayesinde, belirlenen milli egitim politika
ve uygulamalarinin bir sistem ve biitiinliik igerisinde yiiriitiilmesine olanak sag-
lanmistir. Ayrica bu durum bu okullardaki egitim 6gretim siirecinin siirekli ge-
ligtirilen egitim tecriibelerinden, modern egitim yaklagim, yontem ve teknikle-
rinden yararlanmasina imkan tanimistir.

imam—Hatip modelinin en 6nemli 6zelliklerinden bir digeri, miifredatla-
rinda dini ve sekiiler derslerin birlikte yer almasidir. Bu modelin ortaya ¢ikisin
saglayan gelenek ile modernin ayni zeminde bulusturulmasi ¢abalarinin en
Onemli yansimast olarak bu okullarin miifredatlarinda her iki alana ait derslere
zorunlu dersler arasinda yer verilmistir. Cumhuriyet dénemi boyunca imam ve
Hatip Mektepleriyle baslayan tecriibede bu okullar i¢in hazirlanan miifredatlarin
genel olarak % 60’11 fen ve kiiltiir derslerinden olusan sekiiler dersler, % 40'1ru
ise dini dersler olusturmustur (Aslamaci, 2013). Ayrica miifredatlarda yer alan
sekiiler dersler kendi formasyonlarina bagl bir anlayisla, dini bakis agisindan
bagimsiz bir sekilde bu okullarda yer almaktadir. Bu derslerin 6gretmenleri tini-
versitelerin kendi alanlariyla ilgili boliimlerinden mezun olmaktadir. Benimse-
nen modern egitim tarzi sadece miifredattaki sekiiler dersler igin degil, ayn1 za-
manda dini dersler i¢in de gegerli olmaktadir.

Imam-Hatip okullarinin miifredatlarinda dini ve sekiiler derslere birlikte
yer verilmesi, bu okullarda genel egitim ile din egitiminin biitiinlesmesine hiz-
met etmektedir. Bu sekilde ¢ocuklarinin din egitimi alirken genel egitimden mah-
rum olmasini istemeyen, genel egitimdeki din 6gretimini yeterli bulmayan ya da
Imam-Hatip okullarinin ortamini ve dini atmosferini énemseyen bir toplumsal
kesime alternatif sunulmus olmaktadir. Ayrica bu miifredat yapisi, bu okullarda
yetisen ogrencilerin sadece din hizmetleri alanina yonelik degil, {iniversitelerin
farkli alanlaria yonelik de yetismesine olanak saglamakta ve onlara alternatif
olusturmaktadir. Ayni zamanda bu okullarin 6grenci ve mezunlarimin topluma
kolayca uyum saglamasina imkan tanimaktadir.

Imam-Hatip okullar1 yeniden agildiklari 1951 yilindan bugiine kadar
onemli bir toplumsal destege sahip olmustur. Oncelikle okul binalar1 ve pansi-
yonlarinin insa edilmesinde ortaya ¢ikan bu toplumsal destek (Reed, 1955), za-
manla bu okullarla biitiinlesmeye ve bir Imam-Hatip camiasinin olugmasina yol
agmustir. Bu okullarin ingast i¢in kurulan vakif ve dernekler, basta egitim 6gretim
faaliyetlerine yaptiklar1 bu destegin 6tesinde, ayn1 zamanda muhafazakar ya da
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Islami kesimin &rgiitlenmesinde ilk kayda deger olusumlar olmalari agisindan
da 6nem tasimistir. Siyasi anlamda olmasa da sosyal ve ekonomik olarak, muha-
fazakar kesimin bu dernek ve vakiflar sayesinde bir araya gelmesi 30'1u ve 40’1
yilar boyunca devlet karsisinda kaybettikleri 6zgiiveni yeniden yakalayarak ku-
rumsallagmalarini, kendi 6zgiin kimliklerini insa etmelerini saglamistir (Gokagti,
2005:200). Boylece zamanla bu okullar etrafinda bir camianin ortaya ¢ikmasinin
da ilk temellerini olusturmuslardir. Bu okullara goriiniir maddi desteklerinin ya-
ninda, onlarla toplumsal tabanlar1 arasinda bir koprii islevi gormiisler, ayrica bu
okul mensuplari arasinda bir dayanismanin olusturulmasi ve pekistirilmesinde
de 6nemli rol tistlenmislerdir.

Imam-Hatip okullarinin model olarak gosterilmesini saglayan en nemli
etkenlerden birisi de bu okullarda &gretilen Islam anlayisidir. Bu okullardaki Is-
lam anlayiginin tarihsel kodlarini Tiirk-Islam tarihinde Orta Asya’dan baglayarak
Anadolu’da gelisen ve Dogu Avrupa’ya kadar uzanan genis cografyada farkl
kiltiir ve medeniyetlerle etkileserek sekillenen Tiirk Miisliimanhgr (Ocak,
1996:132) ile birlikte, Cumhuriyet doneminde bu gelenegin siyasi merkezle ve
yeni rejimle uyumlu, milli birlik ve beraberligi teyit eden bir bicimde uyarlanmis
halinde bulmak miimkiindiir. Cumhuriyet ideolojisinin ¢ercevesini ¢izdigi bu
anlayista Ortodoks Siinni Islam’1 temsil eden ulemanin islam anlayisi muhteva
olarak, modern Islam anlayist hem metodolojik hem de igerik agisindan kendi-
sine yer bulmustur. Halk Islam1’nin ise tercih edilen resmi Islam anlayisinda yer
bulabildigini sdylemek giigtiir.

Bu okullarin miifredatlarinda yer alan karsilastirmali dinler tarihi dersi di-
sindaki diger tiim dini dersler ile s6z konusu tarihsel birikime ve tercihe uygun
bir Islam anlay1s1 bu okullarda 6gretilmektedir. Bu okul miifredatlarina yansiyan
ifadelerde, islam ogretiminde dinin temel kaynaklar1 olan Kur’an ve siinnet mer-
kezli bir yaklasimin benimsendigi, herhangi bir mezhebin veya din anlayisinin
oncelenmedigi, dinin biitiinlestirici huzur verici ve barisi saglayic giiciiniin 6ne
cikartildigs, sekilcilik ve sloganlardan uzak akla ve bilime dayali bir Islam anla-
yisinin, belletici ve baski altina alic1 bir yaklasimla degil, konular1 ¢éziimleyici ve
yorumlayici bir tarzda 6gretildigi belirtilmistir (MEB, 1999; 2008). Resmi soyleme
yansiyan bu yaklasimin 6tesinde igerige bakildiginda ise, okul miifredatinda yer
alan temel Islam bilimlerini olusturan derslerde eklektik bir yaklasimla belirlen-
mis, Stinni Islam’a ait inang, ibadet ve ahlak esaslarina yonelik konularn 6gretil-
digi goriilmektedir. Buna karsilik Tiirkiye’de ya da diger Miisliiman iilkelerde
Islam dininin gliniimiizde yasayan tezahiirleri, anlasilis bicimleri ve tasavvufi
yorumlar: miifredat dis1 kalmaktadir.
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2- Pakistan? Medrese Egitim Sistemi

Pakistan medrese egitim sistemi, Islamiyet’in Hint alt kitasina girisi ve ya-
yilmasindan sonra bu bolgede olusan medrese geleneginin bir devami olarak,
tilkenin bagimsizligini kazanmasindan sonra da genel egitim sistemi ile birlikte
varligini devam ettiren paralel bir egitim sistemidir. Bu kurumlar devlet okullar1
ve 6zel okullar ile Pakistan egitim sistemini olusturmaktadair.

Ulkedeki medreselerin cogunlugu farkh Islami ekoller tarafindan 1950’ler-
den sonra kurulan “Wafaq” ad1 verilen medrese egitim kurullar1 tarafindan yo-
netilmektedir. Zengin bir Islam yorumu cesitliligine sahip olan Pakistan’da
miisliimanlarin % 80’ini olusturan Siinnilere ait dort ve geri kalanini olusturan
Siilere ait bir olmak iizere toplam bes medrese egitim kurulu bulunmaktadir.
Siinni medrese kurullar1 Deobandi, Ehli Hadis, Birelvi ve Cemaat-i Islami
ekollerine aittir. Pakistan’daki medreselerin % 95’ini (MORA, 2011) kendi ¢atilar1
altinda toplayan bu bes kurul, bagl olduklar:1 mezhep ve dini grup ile kurulduk-
lar1 merkez ve tarihleri tablo 1’deki gibidir:

Tablo 1: Pakistan Medrese Egitim Kurullar1

Medrese Kurulu (Wafaq) Mezhep Dini Grup Kurulus Merkez
Tarihi

Wafaq-ul Madaris el- Arabiyya Stinni Deobandi 1959 Multan

Tanzim-ul Medaris Ehli Stinnet vel Cemaat Stinni Birelvi 1960 Lahora

Wafaq-ul Madaris el Selefiyye Stinni Ehl-i Hadis 1955 Faisalabad

Rabita-ul Madaris el Islamiyye Stinni Cemaat-i Is- 1983 Lahor
lami

Wafaq-ul Madaris el- Sia Sii Caferi, On iki 1959 Lahor
Imam

Kaynak: Afzal, 2011: 53

3 Pakistan, Hint alt kitasi olarak adlandirilan Pakistan-Hindistan-Banglades blogunda Ingiliz
hakimiyetinin sona ermesi ile birlikte Miisliimanlarin ayr1 bir {ilkesi olmasi diisiincesiyle 14
Agustos 1947’ de kurulmus bir devlettir. Anayasada iilkenin resmi ad1 Pakistan Islam Cum-
huriyeti’dir. Ulke 4 eyalet, federal baskent bolgesi ve iki diger bolgeden olusan federal bir
yapiya sahiptir. Yaklagik 190 milyon niifusuyla diinyanin altinc biiyiik niifusuna sahip bir
tilkedir. Pakistan niifusunun % 97’si resmi din olan Islam’a mensuptur. Miisliimanlarm %
75’ini Siinni, geri kalanini Siiler olusturmaktadir. Niifusun % 3'ti ise Hiristiyanlik, Hindu-
izm ve Sihizm gibi diger dinlere mensuptur. Pakistan 2013 Birlesmis Milletler Insani Gelis-
mislik Indeksi bakimindan 186 iilke arasinda diisiik insani gelismislige sahip iilkeler grubu
igerisinde 146. sirada yer almaktadir. Kisi basina diisen milli geliri 2566 dolardir. (Allana,

1982; Cohen, 2004; CIA, 2012; UN, 2013).
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Wafaqg-ul Madaris el- Arabiyya, Pakistan’da niifus bakimindan ikinci bii-
yiik Stinni grup olan Deobandi ekolii tarafindan 1959'da Multan’da kurulmus-
tur. Ulkedeki medreselerin yaklastk % 70’ine sahip olan bu kurulun temelini
olusturan Deobandi hareketi, 1867 yilinda ingilizlerin iilkeye hakim olmasi ve
Miisliimanlar tizerindeki baskilarina karsi olarak Muhammed Kasim Nanevtevi
(1833-1877) ve Resid Ahmed Gangtihi'nin (1829-1905) 6nciiliigiinde Hindistan'in
Deoband kasabasinda kurulan Darululiim-1 Deoband adli medrese ile baglamis-
tir. Hanefiligi takip eden bu hareket, Giiney Asya Siinni gelenegi icerisinde en
onemli ekoli olusturmaktadir (Metcalf, 1978:30; Zaman, 1999).

Tanzim-ul Medaris Ehli Stinnet vel Cemaat, Pakistan’daki en biiyiik Siinni
grup olan Birelvi gelenegi tarafindan 1960 yilinda Lahor’da kurulmustur. Fikihta
Deobandiler gibi Hanefi mezhebini takip eden bu ekol, 19. ylizyilin sonlarinda
Hindistan'da Ahmed Riza Han Birelvi'nin (1865-1921) gortisleri sonucu olus-
maya baglamistir. Birelviler ayni zamanda Pakistan folk gelenegini de igeren sufi-
tasavvufi Islam anlayisini benimsemislerdir (Ali, 2009; 36; Fair, 2008: 58).

Wafaqg-ul Madaris el Selefiyye iilkedeki diger bir Siinni ekol olan Ehl-i Ha-
dis tarafindan 1955 yilinda Faisalabad’da kurulmustur. Ehl-i Hadis hareketi,
Mevlana Nezir Hiiseyin Dihlevi'nin (1805-1902) goriisleri etrafinda sekillenmis,
Kuran ve siinneti esas alarak, her tiirlii fikhi mezhepler ile bidat ve hurafe igeri-
sinde olduklarini soyledikleri tasavvufi olusumlari reddeden Suudi Arabistan’in
Vahhabi anlayisi ¢izgisindeki bir harekettir (Ali, 2009: 37; Fair, 2008:58).

1983 yilinda Lahor’da kurulan Rabita-ul Madaris el Islamiyye, Pakistan'in
en etkili Islamar diisiiniirlerinden biri olan Ebu’l- Ala Mevdidi'nin (1903-1979)
onderliginde 1941 yilinda siyasal bir parti olarak ortaya ¢ikan Cemaat-il Islami’ye
ait medrese kuruludur. Islamin geleneksel ulemanin fiilen sinirlandirdig: beg
esastan ibaret bir din olmayip hayatin tamamini kugatan bir hayat tarzi oldugu
anlayisina sahip olan bu ekol, modern ideolojilerden destek alarak adaletli ve
ahlakli bir Islam devleti kurarak bozulma ve yozlasmayla savagmay1 amaglayan
[slam diinyasindaki Miisliiman Kardegler cizgisindeki Islamci, yenilenmeci,
panislamist bir harekettir (Cohen, 2004:164; Riaz, 2008:7-8; Fair, 2008:59).

Wafaq-ul Madaris el- Sia Pakistan Miisliimanlarinin yaklagik % 20’sini
temsil eden Siiler tarafindan 1959 yilinda Lahor’da kurulmustur. Ulkedeki Siile-
rin gogunlugu On iki imam kolunu ve Caferiligi takip ederken azinlig1 ise Isma-
iliyye ve Bohra kollarindan olusmaktadir (Fair, 2008:60; Ali, 2009:38-39).

Medrese kurullar1 kendilerine bagli olan medreselerdeki egitim
uygulamalarinin standartlasmasini ve belli bir diizen igerisinde yiiriitiilmesini
saglamaktadir. Bunun i¢in kendi Islam anlayislarina uygun olarak miifredatlar:
ve okutulacak kitaplar1 belirleme, medreselerin kayitlarini tutma, sinavlarin ve
mezuniyet belgelerini diizenleme ve bagli olduklar1 medreseleri teftis etme, bu
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kurullarin temel gorevlerini olusturmaktadir. 1985 yilinda kabul edilen yasayla
bu kurullar Pakistan hiikiimeti tarafindan taninmigtir ve hitkiimet medreselerle
iligkilerini bu kurullar araciligiyla siirdiirmektedir. Bu bes kurul, 6zellikle 11
Eyliil sonras: siirecte medreselere yoneltilen iddialara ve reform tegebbiislerine
kars1 ortak hareket etmek, aralarinda koordineyi saglamak {izere 2003 yilinda
Medrese Kurullar1 Federasyonunu (Ittehad e Tanzeemat Madaris-i- Deeniya)
kurmuglardir (Aglamaci, 2013).

Medreselerin agilmas: siirecinde devletin herhangi bir kontrolii ve dene-
timi yoktur. Medresenin kurucusu benimsedigi Islami ekole gére Medrese Egi-
tim Kuruluna bagvurarak medresesini kaydettirmektedir. Medreseler eger bir
dini hareketin veya biiyiik bir medresenin bir subesi olarak agiliyorsa, bu hareket
tarafindan kendi mezun 6grencilerinden birisi bu medreseye muhtemim/miidiir
olarak tayin edilmektedir. Bunlardan daha yaygini ise medrese mezununun ihti-
ya¢ duyulan bir yerde halki organize ederek kendi medresesini kurmasidir.
Daha ziyade bir cami ¢evresinde olusturulan bu yapi, 6ncelikle caminin cemaa-
tinden yararlanmaktadir.

Devlet okullar1 ve 6zel okullar ile Pakistan egitim sistemini olusturan med-
reselerin bu yap1 icerisinde kurum ve 6grenci sayisi itibariyle ne kadar bir orana
sahip oldugu konusunda birbirinden oldukga farkli rakamlar s6z konusudur.
Herhangi bir medrese kuruluna kayithi olmayan medreselerin varlig1 ve hangi
okullarin medrese olarak kabul edilecegi konusundaki farkliliklardan dolay:
(Cockcroft vd., 2009) Pakistan’da medreselerin ve bu kurumlarda okuyan
ogrencilerin sayisi tam olarak bilinmemektedir. Pakistan hiikiimeti Din Isleri
Bakanlig1 altinda 6zerk bir kurul olan Medrese Egitim Kuruluna 31.03.2012 tarihi
itibariyle 21,402 medresenin kayith oldugu goriilmektedir
(http://www.mora.gov.pk/ erisim tarihi: 28/03/2013). Kurul temsilcilerinin
sOyledikleri kendilerine bagli medrese sayilarinin toplami ise yaklasik olarak
28,200"diir (Aslamaci, 2013). Bu durumda kayitsiz medreseler ile Pakistan’daki
medrese sayisinin 30 ile 35 bin arasinda oldugunu tahmin etmek miimkiindiir.

Pakistan medreselerinin finans kaynagi oncelikli olarak kendi toplulukla-
rindan zekat, sadaka ve hayrat gibi bagislardan olugsmaktadir. Bununla birlikte
Pakistan’daki medreselerin dis iilkelerden destek aldiklarina yonelik yaygin id-
dia bulunmaktadir. Bu iddialara gore Siinni medreseler Suudi Arabistan, Sii
medreseler ise fran’dan finansal destek saglamaktadir (ICG, 2005:11; Rahman,
2008; Ali, 2009: 96-98). Hatta bu dis desteklerden dolayr medreselerin devlet
kontroliine ve finansal olarak baghliga kars1 olduklari, bu sayede reform prog-
ramlarina karsi direnebildikleri ve hesaplarini devlet incelemesine agmadiklar:
ifade edilmektedir (Kaymakcan ve Aglamaci, 2012). Dis iilke ve kuruluslardan
finansal destek aldiklarina dair yoneltilen iddialar1 medrese temsilcileri ise red-
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detmektedir (Aslamaci, 2013). Medreselerin finanslarina dair herhangi bir denet-
leme mekanizmasi olmadigi i¢in finans kaynaklarini ve yabanci yardimini tam
olarak temellendirmek ve miktarini soylemek miimkiin gézitkmemektedir.

Devletin herhangi bir destegi ve denetimi olmaksiniz cesitli Islami gruplar
ve ekoller tarafindan acilan medreseler, tarihsel siirecte Hint alt kitasinda Islami
kimligin korunmasinda 6énemli rol oynamaislardir. Bu rollerine ek olarak bu ku-
rumlar Pakistan toplumunda basta din egitimi ve din hizmetleri alaninda olmak
tizere egitimin ve okuryazarligin yayginlastirilmasi, refah projelerinin diizenlen-
mesi, saglik hizmetleri gibi pek ¢ok alanda 6nemli roller {istlenmeye devam et-
mektedir. Medreselerin toplum igerisindeki merkezi roliiniin, devletin kamu hiz-
metlerini sunmadaki yetersizligiyle birlikte, kurulustan itibaren i¢inde bulun-
dugu sosyo-Kkiiltiirel ¢evresinin destegini almasindan ve onunla biitiinlesmesin-
den kaynaklandig1 anlasiimaktadir.

Niifusunun tamamina yakini Miisliiman olan Pakistan’da devletin din
hizmetlerini sunma, denetleme ya da finanse etme konusundaki fonksiyonlari
yok denecek kadar azdir. Federal diizeyde yer alan Din Isleri Bakanligi'min temel
fonksiyonu, hac islerinin organizasyonundan ibarettir. Pakistan’da din hizmetle-
rinin neredeyse tamami, Islami ekollere bagli medreseler tarafindan karsilan-
maktadir. Medreseler din hizmetlerini sunmanin yan sira, temel amaglar: olan
Islam egitimi saglamada da merkezi bir role sahiptir. Genel egitim sistemi igeri-
sinde yer alan ve oldukga yiizeysel bir igerige sahip olan “Islamiyat” derslerinin
disinda, ¢ocuklarinin din egitimi almasini isteyen aileler icin devletin sundugu
herhangi bir bagka se¢enek bulunmamaktadir. Bu durumda Pakistan toplumu
i¢in din hizmetlerinde oldugu gibi Islam egitiminde de merkez medreseler ol-
maktadir. Bireylerin ve toplumun din egitimi ihtiyact bu kurumlar sayesinde
karsilanmaktadir. Ayrica Pakistan’daki ¢ogu medresenin kizlara yonelik ayr1 su-
beleri bulundugu, medrese temsilcileri tarafindan ifade edilmektedir. Boylece iil-
kenin en {iicra yerlerine kadar kurulan medreseler devlet tarafindan ihmal edil-
mis genis bir niifusa egitim ve sosyal hareketlilik imkani saglamaktadir ( Asla-
maci, 2013).

Pakistan toplumunda dinin ve medreselerin rollerine paralel olarak, med-
rese Ogrencilerine genis bir istihdam alani saglanmaktadir. Medreselerin yetistir-
dikleri 6grenciler basta din hizmetleri ve kendi medreselerinde istihdam edil-
mekle birlikte, askeriyede hatip, Islami bankalarda danisman, diger okullar ve
tiniversitelerde Arapga ve islamiyat dersleri 6gretmenligi gibi farkli alanlarda da
gorev alabilmektedir. Ayrica pek ¢ok medrese mezunu da Pakistan disinda farkl
tilkelerdeki Miisliimanlara yonelik din hizmetleri alaninda ¢alismaktadir. Genis
calisma alanlarindan dolay1 medrese mezunlari i¢in 6nemli bir igsizlik problemi-
nin olmadigl, bu agidan durumlarinin sekiiler okul mezunlarina gore daha iyi
oldugu ifade edilmektedir (Rahman, 2009:60-61; Ahmad, 2004:109; Bano, 2007).
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Pakistan medreselerinin popiilerligi ve statiileri biiyiik 6l¢lide akademik
kadrolarina baglidir. Cogu biiyiik medresede 6gretmenler genellikle mezun 6g-
renciler arasindan se¢ilmektedir. Ogretmen seciminde belirli bir sistem yoktur ve
medrese lideri temel belirleyici konumundadir. Ogretmen olabilmek igin aday ile
medrese liderinin arasindaki iliski 6nemlidir. Medreselerin tamamina yakininda
O0gretmen yetistirmeye yonelik 6zel bir program ya da sonrasinda hizmet ici egi-
tim yoktur. Ogretmenler genellikle 6grencilik yillarinda tecriibe ettikleri sekilde
mesleklerini siirdiirmektedir. Bununla birlikte bazi biiyiik medreseler sahip ol-
duklar1 aylik dergilerde 6gretmenlerini yazmaya tesvik ederek, onlarin alanla-
rinda gelismelerine 6nem vermektedir (Rahman, 2009: 65).

Pakistan’da medreselerin* fiziksel yapilari ¢ogunlukla geleneksel forma
uygun olarak iistii ortiilii bir i¢ avlunun ya da biiyiik medreselerde daha genis
iistii agik bir bahgenin odalari, dershaneleri ve yatakhaneleri igeren bir veya bir-
kag katlh yapilarla ¢evrelenmesinden olusmaktadir. Ozellikle kiiciik ve orta bii-
ylikliikteki medreselerde ciddi bir fiziksel yetersizligin oldugu gozlenmektedir.
Medreselerin tamamina yakininda 6gretim ortami geleneksel tarzda diizenlen-
mistir. Baz1 medreselerde farkli diizey siniflar igin birbirinden bagimsiz ayr
derslikler bulunmakta, diger bazilarinda ise dersler genis i¢ avlunun ya da cami-
nin her bir kosesinde yapilmaktadir (Aslamaci, 2013)

Pakistan’da medrese egitim sistemi, farkli asamalardan olusan 16 yillik bir
egitim siirecini kapsamaktadir. Ancak tilkedeki tiim medreseler bu egitim siire-
cinin tamamini saglayabilecek imkana sahip degildir. Medreseler biiyiikliikle-
rine ve Ozellikle 6gretim kadrolarina bagh olarak bu siirecin belirli asamalarin
sunabilmektedir. Pakistan Yiiksekdgretim Komisyonu resmi olarak, sadece bes
medrese egitim kurulunun verdigi Sahadet-i Alimiyye diplomasini tanimakta,
bu diplomay1 Arapca ve Islami ilimler alanlarinda master derecesine denk say-
maktadir. Bu siirecin asamalar1 ve genel egitim sistemindeki karsiliklar1 tablo
2’de gosterilmektedir:

4 Pakistan medreselerindeki egitim siirecine iliskin bilgiler aragtirmaci tarafindan ayn1 konu-

daki doktora calismas: icin 2013 yilinda Pakistan’a yapilan ziyaret sirasinda medrese tem-
silcileriyle yapilan goriismelerden, katilimli gdzlemlerden ve medreselerden alinan brosiir-
lerden elde edilen bilgilerden derlenmistir.
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Tablo 2: Medrese Egitim Siirecinin Asamalar1 ve Genel Egitim Siste-

mindeki Karsiliklar
Asamalar Ogrenim Genel Egitim Sistemin-
Stiresi deki Karsilig1
Hafizlik/Tecvid ve Kuran okuma/ib- | 5 yil Tlkokul
tidaiyya
Mutavassita 3yl Ortaokul
Saniviyya Amma 2yl Ortadgretim ilk kademe
Saniviyya Hassa 2 yil Ortadgretim ikinci ka-
deme
Aliya 2yl Lisans
Alimiyya 2yl Yiiksek lisans

Medrese egitim sisteminin baglangicini olusturan Ibtidaiyya diizeyi go-
gunlukla camilerde sunulmakla birlikte, medrese yapisi igerisinde de yer alabil-
mektedir. Genellikle 5-10 yas arasi Ogrencilerin katildig1 camilerdeki Nazira
programinda dgrencilere Kuran okumasi 6gretilmekte, kisa sureler ve dualar ez-
berletilmekte ve temel dini bilgiler verilmektedir. Medrese biinyesindeki ibtida-
iyye asamasinda ise farkli medreselere gore degismekle birlikte bu derslere ek
olarak Urduca, okuma yazma, temel matematik, Ingilizce gibi dersler de yer ala-
bilmektedir. Ayrica medreselerde bu ilk diizeyde nazira ile birlikte “hufz” ve “tec-
vit-kiraat” olmak {izere iki farkli program daha sunulmaktadir.

Mutavassita diizeyi ise, Saniviyya Ammadan itibaren baslayacak olan
ders-i nizamiye hazirlik niteligi tasimaktadir. Bu asamada da temel Islami ilim-
lere girisle birlikte cogu medresede sosyal bilgiler, matematik, Urduca, Ingilizce
gibi genel kiiltiir derslerine miifredatta yer verilmektedir.

Medrese egitim sisteminin temelini Saniviyya Amma diizeyinden baslaya-
rak Alimiyya kismina kadar 8 yillik siireci olusturan, orta ve yiliksekogretim dii-
zeylerine denk gelen ders-i nizami programi olusturmaktadir. Bu asama ikiser
yillik dort donemden meydana gelmektedir. Saniviyya Amma ve Saniviyya
Hassa asamalar1 ortadgretime, Aliya ve Alimiyya agsamalari ise yliksekdgretime
denk gelmektedir. Programin tamami sadece orta ve biiyiik medreselerde sunul-
makta yeterli fiziki yapis1 ya da kadrosu olmayan medreseler ise bir kismin ve-
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rebilmektedir. Okudugu medresede ders-i nizaminin tamamini alamayan 6gren-
ciler, aldiklar1 diplomalarla birlikte daha biiyiik baska medreselerde programin
kalan kismina devam edebilmektedir. Ozellikle Deobandi ve Birelvi ekollerine
ait baz1 biiyiik medreselerde ise ders-i nizamiden sonra “tahassus” olarak adlan-
dirilan tefsir, hadis ve fikih alanlarinda ihtisaslasmaya yonelik doktora derece-
sine denk gordiikleri iki yillik bir ek program sunulmaktadir. Ogrencilerin 8 yil-
lik ders-i nizamiyi daha erken bitirebilmesi s6z konusu degildir. Ogrenciler her
diizeydeki zorunlu olarak okutulan dersleri basariyla tamamlamak durumunda-
dir. Kiz subelerine sahip medreseler ise ders-i nizami programini kizlar igin 4
yilda sunmaktadir. Bunun gerekgesinin ise kizlarin evlenme ¢aglarinin gegme-
mesi ve ailelerin kizlar i¢in daha uzun egitimi kabul etmemesi oldugu belirtil-
mektedir (Aslamaci, 2013).

Pakistan’da farkli ekollere bagli medreselerin temel amaci, Islam’1 6gret-
mek ve alim yetistirmek seklinde ifade edilmektedir. Ancak bu amagtaki Islam’in
igerigi ve alimin niteligi ise sahip olunan Islam anlayisina gore sekillenmektedir.
Her medresenin benimsedigi Islam anlayis1 dogrultusunda bir Islam Ogretimi
sundugu, bu anlayis1 yaymak istedigi ve kendisine amag olarak belirledigi alime,
bu yoruma uygun nitelikler atfettigi anlagilmaktadir (Aslamaci, 2013).

Pakistan medrese egitim sisteminde Medrese Egitim Kurullarina baglh
medreseler, bu kurullar tarafindan belirlenen miifredat: okutmaktadir. Her kurul
yillik toplantilarinda okutulacak dersleri ve kitaplar: belirlemektedir. Ancak ge-
nel egitim sisteminde oldugu gibi medrese egitim sisteminde de dokuzuncu s1-
nifa kadar miifredatlarda belirli bir standartlasmanin oldugunu sdyleyebilmek
glictiir. Medrese egitim sisteminin temelini, geleneksel yapisina uygun olarak ge-
nel egitim sisteminde ortadgretim ve lisans diizeyine denk gelen ve 8 yillik 6gre-
timi kapsayan “ders-i nizami” miifredat: olusturmaktadir. S6z konusu midifre-
datta fikih, tefsir ve hadis 6gretiminin 6n plana ¢iktig1 ve Arapga Ogretimine
onem verildigi goriilmektedir. Farkli ekollere bagli medreselerin miifredatlarin-
daki esas farkliligin, benimsenen Islam anlayisina uygun olarak okutulan kitap-
larda kendisini gosterdigi anlasilmaktadir. Deobandiler medreselerinde Kur’an
ve siinnet temelli bir Islam anlayigini ve fikhi mezhep olarak benimsedikleri Ha-
nefiligi 6gretirken, Birelviler Pakistan folk gelenegini de iceren sufi-tasavvufi Is-
lam anlayisini ve yine Hanefi fikhim Islam Ogretilerinde oncelemektedir. Ehl-i
hadis ekolii medreselerinde Kuran ve siinneti esas alarak, her tirli fikhi mez-
hepler ile bidat ve hurafe icerisinde olduklarini sdyledikleri tasavvufi olusumlari
reddeden Suudi Arabistan’in Vahhabi anlaysi cizgisinde bir Islam sunumu yap-
maktadir. Cemaat-i Islami ekolii ise Islam’in hayatin tamamini kugatan bir yagam
tarzi oldugu diisiincesinden hareketle, sahip olduklari yenilenmeci, reformist Is-
lam anlayislarina uygun olarak medreselerinde bir Islam anlayis1 sunmakta ve
buna yonelik miifredatlarda Islam ve Ekonomi, Islam ve Siyaset gibi derslere de
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yer vermektedir. Pakistan’da yasayan Siiler de medreselerinde benimsedikleri
Imamiyye anlayisini ve fikihta Caferiligi islam 6gretilerinde temel yapmaktadir.

Medrese egitim sisteminde akademik takvim hicri takvime gore diizenlen-
mektedir. Bir 6gretim yili Sevval aymin (10. ay) ortasinda baglamakta, $Saban
ayina (8. ay) kadar devam etmektedir. Ramazan ay1 tatil olmaktadir. Medreselere
ogrenci kaydi Sevval ayinin ilk iki haftasinda yapilmaktadir. Ogrenci kabuliinde
medreselere bagh olarak farkli uygulamalar ve kriterler vardir. Ozellikle ders-i
nizami programindan itibaren biiyiik ve meshur medreselerde giris icin yazil
siavdan sonra adayin akademik basarisiyla birlikte ahlaki ve sosyal yeterlikle-
rini de goz oniinde bulunduran miilakat sinavlar1 yapilmakta ve bu sinav sonug-
larina gore 6grenciler kabul edilmektedir.

Medreselerde dersler bagli olunan kurul tarafindan belirlenen kitaplarin
okunmasi, anlasilmayan kisimlarin 6gretmen tarafindan agiklanmasi seklinde
¢ogunlukla anlatim yonteminde islenmektedir. Bununla birlikte 6gretmenin 6g-
rencilere ya da 6grencilerin 6gretmenlere soru sormasi da miimkiindiir. Ogren-
cilerin dersleri tekrar etmesi, ezberlenecek kisimlari ezberlemeleri ve ertesi
ginkii ders i¢in hazirlanmalar: esastir. Medresede her ders i¢in, medreselerin
kendisi ve bagh olduklar: kurullar tarafindan diizenlenen sinavlar bulunmakta-
dir. Ders-i nizami programi boyunca yil ortalarinda ve sonlarinda medreselerin
kendi sinavlar1 yapilmaktadir. Ancak her yilin sonunda ayn1 zamanda bagh olu-
nan medrese kurulu tarafindan da sinav yapilmaktadir. Ogrencilerin derslerden
basarili sayilmasi i¢in en az 100 iizerinden 40 puan almas: ve yilsonu yapilan si-
navlardan ge¢mesi gerekmektedir. Sinavlardan basarisiz olan 6grencilere yil tek-
rar1 yaptirilmaktadir. Ders-i nizami programinin her asamasi sonrasinda yani her
iki yilsonunda basarili 6grencilere hem medrese tarafindan, hem de bagli olunan
medrese kurulu tarafindan diploma ve derslerden alinan puanlar: gosteren belge
verilmektedir.

3- Imam-Hatip Modelinin Pakistan Medrese Egitim Sistemiyle
Kargilagtirilmasi

Islam egitim geleneginin Sel¢uklu-Osmanli-Tiirkiye cizgisinde geldigi
noktay1 temsil eden Imam-Hatip modeli ile Hint alt kitasi medrese geleneginin
bir parcas1 olan Pakistan medrese egitim sistemine bakildiginda, aralarinda
onemli farkliliklar goze ¢arpmaktadir. Bu farkliliklarin 6ncelikle her iki yapinin
iginde bulunduklari tilkelere iliskin temel farkliliklardan kaynaklandig: anlasil-
maktadir. Pakistan, anayasal olarak yonetim seklini Federal Islam Cumhuriyeti
olarak tanimlamaktadir. Tiirkiye ise anayasal olarak demokratik, laik, sosyal bir
hukuk devletidir. Pakistan yetkilerin genel olarak eyaletlere birakildig: federal
bir Islam Cumhuriyeti iken, Tiirkiye yetkilerin merkezde toplandig1 bir Cumhu-
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riyettir. Pakistan’da din hizmetlerinin diizenlenmesinde ve din egitiminin sunul-
masinda devletin yok denecek kadar az sinirli bir rolii varken, Tiirkiye kendine
ozgii laiklik anlayis ile din hizmetlerinin devlet tarafindan karsilanmas: ve din
egitimi ve 0gretiminin devletin denetimi ve gozetimi altinda yapilmas: yolunu
benimsemistir. Tki iilke arasindaki bu temel farkliliklar dogal olarak her iki egitim
gelenegini de etkileyerek farklilagtirmaktadir. S6z konusu bu farkliliklar: su se-
kilde siralamak miimkiindiir:

Pakistan’da medreseler bagimsizlik sonrasinda da paralel bir egitim sis-
temi olarak varliklarini stirdiirmiistiir. imam—Hatip okullar1 ise Cumhuriyetin
basinda Tevhid-i Tedrisat Kanunu ile Tiirk Milli Egitim Sisteminin igerisine dahil
edilmistir. Bu nedenle paralel bir egitim sistemi olarak medreseler kendi yonetsel
yapilanmalarina sahipken, Imam Hatiplerin i¢inde yer aldiklar: milli egitim sis-
teminden bagimsiz, kendilerine 6zgii bir yonetsel yapilanmalar: yoktur. Pakistan
medrese egitim sisteminin yOnetsel yapilanmasinin basinda {ilkede bulunan
farkl1 Islami ekoller tarafindan kurulmus “Wafaq” adi verilen Medrese Egitim
Kurullar1 yer almaktadir. Bu kurullar kendilerine bagli medreselerde
standartlasmay1 saglamaya calismaktadir. Imam-Hatip okullarindaki her tiirlii
egitim faaliyet ve islemlerinin planlanmasi, ytiriitiilmesi, denetim ve degerlen-
dirmesi ise Milli Egitim Bakanlig1 tarafindan yapilmaktadir.

Tiirkiye’deki biitiin Imam-Hatip okullar1 devlet okuludur. Ozel tegebbiis-
ler tarafindan ag¢ilmis herhangi bir 6zel imam—Hatip Okulu bulunmamaktadir.
Pakistan’da ise medreselerin tamami1 devletin herhangi bir destegi ve denetimi
olmaksizin cesitli Islami gruplar ve ekoller tarafindan agilmis 6zel kurumlardir.
Imam-Hatip okullarinin finansmani egitime ayrilan biitge icerisinden devlet ta-
rafindan karsilanmakta iken, medreselerin temel finansman kaynagi hayirsever-
ler tarafindan yapilan goniillii bagislardir.

Imam-Hatip okullarinda gorev yapan 6gretmenlerin hizmet dncesi egitim-
leri, tilkedeki diger tiim 0gretmenler gibi iiniversiteler tarafindan yiiriitiilmekte-
dir. Ogretmenlerin secimi belli bir sistem igerisinde merkezden yapilirken, med-
reselerde ise 6gretmenler genellikle mezun 6grenciler arasindan segilmektedir.
Ogretmen seciminde belirli bir sistem yoktur ve medrese lideri temel belirleyici
konumundadir.

Yonetsel yapilanma agisindan bakildiginda genel egitim sistemi igerisinde
yer alan ve tamami devlet okulu olan Imam-Hatip okullari medreselere gore
daha iyi yapilanmis durumdadir. imam—Hatip okullarmin acilmasi, egitim-ogre-
tim siirecinin diizenlenmesi, yonetim ve 6gretmen kadrosunun olusturulmasi,
ogrenci kabulii vs. tamamen ilgili yonetmelikler ¢ercevesinde belirlenmis bir dii-
zen igerisindedir. Medreseler ise her ne kadar bagl olduklar1 Medrese Egitim
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Kurullar ile baz: standartlara sahip olsalar da, bu kurumlarin agilmasinda, yo6-
netici ve 6gretmen kadrosunun olusmasinda, 6grenci kabuliinde sistemli bir ya-
pinin oldugunu séyleyebilmek giictiir.

imam—Hatip okullar1 2012 yilinda yapilan degisiklikle Tiirk egitim sistem
igerisinde ortaokul ve lise kademelerine denk hale getirilmistir. 5-8. sinuflar
Imam-Hatip Ortaokulunu, 9-12. siiflar ise Iimam-Hatip Liselerini olusturmakta-
dir. Medrese egitim sistemi ise farkli asamalardan olusan 16 yillik bir egitim sii-
recini igerse de, bu siirecte medrese egitim gelenegine uygun olarak 6zellikle or-
ta0gretim ve lisans diizeyine denk gelen ve ders-i nizami olarak adlandirilan ki-
sim medrese egitiminin temelini olusturmaktadir. Medrese egitim siirecindeki
mutavassita diizeyi Imam-Hatip ortaokullarinin {i¢ yilina, ders-i nizaminin ilk
dért yili olan sanaviyya amma ve sanaviyya hassa ise Imam-Hatip Lisesi diize-
yine es deger olmaktadir. Bu bakimdan medrese egitim sistemi, ilkokuldan yiik-
sekogretime kadar paralel bir sistem olarak, imam-Hatip okullarina gére daha
uzun bir 6gretim siiresine sahiptir.

Imam-Hatip okullarinin lise kisminin yasa ve yonetmeliklerde belirtilen-
lerden hareketle amaglari, din hizmetlerini yerine getirmek tizere nitelikli din go-
revlileri yetistirmek ve ayni zamanda 6grencilerini yiiksek 6grenime hazirlamak-
tir. Ayrica bu okullar bir pargas: olduklar1 Tiirk egitim sisteminin genel amagla-
rinin da gergeklesmesine ¢alismaktadir. Buna karsilik Pakistan’da farkli ekollere
baglh olarak kurulan medreselerdeki egitimin temel amaci Islam’1 gretmek ve
alim yetistirmek seklinde ifade edilmektedir. Ancak bu amactaki Islam’in igeri-
ginin ve alimin niteliginin ise sahip olunan Islam anlayisina gore sekillendigi an-
lagilmaktadir. Her medrese benimsedigi Islam anlayis1 dogrultusunda bir fslam
O0gretimi sunmakta, bu anlayis1 yaymak istemekte ve kendisine amag olarak be-
lirledigi alime, bu yoruma uygun nitelikler atfetmektedir. Medreselerin alim ye-
tistirme ve benimsenen Islam anlayisini yayma seklindeki amaci imam—Hatip
okullar i¢in s6z konusu degildir.

Imam-Hatip okullar1 ve medreseler ifade edilen bu amaglarinin yaninda
i¢inde yer aldiklar1 toplumda farkli iglevler de {istlenmektedir. imam-Hatip okul-
lar1 hedef kitlesinin taleplerinin gesitliligi karsisinda resmi sdyleme yansimasa da
ortiitk amag ve islevler de iistlenmis durumdadir. Bu okullar anayasal olarak dev-
letin gozetim ve denetimi disinda din egitimi ve 6gretimi yapmanin miimkiin
olmadigi Tiirkiye’de, toplumun din egitimi ihtiyac1 ve talebine en 6nemli karsilik
olmaktadir. Pek cok aile ¢ocuklarini bu okullara gondererek onlarin hem dini
egitimlerini almalarini, hem de genel egitimden mahrum olmamalarini istemek-
tedir (Cakir vd.;2004:129-130; Eksi, 2005, Ozensel vd.; 2012:48-49,77). Ayrica bu
okullar bagortiisii ve bazilarinda karma egitime yer verilmemesi gibi meselelere
bagh olarak toplumun muhafazakar kesimi i¢in kiz ¢ocuklarinin okutulmasina
olanak saglamaktadir.
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Medreseler ise devletin topluma din hizmetleri ve din egitimi sunmada
yok denecek kadar sinirh role sahip oldugu Pakistan’da, bu hizmetleri tistlen-
mektedir. Pakistan toplumu i¢in din hizmetlerinde ve Islam egitiminde merkez,
alternatifsiz olarak medreselerdir. Bu temel islevlerine ek olarak medreseler, Pa-
kistan toplumunda devlet tarafindan ihmal edilmis genis bir niifusa egitim ve
sosyal hareketlilik imkan: saglamaktadir. Sunduklar: ticretsiz egitim ve diger
olanaklar ile 6zellikle imkani olmayan yoksul 0grenciler arasinda egitimin ve
okuryazarlifin yayginlasmasinda 6nemli rol oynamaktadir. Medreseler de
Imam-Hatip okullarinda oldugu gibi genel okullara kizlarini1 géndermek isteme-
yen ailelere segenek olusturmaktadir. Ayrica medreseler i¢inde bulundugu top-
luma egitim ve din hizmetleri sunmanin yar sira basta saglik olmak {izere yok-
sul insanlara yonelik gesitli refah programlar ytirtitmektedir. Ayni zamanda ¢ev-
relerindeki insanlarin karsilastiklar: ihtilaflarda ve sosyal problemlerde uzlastir-
maci rol {istlenmektedir.

Imam-Hatip okullarindaki binalar ve Ogretim ortamlarinin, yapi ve
imkanlar bakimindan medreselere gore daha iyi durumda ve donanimda oldu-
gunu soylemek miimkiindiir. Bu okullarin ¢ogunlugunda fen ve bilgisayar labo-
ratuarlari, kiitiiphane, spor alanlari, konferans salonu, kantin gibi imkanlar bu-
lunmaktadir. Bu okullarda derslikler sinif diizeylerine gore ayr1 ayr1 diizenlen-
mekte ve siniflarda sira, masa, tahta gibi arag-gereclerin yaninda, bazilarinda bil-
gisayar, projeksiyon gibi arag-geregler de yer alabilmektedir. Medreselerde ise
fiziki yap1 ve 6gretim ortamlar1 bakimindan, bazi koklii ve biiyiik medreseler ha-
ri¢, cogunlugunda ciddi sikintilar goze carpmaktadir. Bazi medreselerde her sinif
diizeyi icin ayr1 derslikler olusturulmusken, diger bazilarinda ise derslikten zi-
yade cami ya da avlunun farkl: kisimlar: derslik olarak da kullanilabilmektedir.
Medreselerin genelinde dersliklerde masa, sira gibi materyaller bulunmamakta-
dir (Aslamaci, 2013). Medreselerin bazilarinda kiz 6grencilere yonelik ayr1 sube-
ler yer alirken, Imam-Hatip okullarinda da karma egitim olabildigi gibi imkanlar
Olciistinde okul ya da derslikler kiz ve erkek 6grenciler i¢in ayr1 ayr1 diizenlen-
mektedir.

imam—Hatip okullarina 6grenci kabulii ve sartlar ilgili yonetmelikler cer-
¢evesinde yapilmaktadir. Bu okullarda genellikle sinif tekrari, okula ge¢ baslama
gibi istisnai durumlar disinda ayni yas grubundaki 6grenciler ayni sinuflarda 6g-
renim gormektedir. Medrese sisteminde ise 6grenci kabuliinde standartlasmis
bir uygulama yoktur. Bazi biiyiik medreseler kendi kurallarina gore giris sartlari
belirlerken, diger cogu medrese de 6grenci kabulii i¢cin herhangi bir sart yer al-
mamaktadir. Medrese egitiminin bazi asamalari i¢in iist yas sinir1 belirlense de
farkli yaslara sahip 6grenciler ayni sinifta yer alabilmektedir.

Akademik takvim Imam-Hatip okullarinda miladi, medrese sisteminde ise
hicri takvime gore diizenlenmektedir. imam—Hatip okullarinda ders yili1 en az 180
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is giintidiir. Ogretim yili iki yariyilldan olusmaktadir. Birinci yariyil genellikle
Eyliil aymnin ikinci haftasinda baslar ve Ocak ayimin sonunda biter. Tkinci yar1yil
ise genellikle Haziran aymin ikinci veya iiglincii haftas1 sonuna kadar devam
eder. Iki yariyil arasinda iki hafta siireli yariy1l tatili ve ders yilinin biriminden
sonra yaklasik ii¢ aylik yaz tatili vardir. Okullarda haftanin bes giinii 6gretim
yapilmakta, Cumartesi ve Pazar giinleri ise haftalik tatili olusturmaktadir. Med-
reselerde ise genellikle 6gretim y1il1 Sevval ayinin (10. ay) ortasinda baslamakta,
Saban ayina (8. ay) kadar devam etmektedir. Ramazan ayz1 tatil olmaktadir. Haf-
talik tatil giinii ise Cuma giintidiir. Haftanin diger 6 giiniinde medreselerde 6g-
retim yapilmaktadir. Boylece medreselerde imam-Hatip okullarina gore yil ige-
risinde daha fazla giinde 6gretim yapildig: anlasilmaktadir (Aslamaci, 2013).

imam—Hatip okullarmin ders cizelgeleri ve okutulan derslerin 6gretim
programlar1 Milli Egitim Bakanliginin ilgili birimleri tarafindan merkezi olarak
hazirlanmakta ve iilkedeki biitiin Imam-Hatip okullarinda aym miifredat uygu-
lanmaktadir. Pakistan medreselerinde ise 0zellikle ortadgretim ve lisans egiti-
mine denk gelen ders-i nizami programinda okutulacak dersler ve kitaplar, her
medresenin bagli oldugu Medrese Egitim Kurulu tarafindan belirlenmektedir.
Bununla birlikte medreseler bu miifredata ek olarak kendi imkanlar1 6l¢iisiinde
dersler de ekleyebilmektedir. Medrese sisteminde ilk ve ortaokul kademesinde
de medreseler kendilerinin belirledikleri programlar1 ve miifredat: takip etmek-
tedir.

Imam-Hatip okullarinin miifredatinda mesleki alan dersleri olarak isim-
lendirilen dini derslerle birlikte kiiltiir ve fen alanlarina yonelik sekiiler derslere
de yer verilmektedir. Bu miifredatlardaki derslerin yaklasik % 40’1 dini, % 601
ise kiiltiir ve fen derslerine ayrilmakta ve bu oran genel olarak hazirlanan tiim
miifredatlarda korunmaktadir. Medrese egitim sisteminde de 6zellikle 11 Eyliil
sonrasi daha yaygin olarak ibtidaiyya ve mutavassita asamalarinda dini derslerle
birlikte ingilizce, Urduca, Matematik, Sosyal bilgiler, Fen bilgisi gibi derslere yer
verilmektedir (Aslamaci, 2013).

Imam-Hatip okullarinin miifredatinda yer alan kiiltiir ve fen alanlarina
yonelik sekiiler dersler, kendi formasyonlarina uygun bir anlayisla, dini bakis
agisindan bagimsiz bir sekilde bu okullarda yer almaktadir. Bu derslerin 6gret-
menleri liniversitelerin kendi alanlariyla ilgili boliimlerinden mezun olmaktadir.
Bu dersler diger mesleki dersler gibi Imam-Hatip okullarinda okuyan biitiin 6g-
renciler i¢in zorunlu olarak okutulmaktadir. Medrese miifredatinda yer alan se-
kiiler dersler icin ise aymu sekilde sdylemek giigtiir. Bu dersler genellikle medrese
hocalari tarafindan verilmektedir. Ozellikle ders-i nizami programi sirasinda su-
nulan sekiiler dersler bazi medreselerde istege bagli olarak verilmekte, biitiin 6g-
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renciler i¢in zorunlu tutulmamaktadir. Bu derslerin 6gretmenleri ve 6gretim or-
tamlari itibariyle kendi formasyonlarindan ziyade dini bir bakis ile sunuldugunu
sOylemek miimkiindyir.

imam—Hatip okullarinin miifredatinda yer alan temel Islam bilimlerini
olusturan derslerde eklektik bir yaklasimla belirlenmis, Siinni Islam’a ait inang,
ibadet ve ahlak esaslarina yonelik konularin 6gretildigi goriilmektedir. Buna kar-
silik Pakistan medreselerinde okutulan dini derslerde ise her medrese kendi Is-
lam anlayisina uygun olarak bir Islam sunmaktadir. islam ogretiminde ekollerin
kendi Islam anlayislarinin disinda herhangi bir stizge¢ yoktur.

Imam-Hatip okullarinda ve medreselerde 6lcme ve degerlendirme temel
olarak her ders icin belli araliklarla yapilan sinavlarla gergeklestirilmektedir. Og-
rencilerin derslerden basarili sayilmalar: icin imam—Hatip okullarinda 100 tize-
rinden en az 45, medrese egitim sisteminde ise 100 {izerinden en az 40 almas:
gerekmektedir. Imam-Hatip okullarinda 6grenciler derslerini basariyla tamam-
ladiklarinda, okuduklar1 okullarin isimlerinin ve not ortalamalarinin yazili ol-
dugu ortaokul ve lise diplomasini almaktadir. Medreselerde de ders-i nizami
programinin her asamasi sonrasinda yani her iki yilsonunda basarili 6grencilere
hem medrese hem de bagli olunan medrese egitim kurulu tarafindan diploma ve
derslerden alinan puanlar: gosteren belge verilmektedir.

4- Imam Hatip Modelinin Pakistan’da Uygulanabilirligi

Imam-Hatip modelinin 6zellikleri olan devletin denetim ve gdzetimi al-
tinda bulunmasini; genel egitim sistemi igerisinde yer almasini; miifredatinda
dini ve sekiiler derslerin birlikte, modern egitim tarzinda sunulmasini; sosyo-
kiiltiirel gevresiyle biitiinlesmesini ve sunulan Islam anlayisini Pakistan 6zelinde
ayr1 ayr1 degerlendirmesini yapmak, genel olarak bu modelin uygulanabilirligi
konusunda fikir edinmede agiklayic olacaktir.

Imam-Hatip modelinin temel 6zelliklerinden birisi, devletin denetim ve
gozetimi altinda ve kamu sektoriinde yer almasidir. Pakistan’da ise kurulustan
itibaren din hizmetleri ve din egitimi sunmada yeni kurulan devlet sorumluluk
iistlen(e)memis, bu alanlar1 sémiirge déneminde oldugu gibi, Islami grup ve
ekollere birakmistir. Boylece {ilke tarihi boyunca din hizmetleri ve din egitimi
devletin herhangi bir denetim ve destegi olmaksizin kurmus olduklar1 medrese-
ler araciligiyla, Islami gruplar tarafindan yerine getirilmistir. Bu nedenle imam-
Hatip modelinin devletin denetim ve gozetimi altinda kamu okullarinda yer al-
masi seklindeki 6zelligi, Pakistan'in mevcut din-devlet iliskisi icerisinde uygula-
nabilir goziikmemektedir.
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Imam-Hatip modelinin ikinci 6nemli 6zelligi paralel bir sistem olmayip
genel egitim sistemi igerisinde yer almasidir. Pakistan’da ise egitim sistemi Ingi-
liz somiirge yonetiminden devralindig gibi ¢ok yapili bir goriiniim arz etmekte-
dir. Ulkenin egitim manzarasini devlet okullari, 6zel okullar ve medreseler olus-
turmaktadir. Cumhuriyet 6ncesi Osmanli devletinin son dénemindeki egitim
manzarasina benzer bu durumun degistirilmesi ve egitim kurumlarimin tek bir
sistem altinda toplanmasi, Pakistan’da gii¢lii merkezi yonetim yapisi ve buna y6-
nelik devlet mekanizmasi olmadig1 i¢in miimkiin gézitkmemektedir. Bu nedenle
imam—Hatip modelindeki gibi medreselerin genel egitim sistemi igerisine alin-
masi, mevcut durumda uygulanabilir degildir.

Imam-Hatip modelinin {iciincii 6zelligi miifredatlarinda dini ve sekiiler
derslerin zorunlu olarak modern tarzda birlikte sunulmasidir. Pakistan medre-
selerinde de 6zellikle ders-i nizami 6ncesinde ilk ve orta kademesinde miifreda-
tin, 11 Eyliil sonras1 yiiriitiilen reform ¢aligmalar: sonucunda daha yaygin olmak
{izere, dini derslerle birlikte sekiiler dersleri igerdigi goriilmektedir. Imam-Hatip
okullarinin miifredatlara iliskin bu 6zelligi medrese miifredatlarinda da gelisti-
rilebilir goziikmektedir. Zaten pek ¢cok medrese miifredatinda alt yap1 ve nitelik
olarak sorunlar olsa da bu derslere yer vermektedir. Bu konudaki temel agmaz,
bu dersler icin 6gretim kadrosu ve 6gretim alt yapisinin yetersizligidir. Bu ne-
denle Imam-Hatip tecriibesinin Pakistan medreseleri icin 6ncelikli olarak miifre-
datla birlikte, egitim anlayisi, yaklasimi, arag-gerecleri, materyali, yontem ve tek-
nikleri gibi egitim siirecine iliskin konularda model olmasi gerektigini sdylemek
mimkiindiir.

Imam-Hatip okullarinin diger bir 6zelligi, bu okullarda devlet denetimli
bir Islam sunumudur. Buna karsilik Pakistan medreselerinde ise her Islami ekol
kendi medreselerinde, kendi islam anlayislarina uygun bir islam Ogretimi sun-
maktadir. Islam ogretiminde ekollerin kendi Islam anlayislarinin disinda her-
hangi bir siizge¢ bulunmamaktadir. Bu nedenle devletin herhangi bir denetim ve
kontrol mekanizmasi olmayan Pakistan medreselerinde Islam sunumunun
Imam-Hatip okullarindaki gibi bir sekle biiriinmesi, mevcut yapida kisa vadede
miimkiin gozitkmemektedir. Bu konudaki iyilestirmeler ve medreselerdeki Is-
lam sunumunun yeniden ele alinmasi, medrese temsilcileriyle girisilecek diya-
loga dayal1 bir siiregten sonra miimkiin olabilir.

Sonug

Imam-Hatip modelinin 6zelliklerinin ayr1 ayr1 Pakistan dzelinde degerlen-
dirilmesinden hareketle, bu modelin biitiin 6zelliklerinin bir blok olarak alinip
Pakistan’a tasinmasi uygulanabilir degildir. Buna karsilik modelin bazi unsurla-
rinin ya da 6zelliklerinin uyarlanabilir oldugunu sdylemek miimkiindiir. Pakis-
tan’da ytiriitiilen medrese reform calismalarina bu model, 6ncelikli olarak egitim
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siirecine iliskin miifredat, egitim anlayisi, yaklasimi, materyali, yontem ve tek-
nikleri gibi konularda katk: saglayabilir. Bunun 6tesinde din devlet iligkilerine
bagh olarak medreselerin toplum igerisindeki konumlarini ve rollerini etkileye-
cek ve koklii yasal diizenlemeleri gerektirecek, din hizmetlerinin diizenlenmesi
ve din egitiminin sunumu gibi konularda bu modelin tecriibesinin aktarimi mev-
cut durumda gii¢ goziikmektedir.
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Dini- Manevi Sistemler ve insan Tasavvurlan iliskisi
Baglaminda Din, Ahlak ve Tasavvuf

Liitfi BOZKALE*

Ozet- insan ve onun icinde yasadigi sosyal diizeni insa etmede 6nemli rol oynayan dini-manevi sis-
temler ve ideolojik-felsefi sistemler, beseriyetin baslangicindan beri varligin stirdirmektedir. Ente-
lektiiel diizeyde, ortagagdan gilintimiize kadarki donemde ideologlarin, 6zellikle siyaset tizerine kafa
yoran diisliniirlerin, iizerinde durdugu daha modern ve akilci bir sistem arayisi giiniimiizde de de-
vam etmektedir. Probleme bu agidan bakildiginda, din ve onun dikey anlamdaki manevi y6ntemi,
bilfiil faal Hakikat diizleminde kendini bize sunar. Dini sistemler vahye dayanan sistemler oldugu icin
kutsal ve temel yonleri ile beser tecriibesinden daha yiiksek bir kategoridedir. Buna gére Manevi
sistemlerde asil ve kutsal olan dindir. Dini yorumlar ise dinin sonucu olan olgulardir. Din insanin
Yiice Tanr’'nin emirlerine siki sikiya baghligidir ve boyle algilandiginda tarihi stirecteki tecriibelere
gore insanliga daha ¢ok baris ve mutluluk getirmistir. Bu ¢alismamizda; din, ahlak ve mistisizm bas-
1181 altinda konunun spesifik yonlerini ve dini bilginin sahihligi konusunu ele almaya ¢alisacagiz.
Anahtar Kelimeler: Akilc1 yontem, Tasdik Yontemi, Din, ahlak, tasavvuf

Abstract: Religious -Moral Systems and Human Relation shipin theThinking in the Contexs of
religion, ethics and mysticism

He lives in the human and social order to build systems that play an important role in religious and
ideological systems since the beginning of the existence of the humanities has been solved. Almost
all of this intellektual level, attempts in their problems and missing directions. The problem from this
perspektive; religion and its vertical overhang, meaning that the spiritual method. Actually little un-
sure at times religion present us its realities method. What we experience in holy we are saying as
religion and is a basic aspect of category the real and sacred on is religion. As the religion and funda-
mental aspects with banks is a higher category from the of human experience As a result of religion
are cases with religious comments. Religion is tightly connected to the orders of God. And that has
brought more peace and happiness to humanity according to the historical experience detected.In
this study; religion, morality and religious experience knowledge of spesific aspects of the topik un-
der the title and also religious.

Key Words: Rational-amprik method, Attestation method, religion, ethics, mysticism.
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Giris

Insam1 insa etme iddiasindaki modern diisiince; olgu ve kavramlardan
yola ¢ikarak kendi diinya goriisiinii ve kendi deger sistemini olusturmustur. Bi-
limsel bakis agisinin yon verdigi bu sistemde; 6zgiin nesnel bilgi ve ampirik diiz-
lemde sistemli bir 6rgiiyle olusmus, olgu-deger ayrimina giden Bati felsefesinin
ciddi bir etkisi vardir. Bu prizmadaki bilimsel diisiince, ayn1 zamanda yatay diiz-
lemde olusmus Dogu- Bat1 kiiltiir mirasini da igine alarak beseri gelenekten sii-
zerek elde ettigi tecriibeyle, daha yasanabilir ve akilci bir diinya goriisii igin, en-
telektiiel bir caba sarf etmektedir. Sosyal ve siyasal diizenin miikemmelligi i¢in
nesnel degerler prizmasi iizerinden, olgu ve diisiince anlayisina yon veren Bati
distincesi, agikca ifade edecek olursak iktisat ve sivillesme konusunda oldukga
ileri bir seviyeye ulagmistir. Insanoglunun ‘ideali’ tanimlama siirecinde Bat1 diin-
yast on dokuzuncu yiizyila kadar 6zellikle iki kaynagin otoritesine bagvurmus-
tur: Bunlardan bir tanesi Eski ve Yeni Ahit iken, digeri ise stiphesiz antik Yunan
ve Roma diisiincesiydi. Boylece antik ¢ag bilgisi, ideali arayan modern insanin
gereksinim duyacag biitiin siyaset, felsefe veya etik bilgisini sunan bir kaynak
olarak kabul gérmiistiir.'Ronesans’tan sonra zamanin dairesel bir sekilde ilerle-
digi varsayimina dayanan, antik ¢ag kaynakl bilgi; yiikselis-¢okiis dongiisii
iginde tarihin tekrar edecegi tezine dayandirilmis, felsefe ve etik ise Hristiyanlik
Ogretilerine yakin bir baglayicilik kazanmistir. Aydinlanmanin etkisindeki tarih-
ciler de, ¢cagdaslar1 olan filozoflardan biraz farkli olarak, heniiz dongitisel tarihi
tamamen reddedip, dogrusal tarih anlayisini benimsemeden ve siyaset biliminin
giinlimiizde 6grettigi gibi “cokiisiin engellenebilecegini” séylemeden dnce, antik
tarihten sadece idealin degil ideal olmayanin da dgrenilebilecegine inandilar.?
William Robertson’un* ifadesiyle: Avrupa “insanoglunu onurlandiracak mutlu
bir siyaset sistemini, ideal yonetim arayis: icinde modernlik ve medenilik kav-
ramlar1 {izerine kurmustur.”? Fakat i¢inde yasadigimiz ¢agin temel problemle-
rinden olan insan aklinin; insanin mutlulugu ve yetkinlik arayisina dair sorula-
rina, doyurucu cevaplar bulup bulamayacag1 sorunu ortada durmaktadir.

I C. Akga Atag,, “Britanya igin Imparatorluk Dersleri” Dogu Bat: Diisiince Dergisi, Nisan
2007, Say1 40, Dogu- Bat1 Yayinlar1 Ankara 2007, s. 163.

2 Atag a.g.m., s. 164.

William Robertson, ( 1721-1793) Iskog aydinlarindan olup kraliyet tarihgisi olarak go-
rev yapmis olan diisliniir, Edindurhg Universitesinde miidiirlitk gibi 6nemli vazife-
lerde bulunmustur. David Hume, Adam Smith ve Adam Ferguson gelenegini takip
eden iinlii diisiiniir, medeni toplumlarin gelisimini konu edinen felsefi incelemeleriyle
tin yapmis ve Avrupa felsefe tarihine yon veren simalardan biri olmustur.

3 Atag, a.g.m., s. 168.
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Platon, ruhun asli kaynagindan koparak diinyaya gelmesiyle hayatin bas-
lad1gini, dolayisiyla bu diinyada insana hayat veren prensibin ruh oldugunu soy-
ler. Insan tecriibesine soyut cevherler olarak konu olan idealar, sarih bir ifadeyle
belirtmemiz gerekirse; insan1 insan yapan ve ondaki iradenin tezahiirleri olan
metafizik degerler, bize ait 6zsel degerlerdir ve idrakimize konu olan bu deger-
lerden bigane kalamayiz. Bu noktada oniimiizde iki imkan kaliyor: Ya bu ideler
fitratimizda mevcuttur. Yahut da ruhumuz onlar1 daha 6nceleri gérmiis olmali-
dir. Bu yiizden de biz, algiladigimiz bu keyfiyetle her iki durumda da erdemli
olmanin gecerli ve zaruri olduguna inaniriz.# Farabi, Platonun idealar {izerine
kurulu devlet ve siyaset felsefesini gelistirerek (el-Medinetii’l-Fazila) Erdemli Se-
hir ve Erdemli Toplum’un niivelerini Islam felsefesi normlarinda tespit etmistir.

Giiniimiizde beser tecriibesine Post-modern kaliplarla sunulan sistem; sa-
dece nesnel yetkinlige odaklanip, dis goriiniis ve gorsellige onem veren, manevi
ve i¢sel ruhi degerler olan dinden ve dini degerlerden siiphe etme ve bunun so-
nucu olarak sunulan modernlik ve modern toplum modelidir. Erdemli toplumda
ise sahih iman ve dogru bilgi temelinde, iyi davranista bulunmak esastir. Bu ise
tasdiklere dayanir. Temel inanglardan olusan imanimiz, bu tasdiklerden olusur.
Bu hakikatler, zaman ve mekana gore degismeyen metafiziksel hakikatler olup,
bize Allah tarafindan peygamberler vasitasiyla bildirilen mutlak dogrulardir.
Toplumsal davrarus kaliplar1 goreceli, nesnel ve degiskendir. Bu anlamda insan,
yaptiklariyla toplumdaki baska insanlara 6rnek ve model olabilir. Fakat ortaya
konulan bu davranislar, tutum ve diisiinceler, kendi basina baskalarinda iyi bir
imaj olusturabilir de olusturmayabilir de hatta iyi bir imaj olusturmak adina ya-
pilanlar kotii bir imaj da olusturabilir.® Bu noktada kalkis noktasi, modernlik ve
imaj olamaz, dyleyse dogru kalkis noktasi; inang ve bilgi temelinde Hakikatin
nihai temsilcisi olan peygamberlerdir. Ciinkii hakikatin bilfiil varligin tecriibe-
mize sunan peygamberlerin ortaya koymus oldugu davranislar: genelde tiim
peygamberlerin temsil ettigi, 6zelde ise Hz. Muhammed’in 6rnekligini yaptig1
sahih din ve temelleri bu dine dayanan sahih siinnete dayanur.

Dini hakikatlerin biiyiik bir béliimiiniin anlatilmasinda uygun olan dil,
dolayli anlatima dayanan sanatsal dildir ve Islam dini en 6zlii ifadesini “Iman”,
“Islam” ve “Thsan” kavramlarmn biitiin icerim ve uzantilarimin terkibinde bu-
lur.” Makalemizin ana eksenini Hz. Peygamberin vurguladig1 bu ii¢ konunun,
agilimi olarak gérmemiz miimkiindiir. Islam medeniyeti ve onun insan yetis-
tirme diizeninin ana hatlari, bu {i¢lii vecih tizerinde kurulmus ve gelismistir.

4 Senail Ozkan, , Paradokslar Uzerinde Raks, Otiiken Yaynlari, Istanbul 2009, s. 158.
5 Ahmet Cevizci, Ortagag Felsefesi Tarihi, Asa Yayinlari, Bursa 2008, s. 143.

6 Ejder Okumus, “Erdemli Toplum ve Imaj Toplumu “ Diyanet Aylik Dergi, Say1: 273 Eyliil
2013, Ankara, s. 16.

7 Turan Kog, Islam Estetigi, iSAM Yay. Istanbul 2008, s. 7.
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Tarihsel siirecte insan1 egitme iddiasinda bulunan beseri sistemler; kendi-
lerine ait doktrin ve sistemlerini, kisacas1 insana ait temel degerleri, dar anlamda
ve indirgemeci bakis acilartyla olusturmuslardir diyebiliriz. Ornek olarak don-
giisel veya dogrusal tarih anlayislar: ¢ercevesinde diyalektigini; macerac bir {is-
tiin insan anlayis1 ve sonu gelmez ampirik arastirmalarla yipratilmis bir hakikat-
ler dizisi tizerine kuran bat1 uygarlig1, doga bilimleri alaninda elde ettigi basar1yi,
Sosyal bilimler ve insana ait degerleri gelistirme kuramlarinda elde edememistir.
Gerek dongiisel gerekse de dogrusal tarihgi bakis agilari, doga bilimlerine ait de-
terminist degerleri insana ait ruhsal, manevi alanlara da uygulama hatasina diis-
miistiir. Ortagagda Din, Yeni¢agda bilimin oynadig rolii ya da islevi yerine ge-
tirmistir. Fakat giiniimiizde Felsefeciler bir din ¢ag1 olarak algiladiklar1 Ortagag
felsefesiyle ilgili olarak birbirine taban tabana zit iki yanlisa diismektedirler. Bu
yanlislar ya abartili bir tarihselcilik ya da abartili bir tarih disilik yanlisidir. Bu
korliik veya sasiligin neticesinde diinya felsefesini tiimiiyle bir bat1 felsefesi veya
bat1 merkezli bir diisiince formu olarak gorme yanlisina diisiilmiistiir.8 Bu dii-
stince formuna gore Ortacagda dinin yoriingesinde olan felsefe ve metafizik go-
revini yerine getirememis bunun sonucunda Bat1 insani: “Eger Perikles*in ne-
rede yanlis yaptig1 iyi 6grenilirse modern ¢ag imparatorluklarinin hepsinin 6mrii
uzayabilirdi” demistir. Buna gore yanlis genisleme politikalarinin uygulandig:
imparatorluklarda giin gelecek “ortak baglarin neler oldugunu” kimse hatirla-
mayacakti. Yine antik diinyanin 6grettigi evrensel bir kural goz oniinde bulun-
duruldugunda, “ilerleme ruhu, kisa 6miirlii oldugu ve sonsuz caba gerektirdigi”
bununla beraber “yozlasma kaynaklari, kalic1 ve say1siz oldugu” icin gerileme ve
¢okiis kaginilmazdi. Ne de olsa insanoglu tarihsel siirecte er ya da geg, amacin-
dan uzaklagmus, talihsizlige veya refah ve zenginligin yol agtig1 kayitsizliga bo-
yun egmisti. Yine de insan antik diinyanin sundugu, ideal ve ideal olmayan em-
sallere baktiginda kacinilmaz sonunu engelleyebilirdi® gibi abartili bir alegorik*
yaklasim yanlisina diismiistiir.

Insan; bilgi iireten ve iirettigi bilgiye gore eylemde bulunan bir varlik ol-
masiyla diger canlilar arasinda 6zel bir yere sahiptir. Fakat insandaki bu eyleme
yon veren ve onu yozlasmanin esaretinden kurtaran: din, epistemoloji, etik ve
varlik bilim mirasidir. Mantik tarihgileri, Ortacag filozof ve teologlarinin mantik

8  Ahmet Cevizci, Ortacag Felsefesi Tarihi, Asa Yayinlari, Bursa 2008, s. 15.

Perikles: M. O. V. Yiizyilda yasamis Atinali devlet adamudur. Eleali Zenon ve Anaksagoras
gibi iinlii bilginlerin yaninda yetismis siyaset alaninda bagarili bir dahi olmustur.

9 Atag, a.g.m., s.176.

Sembollerle anlatilan metinlere alegori denir. Alegori, "yaygin acik egretileme (metafor)"
Ozelligi de gosterir.
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teorilerinin, modern teorileri de kismen 6nceledigini kanitlamislardir. Dahasi Di-
nin yon verdigi, dinsel bir icerige sahip olan bu felsefenin daha teknik bir episte-
molojisinin oldugunu belirtmislerdir.!

Insan veya toplum s6z konusu oldugunda entelektiiel diinyada sik sik
glindeme gelen bir baska konu, dinle bilim iliskisi {izerine olmustur. Burada, dini
bilgi ve bilimsel bilgi arasindaki iliskinin ne tiirden bir iliski oldugu konusu da
onem kazanmaktadir. Insan veya toplum siireg igerisinde; bir bilgi sisteminden
digerine gectiginde, bir bilgi tiirtinden diger bilgi tiiriine gectiginde, aslinda 6n-
ceden bagli bulundugu bir epistemik cemaatten baska bir epistemik cemaate geg-
mis olur. Once bilgi sistemleri veya bilgi tiirleri degistirilip, sonra epistemik ce-
maat degistirilmez; 6nce cemaatler degistirilip sonra bilgi sistemleri degistirilir.
Bilgi giictiir; bilgi anlama, kavrama, yorumlama ve degerlendirme anlaminda bir
glictiir. Ama bilgi 6teden beri diisiiniildiigiiniin aksine giiciinii dogadan, doga
bilimden almaz. Ciinkii o degerini ve giiciinii; bilgiyi insa eden ve isleyen epis-
temik cemaatin konumundan ve uygarlik degerlerine bakisindan alir.!' Her top-
lum, her cemaat ya da grup, bilimsel diinya goriisii de dahil diinya goriistinii
nesnelere bakis agilarini ve olaylar1 6zellik, tiir ve ayrintilar1 bir araya getirerek
gruplandirir. Durkheim dini diisiinceyle dini pratigin temel formlarin arastirir-
ken amprik bir epistemoloji ile a priori bir epistemoloji arasindaki tartismaya son
vermeyi diisiinmektedir. O, yargilarimizin, entelektiiel faaliyetlerimizin yapisi-
nin ve formunun temelde Idealar oldugunu sdyler ve uzun uzadiya bir aragtirma
ve sorusturma faaliyetine girisir. Ona gore ve bir¢ok batili diisiiniir ve filozofa
gore: Kavramlarla diisiinemeyen insan, insan degildir. Kavramlar ve kategoriler
ise bir takim toplumsal olgulardir. Insan insan olmasi dolayisiyla kavram ve ka-
tegorilere mahk{imdur. Ciinkii dile mahkéimdur. Kadim Yunan’dan beri bilin-
digi ve Kant'in yeniden ve agik bir bigimde ortaya koydugu iizere, insan diisiin-
cesi zorunlu olarak kategorilere dayanir. Kategoriler yoksa diisiincede yok de-
mektir. Peki, Kategorilerin kaynag1 nedir? Sorusuna Durkheim: Tarihi gelisimi
goz oniinde bulundurarak “Dindir” cevabini verir. Biraz farkli ifadelerle de olsa
diisiiniirlerin ¢ogu dinin: Insanlarin en degerli entelektiiel varliklariin biriki-
mini sembolize eden, temel bir fenomen oldugunu belirtirler. Ciinkii kaynag:
dine dayanan diisiince formlar: olan kategoriler (ontolojik degerleri temsil eden
varlik bilim, epistemoloji ve ahldk yasalari), “diisiincenin paha bigilmez araglari-
dirlar.”'2 Dolayistyla Din metafiziksel yonden biitiin varligi kusatan essiz bir fe-

10 Cevizdi, a.g.e., s.16.
11 Hiisamettin Aslan, Epistemik Cemaat, Paradigma Yayinlari, Istanbul 2007, s. 167.
12 Aslan, a.g.e., s. 47.
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nomen olarak, ne aklin a priori kurallarina ne de ampirik nesnel iligkiler diizle-
mine indirgenemez. Fakat ahlaki ve etik degerleri dikte ettirmesi yoniiyle! Insan
diisiincesinin biitliniine yon verir.

Dinin otantik-orijinal sahih bakis acisiyla konuya baktigimizda; her varlik
kendi istidadini gergeklestirmek i¢in yaratilmistir, 6rnegin bir mege tohumunun
gayesi; Yiice Tanr1’'min inayetiyle, kendi tiiriinde miikemmel bir aga¢ olmak
tizere amaclanmistir. Bu baglamda bunun anlami; her bir varligin, kendi varo-
lussal anlamu {izerinde, kendini gerceklestirmesi demektir. Diistinen ve bu dii-
stincenin verdigi yonle eylemde bulunan insanin kendi varolugsal hedefi de
kemalata dogru odaklandigina gore, bu noktadaki en kamil modeli taklit etmesi
de kacimilmaz olacaktir. insan icin bu kAmil model Hz. Muhammed’dir. Felsefi
ve ideolojik temelli 6rneklemeler ve modellere gelince; bu modeller, ahlak ve er-
demli olmakla ilgili teori diizlemindeki pozisyonlarini, pratikte koruyamamuslar,
kisiden kisiye degisen izafi teorilerinin anlagilmazlig1 sebebiyle, hi¢cbir zaman
peygamberlerin ulastig1 seviyeye ulasamamuislardir.

Hakikatin evrensel ifadesi diyebilecegimiz Tevhit inanci; biricik ve nihai
hakikatin, Allah olduguna ve O’'ndan bagka ilah olmadigina inanmaktir. Yine
Hz. Muhammed’in O'nun son elgisi olduguna inanmak, sahadet etmektir. Bu
dogrultuda tevhit bilincine sahip olmak ise: Yiice Allah’m, Hz. Ademden Hz.
Muhammed’e kadar farkl1 zaman ve mekanlarda, farkli toplumlara hayatlarin
diizenlemeleri icin farkh dillerde ayn1 mesaji, gonderdigini bilmektir.!3 Vahiy
miistakil bir bilgi kaynagidir ve iyiligi sadece Allah’in emretmesi ile bilinen ko-
nular vardir. Ayrica vahyin tabiati geregi, insan aklinin hi¢cbir zaman kesfedip
bilemeyecegi konular1 haiz olmasi nedeniyle, mutlak bir karakteri vardir. Bu ba-
kimdan bizatihi dinin hakikatinde; Yiice Allah, O'nun Zat1 ile ilgili bilgiler, kiya-
met, 6liim ve sonrasi gibi, sadece vahiyle bilinebilen konular, iman ve inang esas-
lar1 vardir. Bu hakikatler, herhangi bir toplumda dinle ilgili tasavvurlarin gelis-
mesinde, odak noktalar olarak karsimiza ¢ikan inang unsurlaridir. Montgomery
Watt; islam dini baglaminda, dini muhtevanin 6nemli 6l¢iide Kur’an’daki mater-
yal ile ortaya ¢iktigini, dinin fikri yapisinin Hz. Muhammed’e gelen vahyin be-
lirdigini, bu ytizden de [slam’in diger biiyiik dinlerin temsilcisi konumunda ol-
dugunu vurgular.'* Ornek olarak Watt, Islam’dan 6nce gdgebe olarak yasayan
Arap kabilelerindeki cemaatgi yapiy1 ve onlarin kabileci inang ve ahlaki anlayis-
larinin yerine Islam’in, ferdiyetci bir yapiy1 yayginlagtirarak insa ettigini soyler.
Bu insa stirecinin en ¢arpici 6rnegi ise, Allah’in insanlari ahirette tek tek yargila-

13 Mevlit Uyanik, “Hakikatin Nihai Temsilcisi Hz. Muhammed” Diyanet Aylik Dergi, Eyliil
2013, Say1:273 Ankara 2013, s. 10.

14 Montgomery Watt, Dinlerde Hakikat, gev. Vahap Tastan, Ali Kusat, iz Yay. Istanbul 2002, s.
95.
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yacag1, kimsenin bir bagkasinin giinahini yiiklenmeyecegi kuralidir. Islam’in ge-
tirdigi bu kural ferdiyetci ahlak anlayisi agisindan, énemli bir yaptirimdir. Zira
Kur’an; insanlarin Allah tarafindan, ferdi sorumluluk cercevesinde yargilanaca-
g1 bildirmektedir.!s

Islam, dini ahlaki ve bilgisel 6gretilerinde, 6ncelikle insanin kendini tani-
masina odaklanir. Bu husus nefsin ve ruhun biiyiikliigiinii anlamak ve erdemleri
elde edebilmek i¢in kemal derecesindeki bilgiyi talep etmek anlamina gelir. Nefis
terbiyesinin, asil hedefi kisinin benligini gerceklestirmesi, olgun bir sahsiyete ka-
vusmasi demektir. Iman ve inang diinyasina odaklanan kisi, dindarliginin so-
nucu olarak, ruh terbiyesine refaransla elde etmek istedigi marifet ve ruh yticeli-
gini, dindarlig1 ve ahlaki ile elde eder. Bu baglamda kisi benligini diisiik seyler-
den arindirmaya yonelik bir siire¢ yasar. Bu siiregte 6zgilirlesmeye ve benligin-
deki paradoksal ikili yap1iy1, tanimaya yonelik arastirmalar yapan insanin, bu
ikili yap1y1 tanty1p ¢oziimlemesi gerekir. Bu ikili yapiy1 Kur’an bize soyle agiklar;
“ Nefse kotiiliik duygusunu da, sakinip iyi olmay: da birlikte ilham edene yemin olsun” 16
Insanin kotii tabiatina isaret eden ve icinde yasadig1 diinyanin esiri olan nefsi-
emmare; kibirli ve tagkin tabiat1 yiiziinden, zevklere ve hazlara kars1 egilimlidir.
Nefsin terbiye ve tezkiye edilmesi ise arinmis nefsin, Emmare seviyesinden razi
olunmus nefs (Nefs-i Raziye mertebesine) seviyesine ¢ikarilmasi demektir. Allah
Resul’tiniin( s.a.v.) 6greti ve ahlakini taklit etme bu yasanilan siiregte ¢ok dnem-
lidir. Islam diisiince geleneginde riyazet ve nefisle yapilan miicdhede netice-
sinde, elde edilen olgunluga ve bu olgunluga ulasma yollarina tasavvuf denir.
Tasavvuf: Hz Peygamberin ahlakini yasamaya ve bu yonden temayiiz eden alim
ve disiliniirlerin olusturdugu gelenegin, biitiiniine verilen addir. Bu gelenek;
Islam dininin ana esaslarindan olan Hz. Peygamberin siinnetini ve ahlakini, mii-
min kisinin nefsinde icsellestirip, yasamasini hedeflemistir diyebiliriz. Hz. Pey-
gamber ve insan yetistirme diizenimizi kurarken; temel perspektifimiz Kur’an ve
Siinnet {izerinde inga edilmelidir. Fakat dinimizin asli olan Kur’an ve siinneti ya-
samanin sonucu olarak Tasavvuf, dindarligin sonucu olarak ortaya gikan Islam
ahlakidir. Bu sebeple insani yetistirirken olusturacagimiz Kur’an ve Siinnet te-
melli egitim diizeninde, tasavvuf kiiltiiriimiiziin de goz ard1 edilmemesi gerek-
mektedir.

Islam dininin teolojik boyutlar1 olan Kelam, felsefe ve tasavvuf okullari;
selef-i salihin metodunu; yani Hz. Peygamber, sahabe ve tabiin neslinin yasadik-
lar1 donemdeki dini yasantiyr metodolojik seviyeye tasimislardir. Bu ekollere
mensup bilginler Hicri II. asirdan itibaren Kur’an ve siinneti merkeze alarak

15 Watt, a.g.e., s.129.

16 Kur’an-1 Kerim, Sems, 91/ 7
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kendi sistemlerini kurmuslardir. Bu sistemlerde ana eksen, vahyin kaynaklik et-
tigi temel konular1 aciklamak olmakla birlikte, kelamcilar inan¢ konular {ize-
rinde, felsefeciler ahlak konusu tizerinde, mutasavviflar ise dertini anlamda dini
yasantiy1 temsil eden, dini tecriibe {izerinde daha ¢ok yogunlasmiglardir diyebi-
liriz. Bununla birlikte Islam bilginleri bu konularin izahinda sistemlerini; insan
driinii birikimsel bilgi kaynaklarindan faydalanilmakla beraber, konularin
inangla ilgili vecheleri; yontem ve amag kapsam yoniiyle, Kur'an ve sahih siinnet
kaideleri {izerinde kurmuslardir. Buna 6rnek olarak giiclii bir kelam bilgini olan
Eg’ari'nin su sozlerini verebiliriz: “Sahip oldugumuz akide ve bagh oldugumuz
din; Rabbimizin Kitabina, Peygamberimizin siinnetine ve sahabeden, tabiinden
ve hadis imamlarindan rivayet edilen hadislere siki sikiya baglidir.”!7 Ayrica her
ii¢ gelenekten de giiclii ve miitebahhir isimler ¢gikmis, bunlar Islam dininin kay-
naklarina hakim bilginler olarak, Es’arinin yukarida agikladigimiz sartlarina siki
sikiya bagli kalmiglardir.!8 Disiplinel anlamda farkli konularda ihtisaslasma so-
nucunda bazi problemler ortaya ¢ikmistir. Hangi ilim alaninin daha 6nemli ol-
dugu noktas1 bu problemin temel saikidir. Fakat bu saik, genel anlamda Islam
medeniyetinin olusum siirecinde giiglii bilginlerin yetismesinde de etkili olmus-
tur diyebiliriz. Kelam alaninda; Esarilik ve Maturidilik ekolii olusmus, erken do-
nem Mutezile bilginlerinin katkilariyla bu alanda zengin bir literatiir ortaya ¢ik-
mustir. Yine felsefe alaninda; Ibn Sina ve Farabi gibi gliclii diisiiniirler yetistiren
bu iklim ve ilmi ortam, tasavvuf alaninda da Gazali ve ibn Arabi gibi yetkin isim-
leri ortaya g¢ikarmistir. Calismamizi {i¢ baslik altinda toplamaya, degerlendir-
meye calisacagiz. Bu basliklar: Din, ahlak ve mistizm konularidir.

Din

Din kelimesi Arapca “deyn” kokiinden mastar veya isimdir. Cevheri, di-
nin “adet, durum; ceza, miikéafat; itaat” seklinde baglica {i¢ anlamin1 verir ve te-
rim olarak dinin bu son anlamdan geldigini belirtir.! Ragip el- Isfahani dinin,
sadece “itaat” ve “ceza” anlamlarin kaydetmistir. Ibn Manzfir bunlara “hesap”
ve “Islam’1”
Kur’an-1 Kerimde din kelimesinin ifade ettigi mana, on alt1 yerde , “Allah’in dini,
din Allah i¢indir, Hak din, dosdogru din, halis din” on {i¢ yerde “din giinii” on
yerde” dinde ihlasli olma” anlamlarinda kullanilmaktadir. Ozel anlamda “din”

da ekler. 2° Bu anlamlar dinin liigat anlamlarina delalet etmektedir.

17 George Makdisi, Din, Hukuk ve Egitim, gev. H. Tuncay Basoglu, Klasik Yay., Istanbul 2007,
s.103.

18 Makdisi, a.g.e., s. 180.

19 {smail b. Hammad Cevheri, Tacu'l - luga ve Sthahu'l Arabiyye, Daru’l-ilim 1i'l-Melayin, Beyrut
1984/1404, Dyn maddesi.

20 Ragip,Ebu’l Kasim Hiiseyin b. Muhammed El-Isfahani, el- Miifredat fi Garib’l — Kur’an, Tah-
kik Muhammed Halil Itani, Daru’l- ma'rife, Beyrut 2010, Dyn maddesi.
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kelimesiyle Islam kastedilmistir. Ayrica Islam 6zel olarak Hz. Muhammed’e ge-
len dinin adidir. 2! Yiice Allah’in, insanin igine attig1 fitri bir ihtiyag hali olarak
dinin, insanin dine olan ihtiyacin1 vurgulamasinin yaninda, iinlii psikolog
Jung’un da belirttigi gibi; din olgularimizin kaynagini Freud ve Marx gibi sadece
siginma ve giliven arayisi duygusuna indirgemez. Cilinkii Jung’a gore bunlar di-
nin fonksiyonel tarzlardir ve bu fonksiyonel yaninin ¢ok 6tesinde din, tiim Psisik
hayat1 diizenleyen ve boylece kisilik biitiinliigiinii saglayan essiz bir fenomen-
dir.22 Unlii alman diisiiniirii Kant'in ifadesiyle biitiin hayatimiz: taglandiran ve
kusatan insanin biitiin bilgisini ¢evreleyen bir fenomen olarak dinin?; biitiin
dinleri icine alacak sekilde kapsamli bir tarifinin yapilmasinin zorlugu ortadadir.
Dinin sosyoloji agisindan en genel tanimi olarak verebilecegimiz tanimi ise Ru-
dolp Otto tarafindan yapilmis olan ; “Din, insanin kutsali tecriibe etmesidir”?*
seklindeki tanimidir. Islam bilginleri ise dinin tarifini, Kur’an-1 Kerim’de yer alan
acgiklamalar1 g6z oniinde bulundurarak yapmislardir. Buna gore hak dininin ta-
rifi su sekildedir: “Din akil sahibi insanlar1 kendi tercihleriyle bizzat hayirli olan
seylere gotiiren ilahi bir kanundur.”?s Bunu agiklayacak olursak: Metafiziksel
dogrular olarak Yiice Allah'in Peygamberleri vasitasiyla insanlara gonderdigi
kurallar manzumesi olarak din, insanlarin diinya ve ahiret saadetine ulastiklar1
hakikatin adidir. Bazi din tariflerinde dinin bilgi veren yonii, felsefe diliyle soy-
leyecek olursak kognitif (bilissel) yonii agir basmakta, konunun psikolojik yonii
ihmal edilmektedir. Bazilarinda ise, kognitif yoniin aleyhine olacak sekilde
ahlaki yon ve duygu konusu 6n plana ¢ikmaktadir.

Aslinda dini arastirma ve inceleme konusu yapan her disiplin, kendi
isine yarayan bir din tarifiyle yola ¢cikmaktadir. Bir psikolog, dini ¢ok kere, yasa-
nan bir tecriibe; bir sosyolog, i¢timai bir miiessese; bir kelamci, akil ve nakilde
miidafaa edilebilen bir sistem olarak goriir. Bu tariflere bir de dinin aleyhindeki,
goriislere temel tegkil eden tarifleri (s6zgelisi Marx’sin, Freud'un veya Comte’un
tariflerini) katacak olursak, isin icinden cikmak daha da zorlasir. Ozellikle Yahu-
dilik, Hiristiyanlik ve Islam gibi kitapli dinler s6z konusu oldugunda, birbirine
bagli {ic yon bulmaktayiz: a) Inangla ilgili hususlar, b) ibadetle ilgili hususlar, c)
ahlakla ilgili hususlar. iyi bir tanimin, dinin bu {i¢ cephesine de hak ettigi onemi

2 fhsan Kara, “Din Hizmetlerinde Kalite Baglaminda ‘Thsan’ Suurunun Yeri ve Onemi” Diya-
net Ilmi Dergi, Haziran 2014, cilt 50, sayz: 2, s. 133.

22 Abdiilkerim Bahadur, Jung ve Din, iz Yay. Istanbul 2010, s. 278.

23 Heinz Heimsoeth, Kant'in Felsefesi, ev. Takiyettin Mengtiisoglu, DoguBat1 Yay. Ankara 2007,
s. 118.

24 Joachim Wach, Din Sosyolojisi, gev. U. Giinay, Mar. Univ. ilahiyat Fakiiltesi Vakfi
Yaynlari, Istanbul 1995, s. 37.

25 Hayreddin Karaman ve digerleri, [lmihal I - Iman ve Ibadetler, D.1.B. Komisyon, iSAM Diyanet
Vakfi Yay., Istanbul 1998, s. 4.
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vermesi gerekir. Monoteist dinlerin gelenekleri agisindan bakildiginda, din; ferdi
ve i¢timai yani bulunan, fikir ve tatbikat acisindan sistemlesmis, dnermesel tabi-
at1 olan, inananlara bir yasama tarzi sunan, onlari belli bir diinya goriisii etra-
finda toplayan bir kurumdur.2

Din; bilgi, inang ve amelden olusan bir biitiindiir. Bir insana zorla bilgi
verilebilir, fakat zorla inanmasi saglanamaz. Ciinkii iman kalbin tasdikidir ve Al-
lah tarafindan bildirilenin dogru olduguna insanin icten kanaat getirmesi ve
inanmasiyla gergeklesen bir durumu ifade eder. Dolayisiyla inanma ancak ser-
best irade ile karar vermeye ve tercih etmeye dayamr. Islam dininde; kalbin ve
zihnin i¢inde olup bitenleri bagkasinin bilmesi miimkiin olmadigindan, zora ma-
ruz kalan kimsenin “ inandim” demesi halinde bunun icteki duruma uygun olup
olmadig1 kontrol edilemeyeceginden sonug olarak bir kimse ne zorla inandirila-
bilir, ne de zor altinda inandigini sdyleyenin ictenligine giivenilebilir. Bu sebeple
Islam, “dinde zorlama yoktur” ilkesini temel bir kural olarak ortaya koymustur.?’
Dini suur dedigimizde ise, bunun fikri, iradi ve hissi yanlar1 vardir. Din; birtakim
seyleri duyma, onlara inanma ve onlara gore bir takim iradi faaliyetlerde bu-
lunma meselesidir. Fikir ve his cephesi, iste bu iradi faaliyetler vasitasiyla Yara-
tana ibadet, yaratilana ise hizmet seklinde ifadesini bulur.?® Bu temeldeki bir din
anlayigim getiren Islam dinindeki bu yon; Islam’in bidayetinden dnce biitiiniiyle
bozulan inang diinyasi ve sosyal hayata, dolayisiyla cahiliye donemi dini, olarak
sunulan Mekke putperestligine ve bu yondeki tiim inang ve felsefelere derinden
bir elestiridir. Cinkii Yiice Allah bizatihi Kuran’da, onlarin bu durumunu elesti-
rerek sdyle buyurur: “Insanlara hidayet geldiginde; onlar inanmaktan ve Rablerinden
magfiret dilemekten alikoyan sey, 6ncekilerin siinnetinin (gidisatinin) kendilerine gelme-
sini veya g0z gore gore azaba ugramay: beklemeleridir.”?® Bu ayet Hz. Muhammed'in
mesajinin dogruluk degerini ortaya koymakla birlikte, ayni zamanda onun yol
ve slinnetinin dogruluguna da tahsis olunmustur.?® Bu ayetle Kur’an; Hz. Pey-
gamberin tarik ve siretinin, yani onun siinnetinin, Allah’in tebligine memur ettigi
“din” ile ilgili olmas1 dolayisiyla, kelimenin lugatta goriilen “kotii” veya “mez-
mum” manasini da 1stilahtan kaldirmistir. Ciinkii Hz. Peygamberin siinneti, s6z
konusu oldugu zaman, bu siinnetin zemme layik yol ve gidis olmas: miimkiin
degildir, aksine bu yol ve gidis, 6viilmeye ve 6rnek alinmaya layiktir. Nitekim
Kur’an-1 Kerim’de yer alan bazi ayetlerde siinnetin bu manasini agik bir sekilde
gormek miimkiindiir: “Sizin icin, Allah’t ve ahiret giiniinii arzu eden ve Allah’t ¢ok

26 Mehmet Aydin, Din Felsefesi, Izmir flahiyat Fak. Yay., zmir 2002, s. 6.

27 Hayrettin Karaman ve digerleri, Kur'an Yolu Tiirkce Meal ve Tefsir, D.IB. Yay., Ankara 2006,
s.402.

2 Aydin, age,s.7.
29 Kur’an-1 Kerim, Kehf, 18- 55.
30 Talat Kogyigit, Hadis Usulii, D. I. B. Yay. Ankara 2012, s. 2.



Dini- Manevi Sistemler ve insan Tasavvurlar1 iligkisi Baglaminda Din, Ahlak ve Tasavvuf e 211

zikreden kimseler igin, Allah’in Resulii’nde giizel bir 6rnek vardir”3'.”Siiphesiz sen, in-
sanlart dogru yola, Allah’in yoluna iletirsin.”3? Peygamberin fevkal-beser yoniiyle
vahye, muhatap olmasi kolay bir is degildir. Ciinkii peygamberin beser sifatlar
altinda iken ayni zamanda Allah’in hitabiyla karsilasmasi manevi bir durumdur.
Ancak burada; art niyetli insanlarin bunu anlamaktan uzak olmalar: Miiteal olani
anlayamamalari, bu vecheden (manevi olan) yoksun olmalar1 s6z konusudur.?
Gazali'nin tabiriyle sdyleyecek olursak ¢ok ince ve latif 6zellikleri haiz olan
Peygamberlik nuru o kadar incedir ki, akil onun mahiyetini kavramaktan acizdir.
Ama Peygamberi goren, isiten ve selim fitrata sahip insanlar, bu nurun farkinm
anlar ve ona iman etmesi gerektigini kavrarlar. Fakat insan bu farkindaligs, yine
akli stireclerle gerceklestirir diyebiliriz. Dolayisiyla en giizel sekilde yaratilmig
olan insana; duygu, diisiince, idrak ve sezgi verilmesi, onun kendi tiiriiniin en
giizel 6rnegi olan Hz. Muhammed’i tan1y1p, vakif oldugu zaman onun degerini,
digerlerinden ayirt edip ona inanip, tabi olmasi i¢indir. Bu ytizden bir Miisliiman
i¢in, ilahi sanatin epistemolojik ve pratik degerini, anlamak ve anlatmak baki-
mindan Hz. Peygamberin 6rnekligi ve rehberligi, Islam dininin ulasmak istedigi
en temel amaclar arasinda yer alir. Dini tanimlarken de degindigimiz gibi, kut-
salin tecriibe edilmesi olarak tanimlanan din, hem teorik hem de pratik yonii iti-
bariyle peygamberler tarafindan temsil edilmistir. Varligimizi kusatici yoniiyle
din, daha dogru bir ifadeyle Hak din; soyut alemle ve agkin olanla, iligkili duy-
gularimiz agisindan biitiin varligimizi kusatici bir anlam tasimaktadir. Islam’in
onemle ve oncelikle tizerinde durdugu, iman, Islam ve ihsan kavramlar: bizdeki
Hak din kavraminin, zihnimizde olusturdugu anlamliligin yansimalaridir. Iba-
det ve kulluk bilinci de bu kavramlara dayanarak yerli yerine otururlar. Dini ri-
tiieller (ibadet ve ayinler), vasitasiyla insanlar kendi toplumlarini, belli bir mii-
kemmelligin tecessiim etmis sekli olarak goriir ve buna ait olmaktan gurur du-
yarlar. Ciinkii toplum hayat1 anlamlidir, bundan dolay: da onun her bir iiyesinin
hayati da anlamli ve degerlidir. Islam diisiincesinde, iimmet veya Miisliiman
toplulugu bu gesit bir olusumu temsil eder. Ahlaki unsurun ziddina, dinin sos-
yolojik yoniinde; daha siki bir dini anlayis vardir ve bu yon, toplumla ve toplum-
sal dayanisma ile ilgilidir. Ama bu 6zelikleri sebebiyle dinin, ferdin ahlaki un-
surlartyla ve kisisel degeri ile celistigi anlami ¢ikmaz. Bilakis birey, hayatini top-
lumun disinda devam ettiremeyecegi i¢in bu bireyin, toplumun ideal kurallarini
anlamadan, bireysel bir hayatinin olmas: da s6z konusu olamaz.’* Bundan da su

31 Kur’an-1 Kerim, Ahzab, 33-21.

32 Kur’an-1 Kerim, Siira, 42-52.

33 {smail Cerrahoglu, Tefsir Usulii, T.D.V. Yay., Ankara 2013, s. 50.
3 Watt, a.g.e., 5.128.
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anlam gikar; her ne olursa olsun, iyi bir hayat yagsamak isteyen birey, islam top-
lumunda ki genel ahlaki yapiy: i¢sellestiremese bile, toplumun kalbi durumun-
daki kutsal degerlere inanmak durumundadir. Dini inanislarin, sosyolojik so-
nucu olarak toplumda olusmus sahih dini yap1, bu bireyi de ahlaki olarak baglar.
Ahlak igin bir ger¢ceve sunmanin yaninda din, diger bazi yaptirimlarda ortaya
koyar. Dinin muhteva olarak ortaya koydugu bu yaptirimlar, bazen toplumun
yanlis degerleri ile gelisebilir. Bu da onun kaynaginin {istiinliigii ve toplumdan
bagimsiz ama toplumun hayrina olan ideallere yonelik, bir degerinin olmasi de-
mektir. Watt'a gore, bu yiizden [slam ve Hiristiyanlik popiiler 6gretilerinde ge-
lecekteki ceza ve miikafattan bahsetmektedirler. Bu da dinin; insanlarla ilgili ola-
rak, ahlaki bir taslak ve tasariminin oldugu anlamina gelmektedir.?

Dinin ahlaki taslak ve tasariminin neler oldugu konusuna girmeden dnce
dindeki ibadet konusunu agiklayacak olursak, muhteva olarak Iman ile amel ara-
sindaki bag1 irdelememiz gerekecektir. Islam dinine gore: Amel; iradeye dayali
is, davranis ve eylem demektir. Esasen tasdik ve ikrar da bir ameldir. Ancak amel
deyince daha ¢ok kalp ve dil disinda kalan organlarin ameli anlagilmaktadir. Bu
durumda iman ile amel birbirinden ayr1 seyler olmasina, amelin imanin bir par-
¢as1 olmamasina ragmen, her ikisi arasinda ¢ok siki bir bag ve iliski bulunmakta-
dir.3¢ Amelin gerekliligi ve imanla olan ilgisine gelince, Kur’an-1 Kerim’in bir¢ok
ayetinde, Iman ile Salih Amel yan yana zikredilmis, miiminlerin salih amelleri
isleyerek maddi-manevi gelismelerini saglamalar1 1srarla istenmistir. Ciinkii dii-
siince ve kalp alanindan, eylem ve hareket alanina ¢ikamamis olan insan, Islam
bilginlerine gore meyvesiz bir agaca benzetilmistir. Kisinin kalbindeki iman 1s1-
g1nin hi¢ sonmeden parlamasi, giderek giiciiniin artmasi da salih amellerle miim-
kiin olabilir demislerdir. Yine insan sadece inamilmasi gereken seyleri tasdik
eder, ameli umursamayan bir tavir sergileyip Allah’in yasaklarini ¢ignerse, dine,
Allah’a ve Peygamberine olan baglilig1 yavas yavas azalir ve giiniin birinde kal-
bindeki iman 15181 da soniip gidebilir. O halde amel etmek, hem imani gii¢lendir-
mede iistlendigi rol, hem de miiminin cehennem azabindan kurtularak nimetlere
ulasmasi, Rabbine kars1 kulluk gorevini gercek anlamda yerine getirmesi baki-
mindan 6nemlidir.3’

Kur’an duygu diinyamiza hitap edip; insanin yaratilmasi, tabiattaki olgu
ve olaylarla ilgili olarak, goklerin yaratilisini ve onu siisleyen yildizlar: diisiine-
rek, dis diinyada ve kendi i¢cimizdeki ayetleri tefekkiir etmemizi ister. Bunun ya-
ninda o bize; varlik zincirindeki degerli yerimize istinaden, Yiice Yaraticiya ve

35 Watt, a.g.e., s. 129.
36 Karaman vd., [lmihal I, s. 72.
37 Karaman vd., [lmihal I, s. 73.
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onun nimetlerine karsit minnet ve siikran duygularini harekete geciren ibadet su-
urunu Ogretip, Peygamberlerinin hayatini 6rnek gostererek rehberlik eder. As-
linda bedii tecriibe veya daha simirli anlamda estetik degerler sadece tabiatin te-
masastyla da sinurh degildir. Glizelliginin farkinda oldugumuz her dogal giizel-
lik, siiphesiz sanat eserinin giizelliginden 6nce gelir. Ozgiin ve sahih 6rneklerini
g6z oniinde bulunduracak olursak Islam sanat1 da, Allah’in yaratma siirecini an-
diran bir iislupla, ibadet hanelerini bu mantikla olusturmus, ilahi olana yoneltici
anlamda cami ve mescitler kurmustur. Onemli olan bu diinyadaki giizellikleri,
hakiki giizele isaret eden bir ayet ve alamet olarak okumaktir.8

Insanin tapinma ihtiyacinin temel bir ihtiyag oldugu agiktir. Bir kimse ger-
ceklikle ilgili nihai sorunun, nihai bir sadakat se¢imi ile iligkili oldugu seklindeki
sonugctan kaginmak icin, farkl yollar1 daha ¢ok denedikge bu yollarin, bir yanil-
samadan ibaret oldugunu daha iyi goriir. Her iki acidan da bireyler, kendi bas-
larina kaim oluyor goziikiirler, fakat onlar sadece biling dis1 bozulma ile boyle
yaparlar. Boylece hayatin bir anlaminin olmadig: ve hi¢bir sey ifade etmedigini
iddia eden bir insan vardir ve bu insan temel olarak yasantisin1 bu anlamsizlik
felsefesi lizerine siirdiiriir. Fakat bu temel iizerine kurulmus bir toplulugun,
imkansiz olusu, gostermektedir ki bu ve benzerlerinin, Hayatin anlamliliina
inanan dindar bir topluluga gore, toplumda hicbir degeri yoktur. Din ‘bir kimse-
nin hayatini bir Tanrinin varligina baglamasi” olarak tanimlanir ve bu tamimda
biiyiik bir hakikat vardir. Eger biz herhangi bir seyi basaracaksak ona kendimizi
vermeliyiz. Buna gore bir dine inanma su sekilde gerceklesir; Olgun bir insanin
davet edildigi temel baglilik iki tiirlii olur: Tefekkiire dayanan inancin dogru ol-
duguna karar verme ve bu inanglara gore kurulmus bir toplulukla aktif birlikte-
lik 3

Insandaki sonsuzluk ve 8liimsiizliik duygusu, ahirete inanmay1 gerekli ki-
lar. Insanlik tarihi ile ilgili olarak degisik alanlarda yapilan incelemeler, insanda
bir ebedilik ve sonsuzluk duygusunun varligini gostermistir. Vatanindan ayr1
kalmis fakat yurduna donmek isteyen bir garip yolcu gibi olma veya yolcu ol-
dugu duygusu, insani, ebedi bir hayat inancina hazir tutan, yaratilistan gelen bir
ozelliktir. Bununla birlikte, diinya hayatina asir1 tutkunluklar yiiziinden, ahiret
inancina karsi ¢ikan ve biitiin varlik gayelerini gegici diinya yasantisina hapse-
den insanlarda olagelmistir. Kur’an “hayat ancak bu diinyada yasadigimizdir,
oOliirliz ve yasariz. Bizi tiiketip bitiren ancak ve ancak zamandir” diyenlerin, ger-
¢ek bir bilgiye dayanmadiklarini ifade ederek, inkarcilar1 ve ahireti yalanlayan-
lar1 mahkéim etmistir. Bu konudaki hakikati soyle hatirlatmistir: “De ki, Allah
sizi diriltir sonra da oldiiriir. Sonra sizi siiphe gotiirmeyen kiyamet giiniinde bir

38 Kog, a.g.e., s.127.
3 Watt, a.g.e., s. 191.
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araya toplar. Fakat insanlarin ¢ogu bilmezler. Goklerin ve yerin miilkii Allah'in-
dir. Kiyametin kopacagi o giin var ya, iste o giin batila sapanlar hiisrana ugraya-
caklardir.”# Insanda fitri olan sorumluluk duygusu, ona Allah ve ahiret inancini,
zorunlu kilan bir duygudur. Yukaridaki agiklamalardan da anlasilacag: iizere
Yiice Allah insany, iyi ile kotiiyii, dogru ile yanlisi birbirinden ayirt eden ve segen
bir varlik olarak yaratmis, bu se¢iminde de onu sorumlu tutmustur. Insanin belli
davraniglarindan sorumlu olmasi da bu sorumlulugun karsiligim goérecegi bir
hayat1 ve yurdu gerekli kilmaktadir. Bu sorumlulugun karsiligini gorecegi yer
ise ahiret yurdudur.#! Yine bu dogrultuda yiice yaratici, kullarini bu diinyaya
imtihan i¢in géndermis, bu imtihanda onu basibos birakmamais ve peygamberler
araciligiyla onlara yol gostermistir. Bu ytizden ilk insanin ayni zamanda ilk pey-
gamber olmasi da kaginilmaz bir durumdur. Sonug olarak ilk insan ayni za-
manda ilk peygamber Adem aleyhi selamdir.*? Yine Kur’an’da 6rnek sahsiyetler
olarak zikredilen peygamberlerin hayatlarindan kesitler aktarilmasi, Maturidi'ye
gore Allah’'in insana bir yardimidir.** Ciinkii insanda soyut olan iyilik yoniiniin,
nesnel olarak ortaya konmasi gerekli, vaki bir durumdur. Bu vaki durumun tem-
sil edilmesi de kamil modeller olarak, peygamberler vasitasiyla ortaya konmus-
tur. Aslinda ahlakin ve ahlaki duygularimizin temelinde de peygamber kavra-
mina yiikledigimiz anlam miisahhaslastig1 icin, metafizik bir vizyon (soyut ola-
rak yiiksek degere haiz olama hali) olarak Peygamber ve Ahiret inanci 6nemli bir
yer tutar. Clinkii basarili bir ahlaki eylemin karsiligini gérme, ancak ahiret inan-
ciyla miimkiindiir. Yine yapilan kétiiliiklerin ceza olarak karsiliginin olmas: da,
iyi davranisi tercih eden ve uygulayan kisinin adaletsizlige ugramamis olmasi
agisindan 6nemli bir durumdur. Insanin toplum iginde yasarken ki uygun dav-
ranis kaliplarin1 peygamber vasitasiyla 6grenip, toplumsal hayatin gereklilikle-
rini yapmasi i¢inde toplumdaki gorgii kurallarini 6grenmesi gereklidir. Ahlakin
temellerinin, dine dayandirilmasi noktasindaki en gii¢lii argiiman; Tanrinin mut-
lak iyi olmasi dolayistyla yarattigi kullarinin fitratlarina da bu iyiligi tercih et-
meyi, meleke olarak verdigi inancidir. Bu durumda ahlak; iyiligi arzu eden in-
sanda, kalbindeki selim bir hal, takva olarak yerlesmis bir meleke olarak ortaya
¢ikar. Konuyla ilgili olan ayette Kur’an’da soyle buyrulur:*(Sirk’ten ve siipheden)
arinmg bir kalple, Allah’a gelen miistesna (ancak bunlar kurtulusa erer).”** Bu selim
fitrat veya selim kalbe sahip olma durumudur. Bu ise ayn1 zamanda dinin ve

40 Kur’an-1 Kerim, Casiye, 45/ 26-27
41 Karaman vd., [lmihal I, s. 120.

4 Halil Altuntag ve digerleri, D.iB. Komisyon, Kiirsiiden Ogﬁtler, ,D.1.B.Y.lmi Eserler:111,
Ankara 2012, s. 159.

4 Hanefi Ozcan, Maturidi'de Dini Cogulculuk, Marmara {lahiyat Fak. Yaynlari. Istanbul 1999,
s. 26.

4 Kur’an-1 Kerim, Su’ar3,26/ 89
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ahlakin 6ngordiigii bir durum olarak karsimiza ¢ikan ahlakla baglantili bir kate-
goridir. Bir sonraki konumuz ahlak konusu olacaktr.

Ahlak

Din, en yalin bi¢imiyle Tanr1’ya inanma ve ona ibadet etme olduguna gore,
onun bir inang sistemini igermesinin zorunlu oldugunu bir 6nceki konuda 6g-
renmistik. Insanlar arasr iliskileri diizenleyen, sadece din degildir. Dinin disinda
ahlak, hukuk ve iktisat gibi disiplinlerin gayesi de beseri iliskileri diizenlemektir.
Skolastik ahlak teolojisi ve felsefedeki “etik” diyalektiginin; ahlaklilig1 sirf 6zde
niyete indirgeyen yo6nii kanaatimizce biraz eksik olarak (ciinkii Islam’da niyet
Onemlidir. Fakat eylem de sonucu itibariyle dnemlidir) ahlaki degerleri insanlar:
iyi ya da kotii eylemlere egilimli hale getiren zihni meziyet ve kusurlara bagla-
mast, ahlakliligin fitri yoniine ve evrensel bir ilke olduguna isaret eder. Hristiyan
ahlak teolojisinin kurucularindan Abelardus ahlak: tanimlarken soyle sdyler:

“Dikkate almamiz gereken husus, hangi seylerin yapilmis oldugundan
¢ok, onlarin hangi ruh haliyle yapildigidir, ¢iinkii 6nemli olan, eylem degil fakat
niyettir. Eylemler kendi baslarina ayrimsizdirlar, iyi ve koétii oluslari, kendinden
once gelen niyete bagl olan eylemlerimizin durumu budur. Yani ayni insan ta-
rafindan gergeklestirilen eylemin niyetlerin farkliligina gore iyi ya da kotii ol-
dugu soylenir. Dis eylemler insani ne iyi ne de kotii yapar.” 4°

Abelardus bu anlayisina drnek olarak, sehevi arzularin, cinsel duygularin
son derece dogal olduklarin diisiiniir; onlar her zaman bizimle birlikte olup, bi-
zim insani zayifligimizin bir parcasidirlar; bununla birlikte, sehevi arzularin sa-
dece bizzat kendisi bizi giinaha mahk(im etmez. Oyleyse ahlaklilik dedigimiz
sey, gercekte soz konusu arzulara karsi verdigimiz miicadeleden ibarettir de-
mektedir. Abelardus boylece niyete ek olarak kotii duygular iizerine kurulacak
hakimiyet ve yetkinligi de ekler ve bu konudaki agiklamasini ahlakliligin en ytik-
sek amacin tarif ederek bitirir:

“Filozoflarin ¢ogu tarafindan benimsenen tanima gore insandaki ahlaki
iyilik ve yetkinligin (nazari, teorik yonden) amaci sudur: ulasilmasi bitimsiz mut-
lulugu saglayan seye iyinin amaci, baska deyisle onun tam olarak elde edilisi,
yetkinligi ya da iyi denir.”46

Islam dini ise kavramlar1 degerlendirirken kendine has bir tislup kullanir.
Olgu ve kavramlara tam hakkini verip eksik bir yon birakmaz. insana Ebedi sa-
adete ulasma yollarin1 ve kurtulus timitlerini kamil bir tarzda sunar. Gergekten
de Kur’an realitesi, Ortagag Islam diinyasinda felsefeyle ugrasan hemen herkesin
temel realitesi olmustur. Bu déonemde; vahye dayanan bu kutsal kitabin sadece

4 Cevizd, a.g.e., s. 332.
46 Cevizd, a.g.e., s. 335.
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varligin kaynag1 ve dogasi konusunda degil, fakat hukuk, politika ve ahlak bag-
laminda da tek ve 6nemli bir bilgi kaynag1 oldugu kabul edildi. Vahyi alan bilin-
cin kendisi ve peygambere 6zgii bilgi tiiriiniin ne’ligi, her zaman biiyiik bir
onemi olan konu olarak kald1. Islam vahyi kendine has realitesiyle felsefe yap-
manin biitiin araclarim degistirmis ve doniistiirmiistiir. Buna gore Islam filozof-
larimin teorik akl (el-akle’'n-nazari) Aristoteles’in teorik akli degil, Kur’anin var-
lik ve bilgi anlayisina paralel olarak gelisen bir akildir.#” Miisliiman diisiiniirlere
gore bir dinin; inang ve ibadet sistemini icermesi gibi, ahlaki hiikiimleri de iger-
mesi vaki bir durumdur. Ahlak, dikey olarak veya metafizik boyutta; bu inang
ve ibadetlerdeki ictenlik ve samimiyet (ihlas, ihsan) derecelerine sahip olma du-
rumunu, anlamin igerdigi gibi, yatay olarak ve diinyevi boyutta da: Tanri’'min
kullarina iyi davranislarda bulunulmasi, onlarin hos ve mutlu edilmesine ¢alisil-
masi, onlarin hukukunun ihlal edilmemesi, onlar1 rahatsiz ve huzursuz etmekten
kacinilmas: anlamlarini da icerir. Bu durumun Islam dini agisindan da ayniyla
daha yetkin bir sekilde gegerli oldugunu agik¢a gostermesi bakimindan Cibril
hadisi diye meshur olan diyalogu anmak uygun olacaktir. Bu diyalogda gecti-
gine gore vahiy melegi Cibril, bir giin dini 6gretmek tizere Hz. Muhammed’e
gelmis, ona iman, islAm ve ihsanin ne demek oldugunu sormus ve bunlar1 yine
kendisi cevaplamistir. Cibril’in bu ii¢ kavrama getirdigi agiklama 6z itibariyle di-
nin yukarida deginilen ii¢ temel unsurunu, yani inang, ibadet ve ahlak unsurla-
rin1 igermektedir. Cibril, iman1: Allah’a, ahiret giliniine, peygamberlere, melek-
lere, kitaplara ve kadere inanmak olarak; Islam’1: Sirk kosmaksizin sadece Allaha
ibadet etmek, namaz kilmak, oru¢ tutmak, zekat vermek, hac etmek olarak; ih-
san1 da: Tanr1y1 gorityormuscasina ibadet etmek olarak agiklamistir.*8 Ahlak te-
rimi icin Islam ahlakgilarinca yapilan tamimlar iginde en begenileni ve yaygin
olani Imami1 Gazali’ye ait olan tanimdir. Gazali’den 6nce biraz daha eksik olarak
Ibn Sina ve Ibn Miskeveyh gibi Islam filozoflarinca yapilan tanimlar Gazali tara-
findan gelistirilmis ve ikmal edilmistir. Gazali'ye ait olan bu tanum sdyledir:

“Ahlak: insan nefsinde yerlesen Oyle bir melekedir ki fiiller; higbir fikri
zorlama olmaksizin, diistiniip tasginma olmaksizin, diisliniip tasinmadan bu me-
leke sayesinde kolaylikla ve rahatlikla ortaya ¢ikar.”

Bu tanimin tahlili, bizi ahlakin mahiyeti hakkinda asagidaki sonugclara
gotlirmektedir:

a. Ahlak, insanin isledigi fiil ve amellerden ziyade, bu davranislari

meydana getiren manevi kabiliyetler ve yatkinliklar1 ifade eder.
Buna gore ahlaki fiiller, ahlakin kendisi olmay1p onun bir sonucu ve

47 Cevizd, a.g.e., s. 113.
48 Karaman vd., [lmihal I, s. 17.
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disa yansimasidir. Bu nokta ahlak egitimi bakimindan 6nemlidir. Di-
ger onemli bir nokta sudur: Bir insanin yapmis oldugu herhangi bir
isin dis degerine bakarak onun ahlakinin iyi veya kotii oldugu hak-
kinda verilecek hiikiim her zaman isabetli olmayabilir. Ciinkii so-
nucu ne olursa olsun Hz. Peygamber’inde belirttigi gibi: “Ameller ni-
yetlere goredir.” *°

b. Ahlak insanda gelip gecici bir hal olmayip onun manevi yapisina
yerlesen, bir meleke halini alan kabiliyetler biitiiniidiir. Bu yiizden
Hz. Peygamber: “Amellerin en hayirlisi, az da olsa devaml olanidir”0
buyurmustur.

c. Ahlak insan1 diigliniip tasinmaya, herhangi bir baski ve zorlamaya
gerek kalmaksizin, gorevi olduguna inandig isleri rahatlikla ve
memnuniyetle yapmaya sevk eder.5!

Islam ahlaki dedigimizde yukaridaki sartlari tastyan ahlaki degerler, bii-
tiin miiminlerin uygulamas1 gereken kurallardir. Fakat Gazali'nin taniminda ki
Ozelliklerden biri de, insanin sahip olmasi gereken, bu iistiin vasiflarin genel ifa-
desi olan bu meleke’lerin nasil gelistirilebilecegi meselesidir. Ote yandan, in-
sanda bir kisim yiiksek vasif ve kabiliyetlerin bulunmas yeterli degildir. Insamin
bu kabiliyetleri ve iistiin vasiflar1 6grenip uygulamas: gerekir ki bu da ahlak il-
miyle 6grenilir. Bu noktada ahlakin konusu insan davranislarini diizenlemek ol-
duguna gore, ahlaki degerlendirmeye konu olan da insandan baskas: degildir.
Yani bir insan kotii davranislar sergiliyorsa, onun bu davramisi bagka insanlar
igin kotii sonuglar doguracak demektir. Ciinkii beseri fiillerle ilgili olarak ahlaki
iyilik, dogrudan dogruya kavranilan bir niteliktir. Diger yandan ahlaki deger,
objelere ait tarif edilemez bir niteliktir. Bu yoniiyle ¢cogunlugun iyi dedigi ve ger-
¢ekten iyi olan ahléki bir kuralin yadsinmasina da olanak yoktur.? Dinin unsur-
larindan olan ahlak, metafiziksel olarak dinin asli betimlemesi olarak degil (dinin
asli unsurlari, iman ve ibadetlerdir), insanin dini yasantisinin dogal sonucu ola-
rak karsimiza gikar. Bu yoniiyle ahlaki Ogretiler biitiin peygamberlerin 6rnek
davranis kaliplar1 olarak evrensel bir 6neme haizdir.

islam diisiincesi; biinyesinde farkli ekolleri barindiriyor olsa da, aslinda
bu farkli diisiince hareketlerinin ele aldiklari problemler bakimindan birbirle-
riyle kesisen ve birbirini tamamlayan yonlerinin daha fazla oldugunu belirtmis-
tik. Bu baglamda kugku yok ki felasife geleneginden énemli isimler (Farabi, Ibn
Sina ve Nasrettin Tusi gibi bilginler), kelamcilar ve mutasavviflara nispetle

4 Buhari, Bedi'iil- vahy,1.

50 Buhari, Libas, 43.

51 Karaman vd., [lmihal I, s. 494.

32 Recep Kilig, Dini Anlamak Uzerine, Otiiken Yay. Istanbul 2002, s.175.
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ahlakin teorik yoniiyle daha ¢ok ilgilenmislerdir. Bu gelenekteki bilginler, fazi-
letleri elde etmenin zeminine hikmet ve felsefeyi yerlestirmislerdir. Zira fbn
Sina‘nun arif kisisi; sadece ibadet alaninda yiiksek bir vecd derecesine ulagmis
kisi olarak algilanmamalidir. Onun, arifi; riyazi egitim sayesinde duyusal alem-
den gecerek gercek aleme yiikselebilen, Hakkin sifatlarini kendisinde toplayabi-
len, haliyle hikmeti yani hakikati de elde edebilen kisidir. Dolayisiyla ibn
Sina’min El- Isdrdt adli eserinden hareketle arif kavraminin tahlilini yapan arag-
tirmacilara gore filozofumuzda rasyonalist bir tasavvufi yonelis bulundugundan
hareketle, ondaki arif kavrami, sezgisel bilis zemininde su noktalar: ihtiva eder:

a) Kisinin Riyazetle yani kendi 6ziine doniip, bir i¢ teemmtdil ile bedeni ilig-
kilerden temizlenerek elde ettigi yetkinlesme sonucu, duyularin verdigi bilginin
iistiinde, faal akildan, direkt nefsine yansiyan bir bilgi tiiriinii elde etmesi s6z
konusudur.

b) Ibn Sina’nin diisiince sisteminde 6nemli yer tutan “faal akil ve faal akilla
ittisal” sadece rasyonalist bir yaklagimla izah edilmeyecek derece énemli husus-
lar1 ihtiva eder. Ciinkii o burada kavramsal bilgiyi, mistik bilgiye 6ncellemeden
daha ziyade, insani akillar1 bir benzetmeyle agiklar ve verdigi 6rnekte, heyulani
akli kandile, bi'l-meleke akl1 fan{isa, miistefad akli lambaya benzetmis faal akli
ise bizzat ates olarak tasvir etmistir. Insan boyle bir durumda her tiirlii bilgiyi
dogrudan alabilme imkanina sahip olabilmektedir. Ciinkii burada bilmenin en
yetkin formuna faal aklin aydinlanmasi neticesinde ulasilir. Bu metafor; bizatihi
faal aklin, fezeyanina hazir hale gelen insanin, gercek bilgiyi kazanmasidir® Go-
rildiigi gibi Ibn Sina‘nin yaptig tahlil; varliktaki hiyerarsik diizen igerisinde
gerceklesen bir yetkinlesme durumuna isaret eder. Buda {istiin ve kamil olanin,
potansiyel olarak eksik olana ilismesi neticesinde, ondaki eksikligi giderme so-
nucu, basarili bir ahlaki eylemin ortaya ¢ikarilmasi amacina matuftur. Bunun for-
mel bir sistem dahilinde izah edilmesi ise basit ve eksik olanin ilim ve bilgiyle
yetkinlestirilmesi igindir. Yoksa bu siireg sirf teorik bir siire¢ degildir. Nitekim
ayni gelenekten olan Nasrettin Tusi bunun sadece teorik bir siire¢ olmadigin
sOyle izah eder:

“Insanin yetkinligine gelince onun yetkinligi, diisiinen nefsin biri teorik
(ilmi ) ve digeri pratik (ameli) olmak tizere iki kuvvesi vardir. Teorik kuvvenin
yetkinligi, onun arzusunun bilgilerin algilanmasina yonelik olup boylece, bu ar-
zunun geregi olarak gii¢ Ol¢iisiinde var olanlarin mertebelerini kusatma ve onla-
rin gergekliklerine muttali olmanin meydana gelmesidir. Bundan sonra o, biitiin
var olanlarin kendisinde son buldugu gercek talep edilen, tiimel hedefin bilgi-
siyle sereflenir 6yle ki birlik (tevhid) alemine, dahas1 birlesme (ittihad) makamina
ulagir. Boylece onun kalbi siik{inet ve tatmin bulmus olur, goniil ¢ehresinden ve

33 Eylip Bekir Yazic, “Ibn Sina Diisiincesinde Israkilige Zemin Hazirlamis mudir?” fbn Sina
Ozel Sayist, Diyanet lmi Dergi, Mart 2014, Ankara 2014, Cilt 50, Say1:1, s. 130.
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zihin aynasindan saskinlik tozu, stiphe pasi silinmis olur. Béylece Tusi'ye gore
hikmeti- nazari yetkinlige ulasilmis olur ve bundan sonra pratik kuvvenin yet-
kinligi baslar. Tusi'nin diisiince sisteminde; pratik kuvvenin yetkinligini ise ken-
dine ait olan kuvve ve fiilleri, uygun uyusmalari ve de birbirlerine baskinlik gos-
termeleri seklinde siralanmalar1 ve diizenlenmeleridir. Boylece onlarin (varlik-
taki diizen ve ittihad1 saglayan hiyerarsik diizen) uzlagmalariyla insanin ahlak:
da begenilmis olur. Her ikisinden birlesmis olan yetkinlik (ilim ve amel), insan
varliginin amaci dedigimiz seydir. Ciinkii yetkinlik ile amag (garaz) anlamca bir-
birine yakindir ve her ikisi arasindaki fark, izafetle sabit olur. Yani eylemsiz ilim
zayi, ilimsiz eylem ise muhaldir. Yani insanin fiilleri ve hatta etkileri begenilen
kuvveler ve melekelere gore meydana gelince, bu biiyiik dlemin (makro kozmos)
benzeri olarak kendisi, tek basina bir dlem olur ve kendisine (mikro kozmos) kii-
¢iik alem denilmesini hak etmis olur. Dolayisiyla da HiidaTeala'nun halifesi ve
O’nun halis velilerinden olur, mutlak tam bir insani olur. Miisliiman filozoflarin,
yetkinlik diye tanimladigi durum tasavvufcularda hal kavramiyla ifade edilir ki
her iki gelenekte de bu durum, insan igin kemale ermeyi ifade eder kemal dere-
cesi ise varolugsal olarak felasife nezdinde: Mutlak tam, kalicilig1 ve devami olan-
dir. Dolayisiyla bu dereceye ulagsan insan, ebedi mutluluk ve kalici nimetle mutlu
olur. Bu ise Tusi’'ye gore insan tiirii i¢in miimkiin olan en yiice mertebe ve en
ytice mutluluktur.”>*

Kanaatimize gore; Giizel ahlakin, dini yasantinin bir sonucu oldugu ve ev-
renselligi meselesinin dini tecriibeyle veya mistizm’le ¢ok yakin bir iligkisi var-
dir. Bu yoniiyle mistizm, Tanriya olan inan¢ ve giivenimizin tecriibesi veya
O’nun varligini igcimizde hissetme olarak ve O'nun kudretini tecriibe etme olarak
karsimiza ¢ikmaktadir.

Mistizm

Dini tecriibenin yorumu olarak anlayabilecegimiz mistizm; Islam ale-
minde tasavvuf, Hiristiyan aleminde de mistizm olarak adlandirilir. Yogun ola-
rak yasanan zevk ve vecd haline isaret eden bu kavramla ilgili olarak, 6zellikle
islam diinyasinda kendine has zengin bir terminoloji vardir. Bu terminoloji; ifade
bicimi giiclii bir sembolizmi icerdigi i¢in, olayin kendisini degil yorumunu iger-
mekte, ¢ok cesitli mecazi kavramlarla ifade edilmektedir. Mistizm; Bir seyin var-
ligin akli olarak bilmeden ziyade, O seyi anlamak ve algilamayi ifade eden tra-
sandantal bir tecriibeyi ifade eder. Hakkinda konusulamayan dini tecriibe ile
ilgili bu kadar zengin bir literatiiriin olusmasi, oldukga sasirtic1 bir durumdur ve
bu durum bizi bu konuda konusurken dikkatli olmaya sevk etmelidir. Mehmet
Aydin dini tecriibe ile ilgili olarak sunlar1 soyler:

4 Nasrettin Tusi, Ahlik-1 Nasiri, Cev: Anar Gafarov, Zaur Siikiirov, Litera Yay., Istanbul 2007,
s. 50-51.
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“Dini tecriibe, kognitif (biligsel) bir muhtevadan mahrum olmakla birlikte,
duygu yan1 agir basan bir tecriibedir. Tahlil ve tertip edici nazari aklin, bu sahaya
girmedigini bizzat bu tecriibeyi yasayan sufiler sdylemektedirler. Aklin gireme-
digi bu sahada mantiki tutarliliktan bahsetmek biraz tuhaf kacacaktir. Vecd hali
sona erip, mantik geri geldiginde de sufi tecriibeyi orada bulamamaktadir.".55

Dini tecriibe hakkinda yapilan arastirmalara baktigimizda onlarin su 6zel-
likleri igerdigini goriiriiz:

a. Dini tecriibe dogrudan dogruya yasanan vasitasiz bir tecriibedir; anidir
ve uzun siire devam eden bir mahiyet gostermez.

b. O tahlili miimkiin olmayan bir biitiindiir. Bazilarina gore onun tahlil edi-
lemeyisi bu giinkii psikolojik teknigin yetersizliginden kaynaklanmakta-
dir.

c. Bu tecriibede Tanr1 ile veya Tanrisal olanla bir vusul (bulusma) s6z ko-
nusudur. Bu hali bazilar: ittihad, bazilar1 vusul, bazilar1 kurb, hatta ba-
zilart hul@l kelimesiyle anlatmaya ¢alismislardir. Bu terimlerle anlatil-
mak istenen seyler, kelam ilmi diizeyinde hararetli tartisma ve kavgala-
rin olmasina sebep olmustur.

Ama bizim burada incelemeye ¢alistigimiz yon, bu konunun dini inangla-
rimizdaki soyut yoniine, etkisini arastirmak iizerine olacag1 i¢in Gazali'nin de
belirttigi gibi; Zevk ehlinden Ukalanin (akli diislincede uzmanlasmis bilginler)
hepsi toplansa diyor onlarin tamamu bile, yine de bu zevkin ve tecriibenin mana-
sin1 anlatmaya gli¢ yetiremez. Onu tam olarak nebiler, kismen de veliler anlaya-
bilirler diyor. Burada Gazali Kutsal nebilik ve peygamberlik ruhunu, 6rnek ola-
rak veriyor ve konuya soyle devam ediyor: Kutsal nebilik ruhu o kadar ince ve
yliksektir ki, onunla neredeyse hicbir harici yardima ihtiya¢ duyulmadan hakikat
kesfedilir, tipk1 Kur’anin “nur ayeti”’nde gegen ve ategle temas etmeden yanabi-
lecegine isaret edilen lamba gibi.”3¢

Insanin bir Tanrinin varligina inanirken ve O’'ndan baska flah olmadig:
hakikatine iman ederken, yasadig: siirecte idrak giiclerini kullandig, herkes ta-
rafindan bilinen bir gercektir. Insandaki bu idrak giiclerini duyum, hayal, akil,
fikir ve “kudsi ruh” derecelerine ayiran Gazali sdyle der: “Nasil ki duyu giiciiniin
otesinde bagka giiclerin bulundugunu séyleyebiliyorsak, akil ve fikir giiciiniin
otesinde de aklin bilmediklerini bilen bir giiciin oldugunu soyleyebiliriz.”>’

Mehmet Aydin burada Gazali'nin akhin {istiinde veya 6tesinde bir idrak
giicinden bahsettigini, bununda bir “altinc1 his” anlamina geldigini sdyler. Fakat
Oyle goriiniiyor ki bununla o, ontolojik bakimdan tamamen miistakil bir “organ1”

35 Aydim, a.g.e., s. 90.
% Aydm, a.g.e., s. 88.
57 Aydin, a.g.e., s. 88.
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kastetmekten ziyade aklin bir bagka fonksiyonuna isaret etmektedir ve burada
akil terkip ve tahlil eden nazari akil degil, hakikati dogrudan dogruya yakalayan
bir idrak seviyesine sahiptir. Kur’an bunu “Fuad” diye adlandirir.

Felsefenin diliyle sdyleyecek olursak Metafiziksel bilis olarak tarif edebile-
cegimiz bu bilisin sufi'nin bakisinda; fenomen diinyanin {istiindeki Mutlak var-
lig1 tecriibe edis olarak, miisahede tecriibesi seklinde anlamlandirabiliriz. Yine
mecazi diisiiniis alan1 diyebilecegimiz bu alanda; vahdet ve kesret zitlarinin bir-
likteligi Mutlak ile fenomenler diinyas: arasindaki iliskinin kavranmasi1 Mutlak
varligin, fenomensel varliklarda tecelli eden haliyle kavranmasindan baska bir
sey degildir. Boyle bir varolugsal sezgi {izerine temellendirilen metafiziksel ba-
kista ise: ‘sadece Mutlak olan gercektir veya Mutlak yegane gercekliktir ve dola-
yistyla bagka hicbir sey gercek degildir’ anlayis1 hakimdir.>® Toshihiko Izutsu ya
gore sufiler bu tecriibeyi yasadiklar1 zaman gergekte Tanrinin karsiligi olan Mut-
lak’ta “Varlik’'t mutlak saflig1 ve sartsiz mutlakligi {izere goriirler.>

Ibn Arabi bunu Hakikatte varlik Allaha aittir. Senin varligin ise Onun var-
ligina nispetle yok hiikmiindedir seklinde agiklar. Zira ona gore varlik cevher
olarak ikiye ayrilir: Yaratanin varli1 ve yaratilanin (alem) varlig1 burada komsu
iki cevhere ait iki kavram s6z konusudur. Biri asil hitkmiindedir, digeri ise ferr
hiitkmiindedir. Aralarinda 6lciilebilir bir mesafede yoktur.* Aslinda Ibn Arabi’ye
gore sufi, bu tecriibeyi ontolojik olarak degil de epistemik olarak yasar.

Bir baska iinlii sufi ve sair olan Feriduddin Attar ise bu konuda soyle de-
mistir: “Hakikat zahir olunca, akil geri ¢ekilir. Akil UbGidiyyetin geregini yerine
getirir ama Rububiyyetin hakikatinden yana bir sey anlamaz.”¢! Aym diisiince
cizgisi ile ilgili olarak bir 6rnek de Bat1 diisiincesinden verecek olursak: “Kalpte
Oyle seyler olup bitmektedir ki, akil onlardan habersizdir.” diyen {inlii diisiintir
Bergson; Ahlikin ve Dinin iki Kaynag: adli kitabinda sdyle yazar: “ Bir seyin var
olabilecegini tasavvur etmekle, onun var oldugundan emin olmak arasinda fark
vardir. Birinciyi elde etmekten 6teye gidemeyen aklin, Tanrinin varhigy ile ilgili
basarisizlig1 ortadadir. Bu noktadaki problemi ancak konuya tecriibi agidan yak-
lagan mistik yol ¢ozebilir demektedir.6? Tasavvuf diisiincesinde; Fenomenler
diinyasinin (goriinen alemin), sahip oldugu indirgenmis nur, onun golge varlik
olma seviyesine isaret eder. Bu da i¢cinde bulundugumuz diinyanin, bizim gozii-
miiz ile kendisinin 6tesindeki -Attar'in tabiriyle-, rububiyet hakikatini engelle-
yen bir perde oldugunu gosterir. Iste bu alan, sufiler; Hakikatin nuru {izerindeki

58 Toshihiko Izutsu, Isldm Mistik Diisiincesi Uzerine Makaleler, ¢ev. Ramazan Ertiirk, Anka Yay.,
Istanbul 2002, s. 40.

¥ Jzutsu, a.g.e., s. 41.
60 ibn Arabi, Risaleler 3, cev. Vahdettin ince, Kitsan Yay. Istanbul 2005, s. 88.
61 Aydm, a.g.e., s. 88.
02 Aydin, a.g.e., s. 89.
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kesret zulmeti, olarak telakki ederler. Bu diisiince, Sebusteri tarafindan soyle
nazmedilir: “ Her bir zerrenin altinda Mahbtb’un yiiziiniin hayat bahseden gii-
zelligi gizlidir.” Bir tecelli olmasi itibariyle, Islam tasavvufu bu fenomen diinya-
sinin da nurlu oldugunu veya fiziksel goziimiize nur olarak goriindiigiinii belir-
tir. Fakat onun bu nurunun, Hakka dayanmasi, itibariyla bir varliga biirtindi-
gilinii, yalniz basina kalmasi durumunda ise yok hiikmiinde oldugunu soyler.
Mutasavvuf bilginlerin kesfe, miisahede ve miikagefe’ye dayali bu yontemlerine
karsilik, Kelam bilginleri ise, Yiice Allah’in varligin ispat etmek igin: El-Istis-
had bis-Sahit Alel-Gayb” yani goriinen alemin varligindan gériinmeyen Varligin
ispat edilmesi seklindeki formiile bagvurmuslardir. Dikkat edilirse her iki ekolde
kullandiklar1 kavramlarin farkliligina ragmen, Yiice Allah’in varligini delillen-
dirmek i¢in, birbirinden farkl iki istidlal yontemi kullanmislardir. Islam dini Ku-
ran’a dayanarak ve mantiki temellendirmelerle ilgilenmeden sade bir sekilde
“Allah kainat1 yaratmigtir.” der. Bu baglamda kalmak kaydiyla mutasavvif ve
kelamcilarin yorumlar: baz: farliliklar arz etmis, etimolojik olarak, kelamcilar,
“Alemin Hudsu” terimini kullanmuslardir. Ashinda buradaki amacg, varligi
muhdes (sonradan olan) olan her seyin, bir muhdis’i (kadim olan) olmalidir di-
yerek, alemin kidemi hakkindaki tartismalarda kelamcilar, alemin hudGsunu ve
onun bir muhdis’i oldugunu ispat etmeyi amaglamislardir. Kelam ilmi metodo-
lojisinde; alem biitiin ciizleri ile muhdestir ve Allah-u Teala'nin sifatlar: da alem
degildir. 3

Buradaki temel fark; kelami metodun akli istidlale dayanmasi, tasavvuf-
cularin metodunun ise tecriibi metoda, sezgiye dayanmasidir. Ancak bu sezgisel,
tecriibi metodu, Iimam Rabbani bir “hal olarak” yorumlamakla birlikte o, bu ko-
nular1 incelerken tasavvuf tarihinde esi goriilmemis bir titizlik ve netlikle konu-
lara yaklasmis ve 6nde gelen sufi ve alimleri hatali buldugu yerlerde elestirmis-
tir. Nitekim Imami Rabbani Ibn Arabi’nin bu hallerden birinde yasadig1 kesfinde
hatali oldugunu belirtir. Bunu sdyle izah edebiliriz: Tasavvuf diisiincesinde kes-
fin, hal’in mahiyeti Seyr-i Suluk esnasinda goriilen miisahedeye dayali gercek-
likler olarak telakki edilir. Sufi'yi istila eden bu bilginin mahiyetini bildigi i¢in
Imami Rabbaniye gore bu hal ve kesfin birinci mertebesi yani vahdet-i vucud:
Her sey O’dur ilme’l-yakin mertebesindedir. Bu asagida, diisiik bir bilis halidir
ama vahdet-i suhut: Her sey O’'ndandir ise vahdet-i vucud’dan daha yiiksek bir
bilis tarz1 olarak ayne’l-yakin derecesindedir. Imami Rabbani soyle der: “...Yiice
Mukaddes Zat'in gayrini nefyeden tevhid-i vucudi, akla ve ser’a muhaliftir. Ama
tevhid-i suhudi boyle degildir. Zira Vahid miisahedesinde muhalefet yoktur.
Soyle ki: Giines dogdugu zaman yildizlar1 nefyedip: “Onlar yoktur” demek va-
kiaya aykiridir. Ama o zamanda (Giines varken) “yildizlar1 gormemekte de asla

63 Mahmut Ay, Sadru’s-Seri’a’da Varlik, Avrasya Yay., Ankara 2006, s.63.
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aykar1 bir taraf yoktur. Hatta eger o kimsenin goziinde ayr1 bir kuvvet hasil olursa
giinesten ayr1 bir durumda yildizlar1 da gérmeye baglar. Iste bu mertebe Hakka’l-
yakin mertebesidir.”¢*

Mutasavviflarin yasadigi bu hal veya haller, akli durumlar degil, bilakis
transandantal durumlardir. Bu hali Sebusteri : “Tiim varlik diinyas1 Mutlak
Nur’un 1ginlar1 gibidir ve Mutlak Nur olan Yiice Allah’in varlig1, son derece agik
ve secik oldugu i¢in bize gizli kalmaktadir”® seklinde aciklamistir. Bu anlayisa
gore; Yiice Allah’a benzer hig¢bir sey yoktur. Ciinkii ondan baska her sey, onun
yarattig1 mahliklardir. Ancak biz O'nu, eserleri, fiilleri, isim ve sifatlar1 vasita-
styla taniyabiliriz. Bu arada Kur’an; Allah’1 bize tanitirken bazi tegbih ve temsiller
kullanir ki bu tegbih ve temsiller Kur’an'in: “O'na benzer higbir sey yoktur” ayeti
1s181nda incelenmektedir.¢?

Islam akidesinin temel inanglarindan olan; Tanrinin Zatinin, miiteal (alem-
lerden miistagni) oldugu inancina bagli olan® Mutasavviflar, transandantal an-
lamdaki dini tecriibelerine dayandirdiklari, miikasefe ve miisahede yoluyla elde
ettikleri bilginin, tarif edilemez bir vecheye sahip oldugunu bizzat kendileri be-
lirmiglerdir. Fakat onlar, bu cogkun tecriibe ve birikimlerini sistematik bir dii-
siince olarak, anlatmaktan da geri durmamuis, bu dogrultuda eserler ortaya koya-
rak, Islam diisiincesine katkida bulunmaya calismislardir. Bizim burada smirl
bir kismini ¢alistigimiz din, ahlak ve mistizm birbirlerine, iclemsel ve kaplamsal
olarak bagh konulardir. Bu iclemsel ve kaplamsal iligki inanan bireyler olarak
miiminlerde; bilgilenme boyutu, davranis ve duygulanim boyutu olarak isler di-
yebiliriz. Bu birikimle olusan inang degerlerinde, temel perspektifi ise Islam di-
ninin temel metafiziksel boyutlar1 olan, Kur’an ve Siinnet belirlemektedir.

Sonug¢

Bu ¢alisma Dini-manevi sistemler ve insan tasavvurlari iliskisi baglaminda
din, ahlak ve tasavvuf kavramlari {izerine bir degerlendirme yazis1 mahiyetinde-
dir. Baglig1 itibartyla bu alanlar (din, ahlak ve mistizm) zengin ve spesifik olarak,
genis bir alana hitap etmektedir. Semavi dinlerin; asli suretleri itibariyla ve vahye
dayanan yonleriyle yerytiiziine getirdigi hikmet ise; evrensel bir ilke olan Allah’in
birligine, sadece Ona kulluk etmeye, ahlaki faziletlerin giizelligine ve 6zgiirliik-
lerin tistiinltigii ilkelerine dayanir. Kavramsal gercevesinde; tek Tanr1 inanci ve
ahlaki degerler bulunan dini-manevi sistemlerin ilkeleri, sonsuza dek siirecek

64 sa Celik, “Imami Rabbani Perspektifinden Ibn Arabi’'ye Tenkidi Bir Yaklagim” Tasavvuf [Imi
ve Akademik Dergi, Istanbul 2009 Ocak, say1: 23, s.150-154.

65 lzutsu, a.g.e., s. 67.
% Kur’an-1 Kerim, S{ira, 42-11
67 Umit Simsek, Islim Inang Ilmihali, D.1B. Yay. Ankara 2011, s. 62.

68 Jzutsu, a.g.e., s. 65.
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olan insanlik idea ve amaglarini da temsil ederler. Bu amaglari en yetkin ve kamil
tarzda temsil eden din ise Islam dinidir. Bu yiizden de biz bu calismay1 kendi
perspektifimizden Islam dininin ilkeleri baglaminda degerlendirmeye 6zen gos-
terdik. I¢inde yasadigimiz diinyada, olgu anlayisimizi ve dini diisiincelerimizi
saglam temellere oturtmak zorundayiz. Bu diisiince {izerinden, din adamlar1 ve
dindar insanlar olarak yapmamiz gerekenleri belirlememiz gerekirse: Ise ilk ola-
rak “din” den s6z ederek baglamamiz gerekir.

Din; insan hayatin1 anlamlandiran en temel olgu ve degerlerden olup,
ayni zamanda biitiin insanlar, milletler ve uluslar icin, ruhsal ve manevi hayati
diizenleyen hayati 6neme haiz bir kurumdur. Oncelikle din insan igindir ve insan
varolusu geregi inanan bir varliktir. Dinin insanla olan bu varolussal iligkisine
vurgu yapilmasinin nedeni, dindar bir insanin diger insanlarla “olmas1 gereken
“ iligkisine dikkat ¢cekmek icindir. Ciinkii “dindar insan” 6nce kendini Yaratan
Yiice Yaraticisina, sonra da kendi nefsine ve diger insanlara kars: gorevlidir. Din-
dar insanin, dini degerleri temsil etme yoniiyle bu gorev alaninda olan insanlar
ise; egitimlisinden egitimsizine, yediden yetmise her yas, her cins, her meslek ve
kiiltiirden olan insanlardir. Hemcinslerine karsi ahlaki sorumlulugu ve duygu-
daslik bilincinin geregi dindar insan, sosyal pozisyonu geregi iyi bir miimin ol-
may1 kabul eden insandir ve bununla insana kars: gérevli olmay1 da zzimnen ka-
bul etmis olmaktadir.

Bu anlamiyla din, sosyolojik olarak toplumda insanlar arasi iliskiler agini
diizenlemek ve birey olarak insani ahlaki anlamda olgunlastirmak icin vardir.
Oyleyse din; insanin Allah’1 ile insanlar ile ve tabiat ile olan iligkilerini diizenle-
yen degerler biitiiniidiir. Bu din taniminda dikkatimizi ¢eken 6nemli bir noktada;
Din “insanun Allah’1 ile insanlar ile ve tabiat ile olan iligkilerini diizenleyen de-
gerler biitiinii oldugu icin, din ile ilgili dindar insanin yapacagt her degerlen-
dirme, insanin Allah, toplum ve tabiatla olan iliskilerini olumlu ya da olumsuz
yonde etkileyebilme giiciine sahiptir.

Yukarida agilimini yaptigimiz yorumlar din, ahlak ve mistizm konular1
baglamindadir. Bu ti¢ kavramla ilgili olarak goriilen temel degerlerden birisi de
kutsalliktir. Insan Allah ile girdigi iliskide kutsallig1 tecriibe eder. Ahiret inanci
sayesinde insana; “mutlak kurtulus” timidini veren din, ayn1 zamanda her tiirlii
ahlaki degerin somutlasip canlilik kazandig: bir alandir. Dindar insan; inandig:
kutsal kitapta teorik olarak, inandi1g1 peygamberinin hayatinda ise uygulamali
bir sekilde, ahlaki degerleri kolayca bulur. Yine iman, itikat ve ibadet konula-
rinda teorik olarak ve pratik olarak kutsal degerlerin hangi konulari igerdigini ve
bunlarin nelerden ibaret oldugunu kaynagindan (Kur’an ve Siinnet) 6grenir. Hz.
Peygamber ve onun insan yetistirme diizeninin kavramsal gercevesinde mer-
kezde yer alan sahih dinin temsilcileri olarak dindar miiminlerin, basarili bir
ahlaki yapiy1 temsil edebilmeleri gerekir. Bunun iginde inang, ibadet ve ahlak
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alaninda pratik bir rehber olan Hz. Peygamberi tasdik ve taklitte onu biitiin yon-
leri ile tan1y1p 6ziimsemeleri gerekir. Bu ise onun davet siirecindeki sahih bilgi
ve iman ile gerceklesen miitemmim siiregleri dogru okuyup, algilamasi ile ger-
¢eklesecektir. Cilinkii imanin temelinde yer alan ve varolusun nihai kaynagi olan
Allah’in varligina ve gonderdigi dine, dogru bir sekilde inanmanin en sahih veg-
hesi Hz. Peygamberin pratiginde vardir. Bu baglamda din, ahlak ve onun manevi
bir zevk boyutu olan tasavvuf geleneginin, Kur’an ve siinnete gore; iclemsel ve
kaplamsal olarak dini inanglarla ilgili yonleri vardir. Tarihsel siirecte Islam bil-
ginlerinin, degerli ¢calismalar1 yoluyla, siiziilerek bize gelen bu gelenegin dogru
taninmasi saglanmalidir. Bundaki amagta, dini olan, vahye dayanan mutlak ka-
rakterli, Kur’an ve Siinnet’e dayanan dikey bilgi ile dini olmayan, insan {iriinii
yatay bilgileri birbirinden ayirt etmek olmalidir. Ancak burada sahih bilginin
vahye dayanan dikey ve mutlak karakterli bilgiyle dlciilmesi, yatay olan insan
tecriibesini, birikimsel bilgi kaynaklarini tamamen indirgemeci bir anlayisla dis-
lay1p, inkar etmeye gotiirmemelidir. Zira din, Yiice Allah’in 6nermesel tarzdaki
buyruklarina nispetle Mutlak bir karaktere haiz oldugu gibi, pratikte yasanan bir
sistem olarak beger tecriibesine acik bir mahiyet de arz eder. Bu dengeyi korumak
ise bu konuda uzman olanlar tarafindan yapilacak ilmi ¢alisma ve yontemlerle
yapilmalidir. Sahih diisiinceyi elde etme ¢aba ve sancilarinin tarihsel siirecte sa-
habe, tabiin ve et-baut-tabiin nesillerinde nasil ve ne fedakarliklarla gerceklesti-
gini diisiinecek olursak, birikimsel Islam geleneginin bu noktadaki giiciinii de
kavramis oluruz. Bu noktada sunu teklif edebiliriz: Inang diinyamizi olusturur-
ken; Iman, Islam ve Thsan karakterli dini bilgi alanlarinin, her birine gereken de-
geri vermeli, bu 6gelerden herhangi birini 6ne ¢ikartip, digerlerini ihmal etme-
meliyiz.

Sonug olarak, Peygamberimizin bize getirdigi mesajin igeriginde olan
Iman, Islam ve Thsan derecelerine ulasmanin yollarini bize 6greten Islam dinin-
deki, kardeslik kavramiyla din kardesini diisiinme, baska insanlar1 mutlu etmeye
calisma ve digerkamlik suurunu elde etmenin yollarini, yine bu sahih gelenegin
iginde bulmaktayiz. Psikologlarin ¢ogunlugunun ifade ettigi gibi; bireyin gercek
mutlulugu elde etmesi, bagkalarin1 mutlu etmekten ve fedakarlik yapmaktan ge-
cer. Bizim smurl bir kismini ¢alistigimiz din, ahlak ve mistizm; konular: itiba-
riyle, genis bir alana hitap etseler de, 6zet olarak Allah’in kelamindaki bilgilere
inanmaya ve onu getiren peygamberin siinnetindeki huzur ve sekinenin kiyme-
tine vurgu yapan hakikatlere isaret ederler. Kisaca Islam ahlaki ve ruh terbiyesi
diyebilecegimiz, tasavvufun 6ziindeki kavramlar, Allah sevgisi ve insan sevgi-
sine vurgu yapan kavramlardir. Bu iki sevgi cesidi dini ve ahlaki hakikatlerin
dindar bir bireydeki, sahsiyet sahibi miimin bir 6znedeki yansimalaridir. Ciinkii
kaynak itibariyle ahlak ve tasavvuf, Allah’in kullarina peygamberleri vasitasiyla
gondermis oldugu sahih dinin sonucudur. Aksine din, bunlarin sonucu degildir.
Bu yoniiyle asil ve 6z olan dinin bizatihi kendisidir. Ahlak ve tasavvuf ise dinin
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emrettiklerini uygulamanin, sonucunda elde edilen kemal derecesi ve yetkinlik-
tir diyebiliriz.
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Giris

Kelam ilminin tarihsel siirecte gecirdigi evrelerden belki de en 6nemlisi,
felsefi ve teolojik diisiincenin bir arada ele alindig1 donemdir. Ancak bu do-
nemde miitekaddimun doneminde tartisilan sifatlar, niibiivvet, mebde, mead
gibi konulardan ziyade daha ¢ok varlik, bilgi, zaman gibi meseleler, fesefi-kelami
bir tislupla tartisilmistir. Bu donemin stiphesizki miimtaz simalarindan birisi
Razi’'dir. Onu ayricalikli kilan husus, felsefi bilgiyi kelama dahil etmesi, ayni za-
manda Kur’an tefsirinin bir parcasi haline getirerek bir metod olarak kullanma-
sidir. O, sentezci-eklektik bir metodla felsefe ile kelamin kavramlarini uzlagstirma
yoluna gitmistir. Ornegin ezel-ebed konusunda Kur’an eksenli alternatif bir za-
man teorisi gelistirerek, bu meseleyi tevhidi bir boyuta tagimistir. Arastirma-
mizda goriilecegi {izere Razi'de ezeli ve ebedi varlik tamamen tevhidi bir duyar-
lilikla kategorize edilecektir. Bu baglamda ilk once siireklilik ve sonsuzluk ifade
eden kelimelerin etimolojik bir tahlilini yapacagiz. Daha sonra ezeli-ebedi varli-
gin anlam ve mahiyetini bu dogrultuda inceleyecegiz

A. Sonsuzluk ve Siirekliligin Kavramsal Analizi
1. Ezel

Ezel, Razi'ye gore baslangici olmayan, ilk dehrdir.! Ezel, kidem ile es
anlaml olarak?, hudiisun zitti, baslangici olmayan 6nce/ilk ve dncesinde yokluk
diisiiniilemeyen sey? vb. anlamlara gelir. Ayrica ebed yo6niinde oldugu gibi
gec¢mis (mazi) yoniinde de sonsuz olan biitiin zamanlarda devamlilig1 ifade
eder.* Ezeli ise kendisinin bir baslangici ve dncesinde yokluk olmayandir.5 Fena
ve zevalden miinezzeh, dliimsiiz varliktir.s Islam diisiincesinde baglangici ve

! Razi, Fahreddin, Muhammed b. Omer, el-Metalibu'l-Aliyye mine’l-Ilmi’l-lahiyye, thk. Ahmed
Hicazi es-Seka (1-9), Beyrut 1987, cilt: V, s. 105.

2 Ezel kelimesinin, kidemden daha kapsamli oldugu belirtilmistir. Clinkii sonradan var olan
hadis varliklarin yoklugu kadim ile degil, ezeli kavramiyla ifade edilir. Bk. Ebu’l Beka, Ey-
yiib b. Musa el-Kefevi, Kiilliyyatii-Mucemi fi-Mustalahiti’l-Lugaviyye, haz. Adnan Dervis-Mu-
hammed Misri, nsr. Miiessesetii’r Risale, Beyrut 1997, s. 81.

3 Zebidi, Muhammed Murtaza, Tdcu’l-Ariis min-Cevihiri’l-Kdmus, ngr. Daru’l-Hidaye, (ys., ts),
cilt: XXVII, s. 443; Ciircani, Ali b. Muhammed es-Serif, Kitdbii't-Ta'rifat, nsr. Mektebet'i Liib-
nan, Beyrut 1985, s. 179; Cevheri, Ismail b. Hammad, es-Sihah, thk. Ahmed Abdu’l Gaftr
Attar, ngr. Déru’l-ilmi’l-Meléyin, (1-6), Beyrut 1987, cilt: V, s. 2008.

4 Circani, Ta'rifat, s. 5; Semih Dugaym, Mevsilat-ii Mustalahat-i-Ilmi’l-Keldmi'l-Islams, ngr. Mek-
tebet’{i Liibnan, Beyrut 1998, cilt: L, s. 93.

5 Razi, Metdlib, cilt: V, s. 105; Zedi, Tac, cilt: XXII, s. 442.

¢ Yazir, Elmalili Muhammed Hamdi, Hak Dini Kuran Dili, Eser Kitabevi, (1-10), Istanbul 1970,
cilt: I1, s. 1018.
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sonu olmayan varlik sadece Allah’tir.” Bu sebeple baz: dil bilginleri ezelin, “yok
olmadi, zeval bulmadi” manasindaki “lem yezel” fiilinden tiiremis olabilecegini®
diisiinmiislerdir.” Fakat ezel ile ebed (la yezel) arasindaki bu iliski, batil olarak
degerlendirilmis,!® higbiri bu iki kavramdan birinin, digerinden 6nce oldugunu
diistinmemistir. Ciinkii her iki kavram, Allah i¢in kullamildiginda varliginin
zaman Ustli olusunu ve devamliligini bildirmektedir.!! Aksi halde ezelin,
ebediden (la yezel) 6nce oldugunu diisiiniip, ebede bir baslangi¢ vermek gerekir
ki bu, olas1 degildir. Ayrica ezelin son bularak ebedin bunun pesinden meydana
gelmesi de imkansizdir. Dolayisiyla ezel kelimesinin ifade ettigi manada 6ncelik
ve sonralik s6z konusu degildir. Ciinkii 6ncelik ve sonralik, yaratan icin degil,
yaratilana has bir niteliktir. Sonradan olanin ezeli olmas: ise bu dogrultuda
mubhaldir.!2

Ezel mefhumu, kendinden 6nce varlik veya yokluk tarzinda bir durumun
bulunmasina engel bir olgudur. Bu yiizden ezelin hareket veya madde ile birlikte
bulunmasi da miimkiin degildir. Zaten hareket, Allah’'in dilemesiyle bir anda
yaratilmistir. Eszamanli olarak madde, 6ncelik-sonralik, gegmis ve gelecek hepsi
bir anlik yaratma ile olusmustur.!? Dolayisiyla ezel i¢in bir son, ebed iginde bir
ilk diisiiniilemez. Ciinkii ezelin bitis noktas: ile ebedin baslangi¢ noktasini
diisinmek tutarsizdir. Aksi halde bir 6ncelik s6z konusu olur ki; bu durumda
sonlu bir siire eklenmesi sebebiyle ebed ezel, ezel de ebed olamaz. Bu agidan
Razi, ezel ve ebedi, birbirinden asla ayrilamayan ve birbirinin zitt1 olmayan iki
kavram olarak anlar.'

7 Hangerlioglu, Orhan, Felsefe Ansiklopedisi, Remzi Kitabevi, (1-7), Istanbul 1980, cilt: 11, s. 5.

8 “Lem yezel-yezellyyiin-ezeliyyiin-ezel.”

9 Jbn Manzur, Cemaluddin Muhammed b. Miikerrem b. Ali, Lisdnu’l-Arab, ngr. Daru’s Sadr,
(1-15), Beyrut 1414, cilt: XIII, s. 11; Zebidyi, cilt: XXVII, 441; Cevheri, cilt: IV, ss. 1622-1623.

10 Faiz Kalin, Felsefe ve Bilim Isiginda Kur'an’da Zaman Kavrami, Ragbet Yaynlari, Istanbul 2005,
s. 257.

11" Ahmed Saim Kilavuz, “Ebed”, DIA, Istanbul 1994, cilt: X, s. 72.
12 Kalin, Zaman, s. 257.
13 Kalin, Zaman, s. 71.

14 Razi, Fahreddin, el-Erbain fi-Usili’d-Din, (bir ve ikinci cilt tek kitap halinde), thk. Ahmed
Hicazi es-Seka, Beyrut 2004, ss. 92-93.
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2. Ebed

Cogulu, “ebed” ve “ubiid”'s seklinde gelen ebed kavraminin, dehr ile ayni
anlami ifade ettigi sdylenmistir.!® Ayrica ebed, kadim, ezeli!?, zihnen son bulmas:
diistintilmeyen siire!$, varligin istikbal yoniinde biitiin zamanlarda stirekliligi'®,
olarak anlasilmistir. Araplarin vahsi hayvanlara “el-evabid” demeleri de ¢ok
uzun siire yasamalar1 ve biyolojik varliklariin ancak tabi hallerle son bulmasi
dendiginde “terk etmemek iizere bir yerde
kalma” anlasilir.?! Araplar, bir seyi asla yapmamaya yemin ettiklerinde “Ia
ef'iiliihii ebeden” (o isi asla yapmayacagim) derler.?? Razi'ye gore ebed, sonsuz
zaman, sonu olmayan dehr,? daimi, sonu olmayan gelecek (zaman)?* demektir.

”

sebebiyledir.?’ Yine “ebede bi’l mekin

Ragib el-Isfahani'ye (h. 425) gore, ebedle zaman arasinda fark
bulunmaktadir. Buna gore zamanin boliinmesine karsilik; ebed, boliinmeyen
siireklilik anlami tasir.2’ Nitekim dil alimleri, “su kadar zaman” denildigi halde
“su kadar ebed” denilemeyecegini ifade etmislerdir.2® Boliinemeyen ebedin,
sonunun olmasi imkansizdir.2’ islami literatiirde, sonsuz zaman anlaminda
“ebedii’'l-abad”, “ebedii’l-abidin”, “ebedii’l-ebed”, “ebedii’'l-ebid” gibi kelime
ciftleri, sonsuzlugu pekistirici kavramlardir.?8

15 Ebedin ¢ogulunun, dehr anlamindaki kullanimlarinda s6z konusu olacag: belirtilmistir. Do-
layistyla ebedin, tesniye veya cemisinin olmayacagi ifade edilmistir. Bk. Ebu’l Beka, Kiilliyat,
s. 32.

16 Ferahidi, Halil b. Ahmed, Omer b. Temim, Kifabii 'I-Ayn, thk. Mehdi Mahsumi-ibrahim Sam-
marai, ngr. Mektebetii'l-Hilal (1-8), (ys., ts.), cilt: VIII, s. 85; Ibn Manzur, Lisdn, cilt: 11, s. 68;
Cevheri, Sthah, cilt: 11, s. 439; Zebidi, cilt: VII, s. 371, Ebu Tahir Muhammed b. Yakub
Firtizabadi, Kamiisi’l-Muhit, thk. Mektebet'ii Tahkiku’t-Turas, nsr. Miiessesetii'r-Risale Bey-
rut (ts), s. 264.

17 Ebu’l Beka, Kiilliyat, s. 32.

18 Ciircani, Ta'rifat, s. 5.

19 Ciircani, Ta'rifat, s. 7.

20 fbn Manzur, Lisdn, cilt: 111, s. 68.

21 fbn Manzur, Lisdn, cilt: 11, s. 68.

22 Cevheri, Sthah, cilt: 11, s. 439.

2 RAazi, Metilib, cilt: V, s. 103.

24 Razi, Tefsiru’l-Kebir-Mefatihu'l-Gayb, nsr. Daru’l-Fikr, (1-32), Beyrut 1981, cilt: L, s. 135.

25 [sfahani, Hiiseyin b. Muhammed er-Ragib, Miifreddt’ii fi-Garibi’l-Kur'an, thk. Muhammed
Halil Aytani, Daru’l Ma'rife, Beyrut 2001, s. 17.

26 sfahAani, Miifredat, s. 17.

27 Kilavuz, “Ebed”, cilt: X, s. 72.

28 {bn Manzur, Lisdn, cilt: I1I, s. 68; Kilavuz, “Ebed”, cilt: X, s. 72.
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Kur’an’da “ebeden” seklinde yer alan bu kavram, biri hari¢ (Kehf 18/3) “huliid ”
kelimesiyle birlikte on bir ayette?, olumsuzluk ifade eden cilimleler iginde,
“asla”, “hi¢bir zaman” anlaminda on bes ayette’ bir sarta bagli olarak
“siireklilik” anlaminda bir ayette3! gecmektedir.?> Ug ayette ise “hdlidin” lafz ile
beraber?? kafirlerin, cehennemdeki kalis stireleriyle ilgili olarak kullanilmistir.
Kozmik zaman anlami ifade eden kelimeler, belli bir siireyi belirtmesine ragmen,
ebed kavrami, miifessirlere gore, hem diinyada hem de ahirette zamansizlig:
degil, siirekliligi ve kesintisizligi ortaya koymaktadir. Ciinkii kozmik alemde
zaman, diinyevi alan igin bir plan, bir hesap ve dini vecibelerin uygulama
sahasidir. Diinyevi hayatta ebed, boyle bir planlamaya miisait degildir. Uhrevi
hayatta ise zaten kozmik olgekler s6z konusu olmadigindan, zaman farkli bir
mahiyete biiriinecektir.3* Sonug olarak ebed kelimesinin ifade ettigi zamansallik
sadece ahiret hayatinin yapisiyla ortiismektedir.

3. Huld

Ebed kavramu ile birlikte kullanilan “huld”, kelime olarak devam etmek,
uzun siire kalmak, varligini degistirmeden uzun siire muhafaza etmek, bir seyin
tabii hali tizere devam edip, degisme ve bozulmaya maruz kalmamas: veya
degismenin uzun zaman sonra gergeklesmesi® fenanin ziddi kalicilik,
oluimstizliik, bir yerde ikamet etmek...3¢ vb. anlamlara gelmektedir. Ayrica Ragib
el-Isfahani, hultid’'un, “beka” ile es anlamli oldugunu ifade etmistir.}’ Bu
anlamini kapsar nitelikte ge¢ bozulan, uzun siire kalabilen dag, tas vb. seyler,
“havalid” sozctigii ile ifade edilmistir.?® Insanin yaginin ilerlemesiyle bazi
organlarinda meydana gelen degisimin aksine hi¢ degismeyen sag, dis vb.
organlar1 “huld” veya “muhalled” kelimesiyle agiklanmis ve yasli oldugu halde

2 4, Nisa, 57,122, 169; 5, Maide, 119; 9, Tevbe, 22, 100; 33, Ahzab, 65; 64, Tegabun, 9; 65, Talak,
11; 72, Cin, 23; 98, Beyyine, 8 ve digerleri.

30 2, Bakara, 95; 5, Maide, 24; 9, Tevbe, 83, 84, 108; 18, Kehf, 20, 35, 57; 24, Nur, 4, 17, 21; 33,
Ahzab,53; 48, Fetih, 12; 59, Hasr, 11; 62, Cuma, 7 ve digerleri.

31 60, Miimtehine, 4.

32 Abdiilbaki, Muhammed Fuad, el-Mu’cemii’l-Miifehres Ii-Elfizi’l-Kur'ani’l-Kerim, Kahire 2001,
s. 782.

33 4, Nisa, 169; 33, Ahzab, 65; 72, Cin 23.

34 Kalin, Zaman, s. 263.

35 {bn Manzur, Lisdn, cilt: 111, s. 164; Ferahidi, Kitdbu'l-Ayn, cilt: IV, s. 231; Isfahani, Miifredat, s.
160.

36 fbn Manzur, Lisdn, cilt: 111, ss. 164-165; Isfahani, Miifredit, s. 160; Zebidi, Tac, cilt: II, ss. 344,
345.

37 [sfahani, Miifreddt, s. 160.

38 Cevherd, Sihah, cilt: 11, s. 469; Ibni Manzur, Lisdn, cilt: 111, s. 164.
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geng goriinen kimse i¢in de bu s6zciik kullanilmistir.?* Dolayisiyla “el-muhalled”
dendiginde “uzun siire kalan kisi/sey” veya sonsuza dek kalict olan kastedilir.*?
Ornegin  “el-huliid fi'l-cenneti” demek cennette esyanin bulundugu hal iizere
devam etmesi, bozulma ve fesadin onda herhangi bir etki meydana getirmemesi”
demektir.*! Hz. Peygamber’in“Cennet ve cehennem ehline sizin icin ebedilik var, 6liim
yok”#2 anlamindaki hadisi aymi sekilde siirekliligi ve degismemeyi ifade
etmektedir.

Ibni Abbas’tan bir rivayette de hultd, ebedilik degil, uzun zaman anla-
mindadir.¥ Fakat Razi, “hultidun” ebedilik ifade etmedigi yoniindeki goriislere
katilmaz. Onlara gore “hultid”, ebedilik ifade etseydi, ebed ile ayni ibarede yer
almamasi gerekirdi. Bu da hultidun, ebedden tamamen farkli, sonlu veya sonsuz
bir siire oldugunu belirtmeksizin, uzun bir miiddet anlaminda olmas: demek-
tir.# Bazi Islam alimleri de “halidine fiha ebeden” terkibinde gegen “ebeden” keli-
mesinin te’kid degil temyiz oldugunu sdylemislerdir. Zira onlara gore “hultd”
kelimesi, iki manaya da muhtemel oldugu i¢in bu iki anlamdan hangisinin kas-
tedildigi belirtilmeye muhtactir. Bu nedenle “ebeden “kelimesi burada, “hulfidun”
ebedilik anlaminda oldugunu beyan i¢in getirilmistir.4>

Buna karsin Razi, “hultid” kavraminin, “ebed” lafzi ile te’kid edildigini,
ayrn sekilde “ebeden” kelimesinin“hultid” manasinda te’kid oldugunu belirtir.
Eger bu iki kavramdan biri olmasa da yine ebedilik ifade edecegini soyler.
Dolayisiyla bu lafiz Razi'ye gore ebed ile ayni anlamui ifade eden sonsuzluk,
devamlilik anlamindadir.#¢ Sonug olarak “ebed, huld, sermed” gibi stireklilik ve
kalicilik bildiren kavramlar, baslangi¢ ve sonu olmayan zamansal bir uzanimi
bildirmektedir.

3 {bn Manzur, Lisén, cilt: 111, s. 164.

4 isfahani, Miifreddt, ss. 160-161.

4 fsfahani, Miifredat, s. 161.

42 Buhari, Tefsir, 93; Rikak, 113; Miislim, Cennet, (40) 2849; Darimi, Rikak, 90; Tirmizi, Sifatii’l-
Cenne, 20; Ibn Mace, Ziihd, 37.

Dugaym, Mevsilat, cilt: I, s. 566.

44 Razi, Tefsir, cilt: X, s. 141.

45 Ebu’l Beka, Kiilliyat, . 434.

46 Razi, Erbain, s. 408.

43
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4. Kidem-Beka

Hudiisun ziddy*’ varligin, varolustaki onceligi*® gibi anlamlara gelen
“kidem” liigatte; zaman bakimindan bir baslangi¢ ve 6ncesi olmama, bir seyin
kendisinden o6nce varlik adina herhangi bir mevcudun bulunmamasidir.®
Allah'in bir sifati olarak kullanildiginda ise kendisine yoklugun takaddiim
etmedigi ezell, oncesiz ve baslangi¢siz olmayi ifade eder.3

Kur'an kadim kelimesini, ezeli kelimesinin ifade ettigi manada
kullanmayip eski, ¢cok onceleri anlaminda kullanmistir. Mesela, bir binanin
tizerinden ¢ok zaman gectiginde “kadim ev” denilmesi gibi zamansal bir 6nceligi
belirtir.s! Ornegin; “Muhakkak ki, sen kadim yanlishginda devam ediyorsun.”s?
“Derken o, eski hurma salkimimin e§ri ¢opii gibi olmustur.”* ayetlerinde kadim lafzi,
eski, uzun bir siire anlaminda kullanilmistir.* Goriildiigii tizere bu kavram
mahliikat i¢in kullanildiginda baskasindan 6nce olmayi, Allah i¢in kullaniminda
baslangi¢siz ve sonsuz olmayi ifade eder. Bununla birlikte yenilenen bir araz olan
zaman ile bagintisinin yoklugu anlamina gelir.>

Kadim olan Allah Teala ayni zamanda, zatiyla bakidir. Ciinkii zati ile vacib
olanin, bagkasi ile vacib olmasi imkansizdir. Dolayisiyla Allah’'in beka ile baki
olmasi da imkansizdir. Sayet Allah, beka ile baki olursa sifatinin da baki olmast
ve ayni sekilde sifatinin baska bekalara dayanmas: gerekir ki, bu, teselsiilii
gerektirir.’® Dolayisiyla zorunlu olan varligin zatiyla kadim, ezeli, baki ve ebedi
olmast zorunludur.’’ Fena (kalici olmayan) kelimesinin ziddi olan beka ise
sozliikte, “bir seyin ilk hali iizere kalmasi, devam ve sebat icinde bulunma,
kesintiye ugramadan gelecege dogru siiriip gitme, yok olmaya maruz kalmama”

47 {bni Manzur, Lisdn, cilt: XII, s. 465; [bn Faris, Ebu’l-Huseyn Ahmed b. Faris, Mu’cemu-Mekayi-
si’l-Liiga, thk. Abdusselam Muhammed Harun, ngr. Daru’l Fikr(1-6), Beyrut 1979, cilt: V, s.
65.

48 Askeri, Ebu Hilal, Hasan b. Abdillah, el-Furuku’l-Lugaviyye, thk. Muhammed {brahim Selim,
ngr. Daru’l IIm ve’s Sekafe, Misir (ts), s.119; Zebidi, Tac, cilt: XXXIII, s. 235.

4 Ciircani, Ta'rifat,s. 179.

30 Ciircani Ta'rifat'inda kidemin iki tiirlii tanimindan bahsetmektedir: 1. Bagkasina muhtag ol-
mayan, zat1 itibariyle kidem. 2. Kendisine adem (yokluk) sebkat (6ncesinde) etmemekle bir-
likte zaman itibariyle kidemi s6z konusu olan kidem. Bk. Ciircani, Ta'rifat, s. 180.

1 Razi, Tefsir, cilt: 1, s. 134.

5212, Yusuf, 95.

3336, Yasin, 39.

54 Razi, Tefsir, cilt: I, s. 134.

55 Ayrint1 igin bk. Razi, Metdlib, V, 21-22, 51-52.

56 Razi, Medlimu-Usili’d-Din (Islam Inancimin Ana Konulari), cev. Nadim Macit, Thtar Yaynlari,
Erzurum 1996, s. 64.

57 Razi, Erbain, s. 91.
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gibi anlamlara gelir.® Araplarin: “Adam uzun middet kald1” (bakwye raciiliin
zemenen tavilen)® seklindeki ifadeleri bu dogrultudadir. Razi, kadimi baslangici
olmamakla, bekay siirekli olmakla aciklar.®

Muhakkak ki Allah’in sonsuz ve ebediligini ifade eden en 6nemli kavramlardan biri
bekadir. Beka, Allah’in varligina herhangi bir yoklugun (fenanin) diisiincede bile imkansiz ol-
dugunu ifade eder.®! Allah’a nisbet edilen beka, degismeyen ve kendisiyle 6zdes olan bir nite-
liktir. Fakat cennet ve cehennemin nimetleri ve azabi ile sakinlerinin bekasi ise kendiliginden
veya degismeyen olmayip tamamiyla Allah’in yaratmasina baghdir. Ciinkii Allah disinda de-
gismeyen ve ayniyla varligin siirdiiren bir varlik yoktur.®? Allah’in disindakiler igin kullarul-
diginda genellikle sdzliik anlamim tasiyan beka kelimesi, Allah’in sifati olarak kullanildiginda
ebediyet, yok olmama ve son bulmama gibi anlamlar icermektedir. Zira bu kelime, Allah
Teald’nin varligina herhangi bir yoklugun gelemeyecegi manasini tagimaktadir.63

5. Evvel-Ahir

Bir igin, bir seyin baglangici, her seyden dnce olan,% kendi tiiriinden higbir varhgin ken-
dinden 6nce olmadig1 gibi kendisine yakin veya bitigikte olmayan®® anlamlarina gelen evvel
kavrami, Allah igin kullamldiginda varhigimin éncesi olmayan anlamindadir.%® Razi evveli,
ezelde kendisiyle birlikte bir bagkasinin bulunmadig: tek dnce (el-ferdii’s sabik) olarak tanim-
lar.67

58 {bn Manzur, Lisdn, cilt: XIV, s. 79; Isfahani, Miifreddt, s. 67.

59 {bn Manzur, Lisén, cilt: XIV, s. 80.

0 Razi, Metalib, 111, 211.

61 Metin Yurdagiir, “Beka”, DIA, Istanbul 1990, cilt: V, s. 359.

92 Yurdagiir, “Beka”, cilt: V, s. 360.

9 Yurdagiir, “Beka” cilt: V, s. 359; Mesela, dogru yoldan sapan ve Allah’in ayetlerine inanma-
yanlara verilecek olan cezadan bahseden su ayette: “Ahiret azabu, elbette daha siddetli ve daha
siireklidir” (Taha, 20/127), stireklilik anlaminda kullanilmistir. Yine, “Simdi onlardan kalan bir
sey goriiyor musun?” “Allah katindakiler ise bakidir.” (Nahl, 16/96) ve “(Ibrahim) bu sozii, ardin-
dan gelecek olanlara devamli kalacak bir miras olarak birakt ki...”(Zuhruf, 43/28) ayetlerinde
“baki” kelimesi, ayn1 sekilde siireklilik anlaminda kullanilmistir. Bununla birlikte, Rahman
suresinin 27. ayetinde, her seyin yok olmasinin ardindan, sadece Allah’in kalic1 olmasi, “An-
cak azamet ve ikram sahibi Rabbinin zat1 biki kalacak” ifadesi ile belirtilmistir. Kalicthgin Allah’a
nispet edildigi bu ve benzeri yerlerde “beka” kelimesi, sozlitk anlaminda degil; O'nun ebe-
diyeti, sonsuzlugu manasinda kullanilmistir. Bk. Razi, Tefsir, cilt: XXIX, ss. 105-106.

6 ibn Faris, Mekiys, cilt: 1, s. 158; Zeccac, Ebu ishak Ibrahim b. es-Sirfd, Medni’l-Kur'an ve
I'rébuhii, nsr. Abdulcelil Abduh Selebi, (1-5), Beyrut 1988. cilt: V, s. 122.

8 Ciircani, Ta'rifat, s. 39.

66 [sfahani, Miifreddt, s. 40.

67 Razi, Metalib, cilt: IV, s. 31.
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Ezel ve kidem kelimeleri Kur’an'1 Kerim’de gegmemektedir. Onun yerine Hadid sfire-
sinin 3. ayetinde: “O Evvel'dir ve Anir'dir” ifadesindeki “evvel” kelimesi ezeli olarak anlasilmis-
tir.% Ayrica Kur'an’da Allah'in yaratmay ilk defa baglatan, devam ettiren ve yineleyen olmasi
O’nun evvel oldugunu vurgulamaktadir.®” Kur’an’da bu lafiz, “ahir” ile birlikte Allah’a izafe
edilmigtir.”0 Fakat ikinciye izafeti yapilarak kullaniliyor olmas: ve kendisiyle beraber éncelikte
bagka bir varligin mevcudiyetini ¢agristirabilecegi sebebiyle Allah hakkinda kullanilmasinin
dogru olmadig sdylenmistir.”! Bazilar1 evvel lafzini, ahirle beraber kullanilmas: gerektigini,
ancak bu sekilde Allah hakkinda diger yaratilmislarda oldugu gibi izafet, 6ncelik ve sonraligin
diisiiniilemeyecegini belirtmislerdir. Firtizabadi bu kelimeye, “ikincisi olmayan tek” manasi
vererek, selbi sifatlardan kabul eder.”2

Kelam ve felsefe literatiiriinde evvel ve ahir yerine, kadim-baki, ezeli-
ebedi terimleri ile “lem yezel” ve “la yezel” terkipleri de kullanilmistir.”? Ulema,
terkibin anlam derinligi, insan idrakini asan icerigi ve kapsamini aciklamada
epeyce zorlanmiglardir. Razi de bu kelimenin anlam itibariyle miiphem
oldugunu itiraf etmis,” bu sebeple bir seyden 6nce olmayi birka¢ agidan
degerlendirmistir. Bu oncelikler: 1. Tesir bakimindan oncelik, 2. Thtiyag
bakimindan 6ncelik, 3. Seref bakimindan 6ncelik, 4. Riitbe bakimindan 6ncelik,
5. Zaman bakimindan 6nceliktir.7>

Razi, bu bes maddeye altinci bir madde daha ekler. O da, zamanin,
herhangi bir diliminin, diger bir diliminden 6nce olusudur. Bu nedenle zaman,
kendisinden 6nce bir zamana muhtactir. Ancak vacibu’l-viicid olan Allah’in
kendisi disinda her seyden once olmasinin yukarida ifade edilen maddelerin
disinda bir oncelik oldugunu ifade eder. Fakat o, aklin bu onceligin
mahiyetini/0zlinti kavramada giliciiniin yetmeyecegini sdyleyerek, “evvel”

68 Kilavuz, “Ezel”, cilt: XII, s. 49.

% Hasgr stresi 24. ayetinde gecen “Halik” kelimesi de siireklilik icermektedir. ihlas suresinde
gecen “Samed” ismi ve birgok ayette gegen “Gani” ismi, her seyden miistagni oldugunu be-
lirterek evvel ismini pekistirmektedir. Bk. Bekir Topaloglu, “Evvel”, DIA, Istanbul, 1995, cilt:
XI, s. 545.

0 Bk. 57, Hadid, 3; Bu kavramlar ile ilgili ayrintili agiklamalara, Allah’in ezelilik ve ebediligi
meselesi ile cennet ve cehennemin fena ve bekas1 adli boliimlerde yer verilecektir.

' Askeri, Fiiruk, s. 120.

2 Topaloglu, “Evvel”, cilt: XI, s. 545.

3 Topaloglu, “Evvel”, cilt: XI, s. 545.

74 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, s. 210; Burada her bir evvel/6nce baska bir evvele ihtiyag duyar. Or-
negin babanin ¢ocugundan evvel olmasi, babanin da evveli olmasini zorunlu kilar. Dolay:-
styla buradaki dncelik mutlak degil izafidir.

5 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, s. 210; Esasinda bu 6ncelik siniflandirmasi, Razi'nin degil, filozoflarin
taksimidir. Ayrint1 i¢in bk. Razi, Erbain, ss. 18-19; Fakat zamarn var edenin zamana, zaman-
sal bir 6nceligi olamaz. Bk. Bagdadi, Ebu’l-Berekat, Kitdbu’'l-Mu’teber fi'l-Hikme, Haydarabad
h. 1357, cilt: II, s. 88.
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lafzinin miicmel olarak ma’lum oldugunu soyler. Ciinkii akil, her daim bir
zaman i¢inde ve zamanla diistinmek zorundadir.”

Evvel ile birlikte zikredilen ve sozliikte “son” 77 manasina gelen “ahir”,
evvelin zitt1”® her seyden sonra olan’ anlaminda esma-i hiisnadan biri olarak
Kur’an’da bir ayette gecer ve “ilk” manasindaki “evvel” ile birlikte Allah’a nispet
edilir.®® Yine bu kelime, Hz. Peygamber’in: “Allah’tm, sen evvelsin, senden once
higbir sey yoktur ve sen dhirsin, senden sonra da hicbir sey yoktur.”$! seklindeki
duasinda, sonsuz, ebedi varlik anlaminda kullanilmigtir.82 Dolayisiyla Allah, her
seyin yaraticisi ve ilk illeti olmasi itibariyle evvel, her seyi yasatan ve yok eden
olmasi bakimindan ahirdir. Iste evvel ve ahir, karsilikli manalar: sebebiyle tek
baslarina degil, ikisi birlikte Allah’a nispet edilerek anlasilabilen kavram
ciftleridir. Ayrica “ahir”, Allah’a nispet edildiginde “varliginin sonu olmayan”
yani “ebedi” manasinda baki vasfinin belirttigi anlama yakin bir anlam tagir.%3
Gortildiigii gibi her seyden sonrada varligi devam eden anlamindaki “ahir”
kelimesi, Allah’a nispet edildiginde tam manasiyla mutlak bir ebediligi ifade
etmektedir. Zira biitiin varliklar yok olduktan sonra da onun varlig1 devam
edecektir.# Bu durumda ebedi bir varlik kabul edilen insanin Allah’in “Ahir”
olmasiyla bagintis1 nasil agiklanabilir. Bu sorunun farkinda olan Réazi, ahirin
varlikla olan iligkisini bir karsilastirma yaparak ¢oziimlemeye calisir.

1. Allah Teala, miimkinat aleminin tiimiinii yok eder. Boylece kendisinin
ahir olusu gerceklesir. Fakat daha sonra, o miimkinat alemini yeniden var eder
ve ebedi olarak birakir.

2. insanin zihninde, her seyin sonu olabilecek varlik, sadece O’dur. O'nun
her seyin sonu olmasi, O’'na has bir vasif olunca, pek yerinde olarak, ahir diye
tavsif edilmistir.

3. Mutlak manada varlik, Allah’tan baslar ve derece derece asagiya dogru
iner. Bu itibarla O, varligin kendisinden miimkinat adlemine inmesi hususunda
evvel; varligin miimkinat dleminden O'na tirmanirken de dhirdir.

6 Bu konu ile ilgili ilerleyen sayfalarda daha detayl bilgi verilecektir. Ayrica bk. Razi, Tefsir,
cilt: XXIX, ss. 210-211.

77 [sfahani, Miifredat, ss. 13-14.

8 Ebu’l Beka, Kiilliyat, s. 62

7 Zeccac, Meini’l-Kur’an, cilt: V, s. 122.
80 57, Hadid, 3.

81 Mislim, Zikir, 61, 4/2084.

82 Topaloglu, “Ahir”, cilt: 1, s. 542.

8 Topaloglu, Ahir”, cilt: I, s. 542.

8 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, ss. 212-213.
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4. O, biitiin mahltikat1 6ldiiriir ve sadece kendisi kalir. Iste bu sekilde
ahir’dir.

5. O, varlik olma bakimindan ilk, istidlal (delille varip gitme) hususunda
ahirdir. Clinki biitiin istidlallerin maksadi, Yaraticiy1 tanimaktir.8>

B. Hadis-Ezeli-Ebedi Varlik Kategorileri ve Mutlak Ebedilik

Razi'nin teolojik diisiincesinde ezel, kategorik olarak baslangici olmayan ve kendisi di-
sinda tiim varligin baglangig sebebi olandir.8¢ Bu anlamiyla mutlak manada ezeli olan yalnizca
Allah’tir. Bagka varliklara ezelilik sifatinin verilmesi ise nisbi ve itibaridir. Buradaki fark: vur-
gulamak icin Allah’in ezeliligini ifade etmede “el-ezelii’l mutlak” veya “ezelii’l-azal” terkibleri
kullanilmisgtir.87

Kadim ve hadis varlik alani ve smir ile ilgili Razi, baslangicinin ve
sonunun olup olmamasi bakimindan bir varlik ayrimi yapar. Buna gore:

1. Baslangici ve sonu olmayan varlik: Allah.

2. Baglangic1 ve sonu olan varlik: Diinya.

3. Baglangici olan fakat sonu olmayan varlik: insan ve ahiret.
4. Baslangici olmay1p sonu olan varlik: Muhal varlik.88

Kelamin varlik teorisinde, varliklar arasinda en keskin ayrimin ezeli ve
hadis varlik seklinde oldugunu gormekteyiz. Islam filozoflariyla kelamcilar
arasinda Allah’in zat bakimindan ezeli oldugu noktasinda goriis ayriligi soz
konusu degildir. Konuyla alakal: ihtilaf, Allah’tan baska ezeli varlik kabul etme
hususundadir. Kelamcilar, Allah'in zat ve sifatlarindan bagkasinin ezeli
olmayacag goriisiinii savunurlarken; Ibni Sina ve Farabi gibi filozoflar, Allah'm
zat1 yaninda alemin de zat bakimindan Allah’a bagli; fakat ondan sonra zaman

85 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, ss. 212-213; Benzer bir karsilastirma igin bk. 1. Evvel, baslangi¢siz;
Ahir, sonsuzdur. 2. Evvel, her seyden Once olan; Ahir, her seyden sonra olandir. 3. Evvel,
kidem ve ezeliyet itibari ile her seyden 6nce olan; Ahir, ebediyet ve sermediyyet itibari ile
her seyden sonra olandir. 4. Evvel, her 6ncenin baglangicy; Ahir, her sonun sonuncusudur.
5. Evvel, ezeliyetini bilmek; Ahir, ebediyetine hitkmetmektir. 6. Evvel, viicub (varligimin zo-
runlu olmasi) ve kidemi (ncesiz olmasi); Ahir, fena ve ademden (yokluk) miinezzeh olmay1
ifade eder. Razi, Levdmiul-Beyyinit, (Seyyid Muhammed Bedreddin Ebu Firasi’l-Nisani'l-
Halebi tashihiyle), thk. Serif Musa, Misir h. 1323, s. 240

86 Razi, Metilib, cilt: V, s. 105.

87 Kilavuz, “Ezel”, cilt: XII, s. 49; Ayrica halk, ibda, insa, tekvin, fatir, samed kelimelerinin or-
taya koydugu anlamlarla, Allah'in dogmamais oldugu, bir benzerinin bulunmadigi, baska
bir seye muhtag olmadigini ifade eden ayetlerle de Allah’in ezeli oldugu (zatiyla kadim)
anlasilmistir. Bk. Kalin, Zaman, s. 258.

8 Bozkurt, Mustafa, “Fahreddin Razi'nin Varlik Anlayis1”, Inénii Universitesi flahiyat Fakiiltesi
Dergisi, cilt: XIV, say1: 2, Malatya 2009, ( 109-121), s. 118; ibrahim A#, ez-Zaman fi-Fikri'l-
Islami, Beyrut 1993, ss. 53-54.
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bakimindan ezelil oldugunu kabul etmislerdir. Feyz ve sudur siirecinde yer alan
akil, nefis ve felekler gibi kozmik varliklari bu ciimleden miitalaa etmislerdir.%

Filozoflara gore hudiis, bir seyin diger bir seye muhta¢ olmas1 manasina
gelmektedir. Onlara gore alem, Allah’a muhtagtir. Allah olmasaydi alem var
olamazdi. Bu manada alem hadistir. Fakat Allah, dleme muhta¢ degildir. Yani
alem olmasaydi, Allah yine vardir. Bu manada Allah, kadimdir. Allah, dlemden
zaman itibariyle dnce degildir; zat itibariyle dncedir. Allah’in dlemden evvel
olmasina “kidem-i zati” denilir. Alem, zaman itibariyle Allah’tan sonra degildir.
Allah ezelden beri var oldugu gibi alemin heyulasi ve unsurlari da ezelden beri
mevcuttur. Alem sadece zat bakimindan sonradir. Bu manadaki sonraliga
“hudiis-i zati” denir. Bu ma’lulun illetten, neticenin sebepten, eserin
miiessirinden gelmesi gibi bir sonraliktir.”0 Zat1 sebebiyle kadim olanin birtakim
ozellikleri vardir. Zatindan dolay1 kendisinin bagl oldugu bir baslangi¢ yoktur.
O, zatryla zorunlu olan varliktir. Zaman itibariyle kadim i¢in ise kendisinin baglh
oldugu bir zaman s6z konusudur. Fakat o, sonsuz bir zaman iginde bir sebebe
bagli olarak veya kendisini bir baglangica baglayan bir varlik ile baki/kalic olur.
O varlik da Allah’tir. Bu goriise gore zaman itibariyle birka¢ kadimin bulunma
imkani varken zat itibariyle tek bir kadimin disinda bir kadim yoktur.’!

Razi'nin diisiincesinde ise filozoflarda oldugu gibi “miimkin ezeli varlik”
(vacib bi-gayrihi) tiirii yoktur. Zorunlu varhigin disinda ezeli bir varlik
imkansizdir. Mevcudatin tamaminin miimkin veya vacib olmasi da imkansizdir.
Oyleki mevcudun tamami miimkin olsa, sebepsiz var olacagindan, bu bir
celiskidir. Vacibin birden fazla olmasi da celiskidir. Ciinkii zorunlu varlikta
ortaklik imkansizdir. O halde vacib tek, geriye kalanlar ise miimkin olarak
kesrettir.”?

Kelamailar Allah’in diginda diger mahltkat i¢in miimkin tabirini pek
tercih etmezler. Varlik teorilerinde sonradan var olmay: esash bir sekilde
vurgulayan hudiis kavramina daha c¢ok yer verirler. Bu baglamda hudiis
kavramimin Allah ile iligkisini soyle agiklarlar: “Allah, zaman bakimindan

89 Kilavuz, “Ezel”, cilt: XII, ss. 49-50.

% Razi, Muhassal (Kelama Giris), cev. Hiiseyin Atay, Ankara Universitesi lahiyat Fakiiltesi Ya-
yinlari, Ankara (ts), ss. 77-78.

0\ AH, ez-Zaman fi-Fikri'l-Islam, ss. 235-236.

92 Razi, Levidmi’, s. 226; Mesail, s. 26; Razi, varlig: iki kategoride degerlendirir. Birincisi: “Vacip-
lizatihidir ki, varlig1, yokluga manidir. fkincisi: Miimkin-lizatihidir ki, varlig1 veya yoklugu,
imkan dahilinde olandir. Viicub, zatiyla zorunlulugu subfiti bir durum iken; varlig: icin bir
baskasina muhta¢ olmamasi selbi bir durumdur. Yani zorunluluk, imkansizliga engel tegkil
ettigi ve imkansizlikta yokluk oldugu icin, subtti bir durumdur. Bk. Mebdhisu'l-Mesrikiyye,
thk. Muhammed Mu'tasim Billah el-Bagdadi, nsr. Daru’l-Kiitiibi'l-Arabi, (1-2), Beyrut 1990,
cilt: I, s. 208; Erbain, ss. 15-18.
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alemden oOncedir. Buna “kidem-i zamani” denir. Alem ise zaman bakimindan
Allah’tan sonradir. Buna “hudiis-i zamani” denir.%

Alemin zaman itibariyle ezeliligini kabul etmeyen Razi, “Allah dlemden
sonsuz bir kidemle oOncedir.” der. Nasil ki akil, zorunlu olarak ge¢misin
gelecekten once olduguna hiikmediyorsa Allah’in da tiim mevcudattan ezeli
olarak once olduguna kesin olarak hiikmeder.* Ayrica zamanin yaratilmamis
olmasi, zamanin da yaratict olmasini zorunlu kilar ki, mantiken iki yaraticinin
varlig1 kainat sistemini altiist eder.”> Hem boliinebilen ve ardisik anlardan olusan
bir seyin ezeli ve sonsuz olmasi imkansizdir.%

Nitekim ezeli varlik, varlig1 bagkasina bagli olmayandir. Bu nedenle onun
varliginin bir illeti yoktur. Ezell varlik igin degisme s6z konusu degildir. Eksilme
veya artma seklinde bir baskalasmadan da s6z edilemez. O, zorunlu olarak tam
ve ilk varliktir. Ayrica diger biitiin var olanlarin sebebidir. O, bil-fiil vardir ve
O’nun i¢in yokluk diisiiniilemez.%’ Ik kelimesi de zaman acisindan degil, higbir
varlik yokken “O vardi.” demektir. Yoksa “ilk”, varolussal bir oncelik ifade
etmemektedir.”® Bu sebeple ezell i¢in bir baslangi¢ veya bir yokluk diisiiniilemez.
Cilinkii yokluga kabil olan her sey miimkindir ve her miimkin, varligini yokluga
tercih edecek bir miireccihe/miiessire (tercih edici) muhtactir. Dolayisiyla Allah
i¢in 6nce anlaminda bir yokluk asla s6z konusu degildir.?® Esasen ezel, bir varliga
sahip olmayip Allah’a nisbet edilen selbi bir sifattir. Eger zaman ezeli olsaydi
Allah’in zamandan tenzih edilmesi miimkiin olmaz, zaman onu da sinirlardi. 100

Ezell kelimesinin nisbet ifade ettigine bakilarak, Allah’in zatinin, “ezel”
denilen bir seyde hasil oldugunu diisiinmek bu agidan uygun bulunmamustir.
Zira bu durumda Allah’in zatinin bir seye muhtag oldugu izlenimi dogmaktadir.
Ezeli, “hi¢ evveli olmayan (lem yezel) varlik” demektir.!! Allah’in zatinin “lem
yezel” olmasi, ge¢gmiste, O'nun varlig1 bulunmaksizin herhangi bir zamanin
gecmemis oldugu anlamina gelir. Baz1 bilginler, Allah hakkinda zaman fikrini
hatira getirir ve tenzih akidesini zedeler diislincesiyle, “Allah ezelde mevcuttu.”

93 RA&zi, Muhassal, ss. 77-80.

9 Razi, el-Mesdilu’l-Hamsun fi-Usiili’d-Din, thk. Ahmed Hicazi es-Seka, Kahire 1989, s. 22.
95 Razi, Tefsir, cilt: XXII, s. 161.

96 RAazi, Metilib, cilt: V, ss. 11-12; Mesdil, s. 22.

97 Kilavuz, “Ezel”, cilt: XII, s. 49.

9% Kilavuz, “Ezel”, cilt: XII, s. 50.

99 Razi, Metdlib, cilt: 111, ss. 200-201; Mebdhis, cilt: 1, ss. 218-219; Mesdil, s. 27.

100 C4biri, Muhammed Abid, Arap Islam Kiiltiiriiniin Akil Yapist, cev. Burhan Koroglu ve diger-
leri, Kitabevi Yayinlar, (3. Baski), Istanbul 2001, s. 469.

101 Razi, Tefsir, cilt: 1, s. 135; Ahmed Saim Kilavuz, “Ezel”, DIA, istanbul 1995, cilt: XII, ss. 49-50.
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denilmesini de, bu yiizden uygun bulmamislardir.'> Clinkii “vard1”, “vardir”,
“var olacak” vb. lafizlar igerisinde zamansalsalli§1l, degismeyi ve yenilenmeyi
barindirir. Allah i¢in ise bunu diisiinmek muhaldir.!03

Ezel ve ezell kelimesi, Kur'an’da ve hadislerde gegmemektedir. Ancak,
Kur'an’in, “O, Evvel ve Ahirdir” 104 ayetindeki evvel kelimesi, islam alimleri
tarafindan, Allah’in ezeli oldugu seklinde anlasilmistir. O, kendisi disinda kalan
her seyin evvelidir. Ayette baslangi¢sizlig1 ifade eden zamir, zihnen baslangici
diistintilmeyen siire, varliginin gegmiste, sonsuza kadar devam etmesi seklinde
agiklanmigtir. Ezelde, Allah ile birlikte hi¢bir sey yoktur. O, ma’lul olan dlemden
once gelir. Alem, zatinda miimkinu'l-viiciddur. Boyle olanin hadis oldugu,
hadisin de yok olmaya mahk{im oldugu, yok olmaya mahk{im olanin ise ezeli
olamayacagi agiktir. Dolayisiyla Allah’in alemden 6nce olusu miiddet ve zaman
onceligini gerektirmez.!%5 Ayrica hadislerde ezeli ile ayn1 manaya gelen kadim
kelimesi zikredilmektedir.!% Yine hadislerde, “Kendisiyle birlikte hi¢ bir sey yokken
Allah vard1.”197 gibi ifadeler, Islam alimleri tarafindan Allah’in ezeli oldugu
manasinda anlasilmistir. Kur’an ve siinnette yer alan Allah'in varliginin bir
baslangici bulunmadigi anlaminda dogrudan ve dolayli ifadeler sebebiyle
Allah’in ezeli oldugu hususunda biitiin Miisliimanlar ittifak etmislerdir.!%

Dolayisiyla Allah, sadece var olan degil ayn1 zamanda varlig1 kendinden
olan ve diger tiim varlik tarzlarindan farkli olandir. Yani O, O olandir. Varlik
olmast itibariyle diger tiim varliklardan farkli olan Allah, diger varliklarin var
olmalarmmin ve varliga devamlarinin mutlak kaynagidir.!® Bu sebeple
zorunluluk, O'nu diger varliklardan ayiran en temel 6zelliktir.!'? Kur’an, mutlak
ebedi varligin zorunlulugunu kdinatin ve mahlfikatin yaratilmis ve hadis
varliklar oldugunun delillerini ortaya koyarak ispatlamaktadir. Ciinkii mutlak
varligt mutlak olmas: itibari ile nesneler diinyasindan ayri diistinmek

102 RAzi, Erbain, s. 93; Kilavuz, “Ezel”, cilt: XII, ss. 49-50.

103 RAzi, Erbain, ss. 93-94.

104 57, Hadid, 3.

105 Razi, Metdlib, cilt: IV, ss. 29-31, 190, 198, 202.

106 fbn MAce, Dua, 10.

107 Buhari, Bed'u’l-halk, 1; Tevhid, 22.

108 Kilavuz, “Ezel”, cilt: XII, s. 49.

199 Diizgiin, Saban Ali, Nesefi ve Islam Filozoflarma Gore Allah Alem [liskisi, Ak¢ag Yaynlari, An-
kara 1998, ss. 129-130.

110 Atay, Hiiseyin, Fardbi ve Ibni Sina’ya Gore Yaratma, Ankara Universitesi Yayinlari, Ankara
2001, s. 12.
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imkansizdir.!! Biitiin bu istidlaller, O'nun hakikatini ortaya koymanin yani sira
tek tanrili dinlerin dort tane temel iddiasini1 da vurgulamaktadir.

1- Evren yoktan yaratilmistir. Dolayisiyla madde ezeli degildir ve baslan-
gic1 vardir.

2- Evrenin yaratilist belli asamalarin gerceklesmesiyle, asamali ve gelis-
meci bir siireg takip edilerek gerceklesmistir.

3- Evrenin yaratilisinin bir amaci vardir. Anlam ve amagsalliktan yoksun
degildir.

4- Evrenin baslangici oldugu gibi sonu da vardir.!?

Alemin ezeli olmadiginin en 6nemli gostergesi, onu olusturan varliklarin
bir baslangicinin olmasi ve yoklukla 6ncelenmesidir. Baglangici olan her seyin
mutlaka bir sonu vardir. Bu nedenle dlemde yer alan her obje, parcalanmay1
kabul eder ve bir noktada biter.!'3 Hig bir varlik ve fiilini bizzat kendisi yaratan
degildir. Kelamcilara gore, tabiatin muhdesliginin diger bir gostergesi de, siirekli
degisime maruz kalmasi ve yenilenmesidir. Tabiatta devamli iyi, kotii, kiigiik ve
biiyiik giizellik ve ¢irkinlik, aydinlik ve karanlik mevcuttur. Bunlar, degisim ve
zeval bulma belirtileridir.!'* Yenilenme olay1 ise kelamda “araz” ad1 altinda ifade
edilmistir. Degiskenlik ve yenilenme, sonradan yaratilan varliklarin 6zelligi
oldugundan Mutlak Varlik igin bunun imkansiz oldugu apagiktir.!'s Iste bu

111 Toshihiko Izutsu, islam’da Varhk Diisiincesi, gev. Ibrahim Kalin, insan Yaynlar (2. Baski),
Istanbul 2003, s. 35.

112 Caner, Taslaman, Big-Bang ve Tanri. Istanbul Yayinlary, (5. Baski), Istanbul 2010, s. 9.

113 Ebu Muhammed Ali b. Ahmed b. Hazm, el-Fasl fi’l-Milel ve’l-Ehvd ve'n-Nahl, thk. Muhammed
ibrahim Nasr-Abdurrahman Umeyra, nsr. Daru’l -Ciyl, Beyrut (ts.), cilt: I, s. 22; Ebu Mansur
Maturidi, Kitabu't-Tevhid, trc. Bekir Topaloglu, TDV Yayinlari, Ankara 2003, s. 22.

Maturidi, Kitdbu’t-Tevhid, s. 22.

Razi, Muhassal'inda, mutlak varligin 6zelliklerine dair on madde halinde bir siiflama yapar.

11
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Biz de bu smiflandirmay1 maddeler halinde belirtip, bu bahsi 6zetlemis ve sonlandirmus
olalim. ilk olarak; zorunlu varlik, kendi kendinden (zatindan) dolay1 zorunludur; O, ayni
zamanda hem kendi zatindan dolay1 hem de bagkast nedeniyle zorunlu olamaz. ikincisi;
zorunlu varlik, ciizlerden olusmus (miirekkeb) degildir. Eger O, miirekkeb bir varlik
olsaydj, ya biitiin olmus olurdu veya parcalarindan biri veya bazis1 olmus olurdu ki bu da
O’'nun, miimkiin varlik olmasi anlamina gelirdi. Ugﬁnciisii; zatindan dolay1 zorunlu olmasi,
kendisinin disinda hi¢bir varligin bir pargasi olmamasi demektir. Eger olusumunda,
kendisinin disinda bagka varliklardan terekkiip etmis olsaydi, zorunlu varlik higbir seye
ihtiya¢ duymayan oldugu halde, O'nun kendisinin disindaki seylerle iliskisi olmus olurdu.
Dérdiinciisii; varlik (viicd), zorunlu varligin mahiyetine zaid bir sey degildir. Eger Onun
varligi, mahiyetinden bagimsiz olsaydi, varligi, mahiyetinin bir sifat1 olamazdi ve eger
bagimsiz olmasaydi, o zaman, zorunlu varlik zatindan dolayi, miimkiin varlik olmak
zorunda olurdu. Besincisi; zorunlu varligin zorunlulugu, O'na ek (zait) bir sey degildir. Eger
ek bir sey olsaydi, o zaman zat1 geregi miimkin olan varlik, kendisinin degil, diger seyler
nedeniyle zorunlu varlik olmak zorunda kalirdi; bu durumda sonu gelmeyen bir siireklilige
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iddialarin bizi ulastiracagi nokta, hi¢ stiphesiz mutlak bir varligin zorunlulugu,
ezelilik ve ebediligi olacaktir.!

Sonug olarak Allah ile beraber zaman, hadis degil de, ezell olsaydy;
gecmiste gerceklesen bir olay icin “ezelde” denilmesi gerekirdi. Ciinkii tek bir
uzam olan ezelinin boliinmesi s6z konusu degildir. O halde bdliinebilen ve
ardisik anlardan olusan zamanin ezeliliginden bahsedilemez. Bu nedenle Razi'ye
gore zaman ve madde, tiim ciizleri ile muhdestir. Bununla birlikte ezelilik sadece
Allah’a ait bir vasif olarak kozmolojik zaman 6l¢iimlerinin disindadir. Ezelilik,
zorunlu varlik i¢in s6z konusu iken; zaman degisimin ve hareketin oldugu
miimkin varliklar aleminin bir 6zelligidir.

1. Allah Hakkinda Ezeli ve Ebedi Soylemi

Allah, kendisi disinda her seyin evvelidir.!'” Aklen vacibii'l-viicid olan
Allah’in diginda kalan her sey miimkinii'l-viicid’dur. Her miimkin varlik ise
sonradan yaratilmistir. O halde vacibii'l-viichdun disinda kalan her seyin
muhdes olmasi, O'nun kendisi disinda kalan her seyin evveli olmasini zorunlu
kilar."® Yoklukla ©ncelenmis hadis bir seyi ezeli olarak ifade etmek ise
imkansizdir. Ciinkii ezel, oncesinde bir yoklugu nefyeder. Bu sebeple ezel ile
yoklugun birlikteligi muhaldir.1?

Allah bu nedenle evvelin/ilkin kendisidir. O, yokluk tarzinda bir énceligin
kendisini kusatmast anlaminda ezeli degildir. O'nun ezeliligi, zaman
bakimindan bir 6ncelik degildir. Ciinkii zaman, muhdes ve miimkin bir varliktir.
Zira zaman goriinen alem igin gegerli olan bir uzanimdir. Bu durum zamanin
biitiin pargalarinin birbirini takip etmesi sebebiyle ¢ok agik fark edilebilmektedir.
Zamanin biitiin parcalar: yaratilmis olup, biitiinii olusturmaktadir ki, biitiin de

sevk edecek sekilde zorunluluktan 6nce bagka bir zorunluluk olurdu. Altincisi; zatindan
dolay1 zorunlu olan varlik, iki seyin istirakiyle olamaz. Yedincisi; zatindan dolay1 zorunlu
(vacib) terimi ile bagka bir seyden dolay1 zorunlu terimi, ortak bir terimdir (miisterek
lafizdir). Sekizincisi; “kendi kendine zorunlu olan”, biitiin yonleriyle zorunlu olandir.
Dokuzuncusu; O, varligin disinda bir sey olamaz (yani varliktir). Onuncusu; yine O,
mabhiyeti gerektiren sifatlar sergileyemez. Ayrint1 igin bk. Razi, Muhassal, ss. 63-66; Ayrica
bk. Kafrawi, Shalahuddin, “Fahreddin R&zi'nin Felsefi Kelaminda Zorunlu Varhk
Kavrami1”, cev. Mustafa Bozkurt, Kelam Arastirmalar1 Dergisi, cilt: 9, say1: 2, 2011, ( 239-252),
ss. 249-250.

116 Giintimiiz bilimsel verileriyle de bu gergek ispatlanmistir. Big-Bang teorisi sadece maddenin
degil, zamanin da bir baslangici oldugunu ve evrenin sabit/duragan degil, genisleyen bir
yapisi oldugunu ortaya koymustur. Bu teoriyle bir takim izmlerin 1srarla savundugu son-
suzdan beri var olan evren” fikri artik yikilmig oldu. Ayrintili bilgi igin bk. Taslaman, Big-
Bang, ss. 10-35.

117 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, s. 211.

118 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, s. 211.

119 Razi, Nihdyetii’l-Ukill fi-Dirdyeti’l-Usill, thk. Said Abdiillatif Fude, Beyrut 2010, cilt: I, s. 400.
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yaratilmistir. Dolayisiyla zamani yaratanin onceligi zaman itibariyle olamaz.
Ayrica zaman mahiyet itibariyle hep bir seyyal (akis) ve yinelenmeyi gerektirdigi
igin kendisinden o©nce bagskasinin varligini zorunlu kilmaktadir. Ezel ise
bagkasinin kendisinden 6nce bulunmasina manidir. Bu nedenle ezelle zamam
birlikte diisinmek imkéansizdir.!20 O halde Allah’in evvel ve ezeli olusu, aklin
tafsilatin1 kavrayamadigi, miicmel olarak malum olan bir durumdur. Ciinkii akil
her daim bir zaman icinde, zamana bagli ve oncelik-sonralik ifade eden
kavramlar yoluyla varlig1 anlamaya calismaktadir.!?!

Anlagilan o ki, ezeli kelimesinin zamanin disinda bir anlami vardir.
Degisim ve hareketin olmadigt zamansizlik, ezeliligi en iyi sekilde
aciklamaktadir.’?? Yani ezelilik, zamamni olusturan degisme ve hareketi
icermediginden zaman degildir. Bu nedenle Allah igin ezeli denildiginde
zamanin varlig1 akla gelmemelidir. Ezell kelimesinin nispet ifade etmesinden,
ezeli olanin ezeliyetini bir baska seyde kazandigini diisiinmek de yanlistir.!??
Cilinkii bu durumda Allah, ezeli olmak icin bir baska seye muhta¢ olmus olur ki,
bu bir ¢eliskidir. Bu yiizden Allah ezeli olmak i¢in zamana muhtag degildir. Bu
durumda O, zaman olmayan ezeliyet ile zamandan 6ncedir.!?*

Kavramin anlasilma giicliigiinden otiirii Razi, ezel kavraminin icerdigi
anlamin zihin tarafindan agik¢a kavranamayacagini belirtmektedir. Ciinkii akil,
bir seyi onu ancak ¢epegevre kusattiginda bilip anlayabilir. Aklin bulup
bilebilecegi ve diistinebilecegi her sey, cepecevre kusatilabilen sey demektir.
Idrakin kusatabildigi ise sonludur. Halbuki ezeliyet, bunun o6tesindedir.!?s
Ciinkii Allah’'in ezeli ve ebedi olusu, baslangici ve sonu olan bir siire/omiir
degildir. Zaman dis1 ve zamanmin kayitlamadig: bir varlik olmak demektir.
Zaman dis1 olan bir varlik i¢in ge¢mis ve gelecegin zamansal bir baslangi¢ ve
sonun hi¢bir anlam1 yoktur.!26

120 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, s. 211; Metdlib, cilt: IV, ss. 15-18.

121 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, ss. 211-212.

122 Hisam AlGsi, ez-Zaman fi-Fikri’d-Din ve'l Felsefeti’l-Kadim, Beyrut 1980, s. 133.

123 Kilavuz, Ezel, cilt: XII, s. 50.

124 Al{isi, ez-Zaman, s. 139.

125 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, ss. 212.

126 Abdtilkerim Surus, Evrenin Yatismaz Yapisi, gev. Hiiseyin Hatemi, Insan Yayinlari, (3. Baski),
Istanbul 2012, s. 94; Islami literatiirde ezel anlaminda kullanilan “lem yezel'in” beka
anlaminda kullarulan “la yezel den” 6nce olmas:i aralarinda bir farklihigin oldugunu
gostermez. Boyle bir farkliligin diisiiniilebilmesi i¢in “lem yezel (ezeli)” olanin bir ucu ve
baslangicinin olmasi gerekir. Ciinkii “lem yezel”, farz edilebilecek her tiirlii baslangigtan
oncedir. “Lem yezel” ile “la yezel’in” birbirinden ayrismasi imkansiz olunca zaman itibari

ile bir dncelik ve sonraligin bulunmasi imkansiz olmaktadir. Ciinkii ezeli, varlig: siirekli
(sabit/viicudu daimi) ve ezelilikte tek olandir. Bk. Razi, Tefsir, cilt: XXIX, s. 212.
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Dolayistyla Allah, zat1 geregi zorunlu oldugu igin ezeli ve ebedidir.!?’ Yani
O'nun varliginin ne bir baslangici ne de sonu vardir. Razi, varliklar igerisinde
ezell ve ebedi zorunlu varlik yok ise biitiin varligin miimkin olmasi ve sonug
itibariyle var olmamasinin zorunlu oldugunu soyler. Miimkin varlik var oldu-
guna gore varligimi muhtag oldugu zorunlu varlikta vardir.!?8 Iste muhdeslik,
muayyen bir vakit ile kayitlanmay1 ve oncelik sonralig1 gerektirdiginden ezel
kavraminin ifade ettigi anlam ile geligkilidir.'?® Bu baglamda Razi, “Allah ezelde
vardi, elbette var olacaktir” sziinii problemli bulur. Ciinkii mazi ve istikbal ma-
dumdur. O halde Allah i¢in ezelde vardi, su anda vardir ve ebed1 olarak var ola-
caktir soylemlerini kullanamayiz. Ancak bu {i¢ ifadeyi kullanmadan bir seyin
varligindan da s6z edemeyiz. Bu sebeple Allah'in ge¢miste var olmasin ve gele-
cekte var olacak olmasini degisen bu zamanlarla birlikte hicbir degisiklige ugra-
madan bulunmasi seklinde anlamak aklin kavrayabilecegi bir durumdur.'3

Bir sey ezell olunca ayn1 zamanda baki/ebedi de olur. Razi bu durumu
agiklarken, miimkinatin kendinde son bulmasiyla zatiyla zorunlu varhigin ezeli
ve kadim oldugu ortaya konduktan sonra ebedi olduguna dair bir delile ihtiyag
duymayiz, der.’3! Kur'an bu dogrultuda “Rabbinizin zat: baki kalacaktir”.’?? ve
“Allah’in zat1 miistesna her sey yok olucudur.” '3 buyurur. Dolayisiyla yok olmayan
sey baki olur. Allah’in ayrica kendisini evvel ve ahir olarak isimlendirmekle
kendisini, diger tiim seylerin evveli kabul eder.!3* Buna gore mutlak manada
kendi disindakilerin evveli olanin kendisinin evveli olmasi imkansizlagir. Kendi
disindakilerin evveli ve ahiri olunca da Allah’in evvelinin ve ahirinin olmasi s6z
konusu olamaz. Dolayisiyla O, sonu olmayan bir ebedidir.!3’ Hz. Peygamber’in
yapmis oldugu duada da bu anlami gormekteyiz. “Allah’tm, Sen Evvelsin ki,
senden once bir sey yoktur. Ahirsin ki, senden sonra da bir sey olamaz.” 3 O, evveldir,
baslangic1 yoktur; ahir’dir, sonu yoktur. Mutlak manada ezeli ve kadim olan i¢in
mutlak manada baki ve ebedidir diyebiliriz. “T1k”, varligin, dolayisiyla zamanin

127 Razi, Metalib, cilt: 1, s. 318.

128 Stileyman Uludag, Fahreddin Rizi, Kiiltiir Bakanlig1 Yayinlari, Ankara 1991, s. 79.

129 Razi, Mesiil, s. 27.

130 Razi, Metalib, cilt: 1, s. 331; Erbain, s. 93; Krs. Ozdemir Metin, “Fahreddin er-Razi’de Zaman
Kavrami ve Allah’in Ezeliligi ile Iliskisi”, Cumhuriyet Universitesi llahiyat Fakiiltesi Dergisi,
cilt: 7, sayz: 1, Sivas, 2003, ( 281-298), ss. 293-294.

131 R4zi, Erbain, s. 91.

132 55 Rahman 27.

133 28, Kasas 88.

134 57, Hadid, 3.

135 Razi, Tefsir, cilt: 1, s. 134.

136 Miislim, Zikir, 61; Ebu Davut, Edep, 312/5051; ibn MAce, Dua, 2; Tirmizi, Da’vat, 19.
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geriye dogru; “son” ise ileriye dogru uzamasidir. Bu kavramlar Allah’a nisbet
edildiginde ise “evvel”, varliginin baslangici olmayan (ezeli); “ahir”, varliginin
sonu olmayan (ebedi) anlamlarina gelir.!37

Bagka bir ifadeyle Allah kadimdir ve kidemi sabit olamin ademi
imkansizlasir.!3® Fakat ezeli olan her sey baki iken her baki olan ezeli degildir.
Cisim ve arazlardan bazilar1 baki iken, ezeli olamaz. Ornegin, insan baki
olabilirken ezell olmas1 s6z konusu degildir. Tabi insan, Razi'ye gore baki ve
kaim olan vacibu'l-viiciiddan ebedilik vasfini almaktadir. Yoksa ona gore cisim
ve seylere bakilik vasfini vermek dogru degildir.'3® O halde zat1 geregi zorunlu
varlik ifadesi, Allah’in mahiyeti ve hakikatinin zaman anlami disinda var
olmasinin  gerektirdigi bir hakikattir. Boyle bir varhigin yoklugu
imkansizlagirken, kadim ve ezeli bir varlik olmasi vacib olur.!40 Allah’in zatindan
baska her seyin helak olacak olmasi ise!*! Cehmiyye’'nin iddia ettigi gibi Allah’in
cennet ve cehennemi sakinleri ile beraber belirli bir miiddet sonra yok edecegi
tarzinda mutlak bir higligi degil, Allah'in zatindan baska her seyin miimkin
varlik olmasindan dolay1 yoklugunun s6z konusu olabilecegi seklinde anlamak
daha tutarli olmaktadir. Yani yokluk, miimkin olan varhigin ayrilmaz bir
vasfidir.1#2 Nitekim ezelde vasf1 yokluk olan miimkin varlik, ebedde de yokluga
kabil bir varliktir. Bu bakimdan bir seyin bekasindan ezeli oldugu sonucu
¢ikmaz. 143

Sonug olarak ezel ve ebed kelimeleri Allah hakkinda kullanildiginda ayn1
anlami icermektedirler. Her iki kavram da O'nun varliginin zaman {istii olusunu,
stireklilik ve sonsuzlugunu ifade eder.'** Vacibu'l-viicid olan Allah, zatiyla
zorunlu ve tek sonsuz varliktir. O'nun i¢in yokluk diisiiniilemez.!45 O, zamandan
once de vardir, sonra da. Daha dogrusu O’'na zamansal bir 6ncelik ve sonralik
atfedilmesi itibaridir. Clinkii zorunlu varlik, 6ncelik ve sonraliktan miinezzeh
olarak zaman tistii ve zamana agkin her an vardir.

2. Izafi Ebedi Varlik

Allah’in, zat1 geregi zorunlu, zaman ve mekandan miinezzeh, ezeli ve
ebedi mutlak varlik oldugunu belirttikten sonra varligi, zati itibariyle zorunlu

137 Topaloglu, “Ahir”, cilt: 1, s. 542.

138 Razi, Tefsir, cilt: 1, s. 134.

139 Razi, Tefsir, cilt: 1, s. 136.

140 Razi, Tefsir, cilt: 1, s. 136.

141 28 Kasas, 88

142 Razi, Tefsir, cilt: XXV, s. 23.

143 Razi, Metdlib, cilt: 1, s. 318.

144 Kilavuz, “Ebed”, cilt: XI, s. 72.

145 Razi, Metilib, cilt: 1, s. 318; Erbain, s. 91; Mesiil, ss. 27-29.
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olanin tercihine muhtag olan ve ancak O'nun yaratmasi ile varlik kazanabilen
olurlu (miimkinu’l-viicid) varliklarin bekasi ve fenasi meselesi konumuz
agisindan 6nem arz etmektedir. Ciinkii varligr zorunlu olmayan varliklarin
ebediligi daima baki olan ve kendisi i¢in yokluk diisiiniilemeyen bir varliga
baglidir. Biz de bu boliimde basta insan olmak iizere diger mahlikatin sonsuzluk
yoniindeki konumunu inceleyecegiz. Fakat mahliikatin bekasi, Allah’in
ebedilestirmesine bagli oldugundan bu mevzuyu izafi ebedilik cercevesinde
degerlendirecegiz.

3. lIzafi Ebediligin imkan

Izafi kelimesi, “bir seyde, bagka bir seyden dolay1 olusan arizi bir nisbet
veyaisnad” anlamini tasimaktadir.'#¢ Buna gore bu ifadenin belirttigi anlam, zat:
geregi olmayip, bir sebebe bagh olarak varligini devam ettirmektir. Siiphesiz bu
tanim, zaman ve mekanin kanunlarina tabi olan, Oncesi ve sonrasindan soz
edilebilen, yer-yon tanimlamalarindan ayr1 diisiiniilemeyen ve her hangi bir
vasif, sart, zaman, mekan gibi kayitlarla sinirlanmis olan, bi-gayrihi ebediyetini
siirdiirebilecek olan varliklar1 icermektedir. Dolayisiyla cennet, cehennem, insan,
melek, cin, seytan ve ilgili diger mahliiklarin ebediligi, zati sifatlar1 nedeniyle
sahip olduklar1 bir ebedilik degil, Allah’in irade ve emri ile gergeklesecek
mukayyet bir ebediliktir. 147

Allahtan bagka her seyin yok olacagimi!4® ifade eden ayeti kerimelere
dayanarak bazilari mutlak manada Allah’in disinda mahliikata bir varlik alan:
tamimazken; Islam Alimlerinin ¢ogu, insamin da ebedilik vasfina sahip
olabilecegini ifade etmislerdir.!*® Bu goriislerine, “Allah'in dilemesi miistesna, ebed?
olarak orada kalacaksiniz.” % ayetinde yer alan istisnanin, Allah’in dilemesine baglh
ebediligin gerceklesecegine delil oldugunu ileri siirmiislerdir.'s!

Buna dair Allah Teala ebediligin bir nimet ve liituf oldugunu su ayette
acikca bildirmistir: “Onlar orada ebedi kalirlar, ciinkii en biiyiik miikdfat, Allah
katindadir.”152 Burada Allah, daimiligi ve miikafati; tiikkenmezlik ve ebedi olarak
kalicilik olarak ifade etmistir.!s3 “Onlari, ancak Cehennem’in yoluna (iletecek ve)

146 Ciircani, Ta'rifat, s. 28.
147 Bu konuda ayrintili bir ag¢iklama igin bk. Akbas Abdurrahman, Kur’an’a Gére Ebedilik (Ya-

yimlanmamuis Yiiksek Lisans Tezi), Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Istanbul
2007, ss. 129-131.

148 3, Al-i Imran, 185; 28, Kasas, 88.
149 Razi, Tefsir, cilt: XIX; s. 61.

150 6, En’am, 128.

151 Razi, Tefsir, cilt: XVII, ss. 64-65.
1529 Tevbe, 22.

153 Razi, Tefsir, cilt: XVI, s. 16.
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onlar, orada ebedi olarak kalacaklardir. Bu ise Allah’a ¢ok kolaydir.”15* ayeti de ebedi
kilmanin Allah i¢in imkansiz olmadigini bildirmektedir. Nebe suresinde yer alan
“ahkab”’3* kelimesinin anlamlarindan biri de, kaliciigin ard1 ardina olmasi, yani
bir hukb (devir, cag, zaman) bittikten sonra baska bir hukb'un gerceklesecek
olmasidir. Bu kelimenin “ahkab” seklinde ¢ogul kullanilmas: daima var edilecek
bir ebediligin imkan dahilinde oldugunu bildirmektedir.!s6 inkarcilarin yok olma
taleplerinin reddedildigini bildiren ayetler ile's? 6liimiin olmadigini, ebediligin
(hultid) oldugunu bildiren hadisler!®® de izafi ebediligin imkanina olanak
saglamaktadir.

Ahiret hayatinin en carpic delillerinden biri de insanoglunda var olan
ebedilik/6liimsiizlik arzusudur. Insanin 6liimlii olmasi, ebedi hayat igin
yaratildiginin ve dliimsiizliigiiniin kanitidir. Ebediligin ayrica insan i¢in dogal
bir cazibesi vardir. Adeta ebedi, ruhun asil ikametgahi gibidir.'s Boyle bir arzuya
konu olan ve gerceklesebilecegi tasavvur edilebilen bir seyin miimkin
kategorisinde oldugu soylenebilir. Kur’an ise bdyle bir arzunun gergeklesme
imkanini ve bu arzunun diinyada aranmasi yerine asil elde edilebilecegi yer olan
ahirete insari yonlendirir. Ahiret hayatim her ne kadar bilimsel verilerle
somutlastirma imkan: yoksa da teorik akil onun varligini reddetmez. Ciinkii
ebedi hayat diisiincesi olmadan bu diinya hayatinin bir anlami1 olmadigini insan,
aklen de kabul etmektedir.'®® Bu gercek, bazi ayetlerde dile getirilmistir: “Mal ve
evlatlar diinya hayatinin siisiidiirler. Kalict iyilikler ise Rabbin katinda sevap kazandirma
bakimindan daha yararli ve umut kaynag: olmaya daha 1dyiktirlar.” 16! Bu diinya hayat:
oyundan ve eglenceden bagka bir sey degildir. Asil hayat dhiret yurdundaki hayattir.
Kifirler keski bunun bilincine varsalard:.”1%> Bu ve benzeri ayetlerde asil kaliciligin
ve gercek yurdun ahiret yurdu oldugu bildirilmektedir. Dolayisiyla Kur'an,
ahiret hayatinin ebedi oldugunu vurgulayan bir sdyleme sahiptir.!63

154 4, Nisa, 169.

15578, Nebe, 23.

156 Razi, Tefsir, cilt: XXXI, s. 14.

157 25, Furkan, 12-13.

158 Buhari, Rikak, 113; Miislim, Cennet, 2188; Darim1, Rikak, 1853.

159 Nasr, Seyyid Hiiseyin, Bilgi ve Kutsal, gev. Yusuf Yazar, iz Yaynlari, (4. Baski), Istanbul 2012,
s. 234.

160 Osman Karadeniz, fmmg Esaslarim Temellendirme Sorunu, (2. Baski), Marmara Universitesi
Hahiyat Fakiiltesi Vakf1 Yayinlari, Istanbul 2013, s. 152.

161 18, Kehf, 46.
162 29, Ankebut, 64.
163 4, Nisa, 57, 122,169; 33, Ahzab, 65; 98, Beyyine, 8 ve digerleri.
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Allah’in disinda her seyin yok olacagi ve sadece O’'nun ebedi olarak
kalacagina dair Kur’ani vurgu'é4, diinya ile alakali bir gergegi (kiyamet) dile
getirmektedir.'®> Bunun ahiret ve halleriyle dogrudan bir ilgisi yoktur. Ciinkii
bunu Kur’an'in biitiinliigiinden anlamak pekala miimkiindiir. Ciinkii genelde
biitiin kainat, 6zelde de bu diinya hayat: fanidir ve burada olan her sey gecicidir.
Ozellikle diinya hayatiyla ilgili ayetlerde bu vurguya sik¢a rastlanmaktadir.!%
Buna mukabil Allah’in katinda olan seylerin dolayistyla ahiret hayatinin ise baki
olacag1 ifade edilmektedir.'e” Kiyametin kopmasi ile yerytiiziinde her seyin,
(zaman, mekan ve hareket soyut-somut her sey) dahil yeniden dirilis i¢in yok
olacagi iman esasidir. Bu diinyanin zamanindan bambaska bir zaman tiiriiniin
yaratilmasi elbette miimkiindiir. Goklerin ve yerin baska yer ve goklere
doniistiiriilecegi, %8 ¢lirtimiis kemiklerden insanin yeniden yaratilacagi, gokleri
ve yeri yaratanin benzerlerini de yaratabilecegi, bunun i¢in sadece “ol” emrinin
yeterli olacagl, Kur’an’da bildirilmektedir.!®

Sonug olarak Allah’in disinda sonsuzluk izafe edilen seyler, gercekte
sonsuz degillerdir. Fakat Allah’in ebedilestirmesiyle varliklarini devam
ettirebilirler. Dolayisiyla insanin ebediligi ile ilgili ilk akla gelen siiphesiz ahiret
hayati; yani cennet ve cehennemin varli1 ve siiresi ile ilgili goriislerdir.

4. Ebediligi izafi Olanlar

izafi ebedilik, cennet ve cehennemin dolayisiyla insanin fena ve bekasi
meselesine dair kullandigimiz bir tabirdir. Daha 6nce de belirttigimiz gibi
ebedilestirme yoniinde bir tasarruf, mutlak ezeli-ebedi bir varligin iradesine
bagli bir husustur. Ancak cennet ve cehennemin varlig1 meselesi, gaybi bir konu
ve eskatolojik bir olgu oldugu i¢in duyu organlariyla idrak edilebilecek veya
arastirma ve deneyler sonucu ortaya konulabilecek bir mesele degildir.
Dolayisiyla bu, ancak vahyin verileriyle degerlendirilebilecek bir konudur.
Bundan dolay1 bu mevzuda tek basvurulacak kaynak Kur’an’dir. Kur’an, pek ¢ok
ayette cennet ve cehennemden s6z etmektedir. Varlig1 olmayan bir seyden 1srarla
bu derece s6z edilemeyecegine gore bunlarin mevcudiyeti hususunda hicbir

164 28, Kasas, 88; 55, Rahman, 26 ve 27.

165 Razi, Tefsir, cilt: XXV, s. 25 ve cilt: XXIX, s. 105.

166 3, Al Imran, 185; 6, En’am, 32; 9, Tevbe, 38; 18, Kehf, 46; 29, Ankebut, 64.

167 16, Nahl, 96; 18, Kehf, 46.

168 14, fbrahim, 48; Tebdili (dontistim), “bir seyin vasfinin degisip, aslinin/6z{iniin aynen kal-
mas1” olarak tarif eden Rézi, bunun iki sekilde olacagini belirtir. 1. Cevherinin aynen kalip,

niteliklerinin degismesi 2. llk cevherinin yok edilip, yerine yeni bir cevher yaratilmasi. Razi,
Tefsir, cilt: XIX, s. 149.

169 36, Yasin, 69-83.
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tereddiit yoktur. Fakat cennet, cehennem ve sakinlerinin ebediligi noktasinda
farkl diistincelerin oldugu da yadsinamaz.

a. Ebediligin imkan Alani Cennet ve Cehennem

Cennet ve cehennemin fena ve bekasi meselesi insanin 6liim sonras ile
ilgili bir durumdur. Siiphesiz insanin gelecegine dair Kur'an’in en temel
vurgusu, ebedi hayat bildirisidir. Fakat buraya kadar aktardiklarimizdan
anlasildig: iizere mutlak manada ezell ve ebedi varlik sadece Allah’tir. Bununla
birlikte varlig: itibariyle ezeli olmayan ahiret ve onun sakinlerinin ebediligi
(imkan1) kelamda tartisilmistir. Bilindigi tizere kelamcilar, ezelde Allah ile
beraber bir bagka varligin olmasini muhal kabul ederler. Fakat ebed yoniinde
kendisine eslik edecek bir varligin olmasini miimkiin goriirler. Tek ezeli olan bir
varligin ayn1 zamanda tek ebedi olmasi mantiken ilk akla gelendir. Bu ¢ikarim
bir takim itikadi ekolleri, insanin ebedilik mekani olan cennet ve cehennemin
dolayisiyla insamin sonlu oldugu sonucuna gotiirmiistiir. Bu tarz goriislere
Razi’'nin diisiincesinde nasil bir ¢6ziim {iiretildigi olduk¢a 6nemli bir husustur.

Buna gore Cehm bin Safvan, Ebu Huzeyl ve Réfiziler'den bir grubun
disinda cennet ve nimetleri ile cehennem azabinin siirekli, ebedi olmasi
konusunda Islam {immeti arasinda ittifak vardir. Ibni Kayyim el-Cevziyye,
cennetin sonsuzlugunda herhangi bir problemin bulunmadigini belirtmekte
ancak isin cehenneme gelince farklilastigini ifade etmektedir. Ahiret hayatinin
son bulacagina dair fitneyi Miisliimanlar arasinda ilk yayan kisinin de Cehm b.
Safvan oldugunu iddia etmistir.!”" Cehm’in bu goriiste olmasindaki temel
nedeni, Allah disindaki her seyin sonlu olmasi gerektigine olan inancidir.!7!

Ona gore, cennet ve cehennem ile sakinleri fanidir. Cennet ehli belli bir
siire nimetlerinden faydalanip, cehennem ehli de azabi tattiktan sonra bunlarin
her ikisi sakinleriyle beraber yok olacaktir. Ciinkii Allah’tan baska ezeli ve ebedi
hicbir sey yoktur. O’'ndan sonra da higbir sey olmayacaktir. O, bu goriistinii
Hadid sfiresinin; “O Evvel ve Ahir'dir.” mealindeki 3. ayetine dayandirir. Ciinkii
ezele dogru gidince sonlu olan bir varligin ebed istikametinde de sonlu olmas:
gerekir. Evvel ve ahir olan Allah’tan once bir varlik olmadig1 gibi sonra da
olmayacaktir.!”? Ayrica cennet ve cehennemliklerin hareketlerinin sayis1 vardir

170 {bn Kayyim el-Cevzi, Hddil'l-Ervah ild-Bilddi’l-Ervah, nsr. Mektebetii’l Miitenebbi, Kahire,
(ts), s. 243; Ali b.Muhammed Ebu’l izzi’l Hanefi, Serhu’l-Akideti’t-Tahavi, thk. Ahmed Mah-
mud Sakir, Riyad h.1417, s. 424.

171 Ebu’l izzi’l Hanefi, Serhu’l-Akideti’t-Tahavi, s. 424; Razi, Tefsir, cilt: XIX, ss. 212-213.

172 Eg'ari, Ebu’l-Hasen Ali b. Ismail, Makalatii'I-Islamiyyin ve Ihtilafii’l-Musallin, thk. Muhammed
Muhyiddin Abdiilhamid, Kahire, 2000, cilt: II, s. 148; Abdiilkahir b. Tahir el-Bagdadsi,
Usilii’d-Din, ngr. Darii’l Fiintini’t Tiirki, Istanbul 1968, ss. 238-239; Razi, Tefsir, cilt: XXIX, ss.
212-213; el-Malati, Ebu’l Huseyn Muhammed b. Ahmed et-Tenbih ve'r-Red ala-Ehli'l-Ehvi ve'l-
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ve buradaki hareketlerinin ne kadar olacagini da Allah bilmektedir. O halde
belirli bir sayiya konu olan her sey sonludur.!” Bununla birlikte gelecekte
gerceklesecek bir duruma konu olan bir seyin artmasi ve noksanlasmasi
miimkiindiir ve bu nitelikte olan her sey de sonludur. Bu durumda hadis olan
sonsuz olamaz; dolayisiyla Allah disinda her sey yok olmak zorundadir.'™ O,
ayrica “Rabbinin dilemesi miistesna onlar yer ve gok durdukca orada ebedi olarak
kalacaklar.”175 ayetinde gecen sart ve istisnanin bunu gosterdigini, sart ve
istisnanin zikredilmedigi ebedilik ile ilgili ayetlerde de'”® uzun siire kalmanin
kastedildigini ifade etmistir.!”’

Bu konuda daha farkl bir goriis belirten Ebu Huzeyl’e gore, ne cennet ne
cehennem ne de sakinleri yok olacaktir; yok olacak olan sadece orada onlarin
hareketleridir. Orada insan, hareket kabiliyeti olmayan camid/hareketsiz
varliklara dontiseceklerdir. Allah’in giiclinii taalluk ettiremeyecegi varliklara
doniismelerinden dolay1 nimet ve azabin onlar icin bir etkisi olmayacaktir.!7s
Cehm, yalnizca Allah’in baki kalacag1 prensibinden hareketle boyle bir sonuca
varirken, Ebu’l-Huzeyl ise hadis varliklar ve arazlar hakkindaki diisiincelerinin
bir sonucu olarak bdyle bir kaniya ulasmaktadir.!”

Bunlarin yani sira Allah’in cehennemi fani kildig1 ve onu belli bir miiddet
igin var ettigi iddia edilmistir. Buna gore bu miiddet son bulunca, cehennem yok
olacaktir. Dolayisiyla atesin azabi da kalmayacaktir. Bu goriis, Hz. Omer, ibn
Mes’ud, Ebu Hiireyre, Ebu Said’den nakledilmistir. Ebu Hiireyre, ibn Mes'ud ve
Abdullah b. Amr b. el-As'in: “Cehennem iizerine 6yle bir zaman gelecek ki icinde kimse
kalmayacak.” sozlerine istinaden, cehennemin ebedi olmadigini anlayanlar ol-
dugu gibi glinahkar Miisliimanlari kasteden bir s6z oldugunu anlayanlar da ol-
mustur.!8 Bu rivayetin ravisi olan Ubeydullah bin Muaz: “Bununla giinahkar

Bid’, ngr. Mektebetii’l Ezher, thk. Muhammed Zahid Hasen el-Kevseri, Kahire 2007, s. 122;
Ibni Kayyim, Hidi’l-Ervah, s. 242.

173 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, s. 213.

174 Razi, Tefsir, cilt: XXIX, s. 213

17511, Hud 107-108.

176 2 Bakara 25 ve 39.

177 Serafettin Golciik, “Cehmiyye” DIA, istanbul 1990, cilt: VII, s. 235.

178 Eg’ari, Makilat, cilt: 11, s. 148; Abdiilkahir Bagdadi, Usiil, ss. 237-238; el-Fark-Beyne'l-Firik, thk.
Muhammed Osman el-Husti, Kahire 1988, s. 111; Ibni Hazm, el-Fasl, cilt: 1V, s. 145.

179 Veysel Kaya, {zmirli fsmail Hakki'min “Cehennemin Sonlulugu Hakkindaki Risalesi”, Ulu-
dag Universitesi flahiyat Fakiiltesi Dergisi, cilt: XVIII, say1: 1, Bursa 2009, ss. 531-532.
180 Bu konuda ayrintili bir tasnif icin bk. Tungbilek, Hasan Hiiseyin, “Islam Diisiincesinde Ce-

hennemin ve Cehennem Azabinin Ebediyeti ve Fenasi Problemi,” Cukurova Universitesi [la-
hiyat Fakiiltesi Dergisi, Adana 2006, cilt: VI, say1: 1, (15-33), ss. 25-26.
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Miisliimanlar kastediliyor.” demistir. Hz. Omer’in, “Sayet cehennem ehli kumlar
sayisinda cehennemde bekleyecek olsalard: bile, giiniin birinde ¢ikarlard:.”'8! sdziine da-
yanarak cehennemin ebedi olmadigina dair goriisiin kendisine atfedildigi iddia
edilmigtir.!82

flerleyen yiizyillarda cehennemin ebediligi tartismast Ibni Arabi ile farkli
bir boyuta taginmistir. Ona ait diislincenin daha 6nce Hisam bin Hakem
tarafindan ileri siiriildiigli nakledilmektedir.!$3 O, cehennemliklerin belli bir stire
azap gordiikten sonra bagisiklik kazanacaklarini, azabin artik elem degil, tat
verecegini bir nevi onlar i¢in nimet olacagini sdylemistir.!®* Razi bu konuda
ahiretteki azabin, kisinin diinya elem ve sikintilarindan 6lerek kurtulmas: veya
diinyada ¢ektigi ac1 ve 1stiraba bedeninin alismas: gibi yonlerden diinya azabina
benzemeyecegini ifade eder. Ona gore orada herhangi bir degisme ve doniisme
olmadan ebedi olarak azap olacaktir. Cehennemliklerin ebedi kalis yeri olan
“daru’l-mukame”den (kalicilik yurdu) c¢ikma talepleri de bu yiizden hep
karsiliksiz birakilacaktir.!85

Bununla birlikte Kur’an, sonlu azab diisiincesine bir red olarak Yahudi
zihin yapisina gondermede bulunur. Yahudilerin azabin sayili giinler devam
ettikten sonra sona erecegine dair zanlarindan haber verir. Onlarin bu iddialari,
Ali Imran stiresini 24. ayetinde sdyle zikredilmektedir. “Bunun sebebi, onlarin,
‘bize ates, sadece sayili giinlerde dokunacaktir.” demeleridir. Uydura geldikleri seyler,
dinleri konusunda kendilerini aldatmigtir.” Razi, Miicahid’den nakille Yahudilerin
diinyanin 6mriiniin yedi bin yil oldugu ve her bin yila karsilik bir giin ve
toplamda da yedi giin azap gorecekleri seklinde inanglarinin batil oldugunu
belirtir. O, ayrica Mu’tezile'nin, “fasik fiski ile tevbe etmeden oSliirse ebedi olarak
cehennemde kalacaktir.” sozii ile Yahudilerin belli giin sayisinca azabin

181 Taberani’'nin Mu’cemu’l Kebiri’'nde benzer anlami ifade eden bir hadiste, Hz. Omer’in bu
soziinden sonsuzluk anlami da anlasilabilir. S6zii edilen hadis; “Cehennem ehline: ‘Biitiin
diinya da bulunan cakil taglarinin sayis1 kadar uzun miiddet orada kalacaksiniz’ denilse el-
bette sevinirlerdi. Cennet ehline de: ‘biitiin diinyada bulunan ¢akil taglarinin sayis1 kadar
uzun miiddet kalacaksiniz” denilse kuskusuz hiiziinlenirlerdi. Fakat onlar i¢in sonsuzluk
kesinlesmistir” seklindedir. Bk. Taberani, el-Mu’cemul Kebir, h. no: 10384.

182 {bni Kayyim, Hidi'l-Ervah, ss. 246-247; Ebu’l zzi’l Hanefi, Serhu’l-Akideti’t-Tahavi, s. 428.

183 Pezdevi, Ebu Yusr Muhammed, Ehl-i Siinnet Akaidi, cev. Serafettin Golcuk, Istanbul 1988, s.
239.

18 Ebu Bekir Muhyiddin Muhammed b. Ali Ibn Arabi, Fususu’l-Hikem, cev. M. Nuri Gengos-
man, Istanbul 2003, ss. 105, 235; Eg’ari, Mak3alat'inda bu goriise sahip Batihiyye adli bir
grubun varligindan bahseder. Bk. Es’ari, Makalat, cilt: II, s. 149.

185 Razi, Tefsir, cilt: XXVI, ss. 27-29.
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dokunacag: yoniindeki istidlallerinin batil oldugunu; her iki grubunda ifrat ve
tefritte oldugunu ifade etmektedir.!86

Razi, Kur’an ayetleri ve birtakim akli deliller sunarak kafirlerin azabinin
sonlu olup bir giin sona erecegini iddia edenlerin delillerini de maddeler halinde
siralar:

a. Allah Teala, Hud stresinin 107. ayetinde: “Gdokler ve yer durdukga...” bu-
yurmustur. Bu tabir, onlarin cezalarinin goklerin ve yerin baki kalma miiddetine
esit oldugunu gosterir. Dolayisiyla goklerin ve yerin sonlu oldugu gibi kafirlerin
cezasi da sonlu olacaktir. Stiphesiz En’am 128. ayeti ile Hud stiresinin 106 ve 107.
ayetlerinde cehennem ehli i¢in: “Rabbin dilemesi miistesna” seklinde istisnanin yer
almasina karsilik cennet ehli i¢in boyle bir istisnanin bulunmayisi azabin sonlu
oldugu kanaatine sevk etmistir.

b. Ayetteki “Rabbinin diledigi miiddet miistesna” istisnasi, onlarin cezalari-
nin siiresinden yapilan bir miistesnadir. Bu ise azabin istisna edilen o vakitte son
bulacagina delalet eder. Bu goriiste olanlarin delil getirdikleri ayetlerden birisi
de: “Onlar devirler boyunca cehennemin icinde kalacaklar.” %7 ayetidir. Allah Teala,
cehennemliklerin bu azapta beklemelerinin ancak belli sayida ¢aglar boyunca
olacagini beyan etmektedir.!88

Cehennemin sonlu oldugunu diisiinenler ayrica bir takim akli istidlallerde
bulunmuslardir. Buna gore kafirlerin isyanlari sonlu ve sinirlidir. Sonlu olan bir
suga sonsuz bir ceza vermek zuliimdiir. Bu ise caiz degildir. Bu ceza, faydas:
olmayan mahza zarardir ve ¢irkin bir seydir. Bu cezanin Allah’a yonelik bir fay-
dasi da olamaz. Zira Allah Teald, fayda ve zarar verilmekten miinezzehtir. Bu
azabin ne ceza gorene ne de bir bagkasina faydas: vardir. Ciinkii cennetlikler
kendi lezzetleri ile mesguldiirler ve bagkalarina verilen devamli azaptan lezzet
duymalarimin kendilerine bir faydas: da yoktur. Bu nedenle bu azap, sirf zarar
olup caiz degildir.!s?

Razi, sonsuzlugu reddeden bu tiir goriislere karsi ayetler {izerinden cevap-
lar tiretir. Ona gore ayetteki gokler ve yerden kastin, ahiretteki gokler ve yer ol-
dugunu belirtir. Bu iddiasina su ayetlerin delil oldugunu soyler: “O giin yer baska
bir yere, gokler de bagska goklere doniistiiriilecektir.”/?’ ayeti ile “Bizi, cennetten neresini

186 Razi, Tefsir, cilt: 111, s. 567.

187 78, Nebe 23

188 Razi, Tefsir, cilt: XVIII, s. 64.

189 Razi, Tefsir, cilt: XVIII, ss. 64-65.
190 14, [brahim, 48.
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dilersek, konmak iizere bu yere mirasgi yapan Allah’a hamdolsun”1°! mealindeki ayet-
lerdir. Tkinci olarak: Araplar, devamlilig1 ve siirekli (ebed) olmay1 “gokler ve yer-
ler durdukga” ifadesiyle dile getirmektedirler. Bunun benzeri olan diger ifade-
lerde “gece ile giindiiz birbirini izledik¢e”, “deniz dalgali oldukca” ve “dag ye-
rinde durdukga” seklindeki deyimlerdir. Allah bu sekilde Araplara, dillerindeki
alismis olduklar1 orfe gore hitap etmistir. Onlar, siirekliligi bu sekilde izah ettik-
lerinden Allah da onlarin orfiine gore ayni lafizlarla ebediligi ve inkitaa ugra-

maktan uzak olan bir siirekliligi dile getirmistir.!%2

Razi, ayetten ilk anlasilan seyin gokler ile yerin devamli ve baki olmalar:
halinde cehennemliklerin de devamli olarak cehennemde kalacak olmalaridir. O,
sart mevcut ise mesrutun (sart kosulan) bulunmasinin gerekecegini buna karsin
sartin olmamasinin mesrutun yoklugunu gerektirmeyecegini belirtir. Dolayi-
styla goklerin ve yerin baki olmamasi, onlarin azabinin ebedi olmadig1 anlamina
gelmez.!% Boyle bir tesbihin ne faydasi olabilir? diye bir soru yonelten Razi,
“Azabin uzunluguna ve siiresini insan aklinin anlayamayacag1 miktarda, ¢aglar
boyunca (dehr) infaz edilecegine deldlet etmektedir.” der.!* O, bu sekilde ayette
yer alan istisnanin isleviyle ilgili agiklamasinda, Allah, Araplar'in bildigi uzun
zaman anlaminda ayeti onlarin akillarina yaklastirmis, sonra da “Rabbinin dilemis
oldugu miiddet miistesna” diyerek sonu olmayan bir devamliliga baglamistir.!>> O,
ayrica istisna ile ilgili “diinyada, kabirde veya berzah aleminde gegirdikleri siire”
kadar kalip sonra ebedi olan cehenneme atilacaklardir, seklinde yapilan yorum-
larin da uzak ihtimaller oldugunu sdyler. Ayrica Razi, her ne kadar azap ile ilgili
ayeti kerimelerde bir sinirlandirma s6z konusu olsa da daima yenilenecek bir
ebedilestirmenin imkanini da savunur.'”® Ayru sekilde “halidine fiha ebeden” ter-
kibinde huld ve ebed kelimelerinin ayni anlami ifade ettigini ve tekid bildirdi-
gini, dolayisiyla ebediligin pekistirildigini soyler.!??

Buna ilaveten Razi, cennetin mevcudiyetine delil olarak kabul ettigi Ra’d
stiresinin 35. ayetinde cennetin yemislerinin siirekli olmasiyla ilgili {i¢ goriis nak-
leder. Tlk olarak cennet yemislerinin yok olmayacagina ve tiikkenmeyecegine;
ikinci olarak, cennetliklerin hareketlerinin Ebu Huzeyl’in iddia ettigi gibi de-
vamli surette hareketsizlik ve siik(in halinde olmayacagina; son olarak da,

191 39, Ziimer 74

192 Razi, Tefsir, cilt: XVIII, s. 65.

193 Razi, Tefsir, cilt: XVIII, s. 66.

194 Razi, Tefsir, cilt: XVIII, s. 66.

195 Razi, Tefsir, cilt: XVIII, s. 65.

196 Razi, Tefsir, cilt: XXX, s. 122-123.

197 Razi, Tefsir, cilt: X, s. 141; Erbain, s. 408.
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Kadi'nin goriisiinii nakleder. O'na gore cennet heniiz yaratilmamistir. Ciinkii ya-
ratilmis olsaydi, “(Yeryiiziinde) her canl: fanidir.” %% ve “O’nun zatindan baska her
sey helak olacaktir.”1% ayetlerinin ifade ettigi anlam geregi sonlu olmasi ve yemis-
lerinin titkenmesi gerekirdi. Oyleyse “huld” cenneti, biitiin canlilarin yeniden di-
riltilmesinden sonra yaratilacaktir.200

Razi, Mu’tezile’nin, cennetin yaratilmamis olduguna delil olarak ortaya
koydugu umum ifade eden bu ayetlerin, Ali Imran siiresinin 133. ayeti ile tahsis
edilmesi gerektigini soyleyerek, cennettin mahliik oldugu ve cennetliklerin cen-
nete girdikten sonra siirekliligin s6z konusu oldugu sonucuna varmistir. Ayet-i
kerimede yer alan “her seyden” kastin Allah’in yok olmasini takdir ettigi her se-
yin yok olacagr anlaminda oldugunu sdyler. Ciinkii cennet ve cehennem yok ol-
mak i¢in degil, baki kalmak i¢in yaratilmigtir.20!

Sonug¢ olarak Kur'an’a gore insan, yaratilan ve sonlu olan zaman
vasitasiyla ebediyet yurdunda varligim siirdiirecek olan sonsuz ve 6liimsiiz bir
varliktir. Yani insan, sonlu ve boliinebilen zaman ile sonsuzluga ulagmaktadir.
Iste sonlu araclarla sonsuzlugu bahsedecek olan muhakkak ki Allah Teala’dir.
Sonsuzluga bagli olarak sonlulugun yasanmasi da Allah’a bagli sonsuzlugun
imkaninin en miithis akli delillerindendir.2? Ciinkii insan ebediyet igin
yaratilmistir. Ancak insana ait ebedilesmenin, O’nun ebediligi gibi olmayacagini
bilmemiz gerekmektedir. Zira bizim sonsuzlugumuzun da varligimiz gibi
“mimkin”, O’'nun sonsuzlugunun ise varligt gibi “zorunlu”
oldugunu unutmamak gerekir.

Sonug

Razi’'nin varlik diisiincesinde, zorunlu varliga ait olan ezelilik vasfi, diger
varliklar icin s6z konusu degildir. Fakat mutlak varligin ebediligi yaninda
Ozellikle insan i¢in bir sonsuzlugun imkanina olanak tanimayan fikirlere kars:
varlik eksenli bir siirekliligi savunur. Ciinkii onun muhayyilesinde mutlak
yokluk ve higlik yer almaz. Béylece farkli bir ezeli-ebedi varlik diisiincesine sahip
oldugu soylenebilir. Razi, varlik deyince var olanlar1 kasteder ve varlig1 vacib ve
miimkin olmak tiizere ikiye ayirir. Allah, kendisi disinda her seyin evvelidir.

198 55 Rahman, 26.

199 28, Kasas, 88.

200 Razi, Tefsir, cilt: XIX, s. 61.

201 RAzi, Tefsir, cilt: XXV, ss. 24-25; Ebu’l [zzi’l Hanef, Serhu’l-Akideti’t-Tahavi, s. 424; Ayeti ke-
rimede gegen “helak” lafzinin ne anlam ifade ettigi ihtilaf konusudur. “Helak” lafzi, kimile-
rine gore biitiinii kapsayan bir lafizdir ve “adem” ve “fenadan” ibarettir. Diger bir gruba
gore, “helak”, bir seyin varliginin yararlamlabilir olma vasfini kaybetmesidir. Dolayisiyla
mutlak manada yok olma degildir. Ayrintili bilgi icin bk. Razi, Erbain, s. 278.

202 Kalin, Zaman, s. 265.
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Aklen de vacibii’'l-viicid olan Allah’in disinda kalan her sey, miimkinii'l-viicGd
ve hadis varliklardir. Zorunlu varligin kendi disindaki her seyden miistagni
olmasi, O'nun ayni1 zamanda diger tiim varliklarin kendisine muhtag¢ olmasin
zorunlu kilar. O halde varlig1 zorunlu olanun, ezelilik ve ebediligi mutlak iken;
var olup olmamasi bir miireccihin tercine birakilmis olurlu bir varligin ebediligi
izafi olacaktir. Bu dogrultuda kozmolojik zaman Olgeklerinin kanunlarina tabi
olan insanin ebedilesmesi de Allah’in bir litfu olarak uhrevi alemde farkli bir
sekilde kendini gosterecektir.

Razi, Allah disinda zaman-madde-hareket ve insan vs. varlig1, “alem” 6zel
ismi altinda miimkin varlik kategorisinde degerlendirmistir. Onun varlik diisiin-
cesinde miimkinin varligini, yokluguna tercih eden Vacib varlik, ayni zamanda
ebediligini, yokluguna tercih edecektir. Kur’an’in zaman teorisi, Vacibu'l-viicid
olan Allah'in zamansizlig1 ile miimkinii'l viicud olan varligin zamanliligini bir-
birinden ayr diisiinme imkani tanimaz. Ancak basta Razi olmak tizere kelamci-
lar, Kur’an’in ortaya koydugu varlik ve zaman bilgisinden, ezelilik ile zamam
asla 0zdeslestirmemislerdir. Bu sebeple Razi'nin Allah’in disinda kalan her sey
dedigi dlem, ezeli-ebedi zorunlu varliga isaret etmektedir. Ona gore soyut-somut
tiim varlik zamansaldir. Fakat Allah’in zamansalligini tasavvur etmek daima za-
man i¢inde ve zamana ait kavramlarla diisiinen ve ifade eden insan i¢in aklin gii¢
yetiremeyecegi bir seydir. Zamana askin bir varligin, zamana i¢kin bir varlik ta-
rafindan tasavvuru aklin verdigi imkan olgiisiinde olacaktir. Bu agidan mutlak
manada sinursiz ve sonsuz olan Allah’a ezelilik ve ebedilik atfedilmesi itibaridir.
Ezel ve ebed kavramlarinin zatiyla zorunlu mutlak varlik i¢in kullanilmasi za-
mansal bir igerik tasimaktadir. Daha dogrusu ezel ve ebed, baslangig ve sonu ol-
mayan varliga asla yokluk ilismedigini gosteren kavramlardir. Bunu su sekilde
ifade edebiliriz: Baslangi¢siz ve kesintisiz bir zaman yoktur. Baslangi¢siz ve son-
suz olan sadece vacibu’l-viicid olan Allah’tir.

Buna ilaveten Kur’an'in temel vurgusu ve ideali sonsuz ve kesintisiz bir
hayattir. Bu agidan ahirete yonelik ifadelerde ebedilik vurgusu 6nemli bir rol
oynar. Razi'nin diger varliklarin ebedilestirilmesini daima tekerriir edecek bir
bagis olarak gormesi, tevhid akidesi geregi ezeli ve ebedi mutlak varligin disinda
bir varlik kabul etmemesinden kaynaklanmaktadir. Razi'nin bu goriisiinii biz de
tutarli goriiyor; ebediligin, Allah’in iradesine bagh izafi bir durum oldugunu
diisiiniiyoruz. Ciinkii Kur’an’a gore insan, kendisi gibi yaratilan ve sonlu olan
zaman vasitasiyla ebediyete ilerleyen sonsuz ve 6liimstiiz varliktir. Yani o, sonlu
ve boliinebilen zaman ile sonsuzluga ulasmaktadir.
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Abdulkadir KIYAK!

“Dinleri anlamada dini sembollerin ve fenomenlerin anlamini aragtirmak
biiyiik 6nem arz eder. Bu hedef dogrultusunda yapilan calismada onlarin anla-
mini ¢arpitmayacak bir yontemle ise koyulmak gerekmektedir. Bundan dolay1
fenomenolojik yontem, din bilimleri sahasinda her zaman i¢in hem revagta ol-
mus hem de ilgi gormiistiir. Bu yontem seksenli yillarin ortalarindan itibaren her
ne kadar feminist, postmodernist ve kognitif elestirilere maruz kalsa da giive-
nirligini ve giincelligini koruyabilmistir. Ciinkii fennomenolojik yontem, ilk defa
ortaya ¢iktig1 klasik anlayisin temel 6zelliklerine sadik kalmanin yanin da gelisen
farkli bakis acilartyla kendini yenileyebilmistir. Bu bakimdan giiniimiizde ¢ag-
das bir fenomenolojik yontem nasil olmalidir? Cagdas ve yeni bir fenomenolojik
anlayisin insasinda, klasik fenomenolojiye ait diisturlarin hangileri korunmali
hangileri terk edilmelidir? Bu baglamda Jacques Waardenburg, yeni ve ¢agdas
fenomenolojinin en mithim 6zelliginin nesne yonelimli olmak yerine inan¢ men-
suplarinin niyetlerine odaklanmasi oldugunun altin1 ¢izer. Bu goriisiindeki il-
ham kaynagi ise Wilfred Cantwell Smith’dir. Bundan 6tiirii Cantwell Smith 6n
plana ¢ikmaktadir. Smith, salt bir fenomenolojik bir yontemi takip etmedigi gibi
Ozellikle tipolojik bir fenomenolojiyi de elestirmistir. Ona gore karsilastirilmasi

1" Yrd. Dog. Dr. inénii Universitesi ilahiyat Fakiiltesi, Felsefe ve Din Bilimleri, Dinler Tarihi
Anabilim Dal.
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gereken tipolojik yapilar degil, kendileri olmaksizin yapilarin anlamsiz oldugu
insan kavrayislaridir. Smith’in bu vurgusu 6zellikle pozitivist bilgi anlayisinin
asilmasinda da 6nem arz etmektedir. Ayrica Smith, gelistirdigi birlesmis elestirel
0z biling kavrami, igeriden anlama ve disaridan anlama kutupsalligini tahtindan
indirerek, iceriden anlama ve disaridan anlama biitiinliiglinii gerceklestirmistir.”
Kitabin giris kisminda verilen bu bilgiler, kitabin hazirlanis gayesini 6zetlemek-
tedir. Fenomenolojik yonteme kazandirdig1 yeni bir tarz ve bakis agisindan hare-
ketle Cantwell Smith’in bu alana katkilari kitabin temel konusunu tegkil etmistir.
Yazar bu ¢alismayla yontemsel ¢alismalara katki saglamay1 hedeflemistir. Emir
Kuscu'nun “Din Fenomwnolojisi (Wilfred Cantwell Smith Ornegi)” adli eseri gi-
rig ve dort boliitmden olusmaktadir.

Yazar eserin giris kisminda fenomenolojik yontemin sinirliliklari, ne ol-
dugu ve din bilimleri alanindaki 6nemine deginmistir. Fenomenolojik yontemin
tarih icerisinde karsilastig1 olumsuz elestiriler karsisinda varligini ve giivenirlili-
gini koruyabildigine vurgu yapmistir. Cagdas bir fenomenolojik yontemin nasil
olmasi gerektigi konusunda 6nemli bilgiler vermektedir. Bu cagdas fenomenolo-
jide klasik fenomenolojinin hangi sinirlarda varligini tasimasi hususu iizerinde
de durulmustur. Ayrica Jacques Waardenburg ve Wilfred Cantwell Smith’in fe-
nomenolojik yontem hakkindaki goriislerine deginilmekte ve bu alana sagladik-
lar1 kazanimlara deginilmistir.

Eserin birinci boliimiinde yazar din fenomenolojisi ile felsefi fenomenolji
arasindaki iliski izerinde durmustur. Bu baglamda 6zellikle din fenomenolojisi-
nin hangi agilardan felsefi fenomenoloji ile ortiistiigiinii veya her ikisi arasinda
ne tiir farkliliklar olduguna deginilmistir. Yine yazar bu boliimde din fenomeno-
lojisinin temel kavramlarin felsefi ve ilmi olarak agiklamistir. Ayrica din feno-
menolojisinin empirik olup olmadigi, dini fenomenlerin igeriden anlami, indir-
gemecilik ve dini fenomenlerin tarihselligi, din fenomenolojisinin teolojiden fark:
vb. meseleleri izerinde durulmustur. Yazar bu konular: incelerken gerek klasik
donem gerekse cagdas donem din fenomenologlarinin fikir ve goriisleri de bi-
limsel bir baglamda irdelenmis ve tetkik edilmistir. Bu da konunun din fenome-
nologlarinin farkl bilimsel bakis agilar1 ve yorumlariyla ortaya konmasina sebep
olmustur. Daha sonra ise 6zsel fenomenolojinin tenkidiyle diyalojik bir fenome-
nolojinin insasinin énemi iizerinde durmustur.

Eserin ikinci boliimiinde din fenomenolojisinin en énemli sorunlarindan
olan “igeriden anlama ve disaridan anlama” sorunu tizerinde durulmustur. Bu bo-
liimde konunun {i¢ énemli boyutu iizerinde durulmustur. Ik olarak dini tecrii-
benin ya da kutsalin otonomisi fikriyle alakalidir. Konuyla ilskili Otto, Wach ve
Eliade’nin goriisleri bu boliimde degerlendirilmistir. Ikinci olarak indirgemecilik
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meselesi iizerinde durulmustur. Bu béliimde ise indirgemecilige taraf olan
Segal’in goriisleri irdelenmis ve bu goriislere yonelik tenkitler ele alinmstir.
Daha sonra ise yorumsal bir sosyalbilim diisiincesiyle fenomenolojinin isbirligi
ve diyalogu ortaya koyulmaya c¢alisilmistir. Son olarak ise dini arastirmalarda
dini fenomenlere ne disaridan ne de igeriden bakan nétral pozisyonu tartisilmis-
tir.

Eserin {ictincii boliimiinde fenomenolojik yonteme tekabiil eden karsilas-
tirmali din disiplininin kiiresel baglamda nasil rol oynadigi iizerinde durulmus-
tur. Dolayisiyla karsilastirmali din disiplinine olan ihtiyaci tetikleyen etkenlerin
ve icra ettigi islevin ne olduguna iliskin sorunlar ele alinmistir. Ayrica bu bo-
liimde din kavraminin yeterliligini aragtiran Cantwell Smith’in etimolojik tartis-
masina yer verilmistir. Yine Simith’'in metodolojisini yapilandiran iman-inang
ayirimi, birikimsel gelenek kavramlari tizerinde durulmustur.

Dordiincii boliimde Cantwell Smith’de, dini hayatin fenomenolojisi tize-
rinde durulmustur. Smith i¢in 6nemli olan kutsal nesneler veya dnermelerden
ziyade sahsilik boyutunun 6n plana ¢iktig1 dini hayatin arastirilmasi 6nem arz
etmektedir. Dolayisiyla burada 6nem arz eden siireg ve katilim kavramlar tize-
rinde durulmaktadir. Neticede Smith bu béliimde 6znellige ve nesnellige alter-
natif teskil eden birlesmis 6z biling kavramina siginarak diyalojik bir baglamda
kendi fenomenolojisini inga etmektedir.

Emir Kuscu bilimsel arastirma yontemlerini esas alarak hazirlamis oldugu
bu eserle Felsefe ve Din Bilimleri alanina 6énemli bir katki ve zenginlik saglamis-
tir. Oncelikle calismada bilimsel ve akic bir dil kullanilarak din fenomenolojisi-
nin temel kavramlari felsefi ve ilmi olarak acgiklanmistir. Oldukga genis bir ice-
rige sahip olan bu eserin, Felsefe ve Din Bilimleri arastirma yontemleri temel ali-
narak hazirlanmis bilimsel bir ¢alisma oldugu goriiliir. Eser incelendiginde yazar
oncelikle calismasinda fenomenolojik yontemin ve bu baglamda Din Fenomeno-
lojisi ad1 verilen disiplinin ne oldugunu ve Din Bilimleri sahasinda nasil bir fonk-
siyona sahip oldugunu ortaya koymaya ¢alismistir. Eserde Din Fenomenolojisi
genel biitiinliigii icerisinde ele alinip irdelenmistir. Onun felsefi fenomenoloji-
siyle olan iligkisi, fenemenolojinin dinler tarihinden ayrildigi noktalar veya
onunla olan miinasebeti, indirgemecilik problemi, tarihsellik sorunu ve din feno-
menolojisinin teolojik bir karaktere sahip olup olmadig1 gibi problemler bu calis-
manin temel konularini tegkil etmistir. Eserin tizerinde yogunlastig1 en 6nemli
konulardan biri de din fenomenolojisinin temel problemi olan dini fenomenleri
icten anlama sorunu ile beraber bunun karsiti olan distan anlama sorunudur. Din
fenomenolojisinin biitiin bu problematik konular1 yeni ve ¢cagdas bir fenomeno-
lojik yontemin insasinda 6nemli bir isim olarak kabul edilen “Wilfred Cantwell
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Smith” fenomenolojik yontem hakkindaki goriisleri temel alinarak agiklanmaya
calisilmigtir. Cantwell Smith “birlesmis elestirel 6z biling” diisiincesi iceriden-disa-
ridan ayiriminin asilmasinda 6nemli bir rol oynadigini ve igeriden-disaridan an-
lama biitiinliigiinii gerceklestirmistir. Bu ¢calismayla Cantwell Smith’in fenome-
nolojik gelenege yeni bir anlayis ve soluk kazandirdig:1 ortaya konulmustur.
Cantwell Smith’le beraber diger din fenomenologlarinin ve din bilimcilerinin
yontem hakkindaki farkli bilimsel bakis agilar1 ve yorumlarina da deginilerek ¢a-
lismaya zenginlik katilmakla beraber konunun temel problematiginin ortaya ko-
nulmasi, aciklanmasi ve anlasilmasinda etkili olunmustur.

Yazar Emir KUSCU bu eserleriyle birlikte Mitoloji ve Varolus, Dinler Ta-
rihinin Elestirel Baglami adli kitaplari, Teolojik Hermenétik, Tarih ve Eskatoloji
adli ceviri calismalari ve gesitli dergilerde yayinlanan makaleleri ile Dinler Tarihi
alanina hatir1 sayilir bir katki saglamistir. 2014 yilindaki talihsiz kazayla aramiz-
dan ayrilan degerli meslektasim Emir KUSCU’ya Allah’tan rahmet, yakinlarina
ise sonsuz sabirlar dilerim.
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YAYIN iLKELERI

Inonii Universitesi Hahiyat Fakiiltesi dergisi, 6 ay araliklarla yilda iki
kez yayimlanan bilimsel ve hakemli bir dergidir.

Derginin yazi dili Tiirk¢e olmakla birlikte diger dillerdeki yazilarin
yayimina Yayin Kurulu karar verir.

Makalelerin ana basligindan sonraki kismina 50-200 kelime civarinda
Tﬁrkge—ingilizce Ozet; 3-5 kelime civarinda Tﬁrkge—ingilizce anahtar
kelimeler ve makale sonuna kaynakga eklenmelidir.

Dergide telif ve geviri makale, sadelestirme, edisyon, kritik, kitap ve tez
tanitimi, sempozyum, seminer ve konferans degerlendirmeleri vb.
calismalar yayimlanir.

Dergide daha oOnce baska bir yerde yayimlanmamis veya
yayimlanmasina karar verilmemis makaleler yayimlanur.

Dergiyle ilgili hususlarda karar yetkisi Yayim Kuruluna aittir.

Dergiye ulasan makaleler, 6n incelemesi yapildiktan sonra belirlenen
konunun uzman iki hakeme gonderilir. Raporlarin biri olumlu digeri
olumsuz oldugu takdirde yazilarin yayimi yayin kurulunun takdirine
baghdir. Yazilar, varsa raporlarda belirtilen diizeltmeler, yazari
tarafindan yapildiktan ve Yaymn Kurulu tarafindan kontrol edildikten
sonra yayimlanir.

Yayimlanan yazilarin telif haklar1 sakli olup, kaynak gosterilmeden
kismen veya tamamen iktibas edilemez.

Dergiye gonderilen yazilar iade edilmez.

Yayimlanan yazilarin ilmi ve hukuki her tiirlii sorumlulugu yazarlarina
aittir.

Dergiye gonderilecek yazilar ilahiyatergi@inonu.edu.tr veya
ifd@inonu.edu.tr e-mail adreslerinden birine gonderilebilir.

Derginin Yazisma Adresi: {lahiyat Fakiiltesi Dergisi, Inonii Universitesi
[lahiyat Fakiiltesi Elazig Yolu 15. Km. 44280/ Malatya




INONU UNIVERSITESI iLAHIYAT FAKULTESI DERGISI
YAZIM iLKELERI

1. Dergiye gonderilen yazilar, Microsoft Office Word programinda yazilmalidir.
2. Yazim Olciileri su sekilde olmalidur.

Kagit Boyutu Dikey A4

Ust Kenar Bosluk 4 cm

Sol Kenar Bosluk 4.5 cm

Alt Kenar Bosluk 6 cm

Sag Kenar Bosluk 4cm

Ust Ve Alt Bilgi Ust Bilgi: 3 cm, Alt Bilgi: 6 cm
Yazi Tipi (Baghk Ve Ozet) Cambria

Yazi Tipi (Metin) Palatino Linotype
Yazi Tipi Stili (Baslik) Kalin

Yazi Tipi Stili (Metin) Normal

Yazi Tipi (Ust Ve Alt Bilgi) Italik

Boyutu (Bashk) 14 punto

Boyutu (Ozet) 8 punto

Boyutu (Dipnot Metni) 8,5 punto

Boyutu (Yazar Adi Ve Normal Metin) 10 punto

Satir Aralig1 Tek

3. Makale ve yazilarda Chicago ve APA dipnot gosterme sistemlerinden bir kullarlabilir.

4. APA dipnot gosterme sistemini kullanan yazarlar, referanslarin tam bilgilerini (yazar,
¢alismanin baghgi, basim yeri, yaymn evi ve basim yili gibi) metnin sonunda kaynakca
olarak vermelidirler.

5. Chicago dipnot gosterme sisteminde aymi sekilde makalenin sonunda kaynaklar
gosterilmelidir. Yazilar bu sistemine goére yazildig: takdirde asagidaki kaynak gosterme
yontemi takip edilmelidir:

a. Kitap: Yazar adi soyads, eser adi (italik), geviri ise (cev. veya trc.), ¢evirenin adi., tahkikli
(thk.), sadelestirme (sad:), edisyon (ed: veya haz:), yayinevi, baski yeri ve tarihi (6rnek,
Istanbul 2004), cildi (6rnek; 1V), sayfasi (s.), sayfalar arasi (ss.); Yazma eser ise, Yazar ad1, eser
adi (italik), Kiitiiphanesi, numarasi (no:), varak numarasi (6rnek, vr.22a)

b. Makale; Yazar adi soyadi, makale adi (tirnak iginde), dergi veya eser ad1 (italik), ceviri ise
gevirenin adi (gev.), yaymnevi, bask: yeri ve tarihi, cildi (6rnek; IV), siireli yaymn ise (6rnek;
say1: 3), sayfasi (s.)

c. Ikinci kez gosterilen ayni kaynaklar, yazarin soyadi veya meshur adi, eserin kisa ad1 veya
kisaltma (6rnek: a.g.e.), cilt ve sayfa numarasi belirtilmelidir.

d. Dergimizde kullanulan bazi genel kisaltmalar: bakmiz (bk.), karsilastiriniz (krs.), ad1 gegen
eser (a.g.e.), Diyanet Vakfi slam Ansiklopedisi (DIA), MEB Islam Ansiklopedisi (IA),
kiitiiphane (Ktp.), numara (no:), 6liimii (6. veya v.), tarihsiz (ts.), aleyhi's-selam (s).



