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EDITORDEN

Tiirkiye’de Yiiksek Din Egitim ve Ogretimi Uzerine

Dini Aragtirmalar Dergisi okuyucusu agisindan Temmuz-Aralik
2013 doneminin tizerinde durulmayi hak eden Onemli gelismesi,
sanirim, Yiiksek Ogretim Genel Kurulu’nun 15 Agustos 2013 giinii
aldig1 karardir. S6z konusu kararla ilahiyat Fakiiltelerinin miifredat
programinda Felsefeye Giris, Felsefe Tarihi, islam Ahlak Esaslar1 ve
Felsefesi, Sosyolojiye Giris, Psikolojiye Giris, Egitim ve Bilimsel
Arastirma Yontem ve Teknikleri, Kelam Tarihi dersleri kaldirilmis;
Din Felsefesi, Din Sosyolojisi, Din Psikolojisi, Din Egitimi derslerinin
kredisi 2 saat olarak sinirlandirilmis; Kelam ve Islam Mezhepleri Tarihi
dersleri ile Islam Sanatlar1 ve Dini Musiki dersleri birlestirilmis; Ilahiyat
Fakiiltesi’nin ismi ‘Islami {limler Fakiiltesi’ olarak degistirilmisti. Hem
icerigi hem de alinma usulii agisindan yogun bir sekilde elestirilmis
olan bu karar, Yiiksek Ogretim Kurulu tarafindan geri ¢ekilmis olmakla
birlikte Tiirkiye’de yliksek din egitim ve dgretimi ile ilgili bir zihniyeti
de agiga ¢ikarmis oldu. S6z konusu zihniyet ile Ilahiyat Fakiiltesi
Miifredat Programi iizerinde daha once de, ilgililerin/ paydaslarin
goriigleri alinmaksizin bir dizi diizenleme yapilmisti. Bu ¢ergcevede 22/
07/ 2009 tarihli Yiiksekogretim Yiiriitme Kurulu toplantisinda yapilan
diizenleme ile Felsefe ve Din Bilimleri Boliimiiniin ders saatlerinde
eksiltmeye gidilmis; 2012 yilinda Ilahiyat Fakiilteleri’nin akademik
Bolim ve Anabilim dallar1 yeniden yapilandirilarak sekiz Anabilim
Dali olan Felsefe ve Din Bilimleri Boliimii iki Anabilim Dali’na
indirilmis; bu baglamda din felsefesi, din psikolojisi, din sosyolojisi vb.
pek ¢ok Anabilim Dali, Bilim Dalina doniistiiriiliirken Felsefe Tarihi
Anabilim Dali tamamen kaldirilmisti. Halen yiiriirlikte olan 2012
yilinda yapilan diizenleme, sonuclar1 agisindan 15 Agustos kararindan
daha etkili olmasina ragmen, her nedense kamuoyunda tartigilmaya
deger bulunmadi.

Altmis seneyi askin tarihi tecriibesi icinde ilahiyat Fakiiltesi,
Bati’daki drneklerine benzer sekilde, din ile ilgili konulari Islam dininin
sadece belli bir mezhebinin bakis acisina gore degil farkli mezhep ve
dinlerin bakis agisin1 da géz Oniinde bulunduran kusatic1 bir anlayis
icinde degerlendirebilecek nitelikte Islam din uzmanlar1 yetistirmek



iizere kurgulanmisti. Bu sebeple Fakiilte’nin miifredat programinda
tefsir, hadis, fikith vb. dogrudan Islam dininin ana kaynaklari ile ilgili
dersler yaninda bir tarafta dinler tarihi, din sosyolojisi, din psikolojisi
ve din egitimi gibi din bilimleri derslerine diger tarafta da din felsefesi,
felsefe tarihi, Islam felsefesi ve mantik gibi felsefe derslerine yer
verilmis; Fakiilte’nin akademik yapilanmasi bu disiplinlerde arastirma
yapacak bilim insanlar yetistirmeye imkan verecek sekilde organize
edilmisti. 2012 yi1linda Felsefe ve Din Bilimlerinin Anabilim Dali sayis1
sekizden ikiye indirilmek suretiyle, bu imkan son derece kisitlanmis
oldu. Ciinkii artik Felsefe ve Din Bilimlerinin saydigimiz alanlarina
eskiden oldugu kadar akademik kadro tahsis edilemeyecek, arastirma
gorevlisi alinamayacaktir. Bu da, uzun vadede, Islam ilahiyat¢isinin
elestirel diisiince becerisi kazanmasina engel olacak, dini diisiincenin
canliligim kaybetmesine sebep olacaktir. Cilinkii din bilimleri dersleri
olmadan Islam’in getirdigi mesajin bireysel ve toplumsal degerinin
dogru anlagilmasi; dini konulardaki felsefi perspektif ve birikimden
haberdar olmadan Islam’1n diisiince planindaki 6zgiinliigiiniin hakkiyla
kavranabilmesi miimkiin olamaz. 2012 yilinda gergeklestirilen séziinii
ettigimiz akademik yapilanma, ayrica, Ilahiyat Fakiiltesinin kuruldugu
tarihten itibaren felsefe, tarih, sosyoloji, psikoloji ve egitim gibi
sosyal bilimler alanina yapmakta oldugu akademik katkiy1 da akamete
ugratacaktir. Ulkemizde Universitelerin sosyal bilimler alaninda sdz
sahibi olan pek cok Ilahiyatkokenli bilim insan1 oldugu unutulmamalidar.

2009 yilindan bu yana asamali olarak alinan kararlarin ve yapilan
degisikliklerin gerekgeleri ilgili kamuoyu ile paylasilmasa da, Ilahiyat
ogrencisinin Kur’an-1 Kerim okuma becerisi ile bir meslek dili olarak
Arapca bilgisindeki yetersizlige her donemde siklikla isaret edildigi
bilinmektedir. Bu sebeple Diyanet Isleri Baskanhigi toplumda din
hizmetlerini icra edecek yeterlilige sahip din gorevlisi ihtiyacini
karsilamak iizere 1970’1i yillarda Dini Yiiksek Ihtisas Merkezi ve
Hizmet i¢i Egitim Merkezleri olusturmustur. 1976 yilinda Haseki
Egitim Merkezi adiyla kurulan Dini Yiiksek Ihtisas Merkezinin sayisi
zaman i¢inde artirilmis ve Diyanet teskilatinda belirli nitelikte gorevler
icin bu kurumlar bitirme sart1 getirilmistir. ki alandaki yetersizlik
meselesi, orgiin yiiksek din 6gretimimizin uzun zamandir iistesinden
gelmeye calistigi eski meselelerinden birisi olmakla birlikte, Fakiiltenin
miifredat programi ve akademik yapist ile ilgili yapilan degisiklikler
hem s6z konusu problemlere ¢are olmayacak hem de sonuglar1 agisindan
cok daha agir sorunlarin ortaya ¢cikmasina sebep olacak niteliktedir.



Tirkiye’de yiliksek din Ogretiminin akademik yapilanmasi ve
programlar1 da dahil acilen gozden gegirilmesi gereken pek cok
problemi vardir. Yiiksek Ogretim Kurumundan beklenen, dayatmaci bir
isluptan vazgecerek yiiksek din 6gretiminin akademik, egitim ve din
hizmetleri boyutlariin biitiiniinii ilgilendiren problemlerinin 6ncelikle
bilimsel bir yontem ve zihniyet ile tespitine, sonra da ¢éziim yollar1
bulunmasina imkan saglayacak calismalara dnciiliik etmesidir. Ilahiyat
Fakiiltelerinin, biitlin bilim dallarinin temsilcilerinin katilimiyla ¢ogulcu
ve elestirel bir anlayis i¢inde gergeklesecek toplantilarda, yiiksek din
Ogretiminin sorunlarinin iistesinden gelmeye yeterli akademik birikimi
vardir.

Dini Arastirmalar Dergisi’nin bu sayist da, her biri alanina
bilimsel katki saglayacak nitelikte 6zgiin telif ve ceviri yazilardan
olugmaktadir. Dog. Dr. Arzu M. Nurdogan, ‘“Anglikan Kilisesi’nin
Osmanli’daki  Sancaktar1” bashigr altinda “Church Missionary
Society’nin kurulusu, yapisi ve yayilarin1 analiz etmek suretiyle ¢ok
onemli bir konuda diisiince diinyamiz1 zenginlestirmektedir; derginin
hacmi miisait olmadig1 i¢in yazinin devamini gelecek iki sayimizda
okuyabileceksiniz. Yrd. Dog. Dr. Hakan Cosar, “Islam Diisiincesinde
Giiniimiizde Az Bilinen Bir Gelenek: Isdrdt (Serhleri) Gelenegi” baslikl
yazisiyla Islam diisiince tarihinin 6nemli bir damarina 151k tutmaktadr.
Yrd. Dog. Dr. Remziye Ege, “Anlam Alam Icinde Sabri Bir Tutum
Olarak Yeniden Diisiinmek” baslikli yazisiyla din 6gretimi konusunda
ufkumuzu genisletmektedir. Yrd. Dog. Dr. Rabiye Cetin, “Tanzimat’tan
Giliniimiize Kelam’1 Yenileme Calismalar1 2” baslig1 altinda, bir 6nceki
sayida ele almis oldugu Kelam’1 yenileme ¢alismalarinin giintimiizdeki
durumu {iizerinde yogunlasmistir. Yrd. Dog¢. Dr. Cengiz Cuhadar,
“Anarsizm Diistincesindeki Farkliliklar” baglikli yazisiyla anarsizm
ile ilgili felsefi yaklasimlar1 degerlendirmekte; Yrd. Dog¢. Dr. Hasan
Tanriverdi, “Glimiishanevi’de Tanri’nin Varliginin Bilinmesi Meselesi”
isimli yazistyla din felsefesinin klasik bir konusunu Giimiishanevi
ozelinde tahlil etmektedir. Do¢. Dr. Hayri Kaplan, “Farkinda
Olunmayan Miihim Bir Sima: Semsiiddin Muhammed el-Iskenderi el-
Mizzi” isimli yazisinda Islam diisiince tarihinde bilinmeyen 15. Asrin
onemli bir Miisliiman diisliniiriinii ¢ok yonlii olarak bilim diinyasina
tanitmakta; Yrd. Dog. Dr. Yasin Meral, “Petrus Alfonsi’nin ‘ Yahudilere
Reddiye’sinde Islam Elestirisi” baslikli yazisiyla 12. Asir Endiiliisiinde
yasamis bir Hiristiyan diisiiniiriin Islam’a yonelttigi elestirileri konu
edinmektedir. Yrd. Dog¢. Dr. Harun Caglayan ise “Azabin Neligi ve



Cikis imkan1” isimli yazisinda biitiin zamanlarin énemli kelami bir
tartismasini analiz etmektedir. Yrd. Dog. Dr. Nurten Kimter’in, Raphael
Bonelli ve arkadaglarindan yaptigi “Depresyonda Dini ve Manevi
Faktorler: Aragtirmalar1 Bir Araya Getirme ve Degerlendirme” baslikli
ceviride dini/manevi faktorlerin depresyonu 6nlemedeki rolii lizerinde
durulmakta; Yrd. Dog. Dr. Seref Gokiis’iin John L. Elias’tan ¢evirdigi
“Kiiltiirleraras1 Egitim ve Din Egitimi, 1940-1960” baslikl1 yazida ise
ABD’de 1940 ile 1960 yillar1 arasindaki kiiltiirleraras1 egitim hareketi
anlatilmaktadir.

43. say1tya katk1 veren yazar, hakem ve ilgili biitiin arkadaslarimiza
tesekkiir ederek saygilar sunuyor; 2014 yilinin hayirlara vesile olmasini
niyaz ediyorum.

44. say1 ile yeniden bulugmak tizere,

Prof. Dr. Recep KILIC
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ANGLIKAN KILISESI’NIN OSMANLI’DAKI SANCAKTARI :
CHURCH MISSIONARY SOCIETY : KURULUSU, YAPISI VE
YAYINLARI - I

Arzu M. NURDOGAN*

Oz

Anglo-Sakson misyonerlik faaliyetlerinin Osmanli-Ingiliz iliskilerinin gelisim
stirecinde oynadiklar1 belirleyici rol, en biiyiik Protestan cemiyetlerinden biri olan
Church Missionary Society’nin imparatorluktaki faaliyet alaninin yayginlhigryla agik
bir bicimde sergilenmektedir. Sanayilesme siireciyle birlikte giic dengelerindeki
kaymalardan 6tiirii bir taraftan Akdeniz’in kontrolii imparatorlugun elinden giderek
¢ikarken, diger taraftan Ingiltere’nin XVI. yiizy1ldan itibaren Fransa’yla devam eden
miicadelesi, 1871°de birligini kurarak giiglii bir devlet haline gelen Almanya’nin da
devreye girmesiyle, XIX. yiizyllda daha karmasiklasmustir. Artik Ingiltere her tiirlii
tehditi, firsati, catigma ve igbirligi olanaklarini bolgenin en 6nemli aktorii haline gel-
mek amaciyla degerlendirmeye baslamistir. Anglikan Kilisesi’nin faaliyetleri, misyon
bolgelerinin ilgili iilke tarafindan niifuz alani haline getirilmesini kolaylagtirmast iti-
bartyla Britanya imparatorlugu agisindan giderek daha karli ve siyasi iktidarlarca des-
teklenen bir mahiyet kazanmistir. Bu baglamda, imparatorlugun Arap vilayetlerinde
en etkin olarak faaliyet gostermis bir misyonerlik cemiyetinin teskilat yapisinin ve
misyon anlayiginin ne oldugunun, bu anlayisi ifade etmek igin gelistirdigi argiimanla-
rin arastirilmast, tilkemizde glindemdeki yerini kaybetmemis olan misyoner hareketle-
rinin daha iyi degerlendirilmesi agisindan gereklidir.

Anahtar Kavramlar : Church Missionary Society, Evanjelizm, Misyoner, ingi-
liz Anglikan Kilisesi.

*

Dog. Dr., Marmara Universitesi Atatiirk Egitim Fakiiltesi;
arzu.nurdogan@marmara.edu.tr



12 ¢ ANGLIKAN KILISESI’NIN OSMANLI’DAKI SANCAKTARI : CHURCH
MISSIONARY SOCIETY : KURULUSU, YAPISI VE YAYINLARI - I

Abstract

The Bannerman Of Anglican Church In The Ottoman Empire:
Church Missionary Society-Its Foundation, Structure And
Publications - I

The determining role played by Anglo-Saxon missionary activities during the
development process of the Ottoman-British relations is explicitly displayed by the
prevalence of Church Missionary Society’s activities in the empire, which is one of
the largest Protestant communities. Due to the shifts in the balance of power as a re-
sult of industrialization process, on one side the empire gradually lost its control over
Mediterranean Sea, on the other hand the ongoing struggle of Britain against France
as from XVI century became more complex in XIX century after Germany became
a powerful state and came into play establishing its unity. Britain started to make use
of any threats, opportunities, possibilities of conflict and co-operation in order to be-
come the most important actor in the region. As the activities of the Anglican Church
facilitated the mission areas to turn into the domain of the country concerned, it gained
a nature that became increasingly more profitable for the British Empire and that was
supported by political leaders. In this context, it is necessary to research the organiza-
tional structure and mission understanding of missionary societies that worked most
effectively in Arab provinces of the empire, and the arguments developed to identify
this understanding for the purposes of better assessment of the missionary movement
that has not yet lost its place in our country’s agenda.

Kew Words : Church Missionary Society, Evangelism, Missionary, Anglican
Church.

CHURCH MISSIONARY SOCIETY : KURULUSU, YAPISI VE
YAYINLARI' - 1

Hristiyanlik’1n ilk bin besytiiz y1ilinda Latince “mittere” kokiinden tiiremis
“missus” kelimesinin varyasyonlari en fazla Trinitarian teolojide goriilmiis ve
yalmzca Kutsal Ruh ve Hz. Isa (Christ) Baba/Tanr1 tarafindan gonderilmis
ve gorevlendirilmis ilk misyonerler olarak tasvir edilmistir. Cagdas manada
misyoner kelimesi ise Grekge apostellein’den gelen “apostle” (apostolate/
elgi) kavramu ile karsilanmustir. Giiniimiizde misyon, Hz. Isa’y1 peygamberleri
olarak kabul etmeyen toplumlarin ve milletlerin, kilise tarafindan tiim diinya-

1 2011-2012 senesinde sagladig1 post-doktora bursuyla bu konuda Ingiltere’de ¢a-
lisma yapmama imkan taniyan Atatiirk Kiltiir, Dil ve Tarih Yiiksek Kurumu’na
ve Tiirk Tarih Kurumu’na tesekkiir ederim.
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ya gonderilen elgiler araciligiyla Incil’e davet edilmesi ve oralarda kilise ve
cemaatlerin olugmasina yonelik adimlari atmak i¢in iistlenilmis 6zel bir gorev
(Matt. 28 : 19, 20; O’Malley, 1987, s. 93-96; 4 Plea for 75 Years..., 1873, s.
6-7; Oymak, 2012, s. 25) anlaminda kullanilmaktadir (Aykit, 2006, s. 15-22,
43-47; Sievernich, 2005, s. 7-30).

Erken modern ¢agda “misyon” terimi spesifik bir anlam kazanmis ve
ozellikle Germenler’e ait Latince yazmalarda “missiones” ifadesine siklikla
yer verilmesiyle Hristiyanlik terminolojisindeki yerini almistir. Oyle ki, mis-
yon kavraminin tekil ve ¢ogul halleri arasinda da mana itibariyla farkliliklar
olup; tekil anlamda kilisenin dnderlik ettigi Tanr1’nin misyonunu, ¢ogul an-
lamda ise konjonktiirel ihtiyaglara gore diizenlenmis olan faaliyetleri nitele-
mektedir. Ancak bu durum, ne o tarihte ne glinlimiizde misyon ve misyoner’in
terimsel anlamlari konusunda bir ittifak olustugu yoniinde degerlendirilme-
melidir (Murray, 1998, s. 19-23). S6zgelimi baz1 arastirmacilar, “misyoner”
sOziiniin yalnizca Avrupalilart kapsamasi gerektigini, yani yerli ahaliden Hris-
tiyanlik propagandasi yapan din adamlari i¢in bu tabirin kullanilamayacagini
belirtmislerdir (Blauw, 1962, s. 11). Yine bu tabir, yalnizca papaz ve ruhban
sinifinin asli tiyeleri i¢in kullanilmis ve goniillii rahipler yahut manastir sis-
temine dahil olmayanlar1 disarida birakmistir (Bosch, 1991, s. 7-21). XVIIIL.
yiizyildan itibaren misyon ve misyoner terimlerinin ugradigi anlam genisle-
mesi neticesinde, dikkat ¢ekici ¢izimler yapabilen bir kartograf yahut mis-
yonerlik cemiyetleriyle dogrudan ve siki miinasebetler kurmus krallar dahi
misyoner olarak adlandirilabilmigtir. S6zgelimi Macaulay, Bavyera Diikii
Maximilian’1 (1547-1651) “prenslik yetkilerini kullanan tutkulu bir misyo-
ner” olarak tanimlamistir (Macaulay, 1890, s. 559). Boylece misyonerligin a
priori tanimlamalar1 yerine, pratikteki faaliyetler muvacehesinde kimin i¢in
misyoner kavraminin kullanilacagi belirlenmeye baslamistir.

Kutsal Roma-Germen Imparatoru ve ispanya Krali V. Charles (1519-
1556), 1523 senesinde on iki Fransisken misyoneri Yeni Diinya’ya gonder-
misti: “Kesislerini kdfirlerin topraklarina gonderen Aziz babamiz Francis’in
ayak izlerini takip ederek, seni, Tanri ' nin izniyle, aynmi topraklarda zorlu bir
hac yolculuguna gondermeye karar verdim.” ifadesi misyonerlere verilen tali-
matnamenin ilk ciimlelerindendi (Tibesar-Borges-Burrus, v.dgr., 1951, C. IX,
s. 944; Clossey, 2008, s. 13).

Misyonerlik hareketinde liderlik bayraginin Protestanlar’a gegmesi —en
azindan paylasilmasi- Grulich’e gore, Iberyali monarsilerin giiciinii kaybet-



14 * ANGLIKAN KILISESI’NIN OSMANLI’DAKI SANCAKTARI : CHURCH
MISSIONARY SOCIETY : KURULUSU, YAPISI VE YAYINLARI - I

tikleri XVII. yiizyilin ortalarindan itibaren ger¢eklesmisti. Bu donem ayni za-
manda dini teskilatlanmalarda, idealistik tutum ve yaklagimlarin terkedildigi
ve sekiiler hiyerarsinin misyonlara karsi ilgisini kaybettigi bir devre tekabiil
etmistir (Gruclih, 1981, s. 28).

Protestan cemiyetler arasinda Ingiliz Anglikan Kilisesi’ne bagli Church
Missionary Society (CMS) hem sahip oldugu biitge ve misyoner sayist ile hem
de faaliyet sahasindaki yayginligi ile en 6n sirada gelenlerdendir. CMS gerek
Osmanli Imparatorlugu’nda gerekse faaliyet gosterdigi diger cografyalarda
yerli Protestan din adamlari yetistirmek suretiyle ingiliz Anglikan Kilisesi’ne
bagli —yahut otonom- kiliselerin agilmasini ilk ve en esasli hedef olarak orta-
ya koymus? ve yetistirdikleri bu temsilciler vasitasiyla Hristiyanlik inancinin
yayilmas1 hedefine daha ileri anlamlar kazandirmistir (Haight, 2004-2005, C.
IL, s. 296). Bu anlam cemiyetin, misyonerlik paradigmasi icerisinde egitim
felsefesi ve algist acisindan bir tekdmiil ve inkisaf gerceklestirmis olmasinda
saklidir.

Aragtirmanin temel materyali olan Church Missionary Society Arsi-
vi’'ndeki belge ve bilgilerin hacmi ¢alismanin; “Anglikan Kilisesi’'nin Os-
manli’daki Sancaktari : Church Missionary Society : Kurulugu, Yapist ve
Yayinlar: — I, “Anglikan Kilisesi 'nin Osmanli’daki Sancaktari : Church Mis-
sionary Society : Uyeleri ve Gelir Kaynaklar1 — II” ve “Anglikan Kilisesi nin
Osmanly’daki Sancaktar: : Church Missionary Society : Hedefleri, Misyoner-
lik Tanimi ve Motivasyon Unsurlari — III” olmak iizere bir makalenin sinirli-
liklar1 kapsaminda {i¢ miistakil kisimda yapilandirilmasini zorunlu kilmugtir.
Bu cergevede ilk kisimda; cemiyetin kurulus siireci Ingiltere’deki evanjelizm
tarihi zemininde incelenmeye calisilmis, cemiyet mensubu olmanin anlami
ve teskilat yapisi, yayinlari, diger cemiyetlerle ve kamuoyuyla miinasebetleri
ele alimmustir. “Anglikan Kilisesi 'nin Osmanli’daki Sancaktar: : Church Mis-
sionary Society : Uyeleri ve Gelir Kaynaklar1 — II” kisminda; cemiyete iiye
olma siireci, iiyelik nitelikleri, misyonerlik egitimi, gelir kaynaklar1 ve genglik
teskilatlar1 konularina dair birtakim bilgiler aktarilmak istenmistir. “Anglikan
Kilisesi’nin Osmanli’daki Sancaktar: : Church Missionary Society : Hedef-
leri, Misyonerlik Tanimi ve Motivasyon Unsurlar: — III”’de ise misyonerligin
tanimi, amaci ve kapsamindan medeniyet ve din arasinda kurduklari rabitaya
ve desteklerini artirmaya yonelik gelistirdikleri arglimanlara dek uzanan bir

2 Protestan misyon anlayisinin temelinde bulunan yerli ve 6zerk kiliseler tesis et-
mek ilkesi, Katolik misyonerliginden ayirtedici 6zelliklerden birisidir.
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dizi teolojik, sosyal, ekonomik ve ¢evresel bilesenler analiz edilmeye ¢alisil-
mistir. Bu konularin ayni zaman dilimi igerisinde, XIX. ylizyili kapsayacak
sekilde degerlendirilmeye calisilmis olmasi; yontem, amag, dnem ve siirli-
liklar1 agisindan her ii¢ calismay1 esdeger bir nitelige biiriindiirmiis iken igerik
agisindan farklilik arzeden bir nitelik kazandirmistir.

Bu baglamda g¢aligmanin hedefi; hem actiklar1 okullar vasitasiyla halk
arasinda Protestan cemaatini/kilisesini temsil giliciinde nitelikli bireyler yetis-
tirme fikrine hem bu okullar1 “kiiffar alemini” Hristiyanlastirmak ve medeni-
lestirmek suretiyle Ingiltere’nin niifuz miicadelesine yardimei olacak ileri ka-
rakollar olarak goren bir yaklagima sahip CMS’in yapisi, amaglari, karar alma
mekanizmalari, maddi ve manevi destek kaynaklari, projeleri planlama ve uy-
gulama siiregleri, tiyeleri hakkinda genel bir degerlendirmeye ulasabilmektir.
Bu amagla kullanilacak stratejilerin belirlenmesi ve bunlarin degistirilip ge-
ligtirilmesindeki etkenlerin, misyonerlerin geldikleri orijinden kaynaklanan
tecriibe, birikim ve bakis acilariyla dogrudan ilgisinin bulundugu calismanin
varsayimlart arasinda yer almaktadir. Calismanin arka planinda misyonerlik
hareketinin baslangici, amaci, kapsama sahasi ile misyonerlik fikrinin en esas-
11 motivasyon unsurlarindan biri olmasi itibariyla Batili olmayan (!) milletleri
Batililagtirma, medenilestirme anlayisi/iddias1 yer alacaktir.

Arastirmanin XIX. ylizyilla sinirlandirilmasi; Anglikan Kilisesi’nin Ku-
zey Amerika, Kanada, Avusturalya, Hindistan, Cin, Japonya vs. diinyanin
muhtelif bolgelerinde oldugu gibi Osmanli Imparatorlugu’ndaki faaliyetlerinin
de baslangici ve en yogun donemi olmasindan kaynaklanmaktadir. Ilaveten
modern ve post-modern aklin dinleri dizayn etmesinden, “anlatisal bilginin
giiclinli yitirmesinden” (Lyotard, 1997, s. 8) vb. XX. ve XXI. yiizyillardaki
misyonerlik anlayig1 ve uygulamalarinin, imparatorluklar caginin paradigma-
larindan farklilik ve cesitlilik gostermesi ¢alismanin tek bir tarihsel donemle
sinirlandirilmasindaki etkenlerdendir (Aktay, 1998, s. 299-313).

Arastirmanin temel problemi; bir misyonerlik cemiyetinin hangi etken-
lerle, nasil ve hangi siirecleri takiben projelerini hayata gegirmeye ¢aligtig1 ve
bunun i¢in gerekli olan tesvik politikalarin1 yonlendirme giicii kapsaminda
hangi enstriimanlarin kullamldigidir. Ayrica Ingiliz misyonerlik hareketinin
tarihsel siire¢ icerisindeki gelisiminin ne yonde gerceklestigi ve Anglo-Sak-
son evanjeliklerin hedeflerinin, plan-projelerinin ve motivasyon unsurlarinin
neler oldugu sorularina da agiklik getirilmesi planlanmaktadir. Bu g¢aligmayla
mevcut literatiire saglanmak istenen temel katkilardan birisi de, evanjeliklerin
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hedeflerine ne dlglide ulasabildikleri konusunda bazi ipuglarini ortaya koya-
bilmektir. Ayrica ¢alismada; cemiyette meydana gelen yapisal degisimin geli-
sim seyri, misyonerlikte ihtisas egitiminin tedricen kazandig1 6nem, misyoner
teriminin anlam ve mahiyetinde meydana gelen farklilagsma ile cemiyete veri-
len destegin donem igerisinde degiskenlik gosteren etkenleri ¢oziimlenmeye
caligilmistir.

Bu arastirmanin temel varsayimi; bir misyonerlik cemiyetinin tegkilat
yapisinin, savundugu misyon ve vizyonunun ve maddi-manevi kaynaklari-
nin sahada takip edilen politikalar iizerinde dogrudan etkisinin bulundugudur.
Zira her pratigin temelde o pratigin ortaya ¢ikmasimi saglayan ve onu diizene
koyan bir teoriye dayanmasi zorunlulugu, pratigin sonug¢ vermesi agisindan
bulunmaktadir. Stiphesiz cemiyet yapisinin, ¢aligmanin gegerli oldugu zaman
diliminin tamaminda ayni kaldigini diisiinmek rasyonel degildir. XIX. yiiz-
yil boyunca cemiyet igerisinde meydana gelen degisikliklerin teorik ve pratik
boyutlart bulunmaktadir. Ancak bu doniisiim siirecinin, cemiyetin kurulusun-
dan itibaren kutsal kabul ettigi doktrinlerin mevcudiyeti dikkate alinarak in-
celenmesi dogru bir yaklasim olacaktir. Bu baglamda, XIX. ylizyi1lda Osmanlt
Imparatorlugu’nda en yogun ve etkili faaliyet gdsteren Church Missionary
Society’ye (CMS) mensup misyonerlerin mektuplari, fotograflari, ¢izimleri,
planlari, projeleri, merkezin bunlara kars1 aldigi karar ve tedbirler ile s6z ko-
nusu cemiyet hakkinda kaleme alinmis eser, makale ve tezlerden olusan ikinci
el kaynaklar kendi kosullari icerisinde, oldugu gibi tarihsel yontemden yarar-
lanilarak yorumlanmaya c¢aligilmistir.

Tiirk dilinde kaleme alinmis eserlerde arastirma konusu olan misyonerlik
cemiyetleri hakkinda ansiklopedik nitelikte bilgilerin 6tesinde detaylar1 bul-
maktaki giigliik, alan yazindaki bosluga isaret etmektedir. Bu nedenle “Angli-
kan Kilisesi’'nin Osmanli’daki Sancaktar: : Church Missionary Society - Kuru-
lusu, Yapisi, Misyonerlik Tanimi ve Hedefleri” baslikli aragtirmayla; 6ncelikle
bir misyoner cemiyetinin kurulus siirecini, hedeflerini, dayandigi maddi ve
manevi ilkelerini, gelistirdigi arglimanlari, mensuplarinin niteligini ve teskilat
yapisint ele alarak Tiirk¢e alan yazindaki bu boslugun doldurulmasina katki
sunulmas1 amaglanmistir. Béylece cemiyetlerin Osmanli imparatorlugu’ndaki
faaliyetlerini analiz ¢aligmalarinin (Kocabasoglu, 1989; Dalyan, 2012; Erdo-
gan, 2008; Aykit, 2008; Giindiiz-Aydin, 2002; Oymak, 2012; Turan, 2011;
Haydaroglu, 1990; Tozlu, 1991; Seving, 2002; Mutlu, 2005; Polvan, 1952)
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nitelikli sonuglar ortaya koymasi igin analitik bir zemin hazirlanmaya ¢aligil-
mistir.

XIX. ylizyilda diinya ¢apinda yayilmak icin gosterilen cabalar, personel
sayisini ve biitceyi artirmaya yonelik gayretler, hem sahadakilerin hem mer-
kezdekilerin -daha sakin bir ¢aligma ortami gerektiren- hareketin analiz boyu-
tunu ihmal etmelerine neden olmustur. Bununla birlikte, cemiyetlerin herhan-
gi bir bilgi birikimi, ¢alisma plant yahut degerler ve medeniyetler siralamast
yapmaksizin misyonerlik faaliyetlerini baglattiklarini soylemek dogru degil-
dir. Zira, degerlendirme ve analiz diizeyinde olmasa da en azindan kavramsal
cercevenin ve muayyen bir planin dogrultusunda harekete gecilmis oldugu

kolaylikla tespit edilebilir.

CMS’in Kurulus Siireci

Church Missionary Society, 12 Nisan 1799 tarihinde Londra’nin Alders-
gate Caddesi’ndeki Castle & Falcon Inn adli binasinda “the Society for the
Missions to Africa and the East” adiyla, kendilerini “Evanjelikler” olarak ta-
mimlayan bir grup tarafindan kurulmustur. Ik asamada, Anglikan Kilisesi’ne
mensup on alt1 din adaminin yanisira dokuz laik*isadami Papaz John Venn’in
bagkanliginda toplanmis (Hennell, 1958; Tomkins, 2010) ve amaglarini iig
maddelik bir onergeyle agiklamislardir:

1. Hristiyanlik propagandasi yapmak her Hristiyan’1in asli gorevleri ara-
sindadir,

2. Faaliyetlerini, kuzey ve giiney Amerika’yla sinirlandirilan the Soci-
ety for the Propagation of the Christian Knowledge [SPCK] (Clarke,
1959) ile the Society for the Propagation of the Gospel (SPG)’dan
(Forde, 1911) farkli olmak iizere Asya ve Afrika’daki kafirler i¢in

harekete gecmenin zamani gelmistir,

3. Bu amagla, Canterbury Baspiskoposu tarafindan kurallar1 belirlene-
cek olan bir cemiyet tesis edilmistir.

[k asamada, yirmi dort iyesi bulunan bir ihtiyar heyeti secilmis ve bir

mali igler sorumlusu tespit edilmistir. Ardindan, Canterbury Bagpiskoposu ta-

3 Orijinal terim “laymen” yani rabbi sinifindan olmayan kimselerdir.
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rafindan belirlenen kurallarin kabuliiyle ilgili bir oylama gerceklestirilmistir.
Ancak, tiyeler arasindaki ihtilaflar yiiziinden siire¢ yavas ilerlemis ve neticeye

ulasabilmesi icin bir senenin gecmesi gerekmistir.

1812’de the Church Missionary Society for Africa and the East adin1 alan
cemiyetin, Anglikan piskoposlugunun onayini kazanma hususunda sorunu de-
vam etmektedir. Nihayet 1815 senesinde, Gloucester ve Norwich piskoposlari
Ryder ile Bathurst cemiyetin ilk piskopos iiyeleri olmuslardir. CMS’in bas-
kant Henry Venn’in (1824-1841) Londra Piskoposu Blomfield ve Canterbury
Baspiskoposu Howley’le gerceklestirdigi uzun goriismelerin neticesinde,
1841’de s6z konusu din adamlarinin cemiyetin kurucu iiyeleri arasinda yer
almay1 kabul etmeleri CMS’i, diger misyonerlik teskilatlarindan ayirmustir.
CMS’in Canterbury baspiskoposlar1 ve piskoposlarla iligkisi, 1865’den sonra
daha samimi bir diizeyde ve koordinasyon igerisinde ilerlemistir (Cnattingius,
1952, 5. 196-197).

Anglikan Misyonerlik Hareketi

CMS, Britanya Imparatorlugu’nda misyonerlik faaliyetlerine ilginin
arttig1 bir donemde gelisim siirecini tamamlamistir. S6zgelimi ingiliz Parla-
mentosu 1818 senesinde, ihtiyag icerisindeki bolgelerde yeni kiliselerin insas1
amaciyla Anglikan Kilisesi’ne 1 milyon poundluk, 1824’de ise 500 bin po-
undluk bir destegin verilmesine dair yasa tasarilarini kabul etmisti. Bilhassa
Robert Peel’in bagbakanligi doneminde (1841-1846) hiikkiimetin, is¢i sinifinda
giderek yayginlasan Darwinizm ve dinsizlik cereyanina kars1 kiliseye yonelik
destegi zirve noktasina ulagmisti (Clark, 1962, s. 155-156). SPCK ve SPG yak-
lasik bir asir 6nce misyon hareketindeki yerlerini almislardi. Bunlardan SPG,
faaliyetlerini yalnizca Ingiliz somiirgeleriyle simirlandirmisken, SPCK’nin
Amerika’daki kafirler basta olmak iizere dig misyon yelpazesi nispeten zen-
gindi. XVIIL yiizyilin sonu ile XIX. yiizyilin baslarinda ise, Ingiltere’deki
Protestan ve Anglikan kiliseleri, misyonerlik cemiyetleriyle organik baglar
kurma yoniinde bir egilim sergilemislerdir. S6zgelimi 1792’de, William Carey
(An Inquiry into the Obligations..., 1792) ve Andrew Fuller tarafindan Baptist
Society kurulmus; li¢ yi1l sonra da London Missionary Society [LMS] (Goo-
dall, 1954) tesis edilmistir. Her ne kadar baslangicta higbir mezhep arasinda
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bir ayirim gézetmedigini ilan etmisse de, bir siire sonra LMS, Kongregasyo-
nalist* kanatta safin1 tutmustur. Ardindan CMS ve British and Foreign Bible
Society (BFBS) misyonerlik pastasindan pay kapma yarigina koyulmuslardir
(Lovett, 1988, C. II; Thompson, 1951; Clarke, 1934).

Ingiltere’nin denizcilik alaninda kaydettigi gelismelere paralel olarak,
somiirge imparatorlugunun sinirlarini yiizyilin ikinci yarisinda neredeyse
rakipsiz bir konuma ulastirmasi, misyonerlik cemiyetlerini misyonlari-
m genisletme konusunda cesaretlendirmistir. Imparatorlugun askeri ve ti-
cari koloni sayisindaki artis; Ingiliz maceracilari, seyyahlari ve kasifleri de
heyecanlandirmigtir. Misyonerlik hareketleri igerisinde ise, dzellikle William
Carey’nin, Henry Martyn’nin ve Daniel Wilson’1in kolonilerdeki seyahatleri
ve kaleme aldiklar1 raporlar, Anglo-Sakson Hristiyanlar’in durumdan vazi-
fe ¢ikarmalarini kolaylastirmistir. Bu noktada, David Livingstone’un rolii-
nii unutmamak gerekir. Onun Afrika kitasinda bir kasif ve misyoner olarak
1856°da baslattig1 seyahatler ve tuttugu raporlar; Ingiltere’deki, Iskogya’da-
ki ve Galler’deki varlikli Hristiyanlar’1 “kafirler” konusunda harekete gec-
meye tesvik etmistir. Kole ticaretine karsi miicadele veren Livingstone nun
“Ticaret ve Hristiyanlik” baglikli nutku, misyonerlik ¢evrelerinde uzun siire
onemini kaybetmemistir. Livingstone’nun, Afrika seyahatleriyle ilgili izlenim
ve tecriibelerini aktarmak i¢in Oxford ve Cambridge Universiteleri’ni ziya-
reti hemen neticesini gostermis ve Universities’ Mission to Central Africa
adl bir orgiit tesis edilmistir. Bu iiniversite hareketine Dublin ve Durham da
dahil olmus ve boylece Livingstone’nun uzun zamandir hayal ettigi Zambe-
zi Nehri’nde Protestan misyonu agilabilmistir (Blood, 1957, C. II). Neticede
1865 yilinda Anglo-Sakson misyonerliginin lokomotif giiciinii ingiliz Ulusal
Kilisesi olusturmakla birlikte, muhalif kiliseler de harekete katki saglamaktan

geri durmamislardir.

4  XIX. ylizyilda Metodistler ve Baptistler gibi devlet kiliselerine karsi ¢ikan grup-
lardandir.
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XIX. Yiizy1l Ingilteresi’nde Evanjelikler

CMS yalnizca, evanjelik hareketin (Bosch, 1991, s. 409-410)° gelistigi
bir konjonktiirde palazlanmakla kalmamis (Clark, s. 170);® John Venn, Char-
les Simeon, William Wilberforce ve Henry Martyn (Stacey, 1980) gibi tiyeleri
araciligiyla bu hareketin yayilmasinda 6nemli bir katki saglamistir. Bilhassa
Cambridge Universitesi’nin dini karakterinin sekillenmesinde azimsanma-
yacak bir yeri olan Charles Simeon (1759-1836), XIX. ylizyilin baslarinda,
Hindistan’a evanjelik doktrini gétiiren ve yaymaya calisan faaliyetleriyle iin
salmistir (Smith, 1940; Pollard-Hennell, 1964; Hopkins, 1977).

CMS’in katki sagladig1 bir diger 6nemli mesele ise, Ingiltere’de kole ti-
caretinin yasaklanmasi konusunda William Wilberforce un (1759-1833) bas-
latt1g1 cabalart biiyiik bir hevesle sahiplenip devam ettirmesi ve sonunda ko-
lelik kargit1 yasanin parlamentodan c¢ikarilmasini temin etmesidir. Cemiyetin
bu basarisi, hem tilke i¢inde hem dis misyonlarda amaclarinin hakki ve hakliy1
korumak oldugu yoniinde bir argiiman gelistirmesini kolaylagtirmigtir. CMS
gerek Ingiltere’deki gerekse diinyanin diger yerlerindeki manevi degerlerin
dejenerasyonuna karsi, evanjelizmin kurtarici giicline inanmig ve Anglikan
Kilisesi’ni de inandirmistir. Bu baglamda yeni nesillerin evanjelik doktrine
gore yetistirilmesi amaciyla, 1868 senesinde The Children’s Special Service
Mission teskil edilmistir. Bu misyon, ¢ocuklara 6zellikle yaz aylar1 boyunca
din ve ahlak egitimi vermistir. Yine, iniversitelerdeki bazi 6gretim iyeleri,
yaz tatili boyunca himayelerine aldiklar1 ¢ocuklar1 6zel bir dini egitimden
gecirmislerdir. Bu hizmetlerinin karsiligi olarak CMS, s6z konusu iiniversite
elemanlarin1 cemiyete tiye yapmistir (Balleine, 1951, s. 196-198). Cambrid-
ge Universitesi, Ingiltere’deki evanjelik akimdan en fazla etkilenen yiiksek
ogretim kurumlarindan biri olup, 1862’den itibaren lisans mezunlart igin her

5 Evanjelikler dini amaglar dogrultusunda ya da dinsel gerekgelerle, en azindan
diinyevi anlamda olumlu tutum ve davranislar sergilemek zorunda olmadiklarini
iddia eden Hristiyanlar’dir. Zira onlar1 bu diinyada olumlu bir yasant1 igerisine
yonlendirecek bir vaadin telkini diisiincesinden uzak durmuslardir. Olan herseyin
ilahi bir yazgiyla oldugu inanci ile birlesen bu diislince, Protestan toplumunda
ahlak sorununun temelini olusturmaktadir. Bagka bir ifadeyle Protestan evanje-
likler, yalniz Tanr1’y1 hosnut etmeyi ve dinsel beklentilere yonelik erdemlilikleri
Tanr’nin dikkate almadigini savunmaktadirlar. Diinyevi iliskilerin diizenlenme-
sinde ise sadece sekiiler idareciler ve yasalar yetkili olmalidirlar.

6  Anglikan Kilisesi’ne mensup din adamlarimin sayist 1851°de 17.320 iken 1861°de
19.198’¢ ve 1881°de 21.663’¢ yiikselmisti. Ayrica tilkede 1836 ile 1876 yillar
arasinda sekiz teoloji fakiiltesi agilmisti.
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giin Anglikan ayini diizenlemistir (Green, 1964, s. 322-323; Hardman, 1966,
S. 412-415).

Evanjeliklerin Miicadelesi

CMS’te yiizyilin sonlarinda meydana gelen yapisal degisimin gelisim
seyrini, misyonerlikte ihtisas egitimine ihtiyacin giderek artmasini, misyoner
teriminin anlam ve mahiyetinde meydana gelen farklilagmayi ve cemiyete
verilen destegin yeni etkenlerini analiz edebilmek i¢in evanjeliklerin bu do-
nemde verdigi miicadeleyi bilmek lazimdir. Bunlardan ilki, evanjelizmin artik
modasinin gectigini iddia edenlere kars1 gerceklestirilmistir. Kilise tarihgile-
rinin ¢ogunlugu, 1860’dan sonra evanjelizmin, yiizyiln ilk yarisina kiyasla
ne kilise ne toplum iizerinde kayda deger bir etkisi oldugunu ileri siirmiigtiir
(Chadwick, 1987, C. 1, s. 454; Bradley, 1976, s. 17, 56, 195). Oyle ki, evan-
jelik liderlerin bir kismi da ayn1 sorunu giindeme getirmisler ve bu donemin
High Church (Yiiksek Kilise) mensuplarmin’ tekelinde oldugundan sikayetle,
evanjelik doktrinin tahrif edildigini 6ne siirmiislerdir (Marsh, 1969, s. 46; Bal-
leine, 1951, s. 8-11, 13-4, 27-44, 178-215).

Ancak CMS, bu iddialarm kesinlikle yanlis olduguna ve Yiiksek Kilise
mensuplarindaki hareketliligin, sehven evanjeliklerin etkisizligi olarak algi-
landigina dikkat cekmekteydi. 1900’lerin baglarinda Yiiksek Kilise mensupla-
r1 arasinda misyonerlige karsi ilgi dyle diisiik seviyedeydi ki, SPG’nin kapatil-
mast dahi giindeme gelmisti. Yiizyilin ikinci yarisindan itibaren evanjelizmin,
misyonun temel boyutu ve ayrilmaz bir pargasi oldugu sdylemiyle yeniden
etkin bir pozisyon kazanan evanjelikler, CMS’e gerek iiye sayisinin artmasin-
da gerek biitgenin genislemesinde 6nemli destek saglamiglardir (CMS Arsivi,
Intelligencer, Mayis 1879, s. 257-264).

Ikinci olarak; tiim evanjelikler gibi CMS mensuplari da rasyonalist aki-
min kiliseyi hatta dini tehdit etmesinden sikayet¢ilerdi. Rasyonalizmin ciddi
bir tehdit algis1 yaratmasinin nedenlerinden ilki, Essays and Reviews’da ifade
edildigi tizere kutsal kitaplart neden-sonug iliskisine dayandirarak agiklamaya
calismastydr. 1860’da yedi teolog tarafindan yayinlanan bu eser Almanya’da
hazirlanmig ve Eski Ahit’teki mucizeler kismi ile bunlarin tarihsel gercekligi
reddedilmistir (Chadwick, 1987, C.11,s. 75-97). Bu eser, Anglikan Kilisesi’nde

7 High Church mensuplart ayin ve ruhban hiyerarsisine ehemmiyet gosterirken,
Law Church mensuplari duaya, zahidlige ve bireysel kurtulusa 6nem vermisler-
dir.
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siddetli bir tepkiye yol agcmis ve konsil kararinca okutulmasi yasaklanmugtir.
Esasen kilise doktrinlerini elestiren eserlerin yasaklanmast gelenegi yiizyil-
lar 6ncesine dayanmaktadir. Nitekim, heniiz XIII. yiizyilin baslarinda, Ibn-i
Sina ve Ibn-i Riist’iin yorumlariyla Aristo felsefesinin temel tezleri Bati’ya
aktarilinca, Kilise’nin bin y1l1 askin savundugu bazi dogmalar hakkinda siiphe
uyanmig ve konsiller, bu kitaplarin okutulup yayilmasini yasaklayan kararlar
almislardir. Ancak bu yasaklardan bir sonug ¢ikmadigi anlasilinca, bu kez bir
taraftan yasaklarin uygulanmasini saglamak diger taraftan bu fikirlerin Hristi-
yan dogmalarina aykiri olan yanlarina kars1 kuvvetli argimanlar gelistirmek
amaciyla komisyonlar kurulmustur (Stark, 1996, s. 49-51). S6z konusu rasyo-
nalist tavir, daha sonra bahsedilecegi gibi misyonerlik egitimine, misyonerle-
rin gorev tanimlarina ve misyoner olma etkenlerine de tesir etmistir.

Yine rasyonalist akimin etkisiyle, Isa peygamberin kudsiyetine yonelik
bir takim elestiriler yapilmaya baslanmistir (Chadwick, 1987, C. I, s. 530-
533; C. 11, s. 13). Bu hareket, 1835’te Strauss tarafindan kaleme alinan ve
Ingilizce’ye George Eliot tarafindan terciime edilen Leben Jesu adli eserle
baglamigtir. Her ne kadar Renan’in Vie de Jesus (1863) ile Seeley’nin Ecce
Homo’su (1865) Hz. Isa’nin tanrisal niteligini reddetmemesine ragmen, onun
ogretmen ve Hristiyan Kilisesi’nin kurucusu olarak insani yoniini 6n plana
cikarmast dini gevrelerin tepkisi icin yeterli olmustur (Stock, 1899, C. 11, s.
345-346; Marsh, 1969, s. 59). Esas tehlike, yorumlarin yalnizca bu eserlerle
sinirl kalmayip; “Incil’in digindaki gerceklik alemi”, “6liimlii Isa”, “dogaiistii
olmayan Tanr1” sloganlarinin yayilarak misyon ve misyonerlik cemiyetleri-
nin raison d’etre’in altinin kazilmasiydu. Incil tenkitlerine, tarihsel gergeklige
ve doga bilimlerine dayanarak, evanjelik doktrine ve misyonerlik hareketine
yoneltilen bu meydan okuyuslar, Anglikan Kilisesi ve CMS’in o zamana dek
edindigi konumu ve sohreti acisindan en ciddi tehlikeyi olusturmustur (CMS
Arsivi, Proceedings, 1865-1866, s. 25-26; Proceedings, 1874-1875, s. 6-7).%
Bu akima karst CMS, gerek siireli yayinlarinda gerekse Law Church (Algak
Kilise) mensubu ilahiyatcilarin gelistirdikleri kontr-argiimanlarla miicadele
etmistir.

CMS’in bu donem igerisinde verdigi bir diger miicadele ritiielistler-
le arasinda gerceklesmistir. Her ne kadar ritiielizmin ge¢misi, ancak 1859’a

8  “Hindular’1 Vedalarindaki Tanri’nin Incil’de bahsedilenden daha énemsiz oldu-
gunu ikna etmeye ¢alismak yahut digerlerini ayn1 yone icbar etmek yani misyo-
nerlik, insanligin simdiye karar yaptig1 en anlamsiz, bos ve getirisi olmayan bir
ugragtir.”



ARZU NURDOGANe 23

dayanmaktaysa da, Ingiltere’deki yankisi hizli ve gii¢lii olmustur. Bilhassa
High Church (Yiiksek Kilise) mensubu teologlarin, dini ayin ve ritiiellere asir
onem vermeleriyle beslenen bu anlayista, torenlerle ilgili en ufak detaylarin
bile giindemi mesgul eden bir tartisma konusu haline gelmesine, evanjelikler
siddetle kars1 ¢ikmiglardir (Davies, 1962, s. 116-129). Kilise, ritiielizmin ya-
yilmasina kars1 1865’te bir komisyon olusturmus ve hareketin liderlerine bir
dava agmistir. Davay1 kaybetmelerine ve tazminat 6demeye mahkum edilme-
lerine ragmen ritiielistler faaliyetlerini stirdiirmiislerdir. Meselenin biiyiime-
si tizerine, 1867 te bir kraliyet komisyonu tegkil edilmistir. Ancak CMS, bu
komisyona higbir evanjelik teologun dahil edilmemesinden dolay1 tepkilidir.
Yapilan baskilar neticesinde, cemiyetin kurucu baskanlarindan Henry Venn
komisyona dahil edilmistir. Ne var ki, komisyon da iki taraf arasinda bir uzlas-
ma saglayamamistir. Ardindan, Bagpiskopos Tait 1874 te halkin ibadetlerini
diizenleme yasasi ¢ikartmak suretiyle meseleyi ¢cozmeye tesebbiis etmis, an-
cak siiklinet saglanamamuistir. Bu sirada aleyhlerinde agilan dava neticesinde,
bazi ritiielistlerin hapis cezasina mahkum edilmeleri, kamuoyunda magdur
goriilen bu gruba karsi bir sempati uyandirmistir (CMS Arsivi, Intelligencer,
Ocak 1867, s. 19). Halktan aldiklar1 destek neticesinde ritiielistler yeni bir
hamleyle CMS’in, her sene tim Protestanlar’in katilimina acik olmak tizere
diizenledigi konferanslara ve Intelligencer adli yayinina hiicum etmeye bas-
lamiglardir. Bu miicadelelerin CMS {izerindeki etkisi, cemiyetin misyonerlik
egitimini “kutsal kitaplar” ve “inang¢” temelleri tizerinde yeniden yapilandir-
ma kararimi vermesi olmustur (CMS Arsivi, Intelligencer, Haziran 1877, s.
338-339).

Evanjelizm ve Pan-Anglikan Hareketi

Bu donemde CMS’i etkileyen bir diger olay, Pan-Anglikan hareketi veya
Lambeth Konferansi idi. Pan-Anglikanizmin fikir 6nderleri, Kilise’nin Gii-
ney Afrika’daki temsilcisi Piskopos Gray ile Ontario (Kanada)’daki Pisko-
posu Lewis’di. Amaglari, tiim yerel ruhani meclisler tizerinde bir {ist sinod
yapilanmasi meydana getirmekti. Bu yolla, rasyonalizm akimina ve Incil
tenkitlerine kars1 kilise otoriteleri tarafindan saglam teolojik argiimanlarin
gelistirilmesi planlanmist1 (Stephenson, 1967, s. 85-86). Bagpiskopos Long-
ley, bu tesebbiise uzak duran evanjelikleri biraraya getirmek icin biiyiik ¢aba
gostermistir. Evanjeliklerin bu tavri, itikadi meselelerin tartismakla ¢6ztiim-
lenemeyecegi ve Incil’e, Protestan reformuna ve inan¢ maddelerine iman
etmenin esas oldugu goriisiinden kaynaklanmaktadir (Stephenson, 1967, s.
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14). Bu dogrultuda baslangigta, evanjelik piskoposlarin biiytik bir kismi kon-
feransa katilmay1 reddetmislerdir (Stephenson, 1967, s. 254). Ancak 1878’de
toplanan ikinci Lambeth Konferansi’nda durum degigmis ve CMS mensubu
evanjelikler, Sri Lanka’daki Protestanlar’a kars1 diizenlenen eylemlerin giin-
demi mesgul ettigi bu organizasyona damgasini vurmuslardir. Ne var ki, sinod
ve benzeri herhangi bir tist-otorite biriminin kurulmasi miimkiin olmamigtir
(Stock, 1899, C. 111, s. 211).

Cemiyet Mensubu Olmak

Misyonerlik cemiyetlerine iiyelikler, giinimiizdekine benzer bir sekilde
bagis miktariyla dogru orantili olarak gerceklesmistir. CMS iiyelikleri, yillik
ve omiir boyu olmak iizere ikiye ayrilmustir. Uyelik iicretleri, ruhban sini-
findan olanlar ile laik kesim i¢in farkli olup; ikisi arasindaki fark, yaklasik
%50 oraninda degismektedir. S6zgelimi, laikler i¢in yillik bagis tutar1 en az
£1.1shilling olmakta iken din adamlar1 i¢in bu miktar yariya diismektedir. Ote
yandan, 6miir boyu tiyelikler icin bu miktarin yaklasik on kati tutarinda bir
bagis istenmektedir (CMS Arsivi, Laws and Regulations, 111, V, VI).? 1884’ te
tiyelik kosullart genisletilmis ve cemiyet yararina propaganda ¢aligmalarinda
goniillii olanlar ile yiiklii ayni yardimlarda bulunanlar da CMS’e kaydedil-
meye baglanmigtir (CMS Arsivi, 30 Ocak 1884, G/AZ1/4-199). Ayrica bagis
miktarlarina gore, kimi sahislarin 6zel tinvanlarla taltif edildiklerini de hatir-
latmak gerekir. Nitekim CMS, en yiiksek bagista bulunanlari, o sene boyunca
cemiyetin yoneticisi yapmistir. Sayet ¢ok biiyiik meblaglar s6z konusuysa, o
takdirde yasam boyu baskanlik tinvani verilmistir. Ayrica fahri baskanlik {in-
vant da dagitilmistir. Ne var ki, bu bagkanliklarin onursal degerin haricinde bir
mana ifade etmedigi ve cemiyetin iplerinin gercekten ellerine teslim edilme-
digi anlagilmaktadir (CMS Arsivi, Laws and Regulations, 111, VI; 1885-1887,
G/C1/47, s. 590).

Cemiyet Uyeliginin Yapisi

3

Her ne kadar tiim cemiyetlerde “iiye” tabiri gecerli olmussa da, bu
kavram hepsi icin farkli bir anlam tasimistir. Bireyler, CMS’e kaydolarak
yalnizca yapilan ise verdikleri destegi gostermekle kalmamig, ayn1 zamanda
cemiyetin idari yapisinin sekillenmesine de miidahil olabilmislerdir. Nitekim

her tiyenin, yonetim mekanizmasiyla ilgili herhangi bir degisiklikte oy hakki

9  Bu meblag aristokrat sinifi i¢in £50’u asabilmekteydi.
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bulunmaktadir. Halbuki diger bazi cemiyetlerde bu hak iiyeler icin gecerli
degildir (Nemer, 1981, s. 33).

CMS’de din adam1 olmayanlar, yani laikler genellikle idare merkezinde
gorevlendirilmislerdir. Cemiyetin bagkani aristokrasi yahut burjuva sinifindan
olabilmistir (CMS Arsivi, Laws and Regulations, 11). Baskanlar, hem yillik
toplantilarin diizenlenmesinden hem de muhtelif komitelerin organizasyonla-
rindan sorumluydular ki, bu noktada CMS’in sahislardan ziyade komisyonlar
aracilifryla idare edilen bir 6rgiit oldugunu unutmamak gereklidir. Ayri-
ca baskanlar, cemiyetin hiikiimet ve Canterbury Baspiskoposu nezdindeki
temsilcileridirler. Cemiyetin mali igler sorumlusunun yani ikinci baskaninin
laik kesimden olmasina da 6zen gosterilmistir (CMS Arsivi, Laws and Re-
gulations, 11). Genel Kurulun yaklagik yarisi yani yirmi dort tiyesi yine laik
sinifa mensup olup, cemiyetin idaresinde s6z sahibi olmuslardir (CMS Arsivi,
Laws and Regulations, XI).

XIX. ylizyilin ikinci yarisinda, cemiyetin biri ruhban digeri laik iki eg
bagkaninin bulundugu anlasilmaktadir. Laikler arasinda, en uzun siireyle go-
rev yapmis ve en etkili olanlarindan Edward Hutchinson (1867-1881) ilk si-
rada sayilmalidir. Ne var ki, Hutchinson laik bagkanlarin, cemiyette ruhban
olanlarla esit agirliga sahip olmadigindan sikayet etmis; finansal, hukuki ve ti-
cari meselelere yogun bir mesai sarfetmesine ragmen cemiyetin tam anlamuiy-
la ilgisini cekemediginden yakinmistir (Stock, 1899, C. 111, s. 39-40). 1875’te,
bir bagka laik Eugene Stock, CMS’in yayin islerinden sorumlu basgkani olmus-
tur. Stock, Hutchinson’in aksine cemiyetin tiim komiteleri ile alt komisyon-
larin toplantilarina davet edildiginden ve her zaman yeterli destegi gordiigiin-
den bahsetmigtir (CMS Arsivi, 2 Temmuz 1879, G/C1/42, s. 319). CMS’in,
Ingiltere’nin muhtelif bolgelerinde isbirligi yaptig1 derneklerin bagkanlar1 ve
bolge sorumlulari da genellikle laik kesimden se¢ilmistir. Laik iiyelerin, cemi-
yet tiiztiglinde degisiklik yapilmasiyla ilgili oneri getirme hakki da bulunmak-
tadir. Bu teklifler, genellikle yillik toplantilardaki oylamalar esnasinda yahut
cemiyetin olaganiistii toplantilarinda dile getirilmistir (CMS Arsivi, Law and
Regulations, VIII, IX). Diger taraftan bu durum cemiyet tiyelerinin ¢ogunlu-
gunu din adamlarinin tegkil ettigi gercegini degistirmemektedir.

Cemiyetin Tegkilat Yapis1

CMS’in sahislardan ziyade komite ve komisyonlar araciligiyla idare
edilen bir tegkilat yapisina sahip olmasi itibariyla, kararlarin tek merkezden



26 * ANGLIKAN KIiLISESI’NIN OSMANLI’'DAKI SANCAKTARI : CHURCH
MISSIONARY SOCIETY : KURULUSU, YAPISI VE YAYINLARI - I

verildigi Katolik cemiyetlere nazaran demokratik nitelikte oldugu sdylene-
bilir. Komisyonlardan olusan yonetim hiyerarsisinin tepesinde Genel Kurul
ad1 verilen bir birim bulunmaktadir. Bununla birlikte sahislar da cemiyet ice-
risinde 6nemli olup; 6zellikle bagkanlar agirligint hissettirebilmek icin tiim
zihinsel, entelektiiel, fiziksel, sosyal ve maddi giiclerini seferber etmislerdir.
Ancak cemiyetle ilgili kararlar komisyonlardan gecmek suretiyle uygulamaya
konulmustur.

Genel Kurul

Cemiyete mensup tiim din adamlar ile genel sekreter Genel Kurul’un
dogal tiyeleridirler. Ayrica atama yoluyla belirlenen yirmi dort laik tiyenin
yant sira; ikinci sekreterler, komisyon bagkanlari, bagkan yardimcilari, mali
isler sorumlusu ile kayitlarin, zabitlarin, tutanaklarin kaleme alinmasi, mek-
tup ve raporlarin yazilmasi vb. ofis iglerinden sorumlu gorevliler de Genel
Kurul’un iiyeleri arasindadirlar (CMS Arsivi, Laws and Regulations, X1, XIX,
XX). Teoride bu kurul cemiyetin beyni olarak kabul edilmistir. Genel Kurul;
yonetim ve idari islerden, gelir kaynaklarindan, yazismalardan ve hesaplardan
sorumlu dort alt komisyonu tespit eder; onlarin faaliyetlerini denetler, zabit-
larin1 kontrol ederdi. Bu komisyonlarin raporlarini inceleyerek, yeni misyon
bolgelerinin agilip agcilmamasina karar verir, faaliyet alanlarinin kapsam ve
boyutunu belirler, yani cemiyetin sorunsuz ve igbirligi icerisinde yonetilmesi-
ni saglamaya calisirdi. Ayrica gerekli hallerde cemiyetin igleriyle alakali ofis
gorevlileri ve asistanlar atayabilirdi (CMS Arsivi, Laws and Regulations, X1,
XVII, XXII). Genel Kurul yine teorik anlamda, cemiyetin personel islerinden
de sorumluydu. Yazigma ve haberlesme iglerinden mesul alt komisyonun, ce-
miyete iiye olarak belirledigi adaylarin kabul veya reddine karar verirdi. Mis-
yoner aday1 hakkinda egitim siirecinde, en az iki kurul iiyesinin ilkesel yahut
davranigsal sebeplerle olumsuz karar vermesi durumunda, 6zel bir toplanti
diizenlenir ve gizli bir oylama gerceklestirilirdi. Yine Genel Kurul, sahada go-
revlendirilecek misyonerleri yahut Ingiltere’ye geri donmesi gerekenleri tespit
eder, gerekli hallerde misyonerlerin ailelerini de himaye ederdi (CMS Arsivi,
Laws and Regulations, XXV, XXVII, XXVIII, XXX). Ruhban hiyerarsisin-
de yahut doktrinsel meselelerde cemiyet ile imparatorlugun koloni piskoposu
arasinda ihtilaflarin ¢oziimlenmesi igin Ingiliz Anglikan Kilisesi'nin baspis-
kopos ve piskoposlarina yazili miiracaatta bulunurdu (CMS Arsivi, Laws and
Regulations, XXXII, XXXIII). Tim bu sorumluluklar cercevesinde Genel
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Kurul fiiliyatta, alt komisyon ve genel sekreterlerin verdikleri kararlari ¢cogu
kez onaylamak iizere ayda bir toplanan bir mekanizma haline doniigmustii.

Bununla beraber, XIX. yiizyilda cemiyetin tiim isleri — mali meseleler,
misyonerlerin egitimi, yonetim ve idari mekanizma, yerel kiliselerin kurum-
sallagmast, dis misyonlar, Parlamento’da kiliseyle ilgili ¢ikan yasalar, sahalar-
da kargilagilan sorunlar, Afrika’daki kole ticareti, piskoposluklar vb. — Genel
Kurul’da tartisilmig ve karara baglanmisti. Bu is yiikii karsisinda, Rochester
Piskoposu Genel Kurul’u “romantik™ sifatiyla nitelerken (CMS Arsivi, Intel-
ligencer, Haziran 1879, s. 324-327), Canon Hoare “¢ok sayida sekiiler zeka ve
tecriibenin toplandigi bir think-tank merkezi” ifadesiyle tanimlamistir (CMS
Arsivi, Intelligencer, Haziran 1887, s. 351-353). Cemiyetin uzun yillar genel
sekreterligini yapmis Henry Venn ise, Genel Kurul'un faaliyetlerine gereken
ilgiyi gostermeyip, toplantilara katilmak istemeyen iiyeleri su sozlerle uyar-
mistir: “Komite’'nin giindemindeki meseleler aslinda Hristiyanlik’in yayima-
swyla dogrudan alakali olup, hi¢cbir Hristiyan’in kayitsiz kalamayacagi kadar
miihimdir. Nasil onemli olmasinlar ki? Yerel bir kilisenin kurulmasi m1 yoksa
ruhban hiyerargisinin tesisi mi onemsiz? Yahut misyonerimiz ile mahalli bir
din adami arasindaki iligkilerin hangi temellere dayanmasi gerektigi konusu
mu anlamsi1z? Veya biit¢eyi optimum diizeyde kullanip en fazla dig misyon
acabilmek ve bunlart muhafaza etmenin kurallarimi gozden gecirmek, giin-
cellemek mi konusulmaya degmez? Insanlari inanca dondiirmek gayreti mi
can sikici? Ya da siyasi ve politik ¢ikarlar ile din alanminda yaptigimiz teseb-
biisler arasinda bir entegrasyon, uyum saglama ¢abast mi konusulmaya deg-
mez? Egitimin Hristiyanlik propagandasindaki yerini belirlemeye calismak m1
yahut egitim programlarini zamanin gerekliliklerine gore yeniden sekillen-
dirmek istegi mi anlamsiz? Bu listeyi daha uzatmak miimkiin. Ancak zannede-
rim, bu maddeler komitede ne kadar agir meselelerle ugrastigimizi gosterme-
ye yetecektir. Siiphesiz bunun igin komite toplantilarina sadakatle, derin bir
inangla ve kilise tarihi iizerinde uzmanlik bilgisiyle katilmak esastir...” (CMS
Arsivi, 26 Haziran 1874, G/AC1/16, s. 453-455). Venn’in bu yaniti, aslinda
toplantilara katilmak istemedigini belirten bir arkadagina yonelik olmakla bir-
likte, komitedeki ¢alismalarin mahiyetini gostermesi agisindan da anlamhdir.

Komisyonlar Isbasinda....

CMS’in bir nev’i yasama meclisi olmasi agisindan stiphesiz 6nemli bir
agirligi bulunan Genel Kurul’un yani sira, gergek is yiikii komisyonlarin iize-
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rindeydi. XIX. yiizy1l boyunca ii¢ komisyonun; “Yonetim ve Idari Isler”,
“Kaynaklar” ve ‘“Muhasebe’nin, yapist ve gorev tanimlarinda herhangi bir
degisiklik gerceklestirilmemistir. Bunlar arasindaki Yonetim ve Idari Isler
komisyonu, yonetim iglerinden ve cemiyete saglanan destegin devamindan
sorumluydu. Ayrica komisyon bagkanlari, fahri bagkanlar ve “yi1ldontimii va-
izleri” bu birim tarafindan belirlenmisti (CMS Arsivi, Laws and Regulations,
XIII; 9 Aralik 1889, G/C1/46, s. 288-290). Kaynaklardan sorumlu komisyon,
cemiyet biitcesini dengede tutmaktan, yapilan bagislarin yasalar ¢cercevesinde
cemiyetin kasasina girmesini ve bunlarin devamliligini saglamaktan, cemiye-
te verilen maddi desteklerin artmasi icin Britanya imparatorlugu’nun muhtelif
bolgelerinde istihdam edilecek gorevlileri tespit etmekten mesuldii (CMS Ar-
sivi, Laws and Regulations, XIV). Muhasebe Komisyonu ise, cemiyete yapi-
lan maddi yardimlarin makbuzlarini hazirlamakta, defterlerini tutmakta ve her
misyon ve misyoner icin ayrilmig tahsisati usuliince teslim etmekteydi (CMS
Arsivi, Laws and Regulations, XV1).

Cemiyetin gelen-giden evrakini tutmakla vazifeli komisyon ise, XIX.
ytizyilin ikinci yarisinda yapisal bir degisim gecirmisti. Baglangigtaki gorev
tanimu, nitelikli misyonerler bulmak ve onlar1 Genel Kurul’a aday olarak sun-
makti. Bu konuda, adaylarla miilakatlar gerceklestiren, onlarin kimlik bilgile-
rini, 6zge¢mislerini vb. kayit altinda tutan alt-komisyonla isbirligi icerisinde
calismaktaydi. Komisyon ayrica misyoner adaylarinin egitiminde de denetle-
yici bir rol oynamisti. Bu hususla ilgili olarak, Islington Misyoner Yetistirme
Merkezi’nin Karsilama Komitesi’nden destek almaktaydi. Ayrica sahadaki
misyonerlerle yazigsmalar1 da bu komisyon yiiriitmiisti (CMS Arsivi, Laws
and Regulations, XV, XXV, XXVI). Ancak XIX. yiizyilin sonuna dogru ko-
misyonun yeniden yapilandirilmasina ihtiya¢ belirmisti.

Cemiyetin tiim gelen-giden evrakindan sorumlu bu komisyona 1880’lere
dek, sahadaki ytizlerce misyonerin binlerce mektubu, raporu, ¢izimi vs. gon-
derilmis; komisyon tiyeleri misyonlardaki yap1 ve insaat isleriyle ilgili mese-
lelerde miiracaat makami olarak kabul edilmis, her misyonerin doniis yolcu-
luklar, faturalarin 6denmesi, vaaz kitapgiklarinin basilip dagitilmas: vb. ko-
nularla teker teker ilgilenmek zorunda kalmislardir. Yiizyilin ikinci yarisindan
itibaren ise, misyon ve misyoner sayisinin hizla artmasi, komisyondaki is
yiikiinti taginmaz boyutlara ¢ikarmisti. Bu problemleri ¢6zmeye yonelik yeni
yontemler gelistirmek amaciyla, 13 Eyliil 1880 tarihinde bir alt-komisyon tes-
kil edilmisti. Konuyla ilgili Genel Kurul’a sunulan 6neride yer alan maddeler
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sunlardr: (i) Gorev tanimu spesifik olarak yapilmis ti¢ alt-komisyon ivedilikle
olusturulmali, (ii) Her alt komisyon miimkiinse esit agirlikta din adamlar1 ve
laik on kisiden miitesekkil olmals, (iii) Bu alt-komisyonlar yalnizca Muhaberat
Komisyonu’nun islerine yardim etmeli, (iv) Her grup icin bir bagkan gorev-
lendirilmeli, (v) Alt-komisyonlardan ilki Cin, Japonya, Kuzeybati Amerika,
Sri Lanka misyonlarindan; ikincisi Hindistan ve Iran; ticlinciisti ise Afrika,
Filistin ve Yeni Zelanda’daki misyonlardan sorumlu olmaliydi (CMS Arsivi,
9 Aralik 1889, G/C1/46, s. 288-290). Bu oneri, Genel Kurul’da kabul edilmig
ve birtakim degisikliklerle alt-komisyonlar teskil edilmisti.

Muhaberat Komisyonu altmig iiyeyle simirlandirilmigken, —alt-
komisyonlarin on bes kisiden olugmasina karar verilmisti. Muhaberat Ko-
misyonu ile alt-komisyonlar on bes giinde bir toplanacaklardi. Ancak ge-
rekli durumlarda alt-komisyonlar daha sik biraraya gelebileceklerdi. Ayrica
alt-komisyonlar hangi konularin goriismeye deger, hangilerinin olmadig:
konusunda karar verme yetkisiyle techiz kilinmiglardi. Alt-komisyonlar
coziimledikleri meseleleri, netice bekleyen konular1 ve tavsiye niteligindeki
kararlart Muhaberat Komisyonu’na sunacaklardi. Ayrica ufak ¢aph talepler
i¢in 6zel bir tahsisat heyeti de tegkil edilmisti (CMS Arsivi, 5 Subat 1890, G/
AZ1/4,s.123; 11 Ocak 1890, G/C1/47, s. 279-281; Warren, 1950). Genel sek-
reterler bu yeni yapilanmada, misyonerlerin Danisma Kurulu’yla haberlesme-
lerinin gizliligini saklamak noktasinda sikinti ¢ektiklerini dile getirmislerdi.
Zira bu sistemde, misyonerlere ait yazilar kendilerine ulasmadan evvel alt-
komisyonlardaki onlarca kisi tarafindan goriilebilmekteydi (CMS Arsivi, 21
Temmuz 1890, G/C1/49, s. 674; 19 Ekim 1890, G/C1/50, s. 2, 45-46).

Genel Sekreterler

Cemiyetin idaresinden en ist diizeyde sorumlu olan genel sekreterler,
Genel Kurul’un tabii iiyesiydiler. CMS tiiziigiinde sekreterlik makamindan
bahsedilmesine ragmen, gorev tanimlari net olarak yapilmamistir. Pratik-
te, Genel Kurul’la, heyetler ve alt-komisyonlar ile dis diinya arasinda k&prii
vazifesi gordiikleri anlagilmaktadir. Ayrica komisyonlarin ihtiya¢ duyduklar
tiim materyalleri de temin etmekle vazifelilerdi. Henry Venn, cemiyet sekre-
terliginin bir nevi bilimsel danigma kurulu anlamina geldigini ifade etmis ve
genel sekreterlerin, cemiyetin kurallarini koyan, revize eden, uygulayan, acil
durumlarda inisiyatif alan, hiikiimet ile acik ya da gizli goriismeler gergekles-
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tiren bir komuta merkezi olduklarina dikkat ¢ekmistir (Stock, 1899, C. I, s.
649).

XIX. ylizy1l boyunca, bagkanlar yahut genel sekreterler ile komisyon-
lar arasinda kayda deger ihtilaflar yasanmamistir. Muhaberat Heyeti’nin
1860’lardaki yeniden yapilandirma siirecinde, sekreterlerin de yetkileri arti-
rilmigtir (CMS Arsivi, 9 Aralik 1889, G/C1/46, s. 288-290; Stock, C. II1, s.
260-261) Ne var ki, genel sekreterlerin kendi aralarinda birtakim sorunlarin
yasandigi bilinmektedir. Bu nedenle, 1865’de Papaz John Mee genel sekreter
secildiginde, aralarindan bir kisinin primus inter pares olarak belirlenmesini
teklif etmistir. Genel Kurul’da yapilan goriismeler neticesinde 6neri; 6zde esit
ancak kidem agisindan bir adim 6nde tek bir genel sekreterin tayini seklinde
kabul edilmistir. Bu {invanla cemiyet baskanligini 1862°den 1875’e kadar ya-
pan ilk kisi Henry Venn’dir (CMS Arsivi, 8-13 Ekim 1879, G/C1/38, s. 469-
475; Stock, C. 11, s. 373).

1870’lerin baslarindan itibaren iki 6zel bagkanlik ofisi teskil edilmistir.
Bunlardan ilki, cemiyetin genel merkezindeki islerin koordinasyonundan,
meselelerin ¢oziimlenmesi i¢in heyetleri belirlemekten ve Genel Kurul’u bil-
gilendirmekten sorumluydu. Digeri ise, cemiyetin yayin islerinin basina geti-
rilmisti.!'”

Cemiyetin Tasra Teskilat1

CMS’in Genel Kurulu ile vilayetlerdeki temsilcilikleri arasindaki irti-
bat, sube baskanlarinin kontroliinde gerceklestirilmisti. Cemiyetin sube bag-
kanlarinin gorev tanimi merkezdekilerle ayni olup; misyon ve misyonerlerin
cikarlarin1 korumak, CMS’in tasradaki etkisini yaymak, toplantilar diizenle-
mek, tiye sayisini artirmak, misyonlardaki motivasyonun yiiksek kalmasi igin
gerekli tedbirleri almak ve diger subelerle isbirligi icerisinde hareket etmek
olarak belirlenmisti (CMS Arsivi, 25 Agustos 1883, G/AZ1/2, s. 289; 6 Ekim
1883, G/C1/43, s. 313). Subelerin onursal bagkanlar1 da, cemiyetin tagrada-
ki temsilcileri arasinda 6n sirada gelmektelerdi. Sube baskanlarinin asistan-
ligin1 yapmak iizere belirlenen bu statii, 1861°den itibaren gecerli olmustu.
1880’lerde ise, cemiyet tiim Ingiltere’yi tam anlamiyla kontrol altina alabil-
mek icin tagra tegkilatinda yeniden yapilandirmaya gitmis; sube baskanlarinin
periyodik araliklarla toplantilar diizenlemesi, tiim birimlerin birbirine destek
vermesi ve merkeze rapor gondermeleri talimatini yenilemisti (CMS Arsi-
vi, 25 Agustos 1883, G/AZ1/2, s. 289; 11 Ekim 1887, G/C1/45, s. 601-603).

10 * Eugene Stock bunlar arasinda en taninmiglarindandir.
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Bu noktada, CMS’in tiim faaliyet ve ¢aligmalarinda seffaflik ilkesine 6zen
gosterdigi belirtilmelidir. Seffalik; her toplantinin, gériismenin, organizasyo-
nun ardindan raporlarin diizenlenmesi ve tiim tiyelere goriislerini dile getirme
firsatinin taninmast suretiyle saglanmaisti.

Baskanlar ve Yonetim Kurullar

CMS kurulusundan itibaren Ingiliz Ulusal Kilisesi’ne bagl ve resmi ni-
teligi bulunmayan goniilli bir cemiyetti. Tiim faaliyetlerini, Anglikan kilise-
sinin etkisindeki yonetim kurullari kararinca uygulamaya koymasina ragmen,
kendisinin dini olmaktan ziyade sekiiler bir yapiya sahip oldugunu iddia et-
mistir. Ayrica her ne kadar Anglikan Kilisesi’ne mensup olmak CMS’in iiye-
si olmak anlamina gelmemisse de, cemiyetin iiyesi olmak Anglikan olmay1
gerektirmisti (CMS Arsivi, Laws and Regulations, 1, X1, XII, XX). CMS tiim
kararlarinda Canterbury Bagpiskoposlugu’nun yahut digerlerinin onayini alma
ihtiyact hissetmistir. Dogrusu bu konuda da hayli basarilidir. Nitekim, 1865’ de
tiim Canterbury bagpiskoposlarinin onayini kazanmig ve onlar1 cemiyete iiye
yapabilmistir. Yalnizca bagpiskoposun degil, piskoposlarin da cemiyete iiye
olmalar1 amaciyla 6zel davetiyelerin gonderilerek es-baskanlik makamlarinin
sunuldugu bilinmektedir (Stock, 1899, C. II, s. 380). CMS’teki bagkan yar-
dimcilarinin %66’s1 -1873 senesine kadar- piskopostur. 1885’ten itibaren ise
cemiyet, piskoposlar1 davet etmek yerine goreve secildikleri andan itibaren
onlarin, CMS’in tabii tiyesi olma ayricaligin1 kazandiklar: yoniinde bir bilgi-
lendirme notu gondermekle yetinmistir (CMS Arsivi, 19 Ocak 1894, G/C1/50,
s. 347-348). Kisacas1 XIX. yiizyil boyunca, Anglikan ruhban hiyerarsisinin,
CMS’in en hararetli destekleyicileri oldugu soylenebilir. Bunlar arasinda, yal-
nizca Canterbury Bagpiskoposu ile York ve Londra piskoposlarinin cemiyetin
dig misyonlarda gorevlendirdigi din adamlarini atama ve kidem verme yetkisi
bulunmaktadir. Bagka bir ifadeyle cemiyet Ingiltere disinda gérev yapmasini
istedigi misyonerleri, ancak bu piskoposluklarin onayiyla misyonda calistira-
bilmektedir (CMS Arsivi, 30 Eyliil 1892, G/AC1/16, s. 299-300).

Yine de piskoposlarin, CMS’in laik yapisin1 ve iiyelerini gozardr ede-
rek cemiyeti kilisenin bir organ1 misali kullanmaya ¢aligmasi birtakim sorun-
lara yol agmisti. Bu nedenle CMS baskanlart sik sik kendilerinin, Anglikan
Kilisesi’ne bagli misyonerlik amactyla tesis edilmisg laik ve goniilliiliik esasina
dayal1 bir cemiyet oldugunu hatirlatmak zorunda kalmust1 (Stock, 1899, C. I,
s. 385). Henry Venn’e gore; CMS bir tiir, piskoposluga ruhban hiyerarsisi icin
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adaylar hazirlayan ve fakat onlarin yasam sekillerini tayin eden, gecimlerini
saglayan laik bir igveren gibiydi. Para kaynagi kendisi oldugu icin, hakimiye-
tin/otoritenin kiliseye dahi teslimine sicak bakmiyordu. Aslinda cemiyet, mis-
yonerlik faaliyetlerini de sekiiler bir is alan1 olarak kabul etmisti. Destek ve
bagislarin toplanmasi ve gereken yerlere dagitilmasi, kasanin miitemadiyen
dengede tutulma cabasi, profesyonellik isteyen diinyevi meselelerdi. Venn’e
gore, misyoner adaylarinin secilmesi ve egitilmesi gibi faaliyetler, sekiiler ala-
nin ihlali olarak yorumlanmamaliydi. Piskoposluga takdim edilmeden evvel
misyonerleri sinava tabi tutan din iglerinden sorumlu bir alt-komisyonun var-
181, cemiyeti dini bir karaktere biirtindiirmemekteydi (Stock, 1899, C. 11, s.
354-355).

CMS’in Diger Cemiyetlerle Iligkileri

Her ne kadar bir Anglikan cemiyeti olsa da CMS, diger Protestan misyo-
nerlik orgiitleriyle temastan hi¢gbir zaman vazge¢memistir (CMS Arsivi, Laws
and Regulations, XXXI). Bilhassa dis misyonlar ilgilendiren meselelerde is-
birligine gitmek bir teamiil haline gelmistir. Sozgelimi 1865°te CMS tarafin-
dan gorevlendirilmis 6zel bir heyet, LMS misyoneri ile birlikte Fransizlar’in
Biiytik Okyanus’taki baz1 adalarda uyguladig1 baski ve mezalimi elestirmek
tizere Disisleri Bakanligi’ndaki goriismelere katilmisti. Ve yiizyil boyunca;
Christian Vernacular Education Society, the Indian Female Instruction So-
ciety, the Strangers’ Home for Asiatics vs. cok sayida orgiit ve cemiyetle is-
birligi icerisinde hareket etmis, onlara maddi yardim ve personel desteginde
bulunmustur (Stock, 1899, C. 11, s. 382-383). CMS 1871°deki senelik toplanti-
sinda, diger cemiyetlere yaklagimini stipheye yer birakmayacak netlikte agik-
lamigtir. Buna gore, CMS’in higbir Protestan misyonerlik cemiyetinin varlik
sebebini, yapisini, isleyisini elestirmek gibi bir niyeti yoktur. Aksine kafirlere,
inangsizlara, magdur ve mazlum milletlere yonelik Hz. Isa’nin havariligini
yapmak, onlar1 inanca dondiirmek ¢abasi itibartyla her birinin mesruiyetini
tanimaktadir. Neticede amag tektir ve kutsaldir. Bu dogrultuda, hicbir Protes-
tan kilisesinin misyonerlik faaliyetlerini engellemek gibi bir niyeti bulunma-
malidir. Cemiyetin boyle bir rekabete girerek, yeni Hristiyan olmus kimselere
dindeki fraksiyonlar1 ve pazar kavgasim asikar etmeyi de dogru bulmadig:
anlagilmaktadir (CMS Arsivi, Intelligencer, Haziran 1871, s. 164-165).

CMS’in ayrica Basel’deki Misyoner Yetistirme Merkezi ve Berlin’deki
Janicke’s Priaparandi Institute ile kurulusundan 1816’ya dek son derece yo-
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gun bir miinasebeti bulunmaktadir. Bu enstitiiler, CMS’i hem maddiyat hem
personel acisindan desteklemistir. Ancak Fransiz Ihtilal Savaslari’n1 miitea-
kip CMS, kendi misyoner kolejini agma ihtiyact duymustur. Boylece LMS’le
isbirligi icerisinde £300’luk bir yatirimla iki misyoner koleji acilmistir (CMS
Arsivi, Intelligencer, Nisan 1866, s. 102-110)."! Her ne kadar CMS’in Basel
Cemiyeti’nin yardimlarina ihtiyaci kalmamigsa da, Protestan cemiyetleri ara-
sinda birinden digerine gecen ¢ok sayida misyonerin oldugu da bilinmekte-
dir. Oyle ki, 1866’da Genel Kurul’da bu konuyla ilgili olarak; “evanjelizmin
hakikatinin tekligi, farkli yapida kilise orgiitlerine sahip olmalarmma ragmen
misyonerlik cemiyetleri arasinda geciskenligi saglamaktadir. Zira hepimizin
amact tektir: Tanrt’min Kralligi’'nt kurmak! Alman kardeslerimiz, yaptiklar
fedakarliklarla bu yolda simdiye kadar bize unutulmayacak destekler vererek,
kendilerinin ne kadar giivenilir dindar olduklarint da kanitlamislardir.” sek-
linde bir aciklama yapilmistir (Stock, 1899, C. 11, s. 336, 393-394).

CMS zaman zaman diger Protestan cemiyetleriyle koordineli ¢aligmis ve
Anglikan hiyerarsisine siki sikiya bagli kalmis ise de, tiim misyonerlik cemi-
yetlerinin tek merkezden kontrol edilebilmesi amaciyla kurulmus olan Mis-
yon Merkezi karsisinda bagimsizligini korumak istemistir (Stock, 1899, C. II,
s. 366-367). CMS’in bu bagimsiz tavri, kendisiyle ilgili olmayan higbir top-
lant1 yahut konferansa katilmamak seklinde tezahiir etmistir. Ancak cemiyetin
bu tutumu Salisbury Piskoposlugu tarafindan tenkit edilmistir. 30 Temmuz
1874’deki misyon bayraminin organizatorliigtinii istlenmis olan Piskoposluk,
s0z konusu organizasyonun kilisenin ortak ¢ikarlarini gzetmek amaciyla tiim
6zel kurum ve kuruluglardan bagimsiz olarak diizenlenecegini ve bu nedenle
CMS’in de digerleri gibi katilmasinin zorunlu oldugunu agiklamistir. Bu ¢ag-
riya ragmen CMS Genel Kurulu, tiyelerinin bireysel olarak katilmakta 6zgiir
olduklarini, ancak kendilerinin resmi bir temsilciler heyeti gondermeyecegini
duyurmustur. Benzer tavirlar 1875’te Londra’daki, 1877’ de Oxford’daki Ingi-
liz Anglikan Kilisesi misyonlartyla ilgili toplantilarda da gosterilmistir. Yine
1878’ de, muhtelif kilise ve mezheplere bagli misyonerlik cemiyetlerinin isti-
rakiyle Mildmay’de gerceklestirilen toplantiya da, CMS resmi olarak temsil-
ci gondermemistir (Stock, 1899, C. 111, s. 13-15). CMS’in igbirliginden yana
ancak organik bir bag kurmaktan uzak duran politikasinin, cemiyetin Ingiliz
teskilatlari arasinda en genis biitceye sahip olmasinin kazandirdig1 giigle ilgisi
bulunmalidir. Ayrica s6z konusu maddi imkéanlardan digerlerinin istifadesine

11 Bumeblagm £200°i CMS’e, £100°14 LMS’¢ aitti. Ayrica kolejlerin ikisi de yedi
ogrenciyle egitime baslamisti.
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yol acabilecek yakin miinasebetlere girmek istememesi de varsayimlar arasina
eklenebilir.

CMS ve Yaymlari

Stiphesiz tiim misyonerlik cemiyetleri XIX. yiizyilin ikinci yarisindan
itibaren bagli bulunduklar kiliseleri; misyonerlik faaliyetlerinin 6nemi, mis-
yonerlik ruhunun yeniden canlandirilmasi konusunda uyarmak, motive etmek
icin biiyiik bir ¢aba igerisine girmislerdi. Aslinda bu, misyonerlik faaliyetle-
ri i¢in ayrilan biit¢enin artirilma cabasindan bagka bir sey degildi. Kilise, en
onemli vazifesi olan misyonerlik icin ne kadar tahsisat acarsa netice o kadar
miispet olacakti. Bu nedenle, misyonerlik cemiyetlerinin yayinlari yalnizca
magdur ve mazlum milletlerin ¢aresizliklerini yansitan fotograflar1 iceren
veya cahil, karanlik ve giinahkar hayatlarin adet ve aliskanliklarindan bah-
seden yahut Hristiyan kahramanlarin bu insanlar1 inanca kazandirmak i¢in
yaptig1 fedakarliklar aktaran bir enformasyon kaynagi olmaktan ¢ikmakta ve
kainattaki manevi yoksunluk diizeyini tasvir etmenin en etkili yolu olarak da
onem kazanmaktaydi (CMS Arsivi, 14 Subat 1894, G/AZ1/5, s. 6-9). CMS
yayinlar vasitastyla kilisede, misyonerlik bilincini diri tutacak miithis bir gii¢
elde edebilecegini fark etmekte gecikmedi. S6zgelimi 1865°de cemiyetin Is-
lington’daki toplantisinda en 6nemli giindem maddesi; Anglikan Kilisesi’'nin
misyonerlikle ilgili gorevleri yerine getirip getirmedigi hususuydu. Diger ta-
raftan Henry Venn, evanjelist akimin kilisede giderek tesirini artirdig1 yillar-
da misyonerlik ruhunun dejenere olmasindaki tezatliga dikkat cekmekteydi.
Artik kimsenin, s6zgelimi Ingiltere’deki Katolikler’in egitimiyle ilgilenme-
digini, halbuki bu konunun kilisenin giindeminden hi¢bir zaman diismeyecek
diizeyde 6nemli oldugunu ifade etmisti. Misyonerlik toplantilarinin daha az
ilgi cekmesinden, katilimci sayisinin giderek diismesinden sikayet eden Venn;
Hristiyanlik degerlerinde de gozle goriiliir bir kaybin yasandigini ve kendisin-
den vazgecip insanlik adina hizmet verme idealine sahip Hristiyanlar’in artik
kalmadigini dile getirmisti. Ustelik bu duyarsizlik yalnizca siradan insanlar
icin gecerli olmayip aristokrat sinif icin de sézkonusuydu (Stock, 1899, C. I,
s. 337-353).

CMS, Anglikan Kilisesi’'ni misyonerlik faaliyetlerine gereken Onemi
vermesi noktasinda uyarirken, sahadaki misyonerlerini de c¢aligmalariyla
ilgili bilgi akisin1 ihmal etmemeleri ve bu bilgilerin kiliseye ait oldugunu
unutmamalart yoniinde ikaz ediyordu. Zira misyonerlerin yazigmalarindaki
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aksakliklar veya gecikmeler, onlarin sahada kolayca unutulmalari tehlikesine
gebeydi.

Bilgi akisinin en etkili yontemi, siiphesiz misyonerler tarafindan kaleme
alan evrakin yaymlanmasiydi. Bu noktada, pek cok yayin secenegi bulunan
CMS misyonerleri biiyiik bir avantaja sahipti. Misyonerlerin en fazla ilgi gos-
terdikleri CMS yayini, tiim raporlari hatta verilen vaazlar1 dahi yayinlayan
Proceedings of the Society yani cemiyetin tutanaklartydi. Ancak bu dergide
yayin yapabilmek icin abone olmak sarti getirilmisti. Genel Kurul, cemiyet
tiyelerinden abonelik iicretinin alinma gerekg¢esini; “dergiyi daha okunabilir
nitelige, resimli ve genis kapsamli hale getirmek™ olarak agiklamisti. Ayrica
bu yayin, diinyanin muhtelif bolgelerinde Hristiyanlik’in yayilmasiyla ilgili
giincel bilgileri edinmek i¢in de faydaliydi (CMS Arsivi, 19 Subat 1894, G/
AZ1/1-140, s. 3). Misyonerler tarafindan kaleme alinan raporlarin yalnizca
okunmasini saglamak i¢in degil, aynt zamanda misyonerlik egitiminde de
bir ders materyali olarak kullanilmasi diisiincesiyle Genel Kurul, 6zellikle
Proceedings’i olabildigince cok sayida basmaya 6zen gostermisti. Hatta bu
amagla hangi misyonlara hangi temsilcilerin gonderildiklerini ve verdikleri
vaazlarin tam metnini iceren bir indeks de hazirlanmisti (CMS Arsivi, 20-21
Subat 1894, G/AZ1/4, s. 199).

Tutanaklarin yani Proceedings’in yanisira Church Missionary Record ve
Church Missionary Intelligencer da cemiyetin en onemli siireli yayimlarindan-
di. 1830 yilindan itibaren yayin hayatina baslayan The Record, misyonerlerin
tuttuklar1 giinliikleri ve mektuplar1 edit edilmeden, orijinal halleriyle basmaya
0zen gostermistir. Her ne kadar bu yayin, genel okuyucu kitlesi tarafindan “si-
kici ve donuk” bulunmussa da, sahadaki islerin gergek mahiyetini yansitma-
st acisindan onemliydi. Ayrica is yiikii fazlaligini, yapilan “fedakarliklar’in
boyutunu tiim gercekligiyle ortaya koymak suretiyle Protestanlar’in cemiye-
te desteklerini artirmalarini tesvik agisindan da ayri bir yeri bulunmaktaydi
(CMS Arsivi, 31 Ocak-14 Subat 1894, G/AZ1/1-140, s. 5).

Ayda ortalama 4600 adet basilan The Record dergisi, 1875’ten itibaren
Intelligencer ile birarada ¢ikartilmis, dort yil sonra ise bu iki yayin tiimiiyle
birlesmistir. Yine 1875’ten sonra aboneler i¢in iicretsiz on alt1 sahifelik ayr

basimlar da yayinlanmigtir (CMS Arsivi, 20-21 Subat 1894, G/AZ1/4, s. 199).

Yayin hayatina 1849°da baslayan the Church Missionary Intelligencer’in
hedef Kkitlesi Anglo-Sakson egitimli sinifiydi. Cemiyet bu derginin, tiim
okul ve halk kiitiphanelerinde bulunmasi gerektigi diisiincesindeydi. Bu
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amagla kabine tiyeleriyle, parlamenterlerle, cografyacilarla ve din adamla-
riyla gortigsmiislerdi (CMS Arsivi, 31 Ocak-14 Subat 1894, G/AZ1/1-140,
S. 9-12). Intelligencer’in temel hedefi, misyon teorisi ve bilimi hakkindaki
cehaleti gidermek ve misyonerlik faaliyetlerine ilgi ve sempatiyi artirmak-
t1. Intelligencer’in editorii; “Niyetimiz bilgiyi olabildigince dikkat ¢ekici bir
formatta sunmaya ¢alismaktir. Ancak sekle odaklanip igerikteki maneviyan
gozden kacirmamak gerekir. Dergideki yazilarin popiiler edebiyat tiirleriyle
hicbir ilgisi olmayip, tiim sahifelerde hakikat ugrunda tiikenmeyen bir sabirla
hizmet edenlerin hikayeleri saklidir.” sozleriyle yayin tanitmigtir (CMS Arsi-
vi, Intelligencer, Ocak 1865, s. 1).

Intelligencer hem misyonlarda meydana gelen olaylar1 aktarmig, hem
de cemiyet tarafindan sahada gorevlendirilen misyonerlere verilen talimatlar
yaymlamistir. Boylece, Londra’dakilerin misyon sahalariyla ilgili imajin1 da
yansitmig olmaktadir (CMS Arsivi, Intelligencer, Aralik 1874, s. 353). Ayrica
hedef kitlesinin egitim diizeyine paralel olmak iizere rasyonalizm, ritiielizm,
misyonerligin yeni anlamlar1 gibi giindemdeki entellektiiel meselelere ve mis-
yon teorisine dair makalelere de yer vermistir. Intelligencer kisa zamanda,
piskoposluk ile cemiyetin yayin kurulu arasinda gii¢ rekabetine yol acacak
derecede 6nemli bir dergi haline gelmistir. Bu miicadele baglaminda dergi-
nin editorii 1884’de; cemiyetin en 6nemli yayin organlarinin Intelligencer
(CMS Arsivi, Intelligencer, Agustos 1884, s. 509)'? ile The Record oldugu-
nu ve piskoposlugun yayinin igerigine miidahale hakkini hi¢bir zaman kabul
etmeyecegini aciklamisti. Piskoposlarin genel yayin kurallarini belirleme hak-
kiyla yetinmeleri gerektigini de sozlerine eklemisti. Ne var ki, cemiyet diger
konularda oldugu gibi bu meselede de, kilise hiyerarsisini karsisina alacak
bir tavir sergilemekten kacinmig ve dnemli goriilen meselelerde icerigin se-
killenmesinde miidahaleyi kabul etmisti (CMS Arsivi, Intelligencer, Agustos
1884, s. 509). Esasen maddi ve manevi prestij kaynagini arkasina almasi da
beklenemezdi.

Ayrica cemiyetin hem yetigkinler hem cocuklar i¢in bagka yayinlar: da
bulunmaktaydi. Bunlar arasinda, yayin hayatina 1838’de giren Church Missi-
onary Gleaner, yine misyonerlerden gelen haberlere yer vermekteydi. Ancak
Gleaner’in Record’ dan farki, bu haberleri daha rahat okunabilir bir tislupta ve
dikkat cekici resimlerle siisleyerek yayilamasiydi. Gleaner’in 1864 senesin-
de ayda 4000 adet satildig1 bilinmektedir. On yil icerisinde abone sayisinin

12 1880’lerde ayda ortalama 3770 adet basilmaktaydi.
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azalmast iizerine, derginin ayni adla fakat farkli formatta yeniden yapilandi-
rilmasina karar verilmis ve magazin haline getirilen yayin ciddi bir basar1 kay-
detmigtir. Oyle ki, 1882’de aylik satis rakami 37.650’ye yiikselmistir (CMS
Arsivi, 31 Ocak-14 Subat 1894, G/AZ1/1-140, s. 18-19; 29 Subat 1894, G/
AZ1/4-199, s. 2-3). Yetiskin okuyucu kitlesine yonelik olmak tizere diger bir
CMS mecmuast Quarterly Paper’dir. 1816’da yalnizca dort sahifeden ibaret
olmak iizere yaymlanmaya baglamistir. Amaci; “ilgi ¢ekici saha haberlerini
ve fotograflarini yalin bir dille aktarmak suretiyle suursal bir acilim saglamak
ve adeta zihinlerde flaglar patlatmak”ti. Abonelik ticreti haftada 1 penny olan
derginin hitap ettigi kitle digerlerinden farkli olmak iizere yoksullardi (CMS
Arsivi, 31 Ocak-14 Subat 1894, G/AZ1/1-140, s. 6).

CMS, cocuklar i¢in 1843’den itibaren Church Missionary Juvenile
Instructor’t yaymlamaya baslamisti. Dergi, 1882°de ayda 32.750 adet ba-
silarak oldukcga yiiksek bir tiraja sahipti. Juvenile Instructor, misyonlardaki
cocuklarin hayatlarin1 ve fotograflarim1 yayinlamaktaydi. Yine ¢ocuklar i¢in;
Quarterly Juvenile Missionary Token adli bir dergi de 1857 den itibaren
yayinlanmaya baslamisti. Cok sayida resmin ve altyazinin yer aldig1 yayin
toplam sekiz sahifeden ibaretti (CMS Arsivi, 29 Subat 1894, G/AZ1/4-199,
S. 2).

Bu yayinlarin misyonerlik ruhunu canlandirmadaki etkisi konusunda net
fikirler 6ne siirmek giictiir. 1870 yilinda Genel Kurul’un bir toplantisinda, ya-
yinlarin pek yavan oldugundan sikayet edilmis ve misyonlardaki ihtiya¢larin
duyurulmasinda yetersiz kaldiklart belirtilmisti. Her ne kadar Genel Kurul’da,
bu konunun takipgisi olunacagi ve yayin komisyonunun optimal diizeyde
calistirtlacag vaadi verilmigse de (Stock, 1899, C. 11, s. 385), bununla ilgili bir
adim tespit edilememistir. Bununla birlikte CMS, yaynlar i¢in gerekli maddi
destegi temin gayretlerini siirdirmiistiir. Muhtemelen bu mesele de, sahadaki
misyonerler ile merkezdekiler arasinda bir tiirlii kapatilamayan goriis ayrili-
gindan etkilenmistir. S6z konusu ihtilafin en 6nemli delili misyonerler tarafin-
dan kaleme alinan raporlar olup, misyonlardaki gergek ihtiyaglar konusunda
Londra’dakilerin asla hakikati kabul etmek istemediklerine dair sikayetler bu
satirlarda sik sik dile getirilmistir. Yayin politikasi da bu baglamda sahadaki-
leri tam anlamiyla tatmin etmekten uzak kalmigtir.

CMS ve Halka Acik Toplantilar
Misyonerlik cemiyetlerinin PR ¢alismalarindan biri de halka acik toplan-
tilar diizenlemektir. CMS tiiztigline gore, her sene Londra’da Mayis ayinin ilk
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Sali giinii tiim iiyelerin ve isteyenlerin katildig1 bir toplantinin diizenlenmesi
gerekmektedir. Bu toplantida, o senenin tutanaklar1 tedkik edilir, hesapla-
1 gozden gegirilir ve mali isler sorumlusu ile kurul tiyeleri se¢ilirdi (CMS
Arsivi, Laws and Regulations, VII). Toplantilarla ilgili detaylar, cemiyet ya-
yinlarindan Church Missionary Intelligencer’da yaymlanmistir. XIX. yiizyil
boyunca, CMS’in yillik toplantilar1 Exeter Hall binasinda gerceklestirilmistir
(CMS Arsivi, Intellingencer, Haziran 1880, s. 329-330). Yine bu donemde
calismalar, Pazartesi 6gleden sonra yapilan bir duay1 miiteakiben baglatilmus,
Londra’daki St. Dunstan’s-in-the-West kilisesindeki aksam vaaziyla sona er-
dirilmisti (CMS Arsivi, Intelligencer, Haziran 1874, s. 160-161). Toplant1 gii-
niinden onceki vaazlar, Fleet Caddesi’ndeki St. Bride’s kilisesinde verilirdi.
Toplant1 giinii ise Exeter Hall binasinda evvela toplu bir kahvalti yapilir, ar-
dindan agilig konugmalar1 tamamlanirdi (CMS Arsivi, Intelligencer, Agustos
1888, s. 231-224). Daha sonra biiyiik salona gegilir ve toplantiya genel sek-
reter tarafindan hazirlanmig senelik raporun okunmasiyla baglanirdi (Stock,
1899, C. 11, s. 647). Raporlarin ardindan giindem maddeleriyle ilgili kararlara
ve Onerilere gecilerek, teklif sahiplerinin kiirsiiden konugmalart baslardi. Bu
noktada, 1862-1872 arasinda en az kiirsiiye ¢ikanlarin misyonerler olmasi dik-
kat ¢ekiciydi (Stock, 1899, C. II, s. 383)."® Misyonerler, ancak asrin sonlari-
na dogru bu toplantilara agirliklarini1 koyabilmislerdir (Stock, 1899, C. 11, s.
383-384; C. 111, s. 68-69). Konusmalar, sabah 11°de baslayip dort ya da bes
saat boyunca devam ederdi (CMS Arsivi, Intelligencer, Haziran 1882, s. 325).
Cemiyetin yillik toplantilarindaki katilimct sayilarina dair bir istatistik elde
mevcut degildir, ancak zaman zaman bu rakamin 6000’e kadar yiikselebildigi
anlagilmaktadir (CMS Arsivi, Intelligencer, Haziran 1872, S. 178). Konus-
malarin sona ermesiyle sabah salonda bulunamayanlar icin aksam toplantisi
diizenlenir ve duanin akabinde senelik toplantiya son verilirdi (CMS Arsivi,
13 Mart 1869, G/C1/37, s. 264).

Misyonerlik cemiyetleri ile halk arasindaki iletisim kanallarindan biri de,
merkez binalarda gergeklestirilen halk giinleri, kutlamalartydi. Bu kutlamalar,
kimi zaman misyonda yeni bir binanin agilmasi yahut bir okulun tamamlan-
mast gibi miinferid olaylar nedeniyle gerceklestirilmisti. Cemiyet tarafindan
diizenlenen bazi dini seremonilere, gazetelere ilan verilerek halk da davet edi-
lirdi.

13 On yillik siire icerisinde toplam 13 misyonere s6z hakki taninmist.
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Ayrica CMS misyonerleri, sahaya gonderilmeden evvel muhakkak 6zel
bir toren diizenlenir ve talimatlar1 toren sirasinda kendisine takdim edilir-
di. Sayet misyonerlerin sayist bir ya da ikiyse, bu toren kurul toplantilarin-
da cemiyetin kendi iiyeleri arasinda gerceklestirilirdi. Ancak, 1876 ve 1880
yillarindaki gibi kalabalik gruplar halinde bir gorevlendirme s6z konusuysa,
yiizlerce davetlinin katildig1 biiyiik organizasyonlar diizenlenirdi (CMS Arsi-
vi, Intelligencer, Agustos 1879, s. 467). Her durumda hareket noktasi cemiye-
tin merkez binastydi (CMS Arsivi, Intelligencer, Agustos 1881, s. 490-492).'
Toren bir ilahiyle baglar, bunu Incil’den bir boliimiin okunmast takip ederdi.
Ardindan, misyonerlere gorevlendirildikleri bolgelere gore degisen talimatlar
sozlii ve yazili olarak verilirdi. Bu talimatlar genel ve 6zel olmak iizere ikiye
ayrilir; sahanin yapisina gore 6zel talimatlarin uzun olmasi durumunda genel
olanlar daha kisa tutulurdu. Daha sonra gorevlendirilmeleri yapilan misyoner-
lere diistinceleri sorulur ve konugmalarina izin verilirdi. Yine bazi hallerde,
kurul tiyelerinden isteyenler de goriis ve degerlendirmelerini dile getirebilmis-
lerdi. Toren cemiyetin onursal bagkanlarindan birinin yaptig1 temenni, tembih
ve duayla sona ererdi (CMS Arsivi, Intelligencer, Agustos 1872, s. 241). Bu
dualarda, Britanya Imparatorlugu’nun selameti ve bekasi icin niyaz edilir ve
bagis miktarini artirmayi tesvik eden sozlere yer verilirdi.

SONUC

Anglikan diisiince sistematiginde misyonerlik cemiyeti yalnizca gerekli
egitim siirecini tamamlamis, 6zel olarak yetistirilmis misyonerlerle sinirlan-
dirilmamus ve fakat cemiyete tiye olan sekiiler ve ruhban sinift mensuplarinin
tamamini i¢ine almistir. Cemiyet calisanlar1 bu iiyeler arasindan secilmis ve
verdikleri kararlardan sorumlu tutulmuslardir. Cemiyetin Genel Kurul iiyeleri,
ihtiyag halindeki misyonlara fonlar1 usuliince paylastiran ve tiim harcamalarla
ilgili hesap verme durumunda olan bir tiir kahyalik vazifesini icra etmislerdir.
Bu dogrultuda, her sene sonunda diizenlenen toplantilarda gelir ve giderler ya-
zil1 ve sozlii olarak incelemeye, tartismaya agilmustir. Tiim karar siireclerinde
nispeten seffaf bir yonetim anlayisini takip etmeye calisan CMS, itikadi me-
seleler harig biitiin konularda istisareyi esas kabul etmisgtir.

CMS, kurulusundan itibaren Ingiliz Ulusal Kilisesi’ne bagli ve goniilliiliik
esasina dayali bir cemiyet oldugunu 6ne siirmiistiir. Bu ilke, bir taraftan ba-

14 Kimi zaman Exeter Hall binasindan da misyonerlerin yola ¢ikartildiklar: anlagil-
maktadir.
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gimsiz karar alma giiciinii artirmigken diger taraftan kilisenin de destegi-
ni saglamistir. Bu destegin somut gostergesi CMS’in senelik toplantilarina,
Anglikan ruhban sinifinin liderlerinin istirakleriydi. Bagpiskopos ve diger ileri
gelen piskoposlarin onay1, cemiyetin tesebbiisleri 6ncesinde baglatilan siire-
cin tamamlanmasini kolaylastirmistir. Bununla beraber tiim kararlarin, Genel
Kurul’da uzun tartigmalar neticesinde ve detayli bir sekilde diistintildiikten
sonra verildigine dair ¢ok sayida evraka ulasmak miimkiindiir. Bilhassa sekii-
ler kanattan saglanan destegin yitirilmemesi adina onlara, goriislerinin degerli
oldugunu hissettirmek amacina yonelik olarak tartigma oturumlarinin agildigi
sOylenebilir ve aslinda kararlarin hiyerarsinin iist kisminda yer alan isimler-
ce onceden verildigi diisiintilebilir. Ancak bu teoriyi kanitlamanin simdilik
mumkiin goriinmedigini de hatirlatmak gerekir.

Stiphesiz CMS’in de her cemiyet gibi giiclii ve zayif yonleri mevcuttur.
CMS’in zayifliklarin1 kompanse etmek icin yararlandigr en etkili ¢oziim
stratejisi, bilhassa maddi destekleri artirmak ya da en azindan kaynaklar1 mu-
hafaza etmeye calismaktir. CMS’in yonetim kurulu olarak kabul edilebilecek
olan Ingiliz Anglikan Kilisesi’yle iliskileri monotonluk géstermemis; misyo-
nerlik yatirimlarinda kimi zaman tam destek saglanabilmisken kimi zaman
muhalefete maruz kalinabilmistir. Cemiyetin “fazlaca” bagimsiz kararlar ver-
mesi, misyon bolgelerini kendisinin belirlemesi, tahsisat miktarini, misyo-
ner sayisini ve faaliyet alanlari kiliseye danigma mecburiyeti hissetmeden
kararlastirmasi s6z konusu muhalefetin en 6nemli gerekcelerindendir. CMS
bir taraftan kilise doktrinini benimsemisken diger taraftan goniilliiliik esasi-
na dayandigin hi¢bir zaman inkar etmemistir. Bagka bir ifadeyle kilise hi-
yerarsisinin cemiyetin yonetimindeki agirligi ile evanjelik hayirseverlerden
miitesekkil birimler esdeger tutulmustur. XIX. yiizyilin sonlarina dogru bu
denge, kilisenin aleyhine bozulmaya baslamistir. Bunun en 6nemli gerekgesi
ise, misyonlarin sayisinin ve giicliniin kilisenin teolojik desteginden ziyade se-
kiiler hayirseverlerin yaptiklar1 bagislar ve maddi desteklere bagli kalmasidir.

1870’lerin sonu, 1880’lerin baslarinda evanjelik diisiincede bir canlan-
manin yasanmasi, yeni fikirlere ve yorumlara duyulan ilginin artmast CMS’in,
kilisedeki rasyonalist-ritiielist hareketlere kars1 tezlerini daha yiiksek sesle sa-
vunmalar1 konusunda cesaretini artirmisti. Oyle ki, cemiyet mensuplari ara-
sinda Anglikan Kilisesi’nden tamamen ayrilmay: yahut tiimiiyle bagimsiz
bir kilisenin teskil edilmesini isteyenler dahi goriilmiistii. Ancak CMS Genel
Kurulu’nda, XIX. yiizyildaki konjonktiiriin, misyonerlik cemiyetlerinin kilise
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ve onun ilkelerinden tamamen miistakil hareket etmeleri ve sorunlarin ruh-
ban hiyerarsisinden bagimsiz ¢oziilmesi i¢in hazir olmadig1 yoniindeki goriis
agirlik kazanmistir. Bu ¢ercevede CMS de Anglikan Kilisesi’nin tiim kuralla-
rina ve geleneklerine uygun olarak hareket etmistir.

(Kaynak : Talks on Egypt, London : CMS Young People’s Union :
b.t.)
Kaynaklar
CMS Arsivi (Birmingham)

Arsiv Belgeleri

e CMS - G/AZ1/4-199. (Guard Books of Circulars and other printed material)
e CMS -G/C1/42, 5. 319. (General Secretary’s Department)

e CMS - G/ACI1/16, s. 453-455. (Home Correspondence Letter)

* CMS - G/C1/46, s. 288-290.

*  CMS - G/C1/46, s. 288-290.



42 * ANGLIKAN KILISESI’NIN OSMANLI’'DAKI SANCAKTARI : CHURCH
MISSIONARY SOCIETY : KURULUSU, YAPISI VE YAYINLARI - I

* CMS-G/AZ1/4,s. 123.

e CMS-G/C1/47,s.279-281.

*  CMS-G/C1/49,s. 674.

e CMS - G/C1/50, s. 2, 45-46.

*  CMS - G/C1/46, s. 288-290.

e CMS - G/C1/38, s. 469-475.

e CMS-G/AZ1/2,s.289;

e CMS-G/Cl1/43,s.313.

e CMS-G/Cl1/45, 5. 601-603

* CMS-G/AZ1/2,s. 289.

e CMS - G/C1/50, s. 347-348.

* CMS - G/AC1/16, s. 299-300.

e CMS-G/AZI/1,s. 165.

e CMS -G/AZL1/5, s. 6-9.

e CMS-G/AZ1/1-140, s. 3.

e CMS-G/AZ1/4,s. 199.

e CMS - G/AZ1/1-140, s. 5.

e CMS-G/AZ1/4,s. 199.

e CMS - G/AZ1/1-140, s. 9-12.

*  CMS-G/AZ1/1-140, s. ;

e CMS - G/AZ1/4-199, s. 2-3.

*  CMS - G/AZ1/1-140, s. 6.

e CMS -G/AZ1/4-199,s. 2.

e CMS-G/C1/37,s.264.

e CMS-G/C1/47, 5. 590.

*  Basiuli Kaynaklar

e CMS Intelligencer, Ocak 1865.

*  CMS Intelligencer, Nisan 1866.

*  CMS Intelligencer, Ocak 1867.

e CMS Intelligencer, Haziran 1871.
e CMS Intelligencer, Haziran 1872.
e CMS Intelligencer, Agustos 1872.
e CMS Intelligencer, Haziran 1874.
*  CMS Intelligencer, Aralik 1874.
e CMS Intelligencer, Haziran 1877.
e CMS Intelligencer, Mayis 1879.



ARZU NURDOGANe® 43

CMS Intelligencer, Haziran 1879.
CMS Intelligencer, Agustos 1879.
CMS Intellingencer, Haziran 1880.
CMS Intelligencer, Agustos 1881.
CMS Intelligencer, Ekim 1881.
CMS Intelligencer, Haziran 1882.
CMS Intelligencer, Agustos 1884.
CMS Intelligencer, Haziran 1887.

CMS - Laws and Regulations, I, II, III, VI, VII, VIII, IX, XI, XII, XIII, XIV,
XV, XVI, XVII, XIX, XX, XXII, XXV, XXVI, XXVII, XXVIII, XXX, XXXI,
XXX, XXXIII.

CMS Proceedings, 1865-1866.
CMS Proceedings, 1874-1875.

KITAP VE MAKALELER

A Plea for 75 members of a Church of England Missionary Brotherhood to be
sent to India, Central Africa & Syria, in connection with the Moslem Mission
Society. (1873). London : W. Wells Gardner, 1873.

Aktay, Yasin. (1998). “Postmodern Diinyada Din : Bir Anlati m1, Tanr’min In-
tikam1 m1?”, Din Sosyolojisi, (der.) Yasin Aktay-M. Emin Koktag (s. 299-313).
Ankara : Vadi Yay.

Aykit, Dursun A. (2006). Misyon ve Inciller : Misyonerligin Tarihsel Kikenleri.
Istanbul : Kesit Yay.

Balleine, George R. (1951). A History of the Evangelical Party in the Church of
England. London : Church Book Room Press.

Blauw, Johannes. (1962). The Missionary Nature of the Church : A Survey of the
Biblical Theology of Mission. London : Lutterworth.

Blood, A.G. (1957). The History of the Universities” Mission to Central Africa,
1907-1932, C. 2. Westminster : U.M.C.A.

Bosch, David J. (1991). Transforming Mission : Paradigm Shifts in Theology of
Mission. Maryknoll, N.Y.: Orbis Books.

Bradley, Ian C. (1976). The Call to Seriousness : The Evangelical Impact on the
Victorians. London : Cape.

Carey, William. (1792). An Enquiry into the Obligations of Christians to Use
Means for the Conversion of the Heathens. Leicester : J. Johnson.
Chadwick, Owen. (1987). The Victorian Church, 2 C. London : SCM Press.

Charles Simeon (1759-1836) : Essays Written in Commemoration of his bi-
centenary. (1964). (ed.) Arthur Pollard — Michael Hennell, London : S.P.C.K.



44 * ANGLIKAN KILISESI’NIN OSMANLI’'DAKI SANCAKTARI : CHURCH
MISSIONARY SOCIETY : KURULUSU, YAPISI VE YAYINLARI - I

e (Clark, G. Kitson. (1962). The Making of Victorian England. Being the Ford Lec-
tures Delivered Before the University of Oxford. London : Methuen & Co.

e Clarke, William K. L. (1959). A History of the S.P.C.K. London : S.P.C.K.

e Clarke, W.K. Lowther. (1934). “Bring the Books”. An Account of the missionary
literature work of the S.P.C.K. London : S.P.C.K.

*  Clossey, Luke. (2008). Salvation and Globalization in the Early Jesuit Missions.
Cambridge : Cambridge University Press.

e Cnattingius, Hans. (1952). Bishops and Societies : A Study of Anglican Colonial
and Missionary Expansion, 1698-1850. London : S.P.C.K.

e Dalyan, M. Gokhan. (2012). 1 9 Yiizyilda Amerikali Misyonerlerin Hakkari
Giinligi (1830-1870). Istanbul : Oncii Kitap.

*  Davies, Horton. (1962). Worship and Theology in England from Newman to Mar-
tineau, 1850-1900. London : OUP.

e Erdem, Mustafa. (1999). “Misyonerlik ve Kirgizistan’da Misyonerlik Faaliyetle-
11”, Dini Arastirmalar, 1/3, (s. 5-42). Ankara.

. Erdogan, Dilsen I.' (2008). Amerikan Misyonerlerinin Faaliyetleri ve Van Ermeni
Isyanlart (1896). Istanbul : 1Q Yay.

e Forde, Georgiana M. (1911). Missionary Adventures : A Simple History of the
S.P.G. London : Skeffington.

e Green, V. H. Howard. (1964). Religion at Oxford and Cambridge. London : SCM
Press.

e Grulich, Rudolf. (1981). Der Beitrag der bohmischen Léinder zur Weltmission
des 17. und 18. Jahrhundert. Konigstein : Institut fiir Kirchengeschichte von
Bohmen, Mihren, Schlesien.

e Giindiiz Sinasi- Aydin Mahmut. (2002). Misyonerlik : Hristiyan Misyonerler,
Yontemleri ve Tiirkiye’ye Yonelik Faaliyetleri. Istanbul : Kakniis Yay.

*  Haight, Roger. (2004-2005). Christian Community in History, C. II. New York;
London : Continuum.

e Hardman, B. E. (1966). The Evangelical Party in the Church of 1855-1865. un-
published Ph.D. thesis, University of Cambridge.

e Hennell, Canon. (1958). John Venn and the Clapham Sect. London : Lutterworth.

*  Hopkins, Hugh E. (1977). Charles Simeon of Cambridge. London : Hodder &
Stoughton.

¢ Kogabasoglu, Uygur. ( 1989). Anadolu’daki Amerika. Ankara : imge Yay.

e Latourette, Kenneth S. (1947). A History of the Expansion of Christianity, C. 111,
IV. London: Eyre & Spottiswoode.

e Lovett, Richard. (1988). The History of the London Missionary Society, 1795-
1895, 2 C.. Cambridge : Chadwyck-Healey Ltd.

e Lyotard, J.F. (1997). Postmodern Durum. Bilgi Uzerine Bir Rapor. (¢ev.) Ahmet
Cigdem, Ankara : Vadi Yay.



ARZU NURDOGANe® 45

Macaulay, Thomas B. (1890). “Ranke’s History of the Popes”, Reviews, Essays
and Poems (s. 548-567). London : Ward, Lock.

Marsh, Peter T. (1969). The Victorian Church in Decline : Archbishop Tait and
the Church of England, 1868-1992. London : Routledge & K. Paul.

Matta Incili (Yeni Ahid).

Murray, Stuart. (1998). Church Planting : Laying Foundations. Carlisle : Pater-
noster.

Nemer, Lawrence. (1981). Anglican and Roman Catholic Attitudes on Missions.
An Historical Study of Two English Missionary Societies in the Late Nineteenth
Century (1865-1885). St. Augustin : Steyler Verlag.

Oborji, Francis A. (2005). Concepts of Mission in the Evolution of Contemporary
Missiology. Rome : Ceedee Publications.

O’Malley, John W. (1987). “Mission and Inculturation : The Church in the
World”, Vatican II : The Unfinished Agenda. A Look to the Future. (ed.) Lucien
Richard, Daniel J. Harrington, John W. O’Malley (s. 93-112). New York : Paulist
Press.

Oymak, Iskender. (2012). Metot ve Calisma Alanlar A¢isindan Tiirkiye’de Mis-
yonerlik Faaliyetleri. Istanbul : Ankara Okulu Yay.

Sievernich, Michael. (2005). “Die Mission und die Missionen der Geselschaft
Jesu”, Sendung-Eroberung-Begegnung : Franz Xaver, die Geselscahft Jesu und
die katholische Weltkirche im Zeitalter des Barock. (ed.) J. Meier (s. 7-30). Wi-
esbaden : Harrassowitz.

Smith, Charles H. E. (1940). Simeon and Church Order : A Study of the Evange-
lical Revival in Cambridge in the Eighteenth Century. Cambridge : Cambridge
University Press.

Stacey, Vivienne. (1980). Life of Henry Martyn. Hyderabad : Henry Martyn Ins-
titute of Islamic Studies.

Stark, Rodney. (1996). The Rise of Christianity : A Sociologist Reconsiders His-
tory. New Jersey : Princeton University Press.

Stephenson, Alan M. G. (1967). The First Lambeth Conference 1867. London :
Published for the Church Historical Society.

Stock, Eugene. (1899). The History of the Church Missionary Society. Its Envi-
ronment : Its Men and Its Works, C. 1- 4. London : C.M.S.

Thompson, H.Paget. (1951). Into All Lands : The History of the Society for the
Propagation of the Gospel in Foreign Parts 1701-1950. London : S.P.C.K.

Tibesar, A.S., Borges, P., Burrus, E.J., v.dgr. (1951). “Missions in Colonial Ame-
rika I, The Catholic Encyclopedia, C. IX (s. 939-950). New York : Gimary So-
ciety.

Tomkins, Stephen. (2010). Clapham Sect : How Wilberforce’s Circle Transfor-
med Britain. Oxford : Lion.



46 * ANGLIKAN KiLISESI’NIN OSMANLI’'DAKI SANCAKTARI : CHURCH
MISSIONARY SOCIETY : KURULUSU, YAPISI VE YAYINLARI - I

Tozlu, Necmettin. (1991). Kiiltiir ve Egitim Tarihimizde Yabanci Okullar. Ankara
: Akgag Yay.

Turan, Siileyman. (2011). Misyoloji. Hiristiyan Misyon Bilimi. Ankara : Sarkac
Yay.

Warren, Max A.C. (1950). Unfolding Purpose : An Interpratation of the Living
Tradition which is CMS. London : C.M.S.



Dini Aragtirmalar, Temmuz-Aralik 2013, Cilt : 16, Sayi : 43, ss. 47- 66 e 47

ISLAM DUSUNCESINDE GUNUMUZDE AZ BILINEN BiR
GELENEK: ISARAT (SERHLERI) GELENEGI

Hakan COSAR®

Oz

Islam bilim ve diisiince geleneginde, hemen hemen biitiin serh ve hasiyeler, bir
sarihin orijinal metnin yalnizca imalarint agiklamaya calistig1 kopyalari tarzinda degil
de, kendi asli goriig ve sentezlerini de iceren 6zgiin eserler tarzinda yazilmiglardir. Bu
acidan bakildiginda, yazilan serh ve hasiyelerin pek ¢ogunun, asil metinle aynt olma-
yip, aksine onlarin neredeyse serh edilenden bagimsiz eserler gibi yazildig: goriiliir.
Ayrica, Islam bilim adamlarmin eserleri iizerine yazilan bu serh ve hasiyeler, pek cok
diistincenin gelismesine, bagkalarina aktarimina ve farkli gelenekler olugmasina katki
saglamistir. S6z konusu geleneklerden birisi de, el-Mes‘udi ve Fahreddin Razi’nin,
Ibn Sinaci diisiincenin en son ve mitkemmel caligmalarindan birisi olan el-isarat ve't-
Tenbihdt’a yaptiklar: serhlerle baglayan ‘Isarat (Serhleri) Gelenegi’dir. Bu makalede,
bu gelenegin varligina dikkat ¢ekerek, s6z konusu gelenek igerisinde yazilan 6nemli
eserleri tanitacagiz.

Anahtar Kelimeler: Ibn Sin4, el-isarat ve’t-Tenbihat, Isarat Gelenegi, Fahreddin
Razi.

Abstract

A Little-Known Tradition in Islamic Thought: The Tradition of
Tradition of Sharh al-Isharat

In the tradition of Islamic science and thought, almost all commentaries (sharh)
and apostils (hashiya) have been written in the style of the original works which also
contain the commentator’s own opinions and syntheses, not in the style of the authen-
tic copies which the commentator attempts to explain only implications of the original
text. Looking from this point of view, it is seen that many of the written commenta-
ries and apostils are not the same with the authentic texts, but they have almost been
written as independent works from the ones interpreted. Also, those commentaries
and apostils written on the Islamic scholars” works have provided many thoughts to
improve and transfer to the others, and form diverse traditions. One of the traditions
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is ‘the Tradition of Sharh al-Isharat’, which have begun with al-Mas‘udi’s and Fakhr
al-Din al-Razi’s commentaries on al-Isharat wa al-Tanbihat which is one the last and
the perfect works of the Avicennian thought. In this article, we introduce the important
works written in this tradition by pointing out the existence of such a tradition.

Key words: Avicennia, al-Isharat wa al-Tanbithat, the Tradition of Sharh al-
Isharat, Fakhr al-Din al-Razi.

Giris

Islam bilim ve diisiince gelenegimde bir eserin tamaminin veya bir
boliimiiniin daha genis bicimde agiklanmasi amaciyla yazilmig kitaplart ifa-
de eden serh; sozliikte «eti kesmek; bir seyi genisletip yaymak; soziin kapali
kisimlarini agiklayip anlasilir hale getirmek” demektir. Literatiirde sonuncu
manadan hareketle sozlii veya yazili olarak bir konuda yapilan agiklamalara
serh denmis, boylece Islam ilimler tarihinde serh bir telif tiirii seklini almgtir.
(Sensoy 2010)

Teknik olarak bir metni acmaya, tamamlamaya, ikmal etmeye, irtibat-
larin1 genisletip yeniden kurmaya, derinlestirmeye, tenkit ve tashih etmeye,
ayritili agciklamaya dogru seyreden caligsmalara serh, hasiye, talik(at), tafsil,
tevil, izah, zeyl, tetimme gibi isimler verilmektedir. Buna karsilik bir metni
tahkim ederek sikilagstirmaya, kisaltmaya, fazlaliklardan arindirmaya, ezber-
lenebilirlik ve kusatilabilirlik kabiliyetini artirmaya, sistematik ve talimi hale
getirmeye, Ozetlemeye, secmeler yapmaya doniik calismalar; ihtisar, muh-
tasar, hiilasa, telhis, miilahhas, miintehab, muktetaf gibi terimlerle adlandi-
rilmaktadir. Aslinda bunlarin hepsi i¢in serh kelimesi kullanilabilmektedir.
Metin etrafinda yapilan her tiirden agcma, anlama, aciklama, kapaliliklar1 ve
metnin problemlerini giderme, tahlil, diizenleme, itiraz, tenkit, tashih, ifadele-
ri daha vasiflt hale getirme, boliimlendirme, donemle irtibatlandirma, tamam-
lama ¢aligmalarinin en genel ismi serhtir.

Serh ve hasiye literatiiriiniin sadece Islam ilim ve kiiltiir havzasina ait bir
hadise ve telif tiirii olmadig1 da bilinen bir husustur. Semav1{ kitaplar ve kutsal
metinler basta olmak iizere dini, felseff ve hikemi eserler, kanunlar, kurucu
siyasi metinler ve hukuki mevzuat ile nesideler/siirler ve nutuklar hemen her
ilim ve kiiltiir muhitinde anlagilmak, sahiplenilmek, zamana ve zemine gore
uyarlanip siirdiiriilebilmek icin gerh ve hasiye tiirtinden ¢alismalarin konusu
olmustur. Klasik felsefenin Aristo ve Eflatun serhleri iizerinden yiiriidiigiind,
felsefe yapmanin nerede ise serh yazmak demek oldugunu, bu gelenegin bii-
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tiin ortacag Islam ve Bati diinyasinda da giiclenerek devam ettigini belirtmek
gerekir. Bu yiizden tabiat1 icabr devamlilig1 ve birikimi 6nemsemek zorunda
olan ilimlerin, felsefenin ve telif tiirlerinin gelismesinin en genis manasiyla
serhler, hasiyeler, talikat ve telhisler tizerinden yiirtidiigu bile soylenebilir.
Islam diinyasinda metinler iizerine yapilan serh calismalarii dar manasiyla
Islami ilimlerle smirlandirmak da dogru degildir. Basta Felsefe olmak iizere
Astronomi, Doga bilimleri, Matematik bilimleri, Siyaset ve Ahlak gibi biitiin
bilim dallarinda serh gelenegi cercevesinde eserler telif edildigi aciktir. Do-
layistyla serhler herhangi bir ilim dalinda meshur olmug genellikle muhtasar
metinler iizerine kaleme alinan, bunlardaki kapali ifadelerin a¢iklandigi, eksik
birakilan hususlarin tamamlandigi, hatalara isaret edildigi ve orneklerin ¢o-
galtldig1 eserlerdir. Serh miiellifleri genellikle metin miielliflerinden farkli
kisiler olmakla birlikte baz1 metin yazarlarinin kendi eserlerini serh ettigi de
olmustur. Ote yandan serh iizerine serhler de kaleme alinmigtir. Ancak genel-
de serhlere dair yapilan aciklama, elestiri ve ilave tarzi notlardan olusan eser-
ler hasiye, hasiyelere dair yazilan notlar ise talik/ talikat diye adlandirilmustir.

Islam ilimleri tarihinde 6nemli bir konuma sahip olan serh gelenegi eski
ve yeni donemlerde bazi elestirilere hedef teskil etmistir. Bu hususta yapilan
baglica elestiriler sunlardir: Serhlerde mana ve muhtevadan ¢ok lafizlar tize-
rinde durulmus, ornekler tekrar edilmis, siradan ctimlelerle ayni konularda
bircok goriis bir araya toplanmis, gereksiz uzatmalarla konular daha zor anla-
silir hale getirilmistir. Yine bir¢cok serhin iislubunun zor, metodunun karmagik
oldugu ve genellikle ilmeyeni katkilar saglamadig: da ileri stirtilmiistiir. Ay-
rica serh ve hasiye yaziminin Memlukler ve Osmanlilar doneminde baslayip
devam ettigi, bu donemlerin ilmi ve fikri bakimdan duraklama ve gerilemeyi
temsil ettigi ifade edilmistir. Biitiin bu iddialara karsilik da cesitli sekillerde
cevap verilmistir: Buna gore, serhlerde goriilen zorluklarin biiyiik dlciide ele
alman konulardaki derinlesme dolayisiyla ortaya ciktigi belirtilmistir. Ayrica
ilim adamlarinin zor meseleleri anlama ve ¢6zme becerileriyle digerlerinden
ayrildiklari, bunun kusur degil iistiinliik sayilmast gerektigi de aciktir. Bazi-
larinca ilmi bakimdan gerileme devri diye nitelendirilen serh doneminde bir-
cok biiyiik ilim adaminin yetismis olmasi da bu goriisiin isabetsizligini ortaya
koymaktadir. Bu devirde yazilan eserlerin pedagojik kurallara uymadigi sek-
lindeki goriis de haksiz bulunmus; metin, serh, hasiye ve talik siralamasiyla
yapilan egitimin tedricilik yontemi ¢ercevesinde ele alindig1 ifade edilmistir.
Serhlerden bir kisminin gereksiz bilgilerle doldurulmus ve karmasik olmasi
yolundaki iddialarin ise biitiin serhler icin gecerlilik tasimadig1 da ortadir.
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Serh ve hasiye tiiriinii Islam ilimler tarihi ve kiiltiir alanlar1 i¢in 6nem-
li bir saha olarak diisiinmek elbette bu adi tasiyan biitiin metinlere otomatik
olarak ve esit seviyede bir ehemmiyet, deger ve statii kazandirmak anlamina
gelmelidir. Elbette hi¢cbir yenilik ve farklilik arayisi icinde olmayan, tamamen
tekrar denebilecek metinler yahut telif itibariyle basarisiz kitaplar da vardir.
Fakat asil problem olan durum, biitiin serh ve hasiye literatiiriinii bir tiir olarak
tek tip ve tekrar olarak goriilmesi, bunu 1srarla savunmasidir. Bu tiiriin de cok
bagarili, orta diizeyde ve diisiik kiratta 6rnekleri bulunmaktadir ve bu durum
gayet tabiidir.!

Islam ilimler tarihi boyunca bilimin hemen her dalinda, farkli zamanlarda
ve cografyalarda ¢ok sayida serh ve hasiyeye konu olmak bakimindan adeta
bir gelenege sahip olmus kitaplar vardir. iste bu kitaplara iizerine yazilan serh
ve hasiyeler diistincenin geligimini, aktarimint ve cesitli geleneklerin olugma-
sin1 da saglamigtir. Bu geleneklerden birisi de, Ibn Sina’nin felsefi sistemi-
nin en son ve en miikkemmel eserlerinden biri olan el-Isarat ve 't-Tenbihat adl
eserine tespit edebildigimiz kadariyla Serefiidddin Muhammed b. Mes’Gd el-
Mes’0di (582/1186) ve Fahreddin Razi’nin (1209) yaptig1 serh ile baslayan
ve “Isarat” veya “Isarat (Serhleri)” diye isimlendirdigimiz gelenektir.

Ibn Sina’nin kendisinden 6nceki kelami ve felsefi birikimden faydalana-
rak kurdugu felsefi sistem ile kendisinden sonraki Islam diisiincesinde derin
izler ve buiyiik bir etki biraktig1 bilinen bir husustur. Onun etkisi yazdigi eserler
ile kendini gostermistir. Kitap ve risaleleri tizerine cok sayida serh ve hasiye-
ler telif edilmistir. Iste Ibn Sina’nin eserlerinden iizerine en ¢ok serh ve hasi-
ye yazilanlardan en dnemlisi, belki de birincisi el-Isarat ve’t-Tenbihat tir. Ibn
Sina’nin mantik, fizik ve metafizige dair en son goriislerini ihtiva eden eseri
el-Isarat ve’t-Tenbthat i Islam felsefesinde 6nemli etkileri olmustur. Diinya
kiitiiphanelerinde eserin bircok yazma niishasinin bulunmasi, {izerine yapilan
pek ¢ok serh, hasiye, telhis ve bu serhlerdeki yaklasim ve goriigleri degerlen-
dirip tenkit eden “muhakemeler’’ bu etkilerini gostermektedir. el-Isarat iizeri-
ne ¢ok sayida serh ve hagiyenin yazilmis olmasi ve bunlara ait pek ¢cok yazma
niishalarm kiitiiphanelerde bulunmasi ve eserin Islam diisiincesinde kendisin-
den sonra ifade ettigimiz 6nemli etkileri sebebiyle, kendisinden sonra felsefi
bir gelenek olusturdugu ve Islam Diisiincesinde felsefi gelenegi biiyiik dl¢iide
de yonlendirdigini asikardir. Bu yiizden bu gelenegi Seyhii’r-Reis’in eserinin
ismine matufen “Isarat” veya “Isarat (serhleri)” olarak isimlendirmekteyiz.

1 Serh ve hasiye gelenegi hakkinda genis bir degerlendirme i¢in bkz. Kara, 2010.
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Bu gelenegin ibn Sina’dan sonra nasil bir siire¢ izledigini belirlemek Islam
Diisiincesinin tarihi seyrini ortaya koymak acisindan onem arz etmektedir.
Bu sebeple makalemizin ana hedefi, isarat> geleneginin 6nemine ve degerine
dikkatleri celp etmek ve gelenegin 6nemli eserleri hakkinda genel bir bilgi
vermektir. Oncelikle el-1sarat ve 't-Tenbihat hakkinda kisaca bilgi verecegiz.
Serh ve hagiyelerin 6nemlilerinin isimlerini zikredecegiz. Akabinde Fahred-
din Razi, Seyfeddin Amidi, Nasreddin Tusi ve Semseddin Semerkandi’nin
serhleri ile Kutbeddin Razi’nin Muhakemat i sekilsel ve muhteva yoniinden
tanitacagiz.

1.el-Isarat ve’t-Tenbihat

el-1sarat ve’t-Tenbihat, ibn Sina felsefesinin 6zeti niteliginde olup, en
son yazdig1 eserlerindendir. Ibn Sina, bu eserini, mantik, tabiiyyat (fizik) ve
ilahiyat (metafizigi) ihtiva edecek sekilde iki boliim halinde telif etmistir. Bi-
rinci bolim mantik olup yontem anlamina gelen on “nehic”den miitesekkildir.
Ikinci boliim, fizik ve metafizigi icine almakta, konu anlaminda on “namat”tan
olugsmaktadir. Her boliimiin basinda bir mukaddime vardir ve her nehic ile
namat kendi i¢inde biitiinliik arzetmektedir. Birinci bolimde; mantigin tani-
mi1, amaci, konusu, kavram, bes tiimel, tanim, 6nerme ve cesitleri ile kiyas
ve cesitleri, burhan gibi konular islenmektedir. Ikinci boliimiin ilk ii¢ (na-
mat) konusu fizik, sonraki dort konusu metafizik ve son ii¢ konusu ise ahlak
ve tasavvuf ile ilgilidir. Fizik kisminda, dogal cisimler ve yapilari, hareket
ve ilkeleri, nefis ve giicleri ele alinmaktadir. Metafizik kisminda, metafizik
bilginin imkani, varlik ve kisimlari, nedensellik alemin meydana gelisi, ilahi
inayet, kaza, kader, iyilik kotiiliik ve nefsin 6liimsiizligi gibi konular incelen-
mektedir. Son kisimda ise mutluluk, mutsuzluk, ariflerin makamlari, din dili,
ibadetler, keramet, mucize gibi ahlaki ve tasavvufi meseleler aciklanmaktadir.

Eser, biiyiik 6lciide ibn Sina’nin en hacimli felsefi eseri Sifi’nin 6zeti
mahiyetinde olmasi yoniiyle dikkat cekmektedir. Dolayisiyla Isarat’in muhte-
vasl, Sifa’nin veciz edebi ve 6zet bir tislupla tekraridir, denilebilir. Ancak ibn
Sina, bunu yaparken, Sifa’daki ayrintilara girmemis, goriiglerini zaman za-
man farkli kavramlarla ve yeni bir sistematik i¢inde ifade etmistir. Bu yiizden
Isarat’in dogru anlagilmasi Sifa’ya miiracaatla miimkiindiir.

Kitaba admin verilmesine sebep olan ve yazilis metodunu belirleyen
vehm, isaret ve tenbih deyimleri, kisaca su anlamlara gelmektedir. [bn Sina,

2 Makalemiz boyunca Isarat gelenegi ifadesini kullanacagiz.
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tenbihle beraber bir par¢a basinda yer alan vehim veya vehimler ifadesini,
daha once ileri siiriilmiis veya siiriilme ihtimali olan yanlig bir goriisii zikre-
derek, arkasindan elestirisini ve kendine gore dogrusunu sdyledigi, diisiince-
leri i¢in kullanir. Sayet iddianin dogruluk veya yanlisligini zihin diginda fizik
alemde denemek miimkiin ise bu bilgi, “isaret” baslig1 altindaki paragraflarda
yer alir. Dolayisiyla bu bilgiler fizik alemle ilgilidir. Ancak, bir konuda ileri
siiriilen bilgilerin dogruluklar1 yalnizca zihni bir gayretle ortaya konulabili-
yorsa “tenbih” diye isimlendirilmektedir. Bu tiir bilgiler duyularla algilanama-
yan varliklar ile ilgilidir. Isaret, tembih ve vehim deyimleriyle birlikte bazen,
tezkire, tabsira, tekmile, tenzib, tamim, fayda, niikte, hikaye, hidaye, mukad-
dime gibi deyimlerle baslayan paragraflarda bulunmakla birlikte, bunlar 6n-
cesiyle baglantili olan ve bir veya birka¢ kez gecen ifadelerdir.(Bkz. Durusoy
2005, 2001)

el-Isarat’m 6nemli serh ve hasiyeleri sunlardir:3

Serefiiddin Muhammed b. Mes’ad el-Mes’adi (6. 1186), Kitab el-
Mebdhis ve’s-Sukik.?

Fahreddin Razi (6. 1209), Serhu’l-Isarat ve 't-Tenbihat ve Liibdbiil-isarat.

Seyfeddin Amidi (6. 1233), Kesfii't-Temvihat fi Serhi’l-isarat ve't-
Tenbihat.

Nasireddin Tasi (6. 1273), Hallu Miiskilati’[-1sarat.
Semseddin es-Semerkandi (6. 1303), Besdratii’I- Isarat.
Ibn Kemmune (6.1284), Serhu’l-Usiil ve 'I-Ciimel.
Siraceddin Urmevi (6. 1283), Serhu’l- Isarat.
Ekmeleddin Nahcuvani (6. 1302), Serhu’l- isarat.

Allame Cemaleddin Yusuf el-Hilli (8. 1325), izahii’l-Mudilldt min
Serhi’l-Isarat, el- Isarat ila Medni’l- Isarat ve Tenbihdt ve Bastii'l- Isarat ve t-
Tenbihdt olmak tizere ti¢ farkli serhi vardir.

3 Serh ve hasiyeler hakkinda genis bilgi ve kiitiiphanelerdeki yazma niishalari
icin bkz. Katip Celebi, 1941, I, 94-95; Brockelman, 1942, 1, 597, 1956, I, 816;
Anawati, 1950, 4-12; Mahdevi 1954, 33-37; Ergin, 1956; Sihabi, 1339, 1-31; el-
Abidi, 1375, 1, 9-29.

4 Halen yazma olarak bulunan bu eser ve yazari hakkinda tarafimizdan yakinda
yayinlanmak tizere bir ¢caligma yapilmaktadir.
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Esere bunca serh ve hasiye yazilmasmin sebeplerinden biri de gectigi
iizere eserin veciz iislubu ve kapali ifadeleridir. Bu yiizden sarihler pek ¢ok
konuda birbirlerinden farkli yorumlar yapmislardir. Bu sebeple de serhlere,
serhlerdeki yaklasim ve goriisleri degerlendirip elestiren “muhakemat”lar ya-
zilmistir. Muhakemat tiiriintin en meshurlari ise sunlardir:

1. Muhammed b. Said el-Yemeni et-Tusteri(6. 1332), e/-Muhdkemdtii
beyne Nasiruddin ve r-Razi

2. Kutbuddin Razi et-Tahtani(6. 1364), Kitabu’'l-Muhdkemat beyne’l-
Imam ve 'n-Nasir.

3. Allame Cemaledddin Yusuf el-Hilli (6. 1325) el-Muhdkemdt beyne
Surrahi’l-Isarat ve 't-Tenbihdt

4. Cemaleddin Havansari, (6. 1688) Hagiyetii ala Suruhi ’[-Isarat.

Ibn Sina’min felsefi gelenegi iizerine yapilan akademik ve ilmi galigmalarda
siklikla deginilen ve Islam felsefesi agisindan 6nemi vurgulanan(Endress,2006,
371-422; Gutas, 2004, 133-153.) el-Isarat ve’t-Tenbihat serhleri ve hasiyeleri
ile ilgili akademik ¢aligmalar da yapilmaktadir.®

2.Fahreddin Réazi ve Serhi

Ibn Sina’nin birgok eserine serh yazan Islam diisiincesinin en 6nemli
simalarindan olan Fahreddin Rézi’nin Serhu’l IsArat ve’t-Tenbihdt’1, Isarat
serhlerinin en 6nemlisidir. Onun serhi icerdigi tenkitlerin ¢coklugu sebebiyle
“cerh” olarak da nitelenmistir. (Katip Celebi, I, 94; Kaplan, 2001, 354-357.)
Eserin kiitiiphanelerde bir¢ok yazma niishast mevcut olup, birkac¢ kez de ba-
stlmistir.® O, kitabmin baginda, serhini, Ibn Sina’nin 6zlii, anlagilmasi zor ve
muglak ifadelerinin bulundugu bu eserini, derinlemesine inceleyerek daha ko-
lay anlagilmasi i¢in telif ettigini belirtmektedir.

Isarat’m en 6nemli sarihi olan Fahreddin Razi, serhinde &ncelikle Ibn
Sina’nin goriislerini onun metnini oldugu gibi vermek suretiyle zikretmekte-
dir. Daha sonra “tefsir” baglig1 altinda, metinde yer alan kapali, anlagilmasi
zor ifadeleri agiklamaktadir. Bu agiklamalar esnasinda ve sonunda elestirile-
rini ve kendi goriislerini ortaya koymaktadir. Ancak Réazi’nin bilinen zor ve

5  Bu akademik ¢aligmalara 6rnek olarak Bkz. Yemenli, 1999; Olguner 2001; De-
mirkol 2007; Derin 2008; Baga 2008; Cosar 2009.

6  Serhu’l Isarat “in tahkikli baskilara icin Bkz. Razi 1382, 1290/1873, 1325/1907.
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karigik tislubu sebebiyle, goriislerini ayirt etmek veya elestirip elestirmedi-
gini belirlemekte zorlanilmaktadir. Bu yiizden Razi’nin serhini okurken ¢ok
dikkatli davranmak gerekmektedir. Fakat Razi, Isarat’taki konular arasinda
ic ice gecmisligi de diizenlemektedir. O mantik bolimiinde “nehicleri” fa-
sillara ayirmakta, Ibn Sina’nin paragraf basliklarmni oldugu gibi zikretmek-
tedir. Ayrica bagliklandirilmamig paragraflara kendisi bagliklar koymaktadir.
Fizik ve Metafizik bolimiinde ise, her namati 6nce, “kisim” veya “mesele”
adinda alt bagliklarina ayirmaktadir. Kisimlart tekrar mesele, meseleleri ise
fasillara bolmektedir. Her kisim, mesele ve fasla, konunun icerigine gore bir
baslik vermektedir. Bu durum, Razi’nin serhini sistematik hale getirmekte-
dir. Onun serhi, Ibn Sina’nin biitiin eserine, herhangi bir eksiltme yapmadan,
yapilan bir serhtir. Dolayisiyla, metni ayn1 zamanda Isarat’in asil metnini de
icermektedir. Ayrica Razi’nin serhi sentez ve yorumdan uzak, sadece ne ol-
dugunu ortaya koyan bir “aciklama tarzi’nda degil, ayn1 zamanda adaptasyon
ve sentezin de yer aldig1 bir “telif tazi”’nda serh yontemidir. Bu yorum tarzi
Razi’nin elestiri, tahlil ve tenkit yetenegi, problemi anlasilir bir sekilde biitiin
yonleri ile ortaya koyup sorulari sorma yetenegi ile ilgilidir. Boylece Razi’nin
diger serhleri gibi bu serhide kendi zihin diinyasindaki stirekliligi ifade eden
bilimsel gelenek ve bilimin evrenselligi cercevesinde ibn Sina’ya bagimlilig
degil saygry1 gostermektedir. Sonug itibariyle orijinal metnin kendi baglam
icerisinde anlagilmasini, Razi’nin ortaya koydugu diistincelerle mukayesesini
ve problemlerin kendi ¢cagindaki kiiltiirel ortamda yeniden tiretilmesini sag-
lamigtir. Ayrica onun serhinin sonsuza dek 6grenmek gayesi giiden bir arag
degil, felsefenin mevcut kelami sisteme yonelik tehdit ve tehlikelerine dik-
kat ceken bir yoniiniin oldugu da belirtilmelidir. Nitekim Serhul-Isdrat’in
Ibn Sin&’nin diisiincesinin elestirileri ve reddiyeleri ile dolu olmas1 onun serh
yontemi hakkinda bilgi vermektedir. (bkz. Hakli 2002; Altag 2009; Olguner
2001.)

3.Seyfeddin Amidi ve Serhi

Seyfeddin Amidi (1. 1233) 13.yiizyilda yasamus biiyiik bir Islam
diistintiriidir. O Fikih Usulu, Kelam, Mantik ve Felsefe alaninda yazdigi ha-
cimli ve icerik olarak dolu eserleri ile kendisinden sonra bir¢ok ilim adami-
n1 etkilemistir. Ancak giiniimiizde onun felsefi kimligi pek bilinmemektedir.
Hacimli mantik ve felsefe eserleri sebebiyle, onu bir Ibn Sina yorumcusu ve
takipgisi sayabiliriz. Ciinkii felsefi eserlerinin tamamu icerik ve sekil olarak
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Ibn Sina’nin eserlerine benzemektedir. Hatta birgok makale ve fasil baghigi
aymidir. Fakat bu eserlerinin hepsi heniiz yazma halindedir.

Fahreddin Rézi’den hemen sonra gelen Seyfeddin Amidi, ikinci énemli
Isarat sarihidir. Kegfii’t-Temvihat fi Serhi’l-Isarat ve’t-Tenbihat adli serhin-
de, Amidi, Fahreddin Rézi’ye karsi ibn Sina’y1 savunmaktadir. Fahreddin
Razi, yazdig1 serhinde Ibn Sina’y1 birgok yerde tenkit etmektedir. Bu yiiz-
den Razi’nin serhi, gectigi tizere daha ¢ok “cerh” olarak nitelenmektedir.
Amidi’nin serhi de Rézi’nin tenkitlerine cevap niteligindedir. Dolayistyla
onun eseri esasinda Razi’nin elestirilerine kars1 yazilmis ilk olma 6zelligine
sahiptir. Nitekim eserinin ismi, yazilis amacinm agik olarak gostermektedir:
Kesfii’t-Temvihat fi Serhi’l-Isarat ve’t-Tenbihat (Isarat ve’t-Tenbihat Serhin-
deki Yanlis Yorumlarin Aydinlatilmasi). Amidi’nin diger felsefi eserleri gibi
bu eseri de taninmamuistir. Onun kelami ve usulcii yoniiniin agir basmasi ile
doneminin siyasi ve ilmi durumunun, felsefi eserlerinin geri planda kalmasinin
sebep olmustur. Tusi’nin Razi’nin tenkitlerine karst cevaplarinda Amidi’den
faydalandig1 da zikredilmektedir.

Amidi’nin felsefedeki vukufiyeti, ibn Sina’nin kapalilik arz eden bazi
ifadelerini kolayca anlayip agiklamasina imkan vermektedir. Ancak onun bu
serhinin, yine Ibn Sina’y1 savunan Isarat Sarihi Tsi’nin Serhi kadar sistema-
tik oldugunu soyleyemeyiz. Buna ragmen “Isarat (Serhleri)” geleneginin bir
halkas1 olmasi acisindan énemlidir. Amidi’nin fikirlerin ve goriislerinin ol-
gunluk doneminde yazdigi bu eseri, en 6nemli felsefi eserlerindendir. Ciinkii
O, bu eserine biitiin felsefi birikimini yansitmig ve tartismali konularda kendi
goriistinii biiyiik bir ustalikla ortaya koyabilmistir. Felsefi eserleri, gereken il-
giyi gbrmemesi sebebiyle, ¢cok az istinsah edilmis, dolayisiyla da bazi kitaplari
kaybolmus veya giiniimiize ulagamamustir.

Amidi, eserini Fahreddin Razi’nin Serhu’l Isarat ve’r-Tenbihdr inda Ibn
Sina’nin goriiglerine yapilan elestirilerine cevap vermek amaciyla yazmis ol-
dugu hususunu eserinin basinda acikca belirtmektedir. O, ikinci varakta, pek
cok insanin felsefi ilimleri anlayamadigini, karistirdigin1 veya yanlis anladi-
gin1 soylemektedir. Bu esnada, Razi’nin Serhu’l Isarat i inceledigini belir-
terek bu eserde gordiigii eksiklikler ve yanligliklarin kendisini cevap vermeye
yonlendirdigini ifade etmektedir. Cevresindeki bazi ilim erbabinin da tesvi-
kiyle o, ibn Sina’nin ve felsefi ilimlerin dogru anlasgilmasini ve ortaya konulan
yanlig diistincelerin izale edilmesini istedigini belirtmektedir. Bu anlamda da
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halkin gercegi gormesine yardimci olmak amaciyla, bu eseri kaleme aldigini
ifade etmektedir.

Amidi’nin serhi, eserin tamamu iizerine yapilmamistir. O, diger felsefi
eserlerinde Ibn Sina’nin felsefi sistemini genis, detayli ve ¢ok sistematik bir
sekilde ortaya koydugu icin, bu kitabinda 6zellikle tartismali konulari ele al-
migtir. Zaten, kitabinin basinda bu durumu belirtmektedir.

Serh yazma halinde olup, yazma niishalarin ikisi Siileymaniye
Kiitiiphanesinin Laleli ve Carullah Efendi boliimlerinde, digeri Berlin Kiitiip-
hanesindedir. Laleli Niishasinin demirbas nosu 2519 olup 340 varaktir. Ca-
rullah Efendi Niishasinin demirbag nosu 1313 olup 243 varaktir. Eserin bu
niishast Laleli niishasina gore eksik ve karigiktir. Berlin Niishasinin demirbag
nosu 5048 olup 135 varaktir. Varak sayisindan da anlagilacagi iizere tam bir
niisha olmay1p eksiktir. Fizik boliimiiniin yarisinda nihayete ermektedir.

Amidi eserinde ozellikle fizik ve metafizige genis yer ayirmus, bu
konudaki tartismalar1 derinlemesine incelemistir. Ancak Amidi’nin serh me-
todu cok fazla sistematik degildir. O, once tartismali gordiigii hususta ibn
Sina’nin goriislerini aktarmaktadir. Bu islemi yaparken Isarat’mn ilgili met-
nini tamamint her zaman zikretmemektedir. Serhin metodu sebebiyle, han-
gi goriisiin hangi yazara ait oldugu rahat bir sekilde anlagilmaktadir. Amidi,
serhi esnasinda konu bagliklar1 veya isaret gibi deyimleri kullanmamaktadir.
Razi’den aldig1 ifadeler konusunda da bir agciklama yapmamaktadir. Hatt1 ba-
zen Ibn Sina metninin bir paragrafin ortasindan baglayabilmektedir. Bu durum
ise, metinler arasinda takibi zorlastirmaktadir.

Amidi, Kegfii’t-Temvihar'ta, Razi’'nin elestirilerine karsi cevaplarida
veya onun yanlis anladig1 hususlari diizeltmede, Ibn Sina tarafindadir. Ancak
kanaatimizce, Razi’nin Ibn Sina’nin kimi ifadelerini gereksiz yere elestirdigi
gibi, Amidi de bazen ayni hataya diigmiistiir. O da Seyh’in bazi ciimleleri-
ni aciklama mahiyetindeki, Razi’nin goriislerini gereksiz yere elestirmistir. (
bkz. Cosar 2009.)

4.Nasiruddin Tisi ve Serhi

Tisi; matematik, astronomi, felsefe, mantik, ahlak, edebiyat, kelam ve
diger dini bilimler alanlarinda yetmisten fazla eser vermis, 13. yiizyilin en ak-
tif, iiretken ve ansiklopedist bir Islam bilgini olarak sohret bulmustur. O 1201
ile 1274 yillarinda yasamis olup Meraga rasathanesinin kurucusu olarak tanin-
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migtir. Ths1, hem bir filozof hem de bir bilim adamidir, onun uzmanlig: tek bir
alanla sinirh degildir. Mantik, felsefe, kelam, ahlak, matematik ve astronomi,
onun birbirine yakin derecede meshur oldugu disiplinlerdir. Ayrica siyaset,
madenbilim, tip, tarih, cografya, fikih, tefsir ve tasavvuf da onun sinirlt olmak-
la birlikte ilgilenip eser verdigi alanlar arasinda yer almaktadir. Fakat biitiin
bunlar arasinda bizi asil ilgilendiren husus, Islam diisiincesi kapsamina giren
mantik, felsefe, kelam, ahlak ve tasavvuf alanlarindaki basarisi ve ayricalikli
konumudur. T0si, matematik ve astronomi alanlarinda yazdig telifler yanin-
da Arsimed, Batlamyus ve Oklid gibi iinlii bilginlerin eserlerini diizeltmelerle
yazdig1 tahrirleriyle tinliidiir

Islam Felsefesi tarihinde bagarili bir Ibn Sina yorumcusu olarak kabul
edilen Nasireddin Tisi’nin Isarat serhi ise Razi’nn tenkitlerine cevap niteli-
gini tasimaktadir. Tusi, Razi'nin elestiri ve tenkitlerine kars1 Ibn Sina’y1 sa-
vunmus ve onun eserinin dogru anlagilmasini amag edinmistir. Boylece Ibn
Sina’min eserinin baginda zikrettigi, Isarat’in dogru kavranmasi vasiyetini
yerine getirmek istemistir. Tusi’nin bu amaci, Hallii Miigkilati’l-Isarat olan
serhinin isminden de bellidir. O, serhinde 6ncelikle ibn Sina’nin ne demek
istedigini a¢iklamaktadir. Daha sonra ise, Razi’nin elegtirilerine tek tek cevap
vermektedir. Bu cevaplarina biitiin felsefi birikimini yansitmaktadir. Tusi’nin
bu eserinin de kiitiiphanelerde bir¢cok yazma niishast bulunup birkac kez de
basilmistir. (Bkz. Tusi 1379, 1290, 1992) Nasiruddin Tisi, Islam felsefesine,
Ibn Sina’nin goriislerini, yoneltilen elestirilere kars1 savunup serh ederek kat-
kida bulunmustur. Onun bu ¢abasi azimsanmayacak bir 6nemi haizdir.

Tasi, ibn Sina’nin 6zellikle sudur nazariyesi, Allah’in tikelleri bilme
keyfiyeti, ruh goriisti, varlik ve mahiyet ayrimiyla ilgili diistinceleri; zaman,
madde, alemin hudfisu ve kidemi hakkindaki agiklamalari muhalifleri tarafin-
dan elestirilmistir. T@s1 engin mantik bilgisi ile bu elestirilerin gecersizligi-
ni ortaya koymaya gayret etmis, muarizlarin anlama kusurlarini tespit etmis,
mantik ve felsefe konusundaki bilgisizliklerinin yol actig1 yanlisliklar: tek tek
ortaya koyup izah etmistir. Ibn Sina’nin muarizlarin mantik bilgisi eksikligi,
onlarin teskik ve itibar gibi bazi kavramlar1 anlamada zorlanmalarina sebep
olmus, TsT de sik sik kendisini kavram tahlili yapmak zorunda hissetmistir.
Tsi’ nin felsefedeki vukufiyeti, ibn Sina’nin kapalilik arz eden bazi ifadeleri-
ni kolayca anlayip agiklamasina imkan vermistir.

Tasi, ibn Sina’nin bircok goriisiinii destekleyerek agiklamusg, fakat bazi
goriislerini katilmamakla birlikte yine de kendi baglamlari icinde dosdogru
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aciklama hususundaki soziine bagh kalarak itiraz etmeden serh etmis ve iti-
razlar1 onun felsefesindeki biitiinliik zaviyesinden cevaplamistir. Tdsi’nin Ibn
Sina’dan farkli diisiindiigii konular1 tespit etmek icin basta Tecridii’l-Itikad
adli eseri olmak iizere kelam kitaplarina bakmak gerekmektedir. Tisi, mecbur
kaldig1 birkag yer disinda serhlerde Ibn Sina’ya muhalefet etmemistir. Nasi-
ruddin Tasi, Ibn Sina’y1 savunurken bile ilmi ger¢evenin digina ¢ikmamus,
acik ve anlagilir bir anlatim seklini benimsemistir. Bununla birlikte o, baz1 ko-
nularda Ibn Sina’dan ayrilmig ve farkli goriisler benimsemistir. Bu ayriliklar,
temelde onun felsefesinin Ibn Sina’c1 karakterine zarar vermemistir. Tdsi, Ibn
Sina’nin, el-Isarat ve’t-Tenbihdt serhinin ‘Tabiat Boliimii’niin girisinde takip
edecegi yontemi agikca belirtmistir. T(is burada, amacinin, onun diistinceleri-
ni layikiyla agiklamak ve ortaya koymak oldugunu ilan etmis, kendi goriistine
aykir diigtinceleri bile karst ¢ikmadan agiklayacagina dair bir bilim adanu
diirtistliigtiyle s6z vermistir.

Nasiruddin Tasi, Farabi, ibn Sina ve Siihreverdi gibi sistem kurmus bir
filozof degildir. Buna ragmen onun Islam felsefe tarihinde 6nemli kilan bir
yon vardir. Bu yon, Tasi'nin Ibn Sina felsefesini gelecek nesillere nefis ve an-
lasilir serh ve yorumlariyla aktarmis olmasidir. Daha acik bir anlatimla Tas1,
felsefedeki tiniinii en giiclii Ibn Sina sarihi olmaya bor¢ludur. Tisi, bagka bir
filozofu degil, Ibn Sina’y1 izlemis, onun baska bir kitabim degil, el-el-Isarat
ve’t-Tenbithat i serh etmistir. Oysa Ibn Sina’nin kapsamli bir felsefe kiil-
liyat1 olan es-Sifa’s1 ve onun kadar hacimli olmamakla birlikte 6nemli olan
en-Necat ve Uyinu’l-Hikme gibi daha bagka eserleri de bulunmaktadir. Ama
el-Isarat, Ibn Sina’nim felsefedeki olgunluk déneminin iiriinii olan ve felse-
fe 6grencilerinden iizerine titremelerini, dogru anlasilmasi i¢in ugrasilmasini
istedigi nadide bir eserdir. Thsi, onun, el-Isardt’m girisinde yaptig1 uyariy
kendisi i¢in bir gorev kabul etmis ve 6zellikle Fahreddin Razi’nin haksiz eles-
tirilerine kargt onu savunmayi, dogru anlagilmasi i¢in dikkatlice agiklamay1
tistlenmistir. Tas1, el-Isarat’in ne ilk ne de son sarihidir ama hicbir el-Isarat
serhi Ibn Sina’nin felsefesini onun kadar ashina sadik kalarak agiklama dere-
cesine ve en meshur serh olma payesine ulagsamamustir. Ths1’yi felsefede soh-
rete kavusturan en 6nemli eseri Serhu>1-Isarat ve’t-Tenbihat tir. (Hani 1997;
Demirkol 2007)

5. Semerkandi ve Serhi
Semsiiddin b. Muhammed b. Esref el-Hiiseyni es-Semerkandi 7./13 yy’ i
ikinci yarisinda etkili olmus olan heniiz tam anlamiyla taninmayan ilim adam-
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larindan biridir. Muhtemelen 7./13 yy’in ikinci ¢eyreginde dogan Semerkandi,
702/1303tarihinde vefat etmistir.

Hayati hakkinda kaynaklarda neredeyse hi¢ bilgi bulunmayan Semerkandi
ile ilgili; Semerkand’da dogdugu ve muhtemelen donemin i¢ karigikliklar-
dan &tiirii hayatinin bir donemimde Anadolu’ya geldigi ve Mardin’de bu-
lundugu ile ilgili baz1 bilgilere sahibiz. Geometri, mantik, cedel, kelam ve
astronomi alaninda eserler vermis olan miiellifin 6nemli eserlerinden birisi
de Ibn Sind’nin el-Isdrdt ve 't-Tenbihdt adli eserine serh olarak kaleme aldi-
81 Besaratii’l-1sdarat adh eseridir. Ozellikle geometri ile ilgili eseri Eskdlii 't-
Te’sis ve cedel ile ilgili eseri Adabii’l-Bahs, lizerine yapilan serhlerle birlikte
medreselerde uzun siire okutulmustur. Semerkandi daha ¢ok eserleri tizerine
yazilan serhler iizerinden taninmaktadir. Semerkandi Hendesi kelamin ku-
rucusu olarak kabul edilir. Kelam alaninda es-Sahd 'if adli eserle taninmigtir
(Bkz. Yoriik 1987; Pehlivan 2010).

Klasik kaynaklarmn hicbirinde adi zikredilmeyen Besdratu’l-Isarat,
Semerkandi’nin, Ibn Sind’nimn el-Isdrat ve’t- Tenbihat adli eserine yazdig
serhtir. Ancak Semerkandi’nin Sehid Ali Pasa 1688 numarada kayith es-
Sahaifu’l-llahiyye adli eserinin basinda muhtemelen miistensih tarafindan
yazilmig olan notta miiellifin eserleri arasinda Besdrdtu’l-1sarat da zikredil-
mekte hatta notu yazan kisi bu eserin kendisinde bulundugunu, ondan fayda-
landigini, cok giizel ve yalin bir serh oldugunu ifade etmektedir.

Besaratii’l-Isardt ibn Sind’nin el-Isardt ve 't-Tenbthat adli eserinin tiimii
tizerine yazilmis bir gerhtir. Sarih burada eserin planina sadik kalarak eserin
tiim boliimlerini serh etmistir. Yani Ibn Sind’nm planma uygun olarak serh
de Mantik boliimii ile baglayip i¢ ige gecmis bir vaziyette olan Tabiiyyat ve
Metafizik boliimleriyle devam etmektedir. Semerkandi her bir kisimda ken-
di icinde “vehim”, “tembih”, “isaret” ve “teznib” sekilde yapilan planlamaya
da sadik kalmis ve serhte bu siralamaya dikkat etmistir. Ayrica sarih, serh
edecegi metnin sadece basini ve sonunu degil, tamamini verip ardindan ser-
he ge¢mektedir. Semerkandi’nin serhte kullandigi usul, meselelere bir tiir
genislik kazandirmak, konular1 gruplamak ve boylece de metnin anlasilabi-
lirligini saglamaktir. O, yonteme dair bir tercihte bulunarak kendi diisiince-
lerini 6n plana ¢ikarmak yerine, ¢abasini miiellifin maksadini ortaya ¢ikarma
noktasinda yogunlastirmistir. Bu amacla sarih, dncelikle metni “mesele” adin
verdigi alt boliimlere ayirmakta ve her bir boliimiin hangi problem etrafinda
sekillenecegini de meseleye verdigi isim tizerinden ifade etmektedir. Metnin
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meselelere boliinmesinden sonra Semerkandi, metnin serh edecegi kisminm
vermektedir. Burada konunun ne ile ilgili oldugunu ifade ederek serhe basla-
maktadir. Semerkandi’nin gserhte basartyla yaptig1 seylerden biri de serhin bir
mantiki 6nermeler orgiisii icerisinde yapilmasidir. Soyle ki o, metinde miielli-
fin tercihiyle sadece sonucu sdylenen bir 6nermeyi en basindan kendisi kurup,
akil ytirtitmelerle birlikte gecersiz se¢enekleri eleyerek kendince dogru olana
ulagsmaktadir. Ayrica serhin bazi boliimlerinde ele alinan konu ile ilgili kag
goriis oldugunu ve bu goriislerin neler oldugunu da verir. Boylece eser ayni
zamanda hem pedagojik bir nitelik kazanmakta hem de tarihsel siireci vere-
rek felsefe-bilim tarihine dikkati ¢cekmektedir. Semerkandi’nin serhi mantiki
onerme Orgiisii igerisinde yapabilme basaris1 onun mantiker kisiligi ile yakin-
dan ilgilidir. Zira o, bu sahada 6nemli yapitlar kaleme almis mantiker kisiligi
de olan bir ilim adamudir. Sarih, eserde kullanilan bazi kavramlar tizerinde
ozellikler durmakta ve onlarla neyin kastedildigini 6zellikle ifade etmektedir.
Semerkandi, metni serh eden diger sarihler ile ilgili de degerlendirmelerde
bulunmaktadir. Bunu yaparken isim vermemekte fakat onlarin yanhs anla-
malarini ifade etmeye ¢alismaktadir. Onlarin sasirdigi, hata yaptigi, doyurucu
aciklama yapamadiklari, Seyh’i yanlig anladiklart yoniinde degerlendirmeler,
serhin bazi boliimlerinde kargimiza ¢ikmaktadir. Bu durum sarihin metni serh
eden diger sarihlerinden haberdar oldugunu, onlar1 takip ettigini ve onlarin
fikirlerini degerlendirebilecek yetkinlikte oldugunu gostermektedir. Kelam-
c1 kimligi de olan sarih, filozoflarin metinlerinde siklikla rastlanmayan kav-
ramlar kullanarak bu yoniinti metne yansitmistir. Semerkandi, genel olarak
tartistlan konu ile ilgili gortislerini serhe yansitmamayi tercih etmistir. Bu-
nun temel sebebi ise muhtemelen sarihin daha ¢ok miiellifin maksadin1 orta-
ya koyma gayesiyle bu ise girismis olmasidir. Sadece Besdrat’t okuyan bir
kimse miiellifin ibn Sina’min goriislerini savundugu fikrine kapilabilir. Oysa
sarihin kelami konularin yan1 sira Besdrdt taki konular da isledigi es-Sahaif
adli eseri incelendiginde onun aslinda bu serhe kendi goriislerini yansitmadigi
acikca goriilebilir. Ornegin Besdrat' in Tabiiyyat boliimiiniin ilk meselesinde
sanki Ibn Sina’nmn savunuculugunu yapip atomculuk fikrine karsi bir goriintii
cizen sarih, es-Sahdif adli eserinde kelamcilar gibi atomculuk fikrini miidafaa
etmektedir. Goriiniiste boyle bir farkliligin ortaya ¢ikmasinin sebebi serhin
yontemine dair yapilan tercihtir. Fakat buna ragmen Semerkandi kimi nok-
talarda Ibn Sina ile arasina mesafe koydugunu serhte kullandig1 ifadelerden
okuyucuya belirgin bir sekilde hissettirmektedir. Ayrica Besdrat, filozoflarla
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kelamcilar arasindaki fikri karsilagma yasanan alanlarda miicadelenin tarihsel
siireklilik igcerisinde devam ettigini de ortaya koymaktadir (bkz. Baga, 2008).

6.Kutbeddin Razi ve Serhi

Muhammed bin Muhammed Ebu Abdullah Kutbeddin Réazi et-Tahtani, h.
692(m.1293) yilinda Rey sehrinde dogmus, Sam Zahiriye medresesinde egi-
tim almis, Ilhanlilar ve Memluklular cografyasinda yasamis, h.766 (m.1365)
Zilkade ayinda Sam’da vefat etmis, akli ve dini ilimlerde eserler vermis 6nem-
li bir diisiiniirdiir. Hocalar1, Aduddin Ici, Semseddin isfehani ve Allame Hilli,
bilinen en énemli dgrencisi de Miibareksah Mantiki’dir. islam diisiincesinde
one ¢ikan 6nemli mantik ve felsefe kitaplarina serh veya hasiye yazmistir. Bu
eserlerde, kendi orijinal goriislerini de agikca ortaya koymustur.

Kutbeddin Razi, metafizik konular1 Isarat serhi el-Muhdkemdt Beyne
Serhayi’l-Isarat adli eserinde incelemektedir. el-Muhdkemdt, Ibn Sina’nmn
Isarat ve 't-Tenbihdt’ina, Fahrettin Razi ve Tisi’nin yazdigi serhleri esas alan
bir eserdir. Kutbeddin Razi’nin metni TGs1’nin agiklamalar1 iizerine kuruludur
ama Fahrettin Razi’nin agiklamalarini da dikkate almaktadir. Isarat serhleri-
nin 6nemli bir 6zelligi de, Fahrettin Razi’nin serhiyle birlikte, kelamcilarla
filozoflarin ileri siirdiikleri goriislerin karsilikli olarak tartisildigi bir gelenek
haline gelmesidir. Isarat geleneginde, mantik, tabiat ve metafizik konularda,
iki farkli disiplinin goriisleri, felsefi sdylemin digina ¢ikilmadan, delillere da-
yanarak tartisiimaktadir. Kutbeddin Razi, eserinde, Tlisi’nin veya Ibn Sina’nin
metninden birkac¢ kelimeyle dnce konuya isaret etmektedir. Fakat konuyla
alakali serhlerdeki bilgileri birebir bir alintilama yapmadan kendi tislubunca
Ozetlemektedir. Bu bilgiler, serhlerle aynen ortiismektedir. Daha sonra metin-
lerdeki, 1afz1 ya da fikri problemlere igaret etmektedir. En son olarak konuyla
alakali kendi yorum ve hiikiimlerini sdylemektedir. Kutbeddin Rézi’nin yap-
tig1 degerlendirmelerde dikkat ¢eken 6zellik, yorumlarinda bagimsiz davran-
masidir. Akl1 ilimlerdeki mahareti, konulara objektif bakmasina sebep oldugu
gorlilmektedir. Bu 6zelligine glivenerek kendi yorumlarini yapmaktadir. Me-
tin icinde Fahrettin RAzi icin “Imam”; Nasireddin Tdsi icinde “Sarih” sek-
linde bir lakap kullansa dahi, yorumlarini, iki diisiiniiriin etkisinde kalmadan
yapmaktadir. Bu sebepten onu kelamci veya kelamdaki 6nemli disiiniirlerin
(Gazali, Fahrettin Razi, Ebheri) takipgisi ya da belli bir filozofun(Tts1/Kaz-
vini) talebesi/takipg¢isi gibi degerlendiremeyiz. Aksine hayatindan bahseden
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eserlerde goriildiigii iizere o, akli ilimlerin hemen hemen hepsinde uzman olan
14. yiizyilim en énemli Ibn Sina takipgisi bir diisiiniirdir.

Kutbeddin Razi, kelam ve felsefenin ayrisma hususlari olan konularda
felsefeciler gibi diisiinmektedir. Fakat TGs1’nin yaptig1 agiklamalar1 da ¢ogu
zaman yetersiz bulmaktadir. Kutbeddin R4zi’nin agiklamalari, Ibn Sina met-
ninin tarih i¢inde zenginlesmesinin giizel bir 6rnegidir. Zira Fahrettin Razi,
Isarat’1 sistematik bir sekilde tasnif edip izah etmekle birlikte problemleri de
giindeme getirmektedir. Tasi, konular1 Fahrettin Razi’den farkli agiklamak-
ta ve onun elestirilerine cevap vermektedir. Kutbeddin Razi ise konular1 iki
filozofun disinda kendine 6zgii tarzda ele almaktadir. Bu sebepten Tlsi nin
ifadelerini yetersiz olmakla elestirirken Fahrettin Razi’nin 6ne siirdiigii bazi
fikirlere de katilmamaktadir. Akli ilimlere olan hakimiyetini bu eserde ¢ok iyi
kullandig1 goriilmektedir. Serhi, mantikta ele alinan sebir ve taksim yontemi
basta olmak {izere kiyas, lafiz, 6nerme gibi hususlarin metafizikteki uygula-
malarina gok iyi ornekler vermektedir. Isarat gelenegi agisindan ele alindi-
ginda Muhdkemdat eseri ¢ok dnemli bir yerde durmaktadir. Kendinden 6nce
yapilan iki biiyiik serhi mukayeseli bir sekilde degerlendirmenin getirdigi kiy-
metin yaninda kendinden sonrasi i¢in de derin bir etki yaptigi anlagilmaktadir
(Derin, 2008).

Bu etkiyi Islam ve Osmanl diisiincesinde gérmek miimkiindiir. Bunun
ornekleri 6grencisi Miibareksah Mantiki ve ondan ders alan Seyyid Serif Ciir-
cani, Molla Fenari vb. diigtintirlerdir. Osmanl1 diisiincesine katkisi, medresede
okutulan mantik eserleri ve Muhdkemat’taki metafizik diislincesiyle kendini
gostermektedir. Bunun en giizel 6rnegi Kemalpagsazade’dir. Kemalpasazade,
eserlerinde Kutbeddin Razi’nin baz fikirlerini kabul etmekte bazilarina karsi
¢tkmaktadir (Ogal, 2000).

Sonuc¢

Islam bilim ve diisiince gelenegindeki serh ve hasiyeleri, oryantalistlerin
ve mezkur gelenege vakif olamayanlarin sdyledigi sekliyle, herhangi bir iba-
reyi esanlamli kelimelerle ifade eden, yaraticiliktan uzak taklitci bir tutum ve
tekrar i¢inde olan, dogrudan daha ¢ok yanlis yapan, karistiran, muglaklastiran
bir faaliyet olarak anlamamak gerekir. Zira bir ¢cok serh ve hagiye sentez ve
yorumdan uzak, metnin sadece ne oldugunu ortaya koyan bir agiklama tarzin-
da degil, ayn1 zamanda adaptasyon ve sentezin de yer aldig1 bir telif tazinda
yazilmigtir. Bu agidan yazilan serh ve hasiyelerin bir¢ogu ana metinin birebir
tekrar1 olmay1p bagimsiz bir eser hiiviyetini kazanmigtir. Bununla birlikte {s-
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lam diisiiniirlerinin eserleri iizerine yazilan serh ve hasiyeler diisiincenin ge-
lisimini, aktarimini ve ¢esitli geleneklerin olusmasini da saglamistir. Bu ge-
leneklerden birisi de, Ibn Sina’nin felsefi sisteminin en son ve en milkemmel
eserlerinden biri olan el-Isarat ve 't-Tenbihdt adl1 eserine Fahreddin Razi’nin
yaptig1 serh ile baslayan Isarat gelenegidir. Islam diisiincesinde bir Isarat gele-
neginden bahsetmemizin bazi temel gerekgeleri bulunmaktadir:

1. Oncelikle Isarat gelenegi seklinde adlandirmamizin temel sebebi, Ibn
Sina’nin el-Isarat ve't-Tenbihat adli eserin kendisinden sonra alaninda
mihver teskil etmesidir. Bu sebeple de iizerine ¢ok sayida ¢alisma yapil-
mistir.

2. Isarat iizerine onlarca serh, hasiye, talikler, muhakemat tiiriinde eser telif
edilmistir ve tespit edebildigimiz kadartyla bu telif tarz1 18. yiizyila kadar
devam etmistir.

3. Yazilan bu eserler Islam Diisiincesinin iki énemli vechesi olan Felsefe ve
Kelam’in temel tartisma konulari etrafinda sekillenmistir.

4. Bu tartisma konularinda yazarlar ve diislintirler farkli tavirlar sergilemis-
lerdir. Dolayistyla Isarat diye isimlendirdigimiz gelenek, farkli goriislerin
savunuldugu, kars1 goriislerin kiyasiya elestirildigi bir fikir meydani hiivi-
yetindedir.

5. Gelenegin ilerleyen siirecinde zaman zaman tekrara diisiilmekle beraber
doneminin birikimine uygun yeni bakis agilari, elestiriler ve karsi cevaplar
yogun olarak bulunmaktadir.

6. Gelenek igerisinde Felsefe ve Kelam’in temel tartisma konularinda nasil
bir tarihi seyir takip ettigini tespit edebilmekteyiz.

Biitiin bu sebeplerden dolay1 el-Isarat ve 't-Tenbthat iizerine yapilan serh,
hasiye, talik, muhakemat tiirii teliflerle olusan kiilliyatin fikri, felsefi ve kelam1
bir gelenek olusturdugunu gérmekteyiz. Anacak Islam Diisiincesinde ifade et-
tigimiz tartigsma konularinin akisinin tam olarak ortaya konulmasi adi gegen
gelenekle ilgi akademik calismalarin artmasiyla miimkiin olacaktir. Dolayi-
styla giin yiiziine c¢ikartilmayi bekleyen genis bir literatiir arastirmacilarini
beklemektedir.
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ANLAM ALANI ICINDE SABRI BiR TUTUM OLARAK
YENIDEN DUSUNMEK

Remziye EGE*

Oz

Bu makale, din egitiminde dini kavramlar1 ve tutumlari kendi anlam alani icer-
sinde anlamanin 6nemine isaret etmeyi amaclamaktadir. Makalede 6rnek olarak sabir
tutumu ele alinmistir. Kur’an baglaminda sabir ve sabrin anlam bagini olusturdugu
diistiniilen ilgili bazi tutum ve kavramlarin anlagilmasina duyulan ihtiyac ortaya ko-
nulmustur. Sabrin 6gretimine dair bir model, yaklasim veya teknik 6nermek amact
olmayan makalede, sabrin bir tutum olarak kendi semantik alani icerisinde anlasilmast
tizerine ¢aligtlmustir.

Anahtar Kavramlar: Din Egitimi, Ayet ve Hadislerle Caligsma, Sabir, Dini Tu-
tum, Anlam Sahasi, Anlam Bagi, Eyiip Peygamber.

Abstract
Rethinking Sabr as an Religious Attitude in its Semantics Field

This article aims to introduce the significance of understanding the religious con-
cepts and religious attitudes in Religious Education in the context of their semantics
fields. Focusing mainly on sabr this article examines the need for the understanding
some concepts and attitudes making the thread of meanings for sabr in the context
of the Qur’an. This article does not aim to suggest any approach, model or technique
to teach sabr. It rather aims to study on understanding sabr as an attitude in its own
semantics field.

Key Words: Religious Education, Studying to Verses and Hadiths, Sabr, Religi-
ous Attitude, Semantics Field, Thread of Meaning, Prophet Job.
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Giris

“Yaklagik 6 ay 6nce esimi aniden kaybettim. Oylesine sag-
likl1 bir insanin 15 dakikada solunumunun durup, iki giin solu-
num cihazina bagh yasadiktan sonra 6liip gitmesi inanilir gibi
degildi. Onu kaybetmeyi ne aklim ne de yiiregim kabul edebili-
yordu. Babalarini deli seven iki kizim icin de durum benimkin-
den farksizdi. Bu denli derin ve anlatilmaz acimda tek yapacagim
sey her zaman ki gibi Allah’a siginmakti. Her zaman Allah’a dua
etmis ama o giine kadar da Kuran’1 okumamistim. Oliim ve ote-
sinin ne oldugunu daha iyi anlayabilmek icin bagvuracagim tek
kaynagim Kuran’di ve bende dyle yaptim.

Oliim ve &tesini anlamanin yaninda insanlarin bu diinyada
neden bu kadar biiyiik ac1 ve kederlerle sinandigini da anlamaya
calisttm. Anladigim kadariyla insanlar ya bu diinyadaki giinah-
larinin bedelini 6demek i¢in, ya gelecekteki daha biiyiik acilarin
Oniine gecilmesi i¢in ya da Allah’ a daha fazla yaklagsmak i¢in aci
ve kederle sinaniyorlardi. Peki, ben neden bu aciy1 yastyordum.
Eger onceki giinahlarimin bedelini ddemem icinse kizlarimin gii-
nahi neydi? Bu aci ile daha biiyiik bir ac1 m1 engellenmisti yoksa
Allah’a daha yakinlasmistik? Ya da bunlardan ¢ok mu farkli bir
neden?

Ben bu sorularin cevabini bilmiyorum ve merakta ediyo-
rum. Bu sorular1 bilim insanlarina sorsam onlardan da net bir ce-
vap alabilecegimden ¢cok emin degilim. (onlarin Islam bilgilerin-
den asla siiphem yok ama ben kendim, kendimle ilgili bir soruya
cevap bulamiyorsam, bilimin insanlar1 beni nerden bilsin ki). Bu
aciy1l neden yasadigimi Allah’a sormam bir isyan m1? Ben Oyle
oldugunu ¢ok diisiinmiiyorum. Ciinkii benim bildigim isyan kav-
ramui karsi ¢cikmayi, kabul etmemeyi igerir. Ben bu soruyu sorar-
ken asla Allah’a kars1 ¢cikmak gibi bir diisiinceyi aklimdan bile
gecirmedim. Benim tek derdim ¢ektigim acinin nedenini 6gren-
mekti. Bunun i¢inde yaptigim her zaman ki gibi Allah’a sigin-
makti. Zaten bu sorunun cevabini da her seyde oldugu gibi ondan
basgka hic kimse bilemezdi. Allah’a siginarak ondan yardim, af,
merhamet dilemek ne kadar insani ise bilmedigim bir seyi bana
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ogretmesini istemek o kadar insani degil mi? “Bu biiyiik ac1y1 ne-
den ¢ekiyorum?” sorusu; isyan mi yoksa Allah’a siginmak m1?”

Bu soru bir din egitimcisi olarak bana soruldugunda verdigim ilk cevap
elbette bunun bir isyan olmadigi olmustu. O anda bunun bir isyan olmadigi-
n1 sOylememin altinda yatan sebep, isyan kavramini inkar manasinda anla-
mamig olmam olabilir. Karsimdaki insanin Allah’a bu kadar yakinlastig1 bir
anda yaygin ve yanlig bir bicimde inkdr anlaminda anlasilan bir isyan ice-
risinde olamayacagini da diisiinmiig olabilirim. Daha sonra Kuranikerim’de
Hz. Yakup’un evlatlari ile ilgili iiztintiilerin en derinini yasarken “‘sikayetinin”
Allah’a oldugunu soyledigi ayeti hatirladigimda neden bdyle igsel bir tavir
aldigimi1 daha iyi anladim: “(Yakup dedi ki) Ben hiizniimii ve kederimi ancak
Allah’a sikayet ederim ve Allah tarafindan sizin bilemeyeceginiz seyleri bili-
rim.” (Ysuf, 12/86) Bunu anlamak i¢in hikdyenin biitiiniinii okumak' ve Ya-
kup Peygamberi peygamber olma 6zelliginden ziyade evladini ¢ok seven bir
baba olarak gérmek gerekir. Bu ayet, Allah’tan vazge¢cmeyen insanlarin her
durumda biitiin duygularini tiim i¢tenlikleriyle yine Allah’a yoneltmelerinin
bir 6rnegi olarak goriilebilir. Cevresindeki insanlar Hz. Yakup’u kiniyorlar ve
kederinden helak olacagini soyleyerek saskinliklarini gizlemiyorlardi. Ama o,
her zamanki gibi Allah’a siginmayi tercih ederek insanlara yukaridaki cevabi
vermisti. Yukaridaki alintiya donecek olursak, gegen alt1 ay igerisinde epeyce
mesafe kat etmis olan kisinin, olay1 ilk yasadig1 anda baglayan kisisel manevi
yolculugunun ilk sinyallerini isyan gibi olumsuz bir yiiklemeyle degerlendir-
mek insafsizlik olurdu. Peki, ona *“ ‘Bu biiyiik aciy1 neden ¢ekiyorum?’ soru-
su; isyan mi1 yoksa Allah’a siginmak m1?”” sorusunu sorduran neydi? Kendisi
o halleri yasarken sahitlik eden baz1 insanlarin ona “aman Allah’a isyan etme,
sabret” demeleriydi. Demek ki sabir ve isyan, zit anlamli iki tutum olarak
ayn1 anlam ¢ercevesinde disiiniiliiyordu. Buradaki isyandan ne kastediliyor-
du? Inkar etmek mi, kabullenmemek mi, kabullenmekte zorlanmak mi, zaten
kabul ettigi seyi anlamaya ¢alismak mi1? Kuranikerim’de sabir ile yan yana
olup da ona zit olarak kullanildig1 tespit edilen ayette isyan veya inkar degil
ceza’ kelimesi kullanilmaktadir: “(Kiyamet giinii) insanlarin hepsi Allah’in
huzuruna ¢ikacaklar. Ve zayiflar biiytikliik taslayanlara soyle diyecekler: “Biz-
ler sizlere uymustuk. Simdi siz, Allah’in azabindan en ufak bir seyi bizden
savabilir misiniz?”” onlar da diyecekler ki: “Allah bizi hidayete erdirseydi, biz
de size dogru yolu gosterirdik. Artik simdi bizler sizlansak da sabretsek de
birdir. Ciinkii kacacak yerimiz yoktur.” (Ibrahim, 14/21) Gériildiigii gibi sabir

1 12 / Y{suf Suresi
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kargisinda sizlanmak, feryat etmek, yakinmak, sikdyet etmek gibi anlasilabi-
lecek ceza’ kavrami gelmektedir. Bu kavram “insani yonelmis oldugu seyden
ya da hedefinden geviren, uzaklastiran ve onunla iliskisini kes(mesine neden
ol)an bir hiiziin, keder ya da tasa” y1 anlatir. (Ragib el-isfahani, 2007:324) Bu
sayilanlarin isyan ve inkér ile bir baglantis1 yoktur.

Yukaridaki olay1 yasayan kisiyle bu konuyu ¢ok konustuk. Anlattig1 sey-
ler inkdr olarak anlasilan isyan degildi. Sonra ona “sabret” diyorlardi, ama
nasil sabredilecegini de sdylemiyorlardi. Ona “sabret” diyenler olaganiistii
durumlarla kargilagsan insanlarin bu durumlar karsisinda takindigi tutumlar
hakkinda ne biliyorlardi ki? Ne kadar kolay kullantyorlardi bu ifadeleri bas-
kalarina kars1, kendileri ayni tiirden seyler yasadiklarinda ne oluyordu acaba?
Bu makaleyi yazmayabilirdim. Ama o zaman burada yazdiklarimi 6ncelikle
kendisiyle paylastigimda sifa buldugunu sdyleyen arkadasima haksizlik olur-
du. O sordugu sorunun cevabini buldugunu soéyliiyordu ama bunun biz din
egitimcileri i¢in de bir anlami olmaliydi. Bu siire¢, Kur’an’da ifade edilen,
sevilen ve yerilen tutum ve davraniglari anlamak ve anlatmak konusunda ¢e-
sitli caligmalara ihtiyacimiz oldugunu bir kez daha ortaya ¢ikarmis oldu. Ni-
tekim Ankara Universitesi Egitim Bilimleri Fakiiltesi Din Kiiltiirii ve Ahlak
Bilgisi Ogretmenligi Boliimii 3. sinifta okuyan dgrencilerle Ayet ve Hadislerle
Calisma Yontemleri dersi cergevesinde gerceklestirilen bir deneme bu ihtiya-
cin varligint desteklemis oldu. S6z konusu deneme 6grenciler ile 6rnek ders
islenigleri tizerinde ¢alisirken gerceklestirildi. Bu cercevede Din Kiiltiirti ve
Ahlak Bilgisi ders kitaplarinin asagidaki konular1 incelendi:

6. Stf

Ogrenme alant: Kur’an ve Yorumu

Unite: Kur’an-1 Kerim’in Ana Konulari

Konu: Kissalar

Alt baslik: Sabir Ornegi: Hz. Eyiip

8. sif

Ogrenme alani: Hz. Muhammed

Unite: Hz. Muhammed’in Hayatindan Ornek Davramislar

Konu: Hz. Muhammed Sabirli ve Cesaretliydi
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Bu inceleme 6grencileri sabir konusunda yeni bir bakig acis1 kazanma
ihtiyacina sevk eden bir ¢aligmayla sonuglandi. Bu ¢alismanin 6rnekleri ma-
kalede yer almaktadir. Makalede sabur ile ilgili bir kavramsal ¢erceve olustu-
rulmustur. Daha sonra 6grencilerin ¢alismalarindan 6rnekler verilmis ve son
olarak Brendan Hyde’in Weaving the threads of meaning: a characteristic of
children’s spirituality and its implications for religious education makalesi
(Hyde, 2008:235-245) iizerinden bir degerlendirme yapilmustir.

Kavramsal Cerceve

Bu boliimde sabir ve ilgili kavram ve tutumlarin anlam biittinliigii igerisin-
de anlasilmasina yonelik bir kavramsal ¢ergeve cizilmistir. Bu yolla bir tutum
olarak sabrin daha iyi anlasilacag: diistiniilmektedir. Bu kavramsal cerceve
cizilirken Izutsu’nun Kur’an’da Allah ve Insan (God and Man in the Qur’an:
Semantics of the Qur’anic Weltanschauung) isimli eseri dikkate alinmustir.
Izutsu calismasini en genel ifadeyle Kur’an’da gecen kelimelerin Kur’ani bir
diinya goriisti olusturacak tarzda birbirleriyle iligkilerini ortaya koyan “Kur’an
Semantigi” (Izutsu, 2012:34) iizerine yapmustir. Bu ¢alisma kavramsal bir sis-
temi isaret etmektedir: kavramlar tek tek analiz ederken bunlarin biitiin sis-
tem icerisinde birbirleriyle olan ¢oklu iligkilerini gbzden kagirmamak gerek-
tigini vurgulamaktadir. (Izutsu, 2012:35) Bu makalede bir semantik ¢aligmasi
yiiriitiilmemekle birlikte Izutsu’nun caligmasindan bazi ifadeler kullanilmistir.
Ornegin burada “odak kelime” (Izutsu, 2012:57) sabir olarak belirlenmis, di-
ger ilgili “anahtar kelime”ler (Izutsu, 2012:34), sabir ile kavramsal bir anlam
biitiinliigiinde (Izutsu, 2012:59vd.) diisiiniilmesi gerektigi kanaatiyle ele alin-
mistir. Dolayisiyla bu kavramsal cerceve ¢alismasi, anlamanin biitiinselligini
ortaya ¢ikarmak ve bunun dnemine isaret etmek tizere yapilmistir.

Sabir

Sabir, daha c¢ok tiziici durumlar karsisinda ses ¢ikarmadan onlarin
gecmesini bekleme erdemi olarak anlasilmaktadir. Ahlak terimi olarak ise,
“Uiziintii, basa gelen sikint1 ve belalar karsisinda direng gosterme; olumsuzluk-
lar1 olumlu kilmak icin gosterilen metanet” (Cagrici, 2008:337) olarak agik-
lanmaktadir. Burada Kur’an’da gecen kavramlari aciklayan Miifredat’ in sabir
maddesi (Ragib el-isfahani, 2007:839-841) esas alinarak bazi agiklamalar ya-
pilmistir. Sabur, nefsi, aklin ve seriatin gerektirdigi sekilde, ya da bu ikisinin



72 «ANLAM ALANI iCINDE SABRI BIR TUTUM OLARAK YENIDEN
DUSUNMEK

nefsin kendisinden alikonmasini gerektirdigi seylerden hapsedip alikoymak,
tutmak veya menetmek anlaminda kullanilmistir. Nefsin hapsedilip alikonmasi
bir musibet sebebiyle olabildigi gibi, bir savas durumunda, bir talihsizlik veya
felaketle karsilagilmast durumunda veya konugmaktan kendini alikoyma du-
rumunda ortaya ¢ikar. Kur’an’da bunlarin hepsi sabir olarak ifade edilmistir.
(Bakara, 2/177; Hac, 22/35; Ahzab, 33/35; Al-i imran, 3/200; Meryem, 19/65;
Furkan, 25/75; Yasuf, 12/18; Stra, 42/33; Ttr, 52/48)

Kur’an’da pek cok ayette sabir ifadesi gecmektedir. Bunlar arasinda 1s-
rarla sabirli olunmasinin tavsiye edildigi ayetlerin yan1 sira, neye karsi sabirli
olunmasini aciklayan ayetler de vardir. “And olsun biz sizi biraz korku, aclik
ve bir parca mallardan, canlardan ve iriinlerden eksiltmekle imtihan edece-
giz. Sabir gosterenleri miijdele” (Bakara, 2/155) ayetinde nelere karsi sabir
gosterilmesi beklendigi ve ayrica sabretmenin bir denenme konusu oldugu be-
lirtilmistir. Genel olarak, bela ve musibetlere dayanma ve dinin emir ve yasak-
larina uyma konusunda sabir tavsiye edilmistir. Allah’tan yardim dilemenin
hemen yaninda zikredilen “sabredin” ifadeleri de bulunmaktadir. Ayrica sab-
retmenin de “Allah’in yardimiyla” gerceklesecek olmasi vurgulanmaktadir.
Sabrin “azim ve kararlilik gostermeye deger bir sey” (Lokman, 31/17) oldugu
da ifade edilmistir. Basina gelenlere sabrettigi icin Hz. Eyyub “...Dogrusu,
biz onu sabirli bulmustuk. O ne iyi kuldu; daima Allah’a yonelirdi” (Sad,
38/44) denilerek oviilmiistiir. Biitiin bunlardan anlagildigina gore sabir, inanan
insanin Allah ile olan iletisiminde énemli bir degerdir. Ciinkii “Allah sabre-
denlerle beraberdir”. (Bakara, 2/153) “Sabret! Allah iyi davrananlarin ticretini
zayi etmez” (HGd, 11/115) ayetiyle sabrin Allah katinda sevilen bir tutum
oldugunu, “Sonra, (sarp gecidi agsmak) inanip birbirlerine dayanikli olmay1
ogiitleyen ve birbirine merhametli olmay1 salik verenlerden olmaktir.” (Beled,
90/10) ayetiyle de sabrin zor bir igin tistesinden gelmek oldugunu anlamak
mumkiindiir.

Bununla beraber bu makalede kendisi odak kelime olarak alinan sa-
bur, orug tutmak anlaminda kullanilan bir Kur’an kelimesi olan savmin an-
lam sahasi icerisinde bir anahtar kelime olarak ortaya ¢ikmaktadir. (Gozeler,
2005:94) Taberi, Bakara Suresi 45 ve 153. ayetlerde gecen “sabir ve namaz
ile Allah’tan yardim isteyin” ifadesinde sabir ile orucun kastedildigini belirt-
mistir. Bu durumda sabrin savm ile kavramsal bir baga sahip oldugu soylene-
bilir. Nitekim “Sabir ayinda ve her ayda ii¢ giin orug tutmak, gogiisteki kini,
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diismanlig1 ve vesveseleri giderir” buyurdugu rivayet edilen Hz. Peygamber

Ramazan’1 “orug ay1” ilan etmistir. (Hadislerle islam 3, 2013: 208).

Kur’an’a bakildiginda pek ¢ok sabir 6rnegi gormek miimkiindiir. Orne-
gin, Kehf suresinde uzun uzun Hz. Musa ile Hizir hikayesi anlatilmaktadir. Bu
hikayeye gore Hz. Musa sabirsiz davraniglarda bulunmustur. Yol arkadaglig:
bu davraniglari sebebiyle sona ermistir. Hizir Hz. Musa’ya “Gergekten sen,
benimle birlikte olma sabrini gostermeye gii¢ yetiremezsin. Oziinii kavrama-
ya kusatict olamadifin seye nasil sabredebilirsin?” (Kehf, 18/67-68) dedigi
halde, Hz. Musa “Insallah beni sabreden biri olarak bulacaksin. Higbir iste
sana kars1 gelmeyecegim” (Kehf, 18/69) diye kargilik vermisti. Ancak yolcu-
Iugun sonunda, Hz. Musa’nin “6ziinii kavramaya kusatic1 olamadig1” seyler-
den dolay1 takindig1 tavir ve tutumlar, onun “iizerinde sabir gostermeye giic
yetiremeyecegi” yorumlarla karsi karsiya getirmistir. Bu yorumlar “Allah’in
rahmeti”ni agiklayan, ama Hz. Musa’nin bunu duyana kadar hi¢ de dyle dii-
stinmedigi seylere ait yorumlar olmustur. Peki, Hz. Musa ne yapmistir da sa-
birsizlik sergiledigi soylenmistir? Allah’a isyan mi1 etmistir, yoksa gordiigii
seyler karsisinda insani tepkiler mi vermistir? O’nun rahmetiyle ve hikmetiyle
ilgili olarak bilgisizliginden kaynakli ve insani duygularinin ortaya ¢ikardig:
eylemlerle o anda ne olup bittigini anlamaya m1 calismistir? Hz. Musa’nin
sabretmeyip de ne yaptig1 ve bunun Allah tarafindan nasil karsilandig dii-
siinmeye deger konulardir. Giindelik hayatta yasadigi olumsuzluklarla basa
cikmaya calisan inanan insanlarin anlama ¢abalarinda onlari bilinen anlamiyla
iman ¢ercevesinin digina iten yorumlardan uzak kalabilmek icin bu hikayeyi
yukaridaki sorular ¢ercevesinde yeniden okumak gerekir.

Sabir ile ilgili pek ¢ok hadis vardir. “Hz. Peygamber bir kabrin basin-
da aglayan bir kadina rastladi ve ‘Allah’tan kork ve sabret.” buyurdu. Kadin,
“Git bagimdan, bagima gelen musibeti sen yasamadin!” diye cevap verdi. Hz.
Peygamber’i tanimiyordu. Kendisine, onun Hz. Peygamber oldugu soylendi.
Bunun iizerine kadin Hz. Peygamber’in kapisina gitti. Orada kapicilarla da
karsilasmadi. “Seni tanimiyordum.” dedi. Bunun iizerine Peygamber Efen-
dimiz, ‘Sabir ancak (musibetin) ilk vurdugu andadir.” buyurdu.” (Hadislerle
Islam 3, 2013: 205). Bu hadisi anlamak icin Hz. Peygamber’in hayatin1 ve
hayati boyunca karsilagtig1 act veren durumlari diisiinmek gerekir. Peygam-
berlik vazifesi sirasinda yasadig1 eziyetler bir tarafa bir baba olarak kiz1 Hz.
Fatima harig biitiin evlatlarinin vefatlarint yagamis olmasi ve kalbinde hiizniin

en derinini yasarken dilinden Allah’1 en giizel sekilde anmaktan hi¢ geri dur-
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mamasi, sabrt nasil anladigin1 ve yasadigini géstermesi bakimindan énemli-
dir. Hz. Peygamber “Gli¢lii kimse, insanlar1 giireste yenen degil, bilakis 6fke
aninda kendisine hakim olandir.” (Hadislerle Islam 3, 2013: 205). buyurarak
insanlar1 sabra davet etmistir. “Iman nedir?” sorusuna “Sabirli ve hosgoriilii
olmak” (Hadislerle Islam 3, 2013: 207). diyerek cevap vermis ve sabir “ima-
nin yarist” (Hadislerle Islam 3, 2013: 205). sayilmustir. “...sabir bir 1s1ktr...”
(Hadislerle Islam 3, 2013: 207). buyurarak sabredenlerin asla karanlikta kal-
mayacaklarim ifade etmistir. Hz. Peygamberin sahabilere “Ey Insanlar, diis-
manla karsilagsmay1 temenni etmeyin ve Allah’tan afiyet isteyin. Eger onlarla
karsilagirsaniz sabredin...”(Hadislerle Islam 3, 2013: 209). buyurmus olmast,
sabrin o donemdeki en 6zel durumlardan biri olan savasta sabretmenin anla-
mini ortaya koymak bakimindan 6nemlidir. Zira diismanla istemeden de olsa
kars1 karsiya gelindiginde fiziksel sartlarin zorlugunun yani sira, en cok his-
sedilen duygu korku, giivensizlik ve umut yoksunlugu idi. Boyle durumlarda
Allah’a giivenmekten baska care yoktu. Bu durumda Hz. Peygamber, sirf Al-
lah rizas1 i¢in diigmandan kagmayarak sabirla savaganlara miijdeler veriyordu.

Hz. Aise’nin kendisine atilan ¢irkin iftira karsisinda yasadiklari da insa-
nin bagina gelebilecek olumsuzluklara 6rnek olarak verilebilir. Bu durum kar-
sisinda Allah’in ayetlerini bekleyerek sabretmis ve soyle demistir: “Vallahi
aramizdaki durumu, Yusuf’ un babasi1 Yakub’un (o sikint1 i¢inde) sdyledigi su
sozden (daha giizel) anlatan baska bir 6rnek bulamiyorum. O soyle demisti:
“Artik bana diisen, giizel bir sabirdir. Anlattiklariniza kars1 yardim istenile-
cek de ancak Allah’tir.” (Ydsuf, 12/18)” Gergekten de Allah Hz. Aise nin ter-
temiz oldugunu bildiren ayetleri gondermekle ona en biiyiik yardimi yapmusti.
(Hadislerle Islam 3, 2013: 210).

Goriildiigi tizere Kur’an’da ve Hz. Peygamber’in hayatinda sabir cok ge-
nig bir cercevede ele alinmistir. Sabir, hayatin her alaninda rehber edinilmesi
gereken vazgecilmez bir erdemdir. “Allah’a kulluk etmede, emirlerine uyup
yasaklarindan sakinmada ve nefsin isteklerine kars1 direnmede hep sabri ilke
gerekir.” (Hadislerle Islam 3, 2013: 212).

Sabrin Anlam Bag: ilgili Kavram ve Tutumlar?

Bu boliimde sabrin anlam bagimi olusturdugu disiiniilen kavram ve tu-
tumlar ele alinmistir. Kavramsal ¢er¢eveden hareketle, giinliik hayatta kul-

2 Bukavramlarin agiklanmasinda Islamiyet-Hiristiyanlik Kavramlar Sozliigii' nden
faydalanilmustir.
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lanilan “sabir” kavraminin tek basina anlasilamayacagini belirtmek gerekir.
Asagida ele alman tutum ve kavramlar bu makalenin sinirlari igerisinde bir
ornek olarak diigiiniilmelidir. Aksi halde sabr1 anlama gabasinin ¢ergevesi da-
raltilmis olur. Insanlarin sabur ile ilgili sorular1 devam ederken, insana dair her
tutum ve davranisa isaret eden diger kavramlar1 da yeniden okumak ve yeni
anlam baglar1 olusturmanin imkanimi fark etmek gerektigi diisiiniilmektedir.

Musibet

Insanin basina gelen olumsuz ve kotii seyleri ifade eden musibet kavrami
Kur’an’da“Basiniza gelen musibetler kendi isledikleriniz yiiziindendir. Allah
cogunu affeder.” (Stra, 42/30) ayetinde belirtildigi gibi insandan kaynakla-
nabildigi gibi, insanin 6zgiir iradesine bagli olmayan deprem, sel gibi dogal
afetlere de isaret eder. Insanin musibetler karsisinda sergiledigi tutum ise sabir
ile dogrudan iliskilidir.

Nusret

Nusret, Allah’in insana yardimi anlamindadir. Allah’in akil ve vahiyle
insani1 desteklemesi ona yardim etmesinin belirgin bir 6zelligidir. Kur’an’daki
anlatilara bakilacak olursa, Allah’in insana yardim etmesinin, insanin yardi-
mi1 alma konusundaki 1srarlt ¢abalariyla dogrusal iligkisi kurulabilir: “Allah’a
yardim ederseniz O da size yardim eder” (Muhammed, 47/7) ayetinde 6ne
stiriilen yardim antlagmasinda, insanin Allah’a yardim konusunu anlamasi ve
bu konudaki gayreti 6n planda goziikmektedir. Sabir kavrami da bu konunun
anlasilmasina katki saglayacak ahlaki sorumluluklardan biri olarak dusiiniile-
bilir.

Siikiir

Insanin Allah’a karst sorumluluk bilincini anlatan tutumlardan biri-
si de siikiirdiir: Allah’1 siikre konu olan her tiir iyiligin kaynagi olarak gor-
mekle O’na olan derin bagliligi, saygiyr ve minnettarli§1 sunma tutumudur.
Kur’an’da karsit1 olan nankorliik ile birlikte cokg¢a ifade edilen siikiir, insanin
kendi yerini belirlemesi acisindan énemli bir olciittiir: “ Kim siikrederse an-
cak kendisi icin siikretmig olur, kim de nankorliik ederse Rabbimin bu giikre
ihtiyact yoktur” (Neml, 27/40) ayetinde insanin Allah karisindaki konumu net
bir sekilde ortaya konulmustur. Insan igin daha ¢ok genislik anlarinin sina-
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mast gibi goziiken siikriin yerini darlik anlarinda sabir alabilir. Bu anlamda
yukarida ifade edildigi gibi sabir imanin yarisi iken diger yarisinin da siikiir
oldugu ifade edilmistir. Kendisine verilen nimetlerin Allah’tan oldugunun id-
rakine varamayan insanin, bu nimetlerin yokluguyla sinanirken sabir goster-
mesi beklenemez. Bu baglamda diistintildtigtinde siikiir ile sabrin ayn1 kavram
ailesinden oldugu soylenebilir.

Umut

Umut, sabr1 gergeklestiren bir tutum olarak karsimiza ¢ikar. Nitekim sab-
redilmesi gereken durumlarla karsilasildiginda umudu kaybetmemek miimin
kulun gorevleri arasindadir. Allahin rahmetinden umut kesilmemesi kesin bir
ifadeyle insana yiiklenen bir sorumluluktur (Ziimer, 39/53). Umut insana da-
yanma giicii verir, motivasyon saglar, hayatin1 anlamli kilar. insanin insan
olarak eksikligini, zaafint ve bunun karsisinda Allah’1in buytikligtint ve rah-
metini hatirlatir. Bu bakimdan umut etmek sabrin anlam sahasina girer.

Hayir ve Ser

Insanlar baglarina gelen islere hayir ve ser anlamlarini yiiklerler. Bu bag-
larina gelen islerin onlar iizerindeki etkileri sebebiyledir. Ancak Kuranikerim
bu konuda insanlara rehberlik etmis ve hayrin da serrin de Allah’tan geldigi
bilgisini vererek olaylar karsisinda nasil bir tutum takinilmas: gerekliligiyle
ilgili yonlendirmeler yapmuistir: “Hosunuza gitmeyen bir sey sizin icin hayir,
hosunuza giden bir sey de sizin i¢in ser olabilir. Allah bilir siz bilmezsiniz”
(Bakara, 2/216), “Olur ki sizin hosunuza gitmeyen bir seyde Allah bir¢ok ha-
yirlar murat etmis olur” (Nisa’, 4/19) ayetlerinde bu yonlendirmeyi gérmek
mumkiindiir: 6zellikle hos olmayan islerin ger¢egini anlama veya kabullen-
me konusunda sabir gostermek bir erdemdir. Goriildiigii gibi bu kavramlar da
sabrin anlam sahasina dahil olabilir.

Tovbe

Kisinin isledigi kabahatin farkina varip bundan pisman olmasi ve bir daha
o kabahati islememeye soz vermesidir. Allah ile kul arasindaki en 6zel iliski
bicimlerinden biridir. Zira kisi kendinden bile saklamak isteyecegi kabahati-
ni Allah’a arz etmek ve dolayisiyla onunla yiizlesmek iizere bir irade ortaya
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koyuyor demektir. Allah tovbeleri cokca kabul eder (et-Tevvab). Bu bilingte
olan insan Allah’in kabuliine mazhar olacagini timit etmekten geri duramaz
ve O’na siginmayui ister. Kur’an’da giinah islemeye yanasmamak kadar isle-
nilen giinahlardan tovbe etmek tegvik edilmistir. Allah tovbe edenleri sever.
Tovbenin sabrin anlam c¢ercevesiyle yakin ilgisi buradan kaynaklanmaktadir.
Sabredemeyen kullarin da tovbe kanallart her zaman agiktir.

Dua

Bilindigi gibi Islam’da dua “ibadetin 6zii” olarak nitelendirilmistir. Bu
durum, duanin insanin Allah ile olan iletisimindeki ve O’na kars1 gergekles-
tirmek durumunda oldugu sorumluluklarindaki temel faktor olmasi yoniiyle
aciklanabilir. Insanin eylemlerini tiim benligiyle Allah’a yonelerek ve O’nu
hissederek yapmasi duay1 anlatir. Duanin icerisinde timit vardir, sabir vardir,
giiven vardir, teslimiyet vardir. Bu anlamada Fatiha suresi ornekliginde mii-
min bireyin Allah’a nasil dua edecegi 6gretilmistir. Dua insan1 hayata motive
eden i¢sel bir deneyimdir. Duada sabirli olmak da bu deneyimin bir parcasidir.

Teslimiyet

Tam bir inanmadir. Allah’in Allah oldugunu kendinin de onun yaratti-
81 varliklardan biri oldugunu biitiin gercekligiyle kabul etmektir. Hayalleri
ufuklardan asan ama duyulartyla siirl hareket eden bir varlik oldugunun her
daim bilincinde olmaktir. Yalnizca Allah’tan istemek konusunda siiphesiz ve
kesintisiz bir hali en azindan dilemektir. Olan ile olmayan arasinda, iiziintii ile
seving arasinda, varlik ile yokluk arasinda bir derece farki gormemeye ve her
seyin olmasi gerektigi gibi, olmasi gerektigi zaman ve olmasi gerektigi bicim-
de oluyor oldugunu kabullenmeye istekli olmak demektir. Teslimiyet, sabir
tutumunun ikiz kardesi olarak diistiniilmesi gereken 6nemli bir tutumdur.

Tevekkiil

Allah’a dayanmak, giivenmek ve birey olarak tistlenilen sorumluluklarin
yerine getirilmesinden sonra her ne olacaksa onu riza ile kabullenmek de-
mektir. Allah vekildir. Kendisini bu sekilde anlatmistir. Insanlardan da bunun
idrakine vararak hareket etmelerini beklemektedir. Insan cabasini ne kadar
takdir ediyorsa (Necm, 53/39), bu ¢abalarin tevekkiille icra edilmesini de ayn1
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derecede dgiitlemektedir (Al-i imrén, 3/160). Tevekkiil de sabrin anlam saha-
sina giren bir tutumdur.

Sabrin Anlasilmasma Yonelik Ogrenci Cahsmalarindan Ornekler

Girig kisminda sabrin anlasilmasina yonelik 6gretmen adaylariyla ger-
ceklegtirilen bir calismadan soz edilmisti. Bu calisma Ayet ve Hadislerle Ca-
lisma Yontemleri dersinde gerceklestirilmistir. Bu dersin amaci, Din Kiiltiirt
ve Ahlak Bilgisi Dersi 6gretmen adaylarina, 6gretim gergeklestirdikleri sevi-
yeye uygun olarak ayetlerden ve hadislerden faydalanmanin yani sira bizzat
ayet ve hadisleri 6gretime konu edebilmenin yollarini1 6gretmektir.’ Burada
ikili bir yeterlikten soz edilmektedir:

1. Ogretmen aday1, Kur’an’in biitiinliigii icerisinde ana konularin1 ve
Kur’an yorum bilimini, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretimi ag1-
sindan taniyacaktir. Ayni sekilde Hz. Muhammed’in hayati ve soz-
lerini ve bunlarin anlagilma bi¢imleri ve yaklagimlarini, insanin ken-
disi, cevresi ve din ile iligskisine dair hadis metinlerinin Din Kiiltiirti
ve Ahlak Bilgisi Ogretimi agisindan taniyacaktir. Dolayisiyla her
seviyeye uygun materyali belirleyebilecektir.

2. Ikinci olarak, belirlemis oldugu uygun materyalin, uygun yonteme
bagli tekniklerle 6gretimini gerceklestirecektir.

Bu ikili ayirimdan su anlasilmaktadir:

Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmen adaylar1 dersin 6grenme alan-
lartyla ilgili yeterli bilgi sahibi olmanin yan1 sira, bu bilgiyi 6gretime hazir
hale getirmenin yollarin1 da bileceklerdir. Bu bakimdan, bu ders boyunca il-
gili alan derslerine (Tefsir, Siyer, Hadis gibi) atifta bulunulmus ve 6gretmen
adaylarinin alan yeterligi acisindan hangi noktada olduklarini gormeleri de
saglanmugtir.

Derste, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi derslerinde 6gretilen tutumlardan
biri olan sabir iizerinde durulurken, ilk olarak ilkdgretim miifredati icerisin-
de nasil yer aldig1 arastinlmistir. Ilgili ders kitaplari incelenmistir. 6. siif-
ta bu tutumun 6gretiminde Eyiip peygamberin bir “model” olarak anlatildig1
belirlenmistir. Ogretmen adaylarina Eyiip peygamber ile ilgili ne bildikleri

3 Ayet ve hadislerle ¢aligma ile ilgili olarak bkz. Diisiinen Suiflar Igin Din Kiiltiirii
ve Ahlak Bilgisi Ogretimi Ilkokul 4. Sinif, ed. Cemal Tosun, Mizrap Polat, Pegem
Akademi, Ankara 2013.
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soruldugunda ise genel olarak onun bagina gelenler karsisinda takindig1 sabir-
It tutumundan dolay1 Allah’in sabir misali olarak insanlara 6rnek gosterdigi
bir peygamber oldugu bilgisi ortaya cikmistir. Hangi durumlar karsisinda ne
gibi sabirli tutumlar sergiledigi ile ilgili ayrintili olarak Eyiip peygamberin
hikayesini anlatan 6gretmen adaylarina, bu bilgiyi nereden 6grendikleri so-
rulmustur. Cogunlukla Kur’an’dan 6grendiklerini ifade etmislerdir. Bu du-
rumda Kur’an’1n biitiiniinden Eyiip peygamber ile ilgili bilgileri 6grenmeleri
konusunda 6devlendirilmiglerdir. Ortaya ¢ikan sonug her birini gasirtmustir.
Ciinkii anlattiklar1 hikdyenin detaylarini Kur’an’da bulamadiklarin1 gérmiis-
lerdir. Eyiip peygamberin isminin zikredildigi ayetler (Sad, 38/41-44; Enbiya,
21/83-84; En‘am, 6/84-86) disinda, kendilerinin anlattig1 hikayeler Kur’an’da
yer almamaktadir. Peki, bunca ayrinti nereden kaynaklanmaktadir? Arastir-
malarinin bu agamasinda tefsirlerin ve peygamberler tarihi tarzi kitaplarin bu
ayritilardan 6nemli bir kismina isaret ettigini tespit etmislerdir. Ancak aras-
tirma bununla da kalmamistir. Peki, tefsirler ve peygamberler tarihi kitaplar
nereye dayanmaktadir. iste burada 6gretmen adaylarini asil sasirtan durum
ortaya ¢ikmustir: biitiin bu anlatilan ayrintilar Kitab1 Mukaddes’in Eyub (Kita-
b1 Mukaddes, 1993:500-539) boliimiinde yer almaktadir. Bu boliimii okuyan
ve inceleyen dgrenciler, hikdyenin nasil Islami anlayisa adapte edildigini de
gormek ile beraber, biitiin olarak Eyub boliimiinii okumug olmalarinin yuka-
rida ifade edilen kavramsal cerceveyi gormek bakimindan faydali oldugunu
belirtmislerdir.

Kitab1 Mukaddes’teki anlatiya gore seytan basroldedir ve stirekli Eyiip
Peygamberin imtihanini zorlastirmak tizere ¢alismaktadir. Hz. Eyiip
Allah’1n se¢kin kullarindan biri olarak anilmaktadir. O vakte kadar olumsuz
hicbir seyle sitnanmamis iken Allah’in takdiri ile sevdigi ve sahip oldugu sey-
ler birbiri ardina elinden alinarak biiyiik bir imtihana tabi tutulmustur. Eski
Ahitteki anlati boyunca Eyiip Peygamber’in yalnizca Allah’t muhatap aldig:
ve yasadigi her seyi Allah’a arz ettigi goriilmektedir. En dikkat ceken nokta-
lardan birisi Hz. Eylip’iin bir giinah iglemedigi ve Allah’1in bu tarz imtihanlar
muhakkak bir giinah islenmesi sebebiyle vermedigi konusundaki inancini ko-
rumast olmustur. Zira onun anlayisina gore Allah’tan iyilik nasil kabul edi-
lirse, kotiiliik de ayni sekilde kabul edilmelidir. O Allah’tir. Diledigini yapar.
Ancak yine bu siirecte kendini kirilmis ve incinmis hissettigi ve Allah’in sa-
hipligini aradig1 goriilmektedir. Allah’in kendisini yalniz birakmayacagindan
o kadar emin ki, ama arkadaglar1 ve karist siirekli onun kendisini terk ettigini
soylemektedirler. Bu durumda Hz. Eyiip kederlenmekte ve sitem etmektedir.
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Ayrica bu iglerin neden boyle yiiriidiigiinii anlamaya ¢aligmakta ve sorular
sormaktadir. Onun bu anlama cabasini olusturan sorularini anlayamayan ar-
kadaglari, onu bilmezlikle su¢lamaktadirlar. O da onlara ¢cok manidar bir ge-
kilde kendisinin de onlarin bildiklerini bildigini, hatta bunlarin kendi degil de
onlarin bagina gelmis olsaydi kendisinin de onlara onlarin kendisine soyledik-
lerini soyleyecegini etmektedir. Onlar1 “yorgunluk veren teselliciler” (Kitabi
Mukaddes, 1993:513) olarak gormektedir. Clinkii ne yasadig1 ve ne hissettigi
konusunda onlardan bir duygudaslik gormemekte ve arkadaglarina “keske siz
biisbiitiin sussaniz!” demektedir. (Kitab1 Mukaddes, 1993:510)

Ogrencilerin Eski Ahitten okuduklari pasajlar onlar iizerinde etkili olmus
ve Hz. Eyiip’iin sabir konusunda gostermis oldugu tavir ve tutumlar1 anlama
konusunda onlara yeni bir bakis acist kazandirmistir. Asagida 68rencilerin
bu konuyla ilgili olarak kendi yazdiklar1 metinler kendi izinleri cercevesinde
tizerlerinde hi¢bir yorum yapilmadan aynen nakledilmistir. Ancak sunu belirt-
mek gerekir ki asagidaki alintilar her bir 6grencinin anlam diinyasini, mese-
lelere bakisini dolayistyla diinya goriistinti ortaya koymak bakimindan ayrica
degerlidir. Bu baglamda asagidaki alintilarda dikkati ¢ceken husus, 6grencile-
rin Eylip peygamber ile ilgili yazarken isyan kavramini kullanmast olmugtur.
Oysa okuduklart metin (Kitab1 Mukaddes, 1993:500-539) incelendiginde bu
kavrama rastlanmamistir. Bu kavramin giinliik kullanimindaki genel algiy1
ifade etmesi bakimindan asagidaki alintilarda ortaya ¢ikan yansimasi onemli
bulunmustur.

Ogrenci Metinleri

“...Insan hayat boyu hem icten hem de distan gelen dii-
stince boyutlariyla miicadele icerisindedir. Degisik zamanlarda
degisik diistincelere kapilir. Cok yonlii diistincelerdir bunlar.
Onemli olan basa gelen her olayda, her bocalamada bir dogru yol
bulabilmektir. Eyyub’un sikintilarini ifade edisi de bu diistince-
lerin tezahuirtidiir. Eyyub cesitli acilardan kendini ifade etmistir.
Yanilgilar icine diigmiis fakat sonunda tovbe ile dogruya ulagmus,
hatasini, isyanini belirtmistir. Aslinda her isyanda bir timit vardir.
Eyyub’un isyaninda da bir timit vardir. Isyanin icinde anlama-
miz gerekenler vardir. Her isyan bir ¢abanin, gayretin, umudun
gostergesi olabilir. Isyan inkar olarak algilanmamalidir. Belirli
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cercevede isyan, bir bagvuru halini arz edis seklindedir. Tevrat’ta
ve Kuranikerim’deki ayetlere baktigimizda duanin 6nemini ve
karsiligini goriiyoruz. Bir insan, beser olan peygamberin Rab’ba
bagvurusu, halini arz edisi, tovbesi, caresiz kaldigini belirtisi, ya-
ratic1 giice sonsuz giiveni belirtilir. Sonugta insan, hayatta ¢ok
cok iyi durumdayken, kogullar birden degisip perisan bir duruma
diisebilir. Bircok degisik diisiincelere kapilip, isyan edip, degisik
arayislara girebilir. Ama neticede hatalarindan arinip, tovbe edip
dua ettikten sonra Rab insana kaybettiginin, belki de daha tistiinii
insana verecektir.”

“...Sabriyla taninan ve Kur’an’da da boyle tabir edilen Ey-
yub (a.s)’1n yasadig1 sabir dikkat ¢ekicidir. Biz sabr1 higbir sey
demeden beklemek olarak biliriz ama o oyle seyler yasiyor ki
ilk bakista “bu nasil sabir!” demek geliyor insanin i¢inden. Ama
Eyyub’un yapti§1 bir isyan degil sorgulamaydi. Isyan gibi gorii-
nen konusmalarinin arkasinda hep Allah’tan timidini kesmeyen
ne olursa olsun ondan dileyen bir insan resmi var orda. Aslinda
bu ¢ok dogal olan insani bir tavirdir. O bir peygamber de olsa
en nihayetinde insandir. Allah, seytan her kendisine geldiginde
ve Eyyub (a.s) sikayet ettiginde ona olan giivenini ifade etmek-
tedir. Ctinkii Allah biliyor ki bir insan her ne kadar Allah’a “bu
cefayr bana niye verdin?” diye sorsa da yaptig1 bir yanlig varsa
tovbe edip kendisine donecektir. Nitekim Eyyub da bunu yap-
mistir. Kuran da Hz. Muhammed (s.a.v)’e Eyyub peygamberin
hatirlatilmasinin en 6nemli sebebi onun miithis bir 6rnek olma-
sidir stiphesiz. Allah bunu biitiin kullarinin bilmesini istiyor. Su
acidan bakarsak Eyyub’un sabr1 “bir insan sabri” olarak énemli-
dir. Dénemegleriyle, sorgulamastyla bu bir insan sabridir. “Insan
halidir”...”

“Tevrat’a gore Onceleri zengin, varlikli ve itibarli bir hayat
siiren Eylip Peygamber Allah tarafindan sinanmaktadir. Baslarda
esi, cocuklart ve mal varligi elinden alinan Eyiip “Rab’tan iyilik
kabul edelim de kétiiliik kabul etmeyelim mi?” diyerek teslimi-
yetini ortaya koymustur ve Allah’tan geleni kabullenmistir. Fa-
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kat saglig1 da elinden alinip, diger insanlar tarafindan alay konu-
su olunca Allah’in bunu kendisine neden yaptigini sorgulamaya
baglamistir. Giinler gectikce ve tahammiilii azaldikca isyan et-
meye baslamis ve yasadiklarina bir anlam verememistir. Ey(p’a
gore Allah neyi 6gretmeye ¢alismaktadir: “Rab 6niinde insan na-
sil haklr ¢ikabilir? Eger onunla ¢ekigmek isterse, O’na cevap ve-
remez, binde birine... Eger kuvvet ise (gostermeye c¢alistig1) iste
kuvvetlidir! Eger adalet ise, O der ki: “Kim beni mahkemeye ¢a-
girir?” Bu sirada Eytiip’tin bu tavrini elestiren ve Allah’tan gelene
sabretmesini, Allah’tan timidini kesmemesini tavsiye eden arka-
daglarina “Ben de bunlar1 bilirim, canimin yerinde sizin caniniz
olsaydi size kars1 ben de sozler dizebilirdim...” diyerek kendisini
ancak O’nun gibi olanlarin anlayabileceginin isaretini veriyor-
du. Eytp’a gore Rab’in verdigini kabullenmek O’ndan iimidi
kesmekti. O’nun Allah anlayisindan dolayidir ki, Allah’tan ge-
lenleri sorguluyor, anlamaya calisiyor ve O’ndan imidi kesmi-
yordu. Arkadaslarina gore Eyfip yanlis bir hayat yasadigi igin
Allah tarafindan cezalandirilmisti: “Ciinkii kendi kardesinden
sebepsiz rehin aldin, ¢iplaklarin bile esvabini soydun, yorguna
su icirmedin ve a¢ olandan ekmegi esirgedin, dul kadinlar eli
bos gonderdin...bundan &tiirii senin her yaninda tuzaklar var...
eger haksizlig1 cadirlarindan uzaklastirirsan...ve kendi yiiziini
Allah’a kaldirirsan, o zaman 151k senin yollarin tizerine parlar.”
Fakat Eylip’a gore o salih bir kuldu ve bunlar1 hak edecek bir
sey yapmamisti: “Ben sikintida olan i¢in aglamaz miydim, yok-
sul olan i¢in kederlenmez miydim, ben iyilik beklerken kotiiliik
geldi, ben 151k umarken karanlik geldi... eger servetim coktur
diye elim ¢ok kazandi diye sevindimse; eger 1sildarken giinese
yahut pariltist i¢inde yiiriirken aya baktim da yiiregim gizlice al-
dand1 ise, eger benden nefret edenin helakine sevindimse...Bu
da mahkemeli bir ciirim olurdu. Ciinkii yukarida olan Allah’1
inkér etmis olurdu.” Diyordu. O’nun asil sorguladigi Tek olan
cani ne isterse yapabilen ve hi¢ kimseye hesap vermeyip, tersine
hesaba ¢eken Rab’a karsi ne yapabilecegiydi. O’nun karsisindaki
acizliginin farkinda oldugu icin O’ndan korkmaktaydi. Eyip’un
bu isyankar tavrina karsi itirazlarina devam eden arkadaglari
Rab’tan geleni “insan i¢in dogru olan nedir? Insan bilsin diye...”
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olarak agiklamiglardi. Yani Ey{ip, elindekilerin kiymetini bilme-
digi icin Allah tarafindan cezalandirilarak O’na 6gretilmektedir.
Fakat Eylp bu duruma itiraz etmektedir. Ey(ip’un bu arayisina
cevap veren Rab “Kadir’in isini kotii goren onunla cekigir mi?”
diyerek aslinda sorgulamadan, anlamadan teslimiyet gosteren
arkadaslarina dikkat ¢cekmektedir. Fakat Eylp’u da “Hukmiimii
bosa m1 ¢ikaracaksin? Hakli ¢ikarilacaksin diye beni mi suglu
cikarryorsun? Onceden bana veren kim ki, ona 6deyeyim? Biitiin
gokler altinda ne varsa hepsi benimdir” diyerek uyarmaktadir.
Sonugta Rab’in takdirini bilgisizce kararttigini fark eden Ey{ip
tovbe eder ve Eylip’un arkadaslarin1 “Ey{ip gibi benim i¢in dog-
ru olani soylemediniz” diyerek uyaran Rab, Eytp’ii de aldiklari-
nin iki kat1 ile odiillendirir. Aslinda Eylip peygamberin kissasina
baktigimizda sabrin bizim bildigimiz gibi tamamen teslimiyet ol-
madiginm goriiyoruz ki, bu insan1 ¢cogu zaman tembellige iter. Sa-
bir higbir caba gostermeden yasananlara teslim olmak degil, isin
sonunda kadere inanmaktir. Asil davranis durumu degistirmek
icin sonuna kadar ugrasip elinden gelen her seyi yaptiktan sonra
kabullenmektir. Ey{ip peygamber, bu noktada Rab’dan {imidini
kesmemis, kendi sonunu sorgulamistir. Her ne kadar sorgula-
ma tislubu inkar noktasina kayiyor gibi goriinse de O, bagindan,
degistirilemeyecek olan1 (Rabb’1) kabullenmekle aslinda sabrin
ilk smavini vermis oluyordu. Allah’in kisinin fitratina verdigi
seylerden otiirti onu sorumlu tutmasi beklenemez. Bu, Kuran’da
anlatilan Allah anlayisiyla celismektedir. Bireyin sikint1 aninda
isyan etmesi ve Allah’tan timidini kesmeden, olanlar1 sorgula-
masi1 fakat ¢oziimii yine de Allah’tan beklemesi tabiidir. Uzeri-
ne olil topragi serpilmig gliniimiiz Miislimanlarinin bu durumda
olmasinin en biiylik sebebi, baglarina gelen sikintiy1r Allah’tan
bilip hi¢ sorgulamadan kabul etmeleri veya degistirmek i¢in ¢caba
sarf etmemeleridir. Kur’an “lyiligi kendilerinden, kotiiliigii ise
Allah’tan bilirler” hitabiyla bahsettigi kisileri uyarmaktadir. Bir
peygamber bile olsa insan, aklina gelen ilk seyi soylemek, dii-
stinmeden konusmak, ilk diisiindiigiinii uygulamak egilimindedir
ve insanin da kaldirabilecegi bir sinir1 vardir. Bu durum insanin
fitratindandir. Bu yiizdendir ki Ey{ip sonunda “Bundan 6tiirii an-
lamadigim seyleri soyledim. Benden iistiin olan bilmedigim sasi-
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lacak seyleri... Bundan 6tiirii kendimi hor gérmekteyim ve tévbe
etmekteyim” diyerek pismanlik duymustur.”

“Eyyub peygamber bu kissa’da isyan ediyor ancak bu isyan,
inkar noktasinda bir isyan degildir. O Allah’in bu cefalar1 ona
nicin verdigini anlamaya calisiyor, bu sikintiy1 kendisine neden
verdigi konusunda bir cevap bekliyor yani burada bir isyandan
¢ok bir sorgulama var ama unutulmamasi gereken onemli nok-
ta; Allah’a inanigi, O’na giivenisi hi¢ sona ermiyor. Bizim bu
kissa’dan ¢ikaracagimiz sonuglar sunlardir:

Higbir sey yokken bile Allah kulunun sabrini deneyebilir.
Insanin insan olma siirecinde seytana da ihtiyac vardir.

Hic¢ kimse bir bagkasinin yasadig1 seyi bilemez o yiizden
uzaktan yargilamamak gerekir.

Eyyub peygamber hem olaganiistii sabir, hem de insan ol-
masinin 6zelliklerini géstermistir; bu bakimdan bizim i¢in 6nem-
li bir rnektir.

Bir de unutmamak gerekir ki Pasif Sabir insan1 tembellige
sevk eder.”

Yukaridaki alintilar g6z 6niinde bulundurularak, din dersi 6gretmeni ada-
y1 olan dgrencilerin anlamli bir 6grenme (Selcuk, Valk, 2012:445)* ihtiyaci
icerisinde olduklari diisiiniilmektedir. Ogrencilerinin neyi nasil grendiklerini
sorgulamalarma rehberlik ederek anlam olusturmalarma yardimci olmasi bek-
lenen dgretmenlerin, dncelikle kendi 6grenmelerine boyle bir boyut kazandir-
malar1 gerekmektedir. Din egitimi 6gretilen konular ile 6grencilerin yagamlari
arasinda anlamli baglantilar kurmak durumundadir. Bu anlamda iyi bir dgre-
tim &grencilerin kendi deneyimlerinden anlamlar ¢ikararak doniistiirmelerini
saglar.

4 Mualla Selcuk, John Valk, “Knowing self and Others: A Worldview Model for
Religious Education in Turkey”, Religious Education, Routledge, Volume 107,
Number 5, October-December 2012, ss.443-454.
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Degerlendirme

Bu makalenin tartigmak istedigi konu “herhangi bir kavrami veya tutumu
daha iyi nasil 6gretebiliriz?” sorusunun yalnizca bir 6gretim teknigi sorusu ol-
mamasi gerektigi iizerinedir. Ogretime konu olacak kavramlarin “anlam bag-
larin1” fark etmek, yeni “anlam baglari olusturmak™ iizerine gergeklestirilecek
icerik ¢alismalar1 da daha iyi 6gretebilmeyi isaret eder. Burada ve makale bo-
yunca kullandigim “anlam baglar1 olusturmak” ifadesi Brendan Hyde’n “We-
aving the threads of meaning: a characteristic of children’s spirituality and its
implications for religious education” baslikli ¢calismasindan 6diing alinmistir.
Hyde bu ¢alismasinda Avustralya baglaminda ilkokul 6grencilerinin manevi
yasamlar1 konusunda emprik bir arastirma yapmis ve gesitli seviyelerden 6g-
rencilerle birebir goriisme yoluyla ¢ocuklarin manevi yagamlarimin karakte-
ristik unsurlarini tartismistir. Bu yontemle olusturmak istenen sey tecriibi ve
kisisel yaklasimlarinin anlama bi¢imlerine ve yeni anlamlar olusturma faali-
yetlerine etkisini takip edebilmektir. Bu uygulamada ¢ocuklara ¢esitli resimler
gostererek bazi dini kavramlar hakkinda ne bildikleri arastirilmig ve ortaya
c¢ikan sonuca gore de gocuklarin zaten sahip olduklari bilgilere ve yasam tec-
riibelerine dayali olarak kullandiklari kelime ve kavramlarla agiklamalar yap-
tiklar1 goriilmiistiir. Ornegin Danny’ye gére “eger bir insan resim yapmaktan
hoslaniyorsa, cennetin onun igin istedigi her seyi resmedebilecegi bir yer ola-
bilecegi” anlamina gelmektedir (Hyde, 2008: 239). Alicia ise 13 yasinda bir
kizin hikayesini anlatan bir kitap okudugunu ve hikayede anlatilan kizin 61dii-
gii zaman cennette melek akademisine gittigini soylemektedir. Alicia okudugu
bu bilim-kurgu romanina dayanarak cennetin bir melek akademisi olduguna
inanmaktadir (Hyde, 2008: 239, 241). Hyde bu ve benzeri 6rneklerden in-
sanlarin anlamalarimi kendi varoluslariin belirledigini ifade etmektedir. Bu
durumu bireylerin sosyal, tarihsel ve kiiltiirel baglamlarindan aldiklar1 anlam-
lardan olugan bir “anlam ufku” olarak ifade etmektedir (Hyde, 2008: 241vd).

Degerlendirme kisminda bu makaleye 6zel olarak atifta bulunmamin en
onemli sebebi su sorulart sormama zemin hazirlamakti:

Her seviyeden bireye din egitimi verirken acaba o bireylerin bizimle kar-
stlasmadan onceki anlam diinyalarin1 bilme konusunda yeterince ¢aba harci-
yor muyuz? Eger bunu bilmeye deger gormiiyorsak yeni anlam baglar1 olus-
turmalarina nasil rehberlik edebiliriz? Orgiin ve yaygin din egitimi hizmeti
verenlerin kendi anlam baglarini olusturma siireclerini siirekli ve yeniden goz-
den gecirmeleri gerekmez mi? Din egitimcilerinin, derin ve hayata dokunan
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tartigmalar basglatmak ve bireyin yasam becerilerini gelistirmek icin bireylerin
kendi yasam oykiilerini ve anlam diinyalarin1 baslangi¢ noktast yapmasinin
zamani gelmedi mi?
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TANZIMATTAN GUNUMUZE KELAMI YENILEME
CALISMALARI II

Rabiye Cetin”

Oz

Bu makale Tanzimattan giiniimiize kadar siiren kelam’1 yenileme caligmalarinin
devamu niteligindedir. Bu donemde kelam ilminin yenilenmesinin temelini Kur’an vur-
gusu ve buna bagli olarak gelenegin gézden gecirilmesi ihtiyact olusturmaktadir. Bu
baglamda kelamin sosyoloji ile birlestirilmesini amaglayan Serafeddin Yaltkaya’nin
dayanan Ictima-i [Imi Kelam Projesidir. Ayrica bu ¢ercevede Cumhuruiyet dosneminde
yetisen iki 6nemli alim Hiiseyin Atay ve Bekir Topaloglu’nun goriisleri ele alinmustir.
Her ti¢ alimin ortak noktas1 Kur’an merkezli kelam vurgusudur. Buna ilaveten giinii-
miizde kelamin yenilenmesinde insanlarin karsilasttiklart problemlere ¢oziim iiretme
noktasinda ortaya koyduklart birkim de ele alinmustir.

Anahtar Kelimeler: Kur’an, Kelam Ictimai [lm-i Kelam, Din, Kiiltiir

Abstract
The Studies Renovation of al-Kalam from Tanzimat to
Present-day I1

This article is a part take of the renovation works of Kelam which have been
continued from Tanzimat to the present day. During this period, the main reason of
renovation of theology science is Quran’s emphasis and accordingly the necessity of
review the tradition. In this context, this project, aimed at the unification of sociology
with theology is a Ictimai Ilm-i Kalam project of Serafeddin Yaltkaya. Also, in this
context, the opinions of Hiiseyin Atay and Bekir Topaloglu, the prominent scientists
in the republic period, will be addressed. The opinion which all three scientists have in
common is to emphasize theology based on the Qur’an. In addition, their knowledges
about the producing solutions for the problematic issues on the renovation of tradition,
with which people nowadays are confronted, will be discussed

Key Words: Quran, Kalam, Ictimai Ilm-i Kalam, Religion, Culture
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Giris

Tanzimattan giinumiize kelami yenileme ¢alismalar: I baghkli makale-
nin devamut niteliginde olan bu caligmada Kelamin yenilenmesi ¢aligmalarinin
hareket noktasin1 Kur’an vurgusu ve gelenek elestirisi olusturmaktadir. Bir
onceki makalede Kelam’1in yenilenmesi diisiincesinin temelini Bati’da ortaya
¢tkan akimlar ve bu akimlarin hedef aldig1 Tanr1 kavrami ve O’nun alemle
iligkisini ortadan kaldiran diistince akimlari ele alinarak bir yenilenme girisi-
mi geregeklestirilmistir. Bu yenilenmenin merkezini o donemede ortaya ¢ikan
materyalizm, Darwinizm, Pozitivizm gibi akimlara, Islam cercevesinde veri-
len cevaplar olusturmustur. Bu yoniiyle de bagarili bir donem oldugu sdylene-
bilir. Ancak bu yenilenme miisliimanlarin olusturdugu gelenegin elestirisini
icermemesi bakimindan eksikitir. Farkli iceriklere sahip olsa da bu eksiklik
ozellikle Serafeddin Yaltkaya, Hiiseyin Atay ve Bekir Topaloglu’nun kelem
yenilemeye iliskin goriisleriyle dile getirilmis ve 1980 sonrasi kelam calig-
malariyla da devam ettirilmeye calisilmistir. Makalede adi1 gecen kelamcila-
rin Kelam’1 yenilemeye iligkin goriigleri ele alinmaktatir. Ayrica genel olarak
1980 sonrast donemde Kelam alaninda yapilan ¢aligsmalar hakkinda bilgi ve-
rilmektedir.

1. Kelam Ilmini Yenilemeye Yonelik Farkh Bir Girisim: Ictima-i
IIm-i Kelam Projesi

M. Serafeddin', Kelam ilminin yenilenmesi gerektigi konusunda
donemindeki kelamcilarla aynmi goriisteyken, yenilenmenin icerigi noktasinda
onlardan ayrilmakta ve Kelam’i yenilemenin farkli bir yontemine isaret
etmektedir. O, Kelam ilminin Bati diisiincesi ve modern bilimin verileri
1s18inda giintin ihtiyaglarina cevap verebilecek bir yapiya kavusturulmasi
olarak ifade edilen, Izmirli, Harputi, Kazim Efendi, Filibeli Ahmet Hilmi gibi
kelamcilarca temsil edilen Yeni ilm-i Kelam projesine alternatif bir proje oner-
mektedir. Onun alternatif bir yenilenme projesi 6nermesinin temel nedeni, din
ile fennin birlestirilmesinin miimkiin olmadigini diisiinmesidir. O, bu goriisii-
nii “din ile fenni birlestirmek istemek her noktada miuigkilata tesadiif eden bir
hayaldir” (Serafeddin1333: 653) seklinde ifade etmektedir. Ona gore din ve
fen farkli alanlara sahiptir. Dinin kaynag vahiydir ve dolayisiyla Kur’an bir
bilim kitab1 olmay1p itikad ve ibadetin esaslarini insanlara bildiren kitaptir.
Fennin kaynagi ise akildir. Kur’an’in bazi ayetleri ile fennin verileri uyumlu

1  Mechmet Serafeddin soyadi kanunundan sonra Yaltkaya soyadini almistir. Sonra-
ki stiregte M. Serafeddin yaltkaya olarak taninmaktadir.
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olsa da bu durum birbiri ile uzlasacagi anlamina gelmez. Bu kabuliinii, din ile
bilim uzlagsayd: Allah’1 inkar eden kimsenin olmamasi gerektigi ¢ikarimai ile
desteklemektedir (Serafeddin 1331: 651-652). Din ile fenni/bilimi birlestirme
cabasinda olan alimlerin bulundugunu ifade ederek bu ¢abanin ancak bu iki
alandan birinden fedakarlikta bulunmakla miimkiin olacagini belirtmektedir
(Serafeddin 1331: 651-652). Bu kabiilden hareketle Yaltkaya, Ictima-i Ilmi
Kelam projesini 6nermekte ve savunmaktadir.

M. Serafeddin’in ictimai Ilm-i Kelam konusunu ele almasinda Ziya
Gokalp’in fikhin sosyolojik boyutunu ele alan “Fikih ve Ictimaiyat” (Gokalp
1329:40-44) ve “Ictima-i Usul-i Fikh” (Gokalp 1329:84-87) baslikli maka-
lelerinin etkisi oldugu ve dolayisiyla M. Serafeddin’in de kelamin sosyolo-
jik boyutunu dikkate alan bir ¢alisma kaleme alma geregini hissetmis oldugu
soylenebilir. O, sosyal kelam’1n igeriginin, farkli, muhalif goriislere kars: sa-
vunma yapan bir ilim olarak degil miislimanlarin itikadlarin1 gtiglendirecek,
bu amaca hizmet edecek bir mahiyet tasimasi gerektigini belirtmektedir
(Serafeddin 1330: 436). Icerigi ¢ok net olmayan bu yenilik projesinde Yalt-
kaya, dini olgularin insandan, onun duygu ve diisiince diinyasindan, kiilti-
riinden ve aligkanliklarindan bagimsiz olarak anlagilmasinin ve yasanmasinin
miumkiin olmadigina dikkat cekmektedir. M. Serafeddin, dinin sosyal yagam
alanindaki etkisini goz ardi etmemek gerektigini belirterek bu baglamda di-
nin kollektif bir biling yaratti§ina isaret ederek bir anlamda Kelam Sosyolojisi
yapmaktadir. Bu goriisiinii Yaltkaya’nin Kelam tarihine iligskin degerlendir-
melerinde gormek miimkiindiir. O, Kelam tarihindeki diisiinsel seriivenden
hareketle, Miisliimanlar arasinda farkl itikadi mezheblerin dogmasindaki te-
mel etkenin toplumsal nitelikli olgular oldugunu ifade etmektedir (Serafeddin
1932: 18-32; 1330: 435).

M. Serafeddin, Allah’1 bilmede en iyi yolun sezgi oldugunu diistinmekte-
dir. Kelamecilarin akli ¢ikarimlarla Allah’1in varligini ve birligini delillendirme-
lerinin anlamsiz oldugu kanaatindedir. Bu kanaatini Allah’in sonsuz bir varlik
olmasina ve insanin sonsuzu algilayamamasina dayandirmaktadir. Onun bu
goriistinti su ctimleleri ile delillendirmek miimkiindiir. “Bu hakikati hakkiyla
bilmek kimseye miiyesser olmamis ve olmayacaktir. Bizim gibi sonlu olanlar,
sonsuzlugu kusatamazlar. Sonsuzlugu, ancak sonsuzluk bilir. Onun i¢indir ki:
“ey tapilan mukaddes varlik! Biz seni hakkiyla tantyamadik!..” diyen pey-
gamberimiz bu mukaddes varlikta tanimak icinde bir tanimamak bulundugunu
belirtmis ve “Ey mukaddes mevcud; Ben sana , senin kendine ettigin senalar
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gibi sena edemem!” diyerek sonsuzlugu ancak sonsuzlugun takdis edebile-
cegini anlatmistir. Biz fanilerin, yaratanimiz hakkindaki bilgimiz bilgi degil,
sezgidir. Her zaman kendimize geldik¢ce O’nun varliini i¢imiz ve disgtmizda
sezeriz.” (Yaltkaya 1944: 11-12) Bu nedenle o, Allah hakkinda bilgi olarak
ifade ettigimiz seyin bilgi degil sezgi oldugunu dile getirir.

Yaltkaya’nin ulthiyete iligkin en temel vurgusu fevhid esasinadir. M.
Serafeddin, tevhid ilkesini de sosyal boyutu ile ele alarak Hz. Peygamber’in
ogrettigi sekilde bir ulQthiyet tasavvuru olusturmay: onermektedir. O, bu
ul@ihiyet tasavvurunun igerigini Allah’in isimlerine yiikledigi sosyal anlam-
larla agiklamaktadir. Allah’in merhamet sahibi olmasini, insanlar arasindaki
dayanigsmayla iligkilendirerek, dayanigmanin milliyetcilik vs. gibi belirli kav-
ramlar iizerinden anlamlandirilarak sinirlarinin daraltilmasina itiraz etmek-
tedir. M. Serafeddin, Allah’in merhamet sahibi varlik olmasini, s6z konusu
sifatin insanlarin eylemleri iizerinden gergeklesecegini vurgulayarak, daya-
nigmanin genis sosyal kitlelere ulastirilmasiyla miimkiin olacagini ifade et-
mektedir. Bu durumu Hz. Muhammed’in kabileler arasi yonetime dayali feo-
dal yap1 yerine sosyal sozlesmeye dayali, herkesin siirece dahil edildigi genel
bir yonetim tarzi olusturmasini tevhid esasina dayandirmaktadir (Serafeddin
1331: 604-605; Altintag 2010: 238). Yaltkaya, ulGhiyet anlayisinin sekillen-
dirdigi sosyal icerikli bir diger alanin ise hukuk oldugunu ifade etmektedir. O,
Uldhiyet fikrinin daginik oldugu toplumlarda biitiinciil bir hukuk sisteminden
bahsedilemeyecegini belirtir. Biitiinctil bir hukuk sisteminin olusturulmasi-
ninin ancak tek ve mutlak bir ilahin varliginin kabulii ile miimkiin olacag:
kanaatindedir. Yaltkaya, politeist ilah anlayisinin kabul gordiigii toplumlarda
adalet temelli bir hukuk anlayisinin olusturulamamasin1 Hindistan ornegi ile
aciklamaktadir ( Serafeddin 1331: 604-605; Altintag 2010: 238).

Islami ilimlerle sosyolojiyi sentezleme girigsiminin bir devami olarak Ke-
lamla Durkheimci Bat1 sosyoloji okulunu birlestirme girisiminde bulundugu
iddiastyla M. Serafeddin’ in Ictimai IImi Kelam projesine ciddi elestiriler yo-
neltilmistir ( Sentiirk 1996: 150,151; Ozervarli 1999: 157,158; Bakirct 2004
: 182). Bu elestirilerden ilki, model olarak kabul edilen sosyoloji teorilerinin
dinin kaynagin1 Allah disinda farkli varliklara dayandirmasi ve dini kontrol
etme amaci icerdigi gerekgesiyle Islam Kelam icin ciddi sorun teskil edecegi
kabuliine dayanmaktadir (Ozervarli 1999: 160). Bu nedenle M. Serafeddin’in
Ictima-i Ilm-i Kelam Projesinin “kelami, dine kaynak bulma ve onu kontrol
altinda tutma gayretlerinden ibaret olan zayif ve zorlama teorilere teslim etme
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yanhghgina diistiigii” (Ozervarl 1999: 161) iddia edilmektedir. S6z konusu
iddia M. Serafeddin’in “Her ictimadan bir ruhaniyet dogar, bir mukaddesiyet
zuhur eder” (Serafeddin 1330: 436) ve “Biitiin kudsiyetlerin ruhu, mevlid-i
ictimadir” ( Serafeddin 1333: 491) cimlesine dayandirilarak evlilikten dogan
mahremiyet, hac, cemaatle kilinan namaz vb. insanlarin birlikte yaptiklart dini
rittielleri ornek gostermesiyle (Bakirct 2004: 182) delillendirilmeye caligil-
maktadir. Bu elestirideki temel etken kutsal kavrami iizerine odaklanmakta-
dir. M. Serafeddin’in toplumun olusturdugu unsurlara kutsallik atfetmesi di-
nen sakincali bulunmaktadir. Ancak bu ifadeleriyle Yaltkaya, insanlarin bir
araya gelmesiyle ortak bir vicdan olusturduklarini ve bu vicdanin da cemaat
bilincinin olugsmasini sagladigini ifade etmektedir. Onun vurguladig: sey as-
linda, insanin sosyal boyutunun hayatin her alaninda oldugu gibi inan¢ ve
ibadet alanina da etki ettigidir. (Altintag 2010: 287)

M. Serafeddin’in Ictima-/ ilm-i Kelam projesinin sakincali bulunmasinin
bir diger gerekgesi ise “Uluhiyyetin Suret-i Telakkisi Eskal-i Ictimaiyyeye
Gore Degisir” bagligiyla kaleme aldigi makalesinde, cahiliye Araplarinin
yasadiklar1 toplumsal hayatla inan¢ diinyalar1 arasinda iligki kurmasinin
sakincali bulunmasina dayanmaktadir ( Ozervarli 1999: 162; Bakirci Tarih:
182). M. Serafeddin, cahiliyye, Asr-1 saadet ve itikadi ekollerin olusum done-
minde yasanan siirecten hareketle, inancin olusumunda ve insanlarin inanca
iliskin tasavvurlarinda toplumsal hafizanin etkisine isaret etmektedir. Her ne
kadar yeni bir din gelmisse de sz konusu din insanlarin bireysel ve toplumsal
hafizalarint sifirlamamistir. M. Serafeddin de bu noktaya isaret ederek soz
konusu donemdeki toplumsal hayat ile toplumun inanclar1 arasindaki zorunlu
iligkiye isaret etmistir. M. Serafeddin’in Ictima-i [lm-i Kelam tezini, topluma
kutsallik atfetme yoniiyle belirginlesen Durkheimci sosyoloji teorilerinin et-
kisiyle ileri stirdiigiinii ve Durkheim’in kullandig1 bayrak 6rnegini kullanmasi
dolayistyla kasden veya degil Kelamin 6ziinii bozmaya ¢alistigini iddia etmek
miumkiin degildir. Ayrica bu sosyolojik yaklasim dolayisiyla dinin kaynagi
olan vahyi goz ardi etmekle itham edilmesi* de dogru degildir. Yaltkaya, hig-

2 “M. Serafeddin’in Ictimai [lm-i Kelam tezini topluma kutsallik atfeden ve dinin kaynag
kilan Durkheimci sosyolojik teorilerin etkisiyle ileri siirdiigiinii, verdigi misallerden dahi
anlamak miimkiindiir. Mesela onun kudsiyetin kaynagi i¢in delil olarak zikrettigi bayrak
misali Durkheim’den alinmis goriinmektedir.... Ancak bu yaklagim dinin kaynagini teskil
eden vahyin giiclinii gézard1 etmekte, ilahi kaynakli kutsallik ile milli/6rfi kiymet hitkmii-
nii 6zdeslestirmekte, aralarindaki mahiyet farkini hice saymaktadir. Clinkii semavi dinler-
deki kutsalliklar insiyaki veya tedrici birtakim ictimai yonelislerle degil ilahi buyruklarla
gecerlilik kazanirlar. Dolayisiyla sézii edilen ictimélarin kendileri ibadetlerin kudsiyet
bereketi ile ruhaniyet kesbeder. Eger kutsallik ictimanin bizzat kendisinden olsaydi biitiin
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bir zaman dinin kaynaginin sosyal yap1 oldugunu ifade etmemekte; bilakis,
dinin kaynaginin dogrudan dogruya vahiy olup, akil olmadigin1 acik¢a be-
lirtmektedir (Yaltkaya 1944: 57). M. Serafeddin dinin kokenini hice sayan
bir tarzda girisimde bulunmayip, dini olgularin da insandan, onun duygu ve
diisiince diinyasindan, ge¢mis aliskanliklarindan bagimsiz olarak yasanmasi-
nin pek miimkiin olmadigina isaret ederek dinin sosyal yasam alanindaki bo-
yutunu g6z ardi etmemek gerektigini animsatmaktadir. Bu baglamda o, dinin
kollektif bir bilin¢ yarattigini vurgulamaktadir.

Yaltkaya’yr Kelam ilmi baglaminda 6nemli kilan bir diger yonii ise
Kur’an merkezli kelam yapma vurgusudur. Onun bu vurgusunu su ciimlele-
rinde bulabiliriz, “Kur’an’a dayali Kelam yapmanin ameli ve yasamsal fay-
dalart daha once kelam kitaplarina ge¢mis olsaydi simdi elimizde kaynagi-
n1 Kur’an’dan almig miikkemmel kelam kitaplari bulmak miimkiin olacakt1”
(Serafeddin 1331: 651; Altintag 2010: 239).Yaltkaya tarafindan dile getirilen
Kur’an merkezli Kelam vurgusu hayati 6nem tagimaktadir. Klasik Kelamin
tartismalara bogulup hayatla bagin1 kopardigina isaret eden Yaltkaya'nin
Kur’an merkezli Kelam vurgusu aslinda, Ictimai {lm-i Kelam projesinin temel
ayaklarindan birini olusturmaktadir. Dinin bireysel ve sosyal boyutunu vur-
gulayan Yaltkaya, insanin dinle bulugmasinin ve Kur’ani bir diinya goriisi,
yagsam felsefesi olusturmasinin gerekliligi tizerinde durmaktadir. Bireyden ve
bireylerin olusturdugu toplumdan bagimsiz bir Kelam projesini eksik gormek-
te ve sozkonusu ihtiyaclara cevap verecek bir Kelam’in insa edilmesi nokta-
sinda bir girisimde bulunmaktadir. M. Serafeddin’in tizerinde durdugu Kur’an
merkezli kelam vurgusu kendisinden sonraki kelamcilardan 6zellikle Hiiseyin
Atay tarafindan da vurgulanmis ve uygulanmistir.

2. Cumhuriyet Déneminin iki Onemli Simasi: Hiiseyin Atay-Bekir
Topaloglu

a. Hiiseyin ATAY

Hiiseyin Atay’m Islam diisiincesinin yenilenmesine iliskin goriislerini
iki temel baglik altinda degerlendirmek miimkiindiir. Bunlardan ilki, Kur’an’a

dontis ve Kur’an’1n anlagilmasi, digeri ise elestirel diistinme ve bu sayede din
ile kiiltiirtin birbirinden ayrilmasidir.

Atay’in Kur’an’a doniis projesinin temelini “Bu timmetin bas1 Kur’an’la
1slah oldu, sonu da Kur’an’la 1slah olur” (Onat 2006: 8) yargisindan takip

ictimalarin ayni ruhaniyeti tasimasi gerekirdi.”Ozervarli, “Son Dénem Osmanli Diigiince-
sinde Arayislar: Mehmed Serafeddin’in “Ictimai Tlm-i Kelam™1”, s.165.
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etmek miumkiindiir; O, Kur’an’a doniis diisiincesinin ilk pratik karsiligimn
“Kur’an’a Gore Iman Esaslarinin Tespit ve Miidafaas1” baglhigiyla hazirladig

doktora tezinde ortaya koymustur. O, ad1 gecen teziyle iman esaslarini sadece

Kur’an’1 temel alarak yeniden tespit etmis ve insanin tiim yapip ettiklerinin

onceden Allah tarafindan belirlenmesi anlaminda kullanilan kaderin bir iman

esast olmadigina dikkat ¢ekmistir. Bu ¢aligmasiyla iman esaslarinin Kur’an
merkezinde belirlenmesine yonelik bir yontem onerisinde de bulunan (Atay
2009) Atay, Kur’an anlasilmasina yonelik de ilkeler ve onerilerde bulunmak-

tadir. Bu ilkelerin temel unsurlarini su sekilde siralamak miimkiindiir.

1)

2)

Kur’an’1n, peygamberin ve indirildigi toplumun yapisina bagimli
bir kitap olmadig i¢in ayetlerin niizul ortamidan bagimsiz ola-
rak ele alinip yorumlanmasi gerektigini ifade etmektedir. Dolay1-
styla Kur’an’in tarihsel bir bakis agistyla okunmasini ve yorum-
lanmasini reddetmektedir.

Kur’an’in anlagilmasinda keyfiligin olamayacagini belirterek,
anlamadaki keyfiligin oniine gecmenin yolunu Kur’an metni ne
dedi, ne demek istedi seklinde yaptig1 ayrimla aciklamaktadir
(Onat2006:14). Atay, Kur’an’mn belirli bir dili kullanmas1 dola-
yistyla ne dedigi noktasinda ciddi bir problemin ortaya ¢ikma-
yacagi, ancak ne demek istedigi noktasinda bireysel anlama
bicimleri igin i¢ine girecegi i¢in sorun olusabilecegini ifade edip
Kur’an’in ne demek istedigini tespit etme noktasinda uyulmasi
gerek temel ilkeleri belirlemektedir. Bunlar;

a) Bir kelimenin anlamini tespit etmek i¢in kelimenin ko-
kiine iligskin biitlin tlirevlerinin soézliiklerden taranmasi
gerekmektedir. Bu tarama siirecinde dikkat edilmesi ge-
reken sey, tiiremis kelime ile kok kelime arasinda anlam
degisikliginin olup olmadiginin tespitidir.

b) Kok kelimenin hangi tiirevi Kur’an’da kullaniliyorsa o
anlam go6zden kagirilmamalidir.

c) Tiiremis kelimelerin bazilar1 bagka kelimeden tiireyen ke-
limelerle esanlamli olabilecegi igin bu iligkinin de dikkate
alinmasi gerekmektedir.

d) Kelimenin anlamini tespit etmek i¢in bagvurulan soz-
liiklerin H.III. asirdan dnce yazilmis olmasina 6zen gos-
terilmelidir. Ciinkii bu tarihten sonra yazilan sozlikler
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mezhep ictihatlarinin etkisinde kalarak kok kelimenin
anlamina mezheplerce verilen anlam1 vermektedir. Atay,
dil konusunda hi¢bir mezhebe giivenilmemesi gerektigini
vurgulamaktadir (Atay 2013: 2).

Atay’in Islam diisiincesinin yenilenmesine iligkin projesinin ikinci
ayagini ise elestirel diisiince ve gelenegin elestirisi olusturmaktadir. Ona gore,
Islam’da yeni bir anlay1s ortaya koymanin ve geleneksel diisiinme biciminin
tahakkiimiinden kurtulmanin 6ncelikli yolu; din yani seriat ile kiilttir yani fi-
kih arasindaki ayrimin ortaya konulmasindan gecmektedir. Atay, diger din-
lerdeki durumun aksine Islam’da din ve kiiltiirii birbirinden ayirmanin kolay
oldugunu ifade ederek, bunun yolunu su sekilde agiklamaktadir: Din, akil ve
Kur’an’dan ibarettir. “Din kiiltiirii ise, Kur’an’1 aciklayan hadiste anlatilan
ilkeler ve din namina konusanlarin, dinin kaynagina dayanarak fikir beyan
eden ve hiikiim ¢ikaranlarin diisiince ve sozleridir. Boylece Islam’da ilahi
unsur ile insani olani, yani din ile kiiltlirii ayirmak miimkiin olur. Tlahi olan
zaman ve mekani askin olarak devam eder. Insani unsur ise zaman ve mekana
bagli olarak devam eder.” (Atay 2008: 88-vd.) Ona gore Kur’an’in diginda
kalan her sey kiiltiiriin sinirlari icindedir. Kiiltiiriin sinirlari icinde olan her sey
de elestiriye tabi tutulmali ve bu elestirinin sonucuna gore degerlendirilmelidir
.O, kiiltiiriin elestirisini yapabilmek ve kiiltiirel yapiya bagh olarak ortaya ¢1-
kan yanliglar1 tespit edip ayiklayabilmek icin Islam’1; Kur’an’in Islamu, ule-
manin Islam1 ve halkin Islami seklinde siniflandirmaktadir. Atay, hem halkin
hem de ulemanin anladig1 dinin i¢inde birbirine uymayan noktalarinin oldu-
gunu ifade ettigi gibi her iki din anlayisinin da Kur’anla uyusmayan noktala-
r1 oldugunu da belirtmektedir. Buna kargin Kur’an’in dininin akil, bilim ve
insanin dogasiyla uyumlu oldugunu ve insanin problemlerine ¢oziim Oneri-
leri sundugunu vurgulamaktadir (Diizgiin 2006:47). Ona gore; Ulema ve hal-
kin dini ile Kur’an’in dini arasinda ortaya ¢ikan uyumsuzluklari gidermenin
yolu, “inananlar toplulugunun ata dini tapicilar1 ve gelenek bagimlilar1 hali-
ne doniigmelerini engellemek ve ulemanin ve avamin dininde olan yanliglar
Kur’an’a ve akla giderek diizelttikten sonra Islam’da bir yenilenmenin yolunu
acmaktir” (Diizglin 2007: 300)

Atay, Kur’an merkezli diisiince yeniliginin nasil gerceklesecegini, Is-
lam diistince geleneginin tahlili ve elestirisi lizerinden ortaya koymaktadir.
O, Islam diisiince gelenegini dort doneme ayirmakta ve bu donemlerin temel
ozellikleri iizerinden sistemini temellendirmektedir. ilk nesil Miisliimanlarin
donemi olarak adlandirdigi 610-660 yillar arasina tekabiil eden donem Hz.
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Peygamber ve sahabe devridir. Bu donemde bilgi kaynagi akil ve Kur’an’d1.
Bu donemde hadisin bilgi kaynagi olmasi1 bakimindan bir agirligindan bah-
sedilemezdi. Aklin disinda tek kaynak Kur’an’di. 660-761 yillar1 arasinda-
ki donem geng sahabelerin olusturdugu ikinci nesil Miislimanlar donemidir.
Bu donemin temel 6zelligi, hiikkiim kaynagi olarak Kur’an ve hadisin kabul
edilmesiydi. Hadisler bu donemde cogaldi, Kur’an’da yer alan konularda
bile hadise miiracaat edildi ve bunun sonucunda hadis Kur’an’a hakim oldu.
Herhangi bir konu ile ilgili hiikiim hadiste varsa Kur’an’da olup olmamasina
bakilmadi ve daha da 6nemlisi Kur’an ancak hadis 1s1¢1nda anlasilabilir kurali
konuldu ki, bu durum hem Kur’an’1n metoduna ve felsefesine hem de sahabe-
nin metoduna aykirtydi. Bu donemde sahabe sozleri iiciincii hiikiim kaynagi
olarak kabul edildi ve hadisle esdeger goriildi. Boylece asil hiikiim kaynagi
olan Kur’an golgelendi ve geriye itildi. Kabul edilen ii¢ hiikiim kaynagiyla
dordiincii hiikiim kaynagi olan aklin alani daraltildi ve onun alani uydurma
hadis ve sahabe sozleriyle dolduruldu. 767-864 yillar1 arasini kapsayan tigiincii
donemde, ikinci donemdeki kaynaklara mezhep imamlarinin igtihatlarinin
eklenmesiyle kaynak sayis1 bese cikartildi. M.S. 864 den baslayip giiniimiize
kadar stiren dordiincti donem ise taklit donemidir. Bu donemde kaynaklar teke
indirildi, bu tek kaynagi ise mezhep ictihatlari, yani fikih olusturdu. Genel
olarak tarihsel siire¢ dikkate alindiginda birinci donemde Kur’an, ikinci do-
nemde Hadis, iiclincii donemde mezhep imamlarinin i¢tihatlart hakim oldu ve
bunun sonucunda cesitli mezhepler ortaya ¢ikti. Bunun sonucunda ise Hadis,
Kur’an’1; ictihatlar Hadisi geri plana itti ve sonucta Kur’an kaynak olarak
cok gerilerde kaldi. Iginde bulundugumuz dérdiincii dsnemde Islam diinyasi
fikhin hakimiyetindedir. Atay, bu hakimiyetin stirmesinin sebebi olarak, fikih
konusunda Kur’an’a gidilmemesi, fikihta zamana, mekana ve sartlara bagh
olarak ortaya ¢ikan bazi yanlis anlayislarin ve bu anlayislara bagl olarak orta-
ya konulan hiikiimlerin degismesinin gerekliligi iizerinde durulmamasini veya
cok az kisinin bu gereklilige dikkat cekmesini gostermektedir (Atay 2008:
16-17).

Hiiseyin Atay, amacinin fikih hiikiimlerinin koydugu engelleri agip dog-
rudan Kur’an’a gitmek ve ondan hareketle bir zihniyet degisimi ve doniisiimii
gerceklestirmek oldugunu belirtmektedir. Ancak bu yontemle Islam’in yeni-
den hayata gecirilmesinin ve hayat dini haline getirilmesinin miimkiin ola-
cagint vurgulamaktadir(Atay 2008: 17). Bu amagla kaleme aldig1 Kur’an’a
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Gore Aragtirmalar serisi fikhi hiikiimler temelinde Kur’an’a gidisi 6rnekleme-
si agisindan 6nemli bir kaynak eser konumundadir.?

Atay, 19. ylizy1l ve sonrasinda tartisma konusu haline gelen ve kelam-
cilarin tizerinde durdugu Materyalizm, Pozitivizm, Darwinizm vb. akimlar
baglaminda genel bir ilke ortaya koymaktadir. Buna gore o, Kur’an’1n; fizik,
kimya, astronomi, matematik vb. modern ilimler ve teknikle hi¢bir sorunu ol-
madigini belirterek asil ¢oziilmesi gereken problemin sosyal, siyasi ve hukuk
igerikli oldugunu ifade etmektedir. Bu sorunlarin da Kur’an’a gidilip yeni ic-
tihatlar yapilmasiyla ¢6ziilmesinin miimkiin olacagi kanaatindedir. Bu kanaati
sebebiyle Atay, 20. asir alimlerinin yenilik arayislarinin s6z konusu alanlara
iliskin ¢6ziim Onerileri getirememesini, bu konularda ge¢mis kiiltiiriin tirettigi
onerilerin digina ¢cikamamalarina, daha da 6nemlisi ¢ikma ihtiyact hissetme-
melerine, hissetseler bile buna cesaret edememelerine baglamaktadir (Atay
2008: 19). Yenilenme ihtiyaci hisseden ve bu ihtiyaca yonelik cabalar1 olan
son donem Osmanli alimlerinin eserlerini inceledigini belirten Atay; M. Sab-
ri, M. Hamdi Yazir, Omer Nasuhi Bilmen, Izmirli Ismail Hakki, Serafeddin
Yaltkaya gibi alimlerin Islam ve medrese kiiltiiriinii ¢ok iyi bildiklerini ancak
bu kiiltiire mahk(im olduklarina isaret etmektedir. Bu alimlerin gelenegin di-
sindaki yeni konulari, bu konulara iliskin teori ve goriisleri rahatlikla tartisa-
bildiklerini, deneye dayali bilimlere olumlu baktiklarini belirtmektedir. Atay
bu noktada asil problemin, alimlerin ulastiklart bilgileri ge¢gmisteki yanliglari
diizeltmek icin kullanmayip, elde ettikleri yeni bilgileri ge¢mis bilgileriyle
uyumlu hale getirme ihtiyaci hissetmeleri oldugunu ifade etmektedir(Atay
2008: 19). Kelam’1 yenileme ¢aligmalar1 baglaminda Atay’in bu elestirisi ve
tespiti ¢cok onemlidir. Diistinsel yenilenmenin ilk ayagi; Kur’an’dan hareketle
gelenegin elestirisiyle bugiinii kurmak, ikinci ayag ise giiniin ortaya ¢ikardi-
&1 diislince akimlarina kars1 Kur’an’1 bir perspektif ortaya koymaktir. Ciinkii
bagka diinya goriislerinin yanligligini ortaya koymaktan cok daha énemli olan
kendi diinya goriisiimiizti dogru bir sekilde ortaya koymaktir.

b. Bekir TOPALOGLU

Tanzimattan itibaren baglayan Kelam’1 yenileme caligsmalar1 ¢cercevesin-
de Topaloglu’na gore Yeni ilm-i Kelam; materyalizmi ve pozitivizmi redde-

3 Atay, Kur’an’a Gore Arastirmalar I-III, Atay Yay., Ankara 1997; Kur’'an’a Gore
Aragtirmalar IV, V, Ankara 1995.
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den, Darwincilik, Freudguluk gibi dine karsi yapilan biyolojik ve psikolojik*
elestirilere cevap veren, yeni felsefi akimlar1 elestirerek giiniimiiziin bilimsel
verileri 1518inda Allah’in varlifinm ispat eden, iman esaslarini ispat ve izah
ederek savunan ilimdir (Topaloglu trsz: 39). Ayrica Topaloglu Kelam ilmini,
Islam’1n iman esaslarin1 ve davranig boyutuna iligkin temel ilkelerini, naslar-
dan hareketle belirleyen ve bu ilkeleri savunan bir disiplin olarak da tanimla-
maktadir (Topaloglu 2004: 5). Yapilan bu tanimla iman esaslarinin uldhiyet,
niibiivvet ve ahiret olarak ifade edilen li¢ esastan ibaret olmadig1 ve bu esasla-
rin yeniden tespit edilmesi gerektigi vurgulanmakta, iman esaslarinin yanisira
davranisglarla ilgili ilkeleri de naslardan hareketle belirlenmesi gerektigi ve
davranig ilkelerinin de iman esaslar1 ile ayni derecede 6neme sahip oldugu
belirtilmektedir. Dini davranisa yapilan vurguyla dini davranista bulunmak
degil, davranis ilkelerinin dinden kaynaklandiginin kabul edilmesinin gerekli-
ligi ifade edilmektedir (Topaloglu 2004: 5-6).

Topaloglu tarafindan yapilan Kelam taniminda yontemsel bir farkliliktan
bahsetmek muimkiindiir. Bu farklilik nass’a verilen anlama gore sekillenmek-
tedir. O, Kur’an ve Siinnet’ten hareketle itikad esaslarinin ve Islam’in kesin
hiikiimlerinin belirlenmesi gerektigini belirtmektedir(Topaloglu 2004:11).
Dolayisiyla ona gore nass Kur’an ve Siinnet’tir. Topaloglu bilgiye ulagma-
nin yollar1 olarak saglam duyular, dogru haber ve akli kabul edip, Kur’an ve
Stinnet’i dogru haber i¢inde degerlendirmektedir.

Topaloglu giintimiizde cesitli bilim dallarinca ortaya konulan olumlu
gelismelerin, Kelam’in vesaili icinde degerlendirilmesini ve inan¢ konularinin
aciklanmasinda, savunulmasinda bu gelismelerden yararlanilmasi gerektigini
belirtmektedir(Topaloglu 2004: 60-61). Ayrica o, Kelam ilminin yenilenme-
si siirecinde tasavvuf dahil disiplinler arast ¢alismanin 6nemine isaret ede-
rek Kelam’in Kur’an, esma-i hiisna, siinnet, Hz. Muhammed’in hayatindan
hareketle kendisine 6zgii bir goniil ve duygu yontemi {iretip sunmasi ge-
rektigini ifade etmektedir (Topaloglu 2004:14). Topaloglu, Islami ilimlerde
mistik boslugun oldugunu vurgulamakta, kelamcilarin konular1 ele alirken
muhataplarinin goniil boyutlarini g6z 6niinde bulundurmalar1 ve Kelam’a
bir nebze “mistisizm” katmalar1 gerektigine isaret etmektedir (Topaloglu
2004: 14; Celebi 2007: 360). Aslinda Kelam’in kaynaklarindan biri olan ak-

4 Freudguluk psikolojik degil psikanalizmi yontem olarak benimseyen ve Sigmund Freud
tarafindan kurulan teorinin adidir. Ayrintili bilgi i¢in bkz.,APA Dictionary of Psychology,
edt. Gary R. VandenBos, American Psychologycal Association, Washington DC 2007, s.
749



98 *TANZIMATTAN GUNUMUZE KELAMI YENILEME CALISMALARI II

Iin Kur’an’daki kullanimin1 goz oniine alindiginda, insanin der(in? yapisina
isaret etmek i¢in ayrica mistisizm vurgusu yapmanin gerekliligi tartigilabilir.
Kur’an’da aklin eylem hali akletme kullanilmakta ve bu ifade, insanin kalp
ve zihin birlikteligine isaret etmektedir. Dolayisiyla akil, insanin biitiin bilme
yetilerinin ayni anda kullanilmasidir. Bu bilme yetileri Kur’an’da kalp, fuad,
sadr, liibb, niiha, hicr gibi terimlerle ifade edilmektedir (Atay 2011:70-71;
Diizgiin 2005: 204,210-211). Ayrica kalp kavraminin Kur’an’daki kullanimi-
n1 da dikkate almak gerekmektedir. Kur’an’da kalp kavrami, akil ve vicdanm
da i¢ine alacak tarzda kullanilmakta ve diisiince organi oldugu ifade edilmek-
tedir. Bu kullanimlar dikkate alindiginda s6zkonusu iki kavramin ayr1 seyler
olmayi1p bir biitiinii ifade ettigini ve bazen de birbirinin yerine kullanildig1 n1
gostermektedir (Hacc 22/46). Buna gore “kalb derinlemesine diisiinmek, olay-
larin 6ntinti ve arkasint gormek, sebep ve hikmetlerini anlamaktir” (Akbulut
2001: 226-227). Diisiinme aklin eylemi oldugu i¢in, insan duyu organlari ve
bu organlarm sagladig1 veriler olmaksizin diisiinemez. Insanin dogru diisii-
nebilmesi i¢in hem beyninin hem de beyne veri saglayan duyu organlarinin
saglikli olmast gerekir. Akil ve kalp kavramlarinin Kur’an’daki kullanimla-
rindan hareketle kalp; “diisiinmeyi, akil yiiriitmeyi, anlamay1 da kapsayan ve
bedenin diger sistemlerini icine alan insanin biyolojik, fizyolojik, psikolojik,
ahlaki ve entelektiiel biitiinliigiinii” ifade etmektedir (Akbulut 2001: 228 ). in-
san Allah’a iman ederken de akil ve kalp birlikteligini saglamaktadir. Insanin
Allah’1n varligina iligkin delillendirme siirecinin salt akil temlinde islemedigi
bu siirece insanin der{ini yoniiniin de dahil oldugu bilinmektedir. Insanin hem
zihninde hem de kalbinde yer bulan hakikat, insana koklii sorgulamalar ya-
pabilme ve buna bagli olarak yanlig baghiliklarin farkina varip, bunlart terk
edebilme, dogru bagliliklar gelistirebilme yetenegi ve cesareti verir (Diizgiin
2013: 159). Bu baglamda Topaloglu’nun Kelam’a mistisizm katilmas1 yoniin-
deki onerisi; Kelamin iki kaynagindan biri olan aklin gerektigi gibi isletilme-
sinin gerekliligini ifade etmesi, insan1 insan yapan seyin her seyden bagimsiz
bir sekilde isletilen salt akil olmayip insanin biyolojik, fizyolojik, psikolojik,
ahlaki ve entelektiiel boyutlarinin bir arada isletildigi temel bir unsur olarak
degerlendirilebilir.

Topaloglu, Kur’an ayetlerinin Islam dinin temel ilkelerini ve kesin hii-
kiimlerini Hz. Peygamber ve ashabinin Islam anlayis1 baglaminda yorumlan-
mast gerektigi kanaatindedir. Onun yenilenme projesinin temel kavramlar
Kur’an ve hakim siinnettir. O, s6z konusu iki kavram temelinde bir yenilenme
vurgusu yapmaktadir. Topaloglu’nun yenilenme projesi de diger kelamcilar



RABIYE CETIN ¢ 99

gibi Kelam’1n temel esaslar1 noktasinda degil usliip ve kullanilan deliller nok-
tasinda bir yeniligi icermektedir. Kur’an mesajinin evrenselligini yasatabilme-
nin yolu olarak, yenilenmeyi gérmektedir (Toplaoglu trsz: 51; Celebi 2007:
355). O, Allah ve Rasuliinitin sozii disinda herhangi bir fikrin kutsallastirilip
elestiri dig1 gortilmesini reddetmektedir. Topaloglu, miitevatir nassla bagdas-
mayan ve Islam’in inang sistemiyle uyusmayan rivayetler konusunda ihtiyat-
It davranilmasi gerektigini ifade etmektedir (Topaloglu 2004:42; Topaloglu
2000: 260-261; Celebi 2007: 362).

Ayrica Topaloglu Klasik Kelam ekollerini Kur’an’dan uzaklastiklar1 nok-
tasinda elestirerek, Kelam kitaplarindaki ayet fihristinin azlig1 ile bu elestiriyi
delillendirmektedir. S6z konusu durumun Kelamcilarin fikir ortaya koyarken
karsit goriisii dikkate almalaria ve buna baglh olarak da tepkisel kalmalarina
baglamaktadir. Bu nedenle o, Klasik Kelam literatiiriintin insan1 Kur’an’dan
uzaklastirdigina isaret etmektedir (Topaloglu 2000: 266-267; Topaloglu 2004:
18-24, 66-67; Celebi 2007: 352).

3. 1980 Sonras1 Kelam Calismalar:

1980 sonrasina iligkin Kelam c¢aligmalarinda Hiiseyin Atay ve Bekir
Topaloglu’nun, bu iki dnemli ismin yetistirmis oldugu kisilerin etkisi biiyiik-
tiir. Ilahiyat fakiiltelerinin sayisinin artirilmasina paralel olarak diger disiplin-
lerde oldugu gibi Kelam alaninda da lisansiistii caligmalarin sayist artmistir.
Bu calismalar genel olarak Klasik Keldm birikiminin gliniimiize aktarilmasi
yoluyla yapilmistir. Boylece Kelam alaninda bircok eser gerek telif, gerek tah-
kik ve gerekse terciime olarak giinimiiz insaninin kullanimina sunulmustur.
S6z konusu caligmalarla ilgili derli toplu bilgiyi Ilahiyat Fakiilteleri Kelam
Anabilim Dali Ogretim Elemanlar: ve Ilmi Calismalar® adl kitapta bulmak
miimkiindiir. Bu calismada yayinladig: tarih olan 1997 yilina kadar Kelam
alinda yapilmis tezler, yazilmig makale ve kitaplara iligkin bilgiler yer almak-
tadir. Bu konu ile ilgili daha ayrintili bilgiye ise Mehmet Baktir tarafindan
hazirlanan Kelam Eserleri: Giiniimiiz llahiyat Fakiiltesi Hocalarimin Calis-
malart (Baktir 2007) adli eserde ulasilabilir. S6z konusu eser Kelam alaninda
2007 yilina kadar yapilan caligmalart icermektedir.

5  Bkz ilahiyat Fakiilteleri Kelam Anabilim Dali Ogretim Elemanlari ve {lmi Caligmalart,
Konya 1997
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Son dénem Kelam caligmalarinda ele alinan bir diger 6nemli konu ise
Sosyal Kelam anlayisidir. Klasik Kelam daha ¢ok Tanrt’nin varligi, sifatla-
r1 ve alemle iligkisi iizerinden konulart ele alip tartisirken insanin var olma
slirecini ve bu siirecin temel unsuru olan hayati anlamlandirma ve buna bagl
olarak bir diinya goriisii ortaya koyabilme, bu diinya goriistintin hayatin her
alaninda var olabilmesine iligkin Oneriler konu edinilmemistir. Dolayisiyla
dinin insani1 yeniden insa etmek amaciyla gonderildigi dikkate alindiginda
bireyi, Kur’an merkezinde yeniden inga etmenin bir denemesi niteligini tasi-
yan bireyi ve bireylerin olusturdugu toplumu insa etmeye yonelik onerileriyle
Sosyal Kelam, Kelamin vazge¢ilmez ayaklarindan birini olusturmaktadir. Bu
nedenle bu alana iligkin caligmalarin yapilmasinin gerekliligi hissedilmeye
baglanmistir. Bu siire¢ daha ¢ok insan merkezli Kelam anlayist olarak ifade
edilmektedir. Bu alan icinde ele alinmas1 gereken ve tarihsel siirec icerisinde
ihmal edilen bir diger konu ise ahlaktir. Aslinda ahlak, tiretilen teorik Kelamin
pratige yansimasidir, ancak bu alan Klasik Kelam kitaplarinin iceriginde yer
almamaktadir. Son dénemde yapilan veya yapilmasi hedeflenen ¢alismalar
arsinda Keldmin ahlak vurgusu da dikkate alinmaktadir.

1980 sonras1 Kelam c¢alismalar1 baglaminda ele alinan konulardan bir di-
ger ise giiniimiiz Kelam problemleridir. Bu st baglik altinda din bilim iligki-
si, metodoloji sorunu, yeni selefiye ve fundamentalizm, siddet, teror ve din,
kiiresellesme ve din, dini ¢ogulculuk, reenkarnasyon, satanizm, astroloji ve
burclar, kok hiicre-organ nakli, 6tenazi-intihar, kiirtaj -tasiyici annelik, diin-
yevilesme ve sekiilarizm konulart ele alinmaktadir. S6zkonusu bagliklar ayn
zamanda yiiksek lisans ve doktora tezi olarak da calisgilmaya baslanmustir.
Bu caligmalara iligkin bir 6rnek vermek gerekirse Liitfiye Giilay Bayraktar’in
Prof. Dr. Saban Ali Diizgiin’tin danigsmanliginda hazirladig: doktora tezi Kok
Hiicreye Etik ve Teolojik Bir Yaklagim (Bayraktar 2012) adi ile basilip oku-
yucuya sunulmustur. Prof. Dr. Saim Yeprem’in ¢abalar1 ve calismalariyla Bi-
yoetik de Kelam’in konulari igerisinde ele alinmaya baslanmistir. Prof. Dr.
Mahmut Ay’in Theo-Etical Admissibility and Limitations of Tampering with
Human Nature in Islamic Theology (Ay 2011) baslikli teblig calismasi, bu
cabanin devami niteligindedir.

Kelam Arastirmalart Dergisi yani kisa adiyla KADER kelamcilarin ¢alig-
malarinin sanal ortamda okuyucuya sunulmasini saglamasi agisindan 6nemli
bir girisimdir. Ad1 gecen sanal kelam dergisi, www.kelam.org sitesinde oku-
yucuyla bulugsmaktadir. S6z konusu site hem kelamcilarin biribirleri ile ileti-
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sim saglamalarinda hem de Kelam ilminin kamuoyuna tanitilmasinda ciddi
bir islev gormektedir. Ayrica 1996 yilindan itibaren her y1l diizenli olarak ger-
ceklegtirilen Kelam Anabilim Dali Koordinasyon Toplantilarinin akademik
ayagi olarak diizenlenen sempozyumlar ve sempozyumlarda sunulan tebligle-
rin basilmasi da 6nemli bir akademik etkinliktir.

1980 sonrast Kelam caligmalar1 degerlendirilirken bu alanda yapilan ca-
lismalara yoneltilen elestirilere de yer vermek gerekmektedir. Glintimtizde
Kelam ilmi, orijinal dogasindan ve iglevinden uzaklastig1 metafizik tiretmek
yerine kelam tarihgiligi yaptig1 gerekgesiyle elestirilmektedir. Kelam’in 6zel
olarak kelam tarih¢iligi yapmasia gerek olmadigi, Islam Mezhepleri Tarihi
anabilim dalinin bu iglevi yerine getirdigi belirtilmektedir (Terkan 2008: 110).
Kelam ¢aligmalarina yoneltilen bu elestirinin haklilik pay1 vardir. Ancak mez-
hepler tarihinin ortaya ¢ikan goriislerinin kronolojisiyle ugragmasi kelamin
ise kronolojiden ziyade goriisler merkezinde ¢alisma yapmasi bu iki disiplini
birbirinden ayirmaktadir. Son donemde Kelam alaninda yapilan ¢aligmalar
kelam tarihi ¢aligmasi niteligindedir. Bu elestiri kelam tarihine yonelik ¢a-
lismalarin yapilmamast anlamina gelmemelidir. Ancak elestirinin asil dnemli
yonii, kelam tarihi yapilirken kelamin felsefl boyutunun ihmal edilmemesinin
gerekligini vurgulamasidir. Giiniimiiz Kelaminin Klasik donemdeki diisiinsel
canliliginin olmadig1 ve entelektiiel boyutunun ihmal edildigi belirtilmekte-
dir. Topyekin Islam diisiincesinin yenilenebilmesi icin Kelamin ortaya ¢ikig
amacina uygun hareket edilmesi, diisiinsel canliligin saglanabilmesi, tizerine
diiseni yapabilmesi i¢in ortaya koydugu birikimden hareketle kendi kendini
elestiriye tabi tutmasinin gerekliligini ifade etmektedir (Terkan 2008: 110).
Yani Kelam’in bir Islam Felsefesi iiretmesi gerekmektedir.

Kelam, akli kaynak olarak kabul etmesinden dolay1 ve ortaya koydugu
Islami ilkeleri rasyonel bir zeminde temellendirmeyi amaglamasi nedeniy-
le felsefeyi dislayamaz. Ancak giiniimiiziin ihtiyaclar1 cercevesinde ortaya
konan geleneksel delillendirme tarzlarini asarak yeni tartisma alanlar1 ve
delillendirme yontemleri ortaya koymalidir. Ancak bu sekilde giiniimiiziin
problemlerine ¢oziim iiretebilir. Yeni Ilm-i Kelam’1 ortaya koymanin yolu
Kelamin sistematik bir felsefe gelistirmesine baglhdir. Gelistirecegi bu felse-
fenin igcermesi gereken konular ontoloji, kozmogoni, kozmoloji, Tanr1’nin zat
ve sifatlar, Tanri-Alem iligkisi, 6zgiir irade meselesi, niibiivvet teorisi ve va-
hiy, epistemoloji, ahlak ve siyaset felsefesidir. Bu konular ele alinirken izlen-
mesi gereken yol, soz konusu sorunlar ele alinirken Kur’an’in perspektifi bii-
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tiinciil bir sekilde ortaya konulmali ve konuya iligkin ortaya konulan goriigler
dile getiren kisiden bagimsiz olarak bilgisel degerleri agisindan tartistlmalidir
(Terkan 2008: 112).

Yapilacak Kelam calismalarinda Kur’an’in bakig agisinin biitiinciil bir
sekilde ortaya konulabilmesi i¢in “Kur’an’a siinnet, hadis ve geleneksel
diistince acgilarindan degil, bilakis geleneksel diisiinceye, hadis ve stinnete,
Kur’an acisindan bakmak gerekir.” (Akbulut 2008: 251) Kelam’in gelecegi
inga etme amaci ancak gelenegin Kur’an temelli elestirisiyle miimkiin olacak-
tir. Miislimanlarin sorunlarin1 Kur’an’in ¢6zmeyecegi, sorunu ¢ézecek olanin
kelamcilarin kendileri olduguna isaret edilmektedir (Akbulut 2008: 250). Bu
amagla kelamcinin Kur’an’la iligkisi hem anlamay1 hem de yorumlamayi ice-
ren bir etkinlik olmali ve bu etkinligin de tutarli ve sistematik olup, biitiinciil
bir evren tasavvuru sunmasi gerektigi ifade edilmektedir (Diizgitin 2008: 5).

Sonug

Kelam’1 yenileme calismalar1 baglaminda bir diger 6nemli girisim ise M.
Serafeddin Yaltkaya tarafindan dile getirilen Ictima-i Ilm-i Kelam Projesidir.
Bu proje ile o, sosyoloji ile kelam’1 sentezlemeyi amaglamaktadir. Bu proje-
nin igerigi ayn1 adla yazilan birka¢ makalede ifade edilmektedir. Yaltkaya bu
proje ile dinin sosyal boyuta etkisini vurgulamakta, dini olgularin insandan,
onun duygu ve diisiince diinyasindan, ge¢mis aliskanliklarindan bagimsiz ola-
rak yasanamayacagini vurgulamaktadir. Dinin, sosyal biling diizeyini gelistir-
medeki rolii tizerinde durmakta ve bu baglamda tevhid diistincesinin hayatin
biitiin alanlarina yansitilacak sekilde anlagilmasi gerektigini belirtmektedir.
Bu amacla Allah’1n isimlerinin de sosyal bir igerikle anlagilmasi gerektigini
ifade etmektedir. Yaltkaya’nin bir diger onemli yonii ise Kur’an merkezli bir
kelam vurgusu yapmasidir. O, bu vurgusuyla Kelam’in Kur’an temelinde reel
hayatla Kur’an temelinde bag kurmasinin gerekliligini vurgulamaktadir.

Kur’an merkezli bir yenilenem anlayis1 Hiiseyin Atay tarafindan dile
getirilmekte ve bunu gerceklestirmenin yontemi ortaya konulmaktadir. O,
Islam diisiincesinde yenilenmenin Kur’an’a doniis ve gelenegin elestirisi ile
miimkiin olacagini ifade etmektedir. Gelenegin elestirilmesindeki temel ilkesi
din ve kiiltiir ayrimina dayanmaktadir. Kur’an’1n din, Kur’an disinda din adina
dile getirilen her seyin kiiltiir oldugunu ifade etmektedir. Dolayisiyla akil ve
Kur’an temelinde kiiltiiriin elestirilmesinin gerekliligini ifade etmekte ve bunu
pratik olarak da uygulamaktadir.
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Tazimatla birlikte baslayan Kelam’1 yenileme caligmalart hem yontem
hem de tema baglaminda devam etmektedir Bu amagla klasik birikimin giinii-
miize ulastiriimasi baglaminda calismalar yapildig: gibi Islam’in felsefesinin
yapilmasi yani Islam’n diinya goriisiiniin ortaya konulmasina yonelik felse-
fi temelli calismalarin gerekliligi ve bu ¢alismalarin yontemine iligkin 6ne-
riler ortaya konulmaktadir. Kelam’in yontem sorunu dile getirilmekte bunu
saptamaya yonelik calismalar ve ¢oziim onerileri sunulmaya ¢alisilmaktadir.
Bunlarin yani sira son donem kelam calismalarinda disiplinler arast ¢alisma-
lar 6nem kazanmig olup bu baglamda Psikoloji, Sosyoloji, Fizik gibi alan-
larin verilerinden faydalanilmaktadir. Tema olarak ise Allah, niibtivvet, ahi-
ret ticliisiine yeni konular eklenerek siirdiirtilmektedir. Bu donemin bir diger
onemli yonii ise Klasik Kelam birikiminin elestiri siizgecinden gecirilmesi
ihtiyacinin vurgulanmast ve bunun gergeklestirilmeye calisiimasidir. Giinii-
miiz kelam problemleri de yiiksek lisans ve doktora diizeyinde ¢alisiimaya
baslanmistir.
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ANARSIZM DUSUNCESINDEKI FARKLILIKLAR

Cengiz CUHADAR®

Oz
Bu makalenin amaci anarsizmin cesitleriyle ilgili bilgiler vermektir. Anargizm,
genel olarak devlet ya da hiikiimetin olmadig1, otoritenin bulunmadigi yani her tiirlii
devlete, kurumlagmasina karsi bir toplum felsefesini ifade etmektedir. Ortak 6zellik-
leri olmakla birlikte yorumlama ve metot farkliliklarindan dolay1 gesitleri bulunmak-

tadir. Bu ¢esitliliklerine ragmen anarsistler, hiikiimetsiz bir toplum anlayiginda birles-
mektedirler.

Anahtar Kelimeler: Anarsizm, Devlet, Godwin, Bakunin, Kropotkin, Proud-
hon, Bireyci Anarsizm, Karsiliklilik, Toplumcu Anargizm, Anarsist Komiinizm, Dev-
letsiz Komiinizm, Pasifist Anargizm

Abstract
Differentiations in the Anarchism

This article aims to give information about the differences in the thought of
Anarchism. Anarchism is a word open to misunderstanding. It must not be confused
with terror. Anarchism refers to a social philosophy in which there exists no state
(government), rule or authority in general. It claims to be a social philosophy against
all administrative institutionalization. Despite its common features, because of interp-
retation and methodical differences, it has some different variations. In spite of this
variety, the anarchists agree upon a non-governmental understanding of society.

Key Words: Anarchism, State, Godwin, Bakunin, Kropotkin, Proudhon, indivi-
dualist Anarchism, Mutualism, collectivism, anarcho-communism, Anarcho-syndica-
lism, Pacifist Anarchism.
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Giris

Anarsizmi savunanlar diisiincelerini destekleyecek tarihten saglam bir
temel bulmak icin ¢alismalar yapmislar ve ¢ok sayidaki diisiiniir ve yazar
arasindan anarsist onciiler bulduklarini iddia etmislerdir (The Encyclopedia
of Philosophy 1967:112). Anarsi kelimesi incelendiginde Latince anarc-
hia, Ingilizce anarchy kokiinden “basibos kalma, basta hiikiimet olmama,
intizamsizlik yani karmakarigik bir hal, gerek uzvi olsun, gerek i¢timai olsun,
kargasalik, tertipsizlik hali olarak™ anlamlarinda tanimlandig1 goriilmektedir
(Cank1 1954:145).

Anarsistler ise kendilerini “insan toplumlarinin en iyi bigimde bir hiikii-
met ya da otorite olmadan isleyecegini savunan, insanlarin dogal halleriyle,
herhangi bir dis miidahale olmadan, birlikte uyum i¢inde ve 6zgiirce yasaya-
caklarmi ileri siiren felsefi ve siyasal konumlar” olarak tanimlamaktadirlar
(Marshall 1999:23). Bu bakis agisina gore anarsi kargasanin degil, kendiligin-
den diizenin yolunu agacak bir diistince bi¢imi olarak goriilmektedir.

Baska bir tamim ise anarsizmi “insanlarin devlet olmadan da adil ve
uyumlu bir diizen icinde yasayabileceklerini, insanlar tizerinde bir devlet
sistemi kurulmasinin onlara zarar verdigini ve kotiiliik ettigini savunan top-
lumsal felsefe ve siyasal akimdir” seklinde izah etmektedir (Ana Britannica
1988:44). Giintimiizde ise anarsizm; “hiikiimetin biitiin sekillerine karst ¢1-
kan ve hiikiimetin sinirlamalarinin oldugunu ve eger tam kisisel ve toplumsal
ozgiirliik isteniyorsa hiikiimetin yiiriirliikten kaldirilmast gerektigini belirten
siyasi teori” olarak kabul edilmektedir (Macmillian New York 1967:34).

Anarsizmi bugiin anlasildig: sekliyle aciklamaya calisanlar onu her tiirlii
devlet kurumlagmasina, kapitalist devlete oldugu kadar sosyalist devlete de
kars1, ferdiyet¢i bir diinya goriisii olarak gormekte ve adamina gore bicimden
bicime girdigini ileri siirmekte (Duclos 1969:9) ya da “proletarya diktatorligii
de dahil, her tiirlii otoriteye diisman olan; genis capta tiretim temeline daya-
nan toplum ilerlemesinin karsisina kiictik 6zel miilk sahipliginin menfaatleri-
ni koyan bir kiiciik-burjuva sosyo-politik egilimi” olarak ifade etmektedirler
(Rosenthal vd. 1972:28).

Anarsizm temsilcilerinin ortak savundugu diisiinceler olmakla birlikte
ayrildiklar pek ¢ok goriis de bulunmaktadir. Bu fikirler onlarin farkl: sekilde
isimlendirilmelerine yol agmaktadir. Mesela agir1 sag ugtaki anarsizm, serbest
piyasa ilkelerinin egemen olabilmesi agisindan devletin etkisini azaltmaya ca-
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lisirken; asirt sol ugtaki anargizm, devletin ger¢ek komiinizmde soniip yok
olacagi goriistindedir. Gontillii birliklerin ve karsiliklt yardimin yandaslari ise
iki ug arasindaki noktalarda yer alirlar (Marshall 1999:23).

Anarsizme dayal1 bir topluma iligkin ilk goriigleri 1640’larda Ingiliz Ig
Savagmin hemen ertesinde “Iftiralardan kurtulup aklanan gercek; (1649)”
adl bir brogiir yayinlayan Winstanley’in ortaya koydugu ifade edilmektedir
(Demirci 2002:150). Anarsizm iizerine ilk modern, ayni zamanda anarsizmin
savunusu niteligini tastyan esaslt ¢calismanin Godwin’in(1756-1836) Siyasal
Adalet ve Siyasal Adaletin Evrensel Erdem ve Mutluluk Uzerine Etkisi Uzerine
Bir Arastirma (1793) adli eseri oldugu ifade edilmektedir (Erkizan 2002:48).

Anarsist goriigler Canki tarafindan soyle tasnif edilmektedir: “a- Dev-
leti kayitsiz ve sartsiz olarak mutlak surette ret ve inkar edenler. God-
win(1756-1836), Proudhon, Stirner, Tucker(1854-1939) vs. b- Tekamiil ile
yakin bir istikbalde devletin kendiliginden ortadan kalkacagini savunanlar.
Bakunin, Kropotkin vs. ¢- Mutlak olarak medeni milletler i¢in yakin bir istik-
balde devletin ortadan kalkacagini ve fertlerin boyle bir miiesseseye ihtiyag
gormeden kendi kendilerini idare edecegini savunanlar. Tolstoy(1828-1910)
vs.” (Canki 1954:146).

Anarsist gruplar genellikle soyle siniflandirilmaktadir: 1-Bireyci anar-
sizm, 2-Karsiliklilik Ilkesine Dayanan Anarsizm, 3-Ortaklasacilik (Kolek-
tivizm) anarsizmi, 4-Anarsist Komiinizm (Anarko-Komiinizm), 5-Devletsiz
Komiinizm (Anarko-sendikalizm), 6-Pasifist Anarsizm.

A-Bireyci Anarsizm

Anarsist hareketin tarihine bakildiginda bireyci anarsizmin baglica tem-
silcileri Godwin, Stirner, Tucker gibi diisiiniirler goriilmektedir. Bireyci anar-
sizm, bireyin mutlak bagimsizligin1 saglamaya calisirken gercek anargizmin
sosyal temelini reddettiginden dolay1 ozgiirliik¢ii felsefenin agir1 bazen de
miiphem noktalarina dayanmaktadir. Bu durum bilhassa devletin yaninda 6zel
olarak toplumu da reddeden ve organizasyonu her biri kendi ayaklari iizerin-
de duran emsalsiz fertlerin karsilikli saygisina dayanan bir egoistler birligine
indirgemektedir (The Encyclopedia of Philosophy 1967:113). Bu ifadelere
gore bireyci anarsizm, 6zgiirliik¢ii felsefelere dayanarak, kisi i¢in mutlak bir
bagimsizlik durumu saglamaya caligmakta ve toplumsal temeli goz ardi et-
mektedir. Bireyci anarsistler toplumsalliga kars1 bireyin salt iktidarindan yana
bir tutum icinde olmug ve birey disinda hi¢bir gercek 6zne olmadigini savu-
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narak; bundan dolayi, toplum da dahil olmak tizere herhangi bir yapinin birey
iradesinin oniine gegmesine karsi ¢ikmislardir. Bireyci anarsistlerin, toplumcu
anarsistlerden ayrildiklart nokta ise esas itibariyle bireye yaptiklari vurgu de-
gil, bireye yaptiklar1 vurgunun radikalligidir. Onlar toplumsal olanla ilgili kur-
gulara daha en bastan siipheyle bakmis ve bunlarin bireysel 6zgiirliik 6niinde
engelleyici olacagini savunmuslardir (Felsefe Ansiklopedisi 2003:371).

Nozick’e (2006:88) gore bir bolgedeki egemen koruyucu birim veya
dernegin bir devlet olmakta agikca yetersiz kalmasi, bireyci anarsistin devletle
ilgili sikayetinin odagini olusturmaktadir. Ciinkii bireysel anarsiste gore devlet
bir bolgedeki gii¢c kullanimini tekeline almakta, bu tekelini ihlal edenleri ceza-
landir1p, bazilarini digerlerinin korunmasi i¢in para ddemeye zorlayarak her-
kes icin korunma sagladigini ifade etmektedir. Boylece devlet insanlara nasil
davranilacagi konusundaki sinirlamalari ihlal etmis olmakta, bu sebeple de o,
devletin tabiat1 itibariyle ahlaka aykirt oldugu sonucuna varmaktadir. Devlete
karg1 liberal yaklasim ise bireycilik ve 6zgiirliik tercihi iizerine temellendi-
rilmektedir. Godwin gibi bireyci anarsistler liberallerden farkli olarak 6zgiir
ve rasyonel insanlarin kendi islerini baris¢i ve kendiliginden bir siire¢ i¢inde
idare edebileceklerine ve hiikiimetin istenmeyen tiirden bir zorlamayi ifade
ettigine inanmaktadirlar (Heywood 2006:85).

Bireyci goriis icinde yer alanlardan Godwin, {itopik bir anarsizmi benim-
semenin gerekliligini kesfetmistir (Scrivener 1978:617). Godwin bireysel-
lik hakkinda soyle demektedir(1946:496-497): “Biz daima 6zgiir olmaliy1z,
bireyselligimizi gelistirmeliyiz ve kendi yargilarimizin dikte ettiklerine uy-
maliy1z.” O, diisiincelerinde biri insan odakli olaylarda hiikiimet ihtiyacina
karg1 ¢ikma, digeri ise siyasi yapilanmada reforma giderek ahlaki bir degisim
meydana getirme ve dolayistyla toplumun meziyet kazanmasini saglamak icin
ahlak kavramina 6nem verme (Claeys 1983:565) olan iki hususu devamli 6ne
cikartmaktadir. Ona gore insan, anlayisinin buyurdugu gibi davranmaktan ali-
kondugu zaman, sinirsiz milkemmellikte kabiliyetli bir 6zneden aklin alabile-
cegi en algak rezil varliga doniismektedir (Godwin 1946:434).

Fransiz anarsizmi 1890’lar boyunca ozellikle ferdiyetcilige yatkin ol-
mustur. Ferdiyetc¢i anarsizm, kismen kurumlara giivenmemek kismen de bazi
teroristlerin eylemlerinde kendini gostermistir (The Encyclopedia of Philo-
sophy 1967:113). Modern bireyciler, ise “devlet otoritesinin yoklugunda top-
lumun kendi kendisini nasil diizenleyebilecegini aciklamak icin genellikle
piyasaya bakarlar ve serbest piyasa ekonomisinin bir formu olan bir tiir anar-



CENGIZ CUHADAR ° 109

ko-kapitalizm modeli gelistirmiglerdir” (Heywood 2006:85-86). Bireyci anar-
sizm kapsami i¢inde degerlendirilmek durumunda olan “anarko-kapitalistler
(liberteryenler) devlet fikrine kars1 cikarak toplumsal diizenin “goriinmez el”
ile kendiliginden saglanabilecegi fikrini islerler. Nozick ve Wolf gibi diistintir-
ler tarafindan savunulan ve devletsiz kapitalizm ideali olarak 6zetlenebilecek
anarko-kapitalizmin anarsist hareket i¢inde sayilip sayilamayacagi ise, halen
stiren bir tartisma konusu olusturur” (Felsefe Ansiklopedisi 2003:371).

Bireyci anargizmi savunan anarsist diisiiniirler arasinda Max Stirner en
fazla bireyci ve egoist olanidir (Erkizan 2002:56). O, devleti reddettigi gibi
toplumu da reddetmis ve biitiin kurumlar1 bireyin biricik, giiclii ve saygiya
layik egosunda yok saymistir (The Encyclopedia of Philosophy 1967:113).
Stirner’in kavrayisinda “ego tek yasadir ve onun disindaki herhangi bir ya-
saya, inanca ya da anlayisa karst higbir yiikiimliiliigiimiiz yoktur. Ister devle-
tin yasalarindan veya Tanri’nin buyruklarindan, isterse de soyut bir kavram
olan “insan”dan kaynaklansin, ahlaki yiikiimliiliikkler bireylerin eylemlerini
tek bir yone cevirir; bunlarla bireysel davraniglar tekbicimlestirilir.” (Hasanof
2002:63).

Stirner’i “gerek kendisinden onceki, gerekse de doneminin tim felsefi
dusiincelerine, toplumsal-siyasal 6gretilerine saldirmaya iten sey, bu ‘beden-
sel ego’nun soyut ve ideal diistincelerce biling diizeyinde (kendine) yabanci-
lastirildig1 kanisidir (Hasanov 2001:7).” Stirner’in “The Ego and His Own”
adli eserinde, toplumsal bencilligin karsisina bireyin goniilli katilimciligin
ortaya koydugu ve kilise, insani1 nasil giinah korkusuyla sindiriyorsa, devlette
ayni1 seyi, ceza tehdidiyle yaptigi, bu durumda bireyin kendi inisiyatifini kul-
lanmasi, ancak her alanda itaatsizlikle miimkiin olacagini savundugu belirtil-
mektedir (Ozkaya 2002:10).

Ferdiyetci anarsizmin daha ilimli bir sekli Amerikali 6zgiirliik¢ii yazar
Benjamin Tucker tarafindan savunulmustur. O, itaati kabul etmemek adina
siddete bagvurmay1 reddetmis ve biitiin ferdiyetgiler gibi her tiirlii ekonomik
komiinizme kargt ¢ikmistir. Onun istedigi sey, malin herkese esit dagitilma-
stydi. Boylece herkes kendi emeginin karsiligint kontrol edecektir (The Ency-
clopedia of Philosophy 1967:113).

Bireyci ve toplumsal anarsistler arasindaki farklardan biri bireyciler ge-
nellikle egitim ve alternatif kurumlarinin olusturulmasina 6ncelik vermektir.
Genellikle grev ve diger siddet dig1 toplumsal protesto bigimlerini destekle-
mekte, bu tip faaliyetlerin mevcut toplumu giderek hiikiimetsizlige ve boylece
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de anarsist bir topluma dogru gelistirecegini iddia etmektedirler. Ikinci fark
ise Onerilen anarsist ekonominin bi¢cimi hakkindadir. Bireyciler toplumsal
anarsistlerin ihtiyag-temelli sisteminin yerine, dagitimin piyasa temelinde ya-
pildig1 bir sistemi tercih etmektedirler. Her ikisi de mevcut kapitalist miilkiyet
sisteminin ortadan kaldirilmasi gerektigini savunmaktadirlar. Bireyci anar-
sistler sonug olarak birey icin toplumu feda etmekte ve bireysel ozgiirliigii
savunmaktadirlar.

B-Karsiliklihik flkesine Dayal Anarsizm (Mutualizm)

Toplumcu anarsistler icinde degerlendirilen bu akim Proudhon’un
gortislerinden hareketle takipgileri tarafindan olusturulan Karsilikliliktir.
Mutualistler “kendi aralarinda emek cekleriyle miibadele etmeyi, bagimsiz
sozlesmeler yoluyla orgiitlenmis komiinlerin olusturdugu federatif bir toplu-
mu savunmus ve Uluslararas1 Is¢i Birligi’nin (I. Enternasyonal) kurulugun-
da onemli roller oynamiglardir. Degisimin devrim yoluyla degil evrimsel bir
siirecte gerceklestirilmesinden yana olan Mutualistler bu siirecte ¢catigmalar
kadar sinif uzlagmalarinin da roltinti vurgulamiglardir” (Felsefe Ansiklopedisi
2003:371). Bu temelden hareketle Proudhon, bagimsiz koyliilerin, esnaf ve
zanaatkarlarmn olusturduklari kiigiik topluluklarin, kapitalizmin adaletsizligin-
den ve somiiriisiinden kaginarak, adil ve esit bir miibadele sistemini kullana-
rak kendi hayatlarin1 yonetebilecekleri inancinmi yansitan, karsiliklilik olarak
adlandirdig1 bir model 6nermistir (Heywood 2006:86).

Proudhon tarafindan gelistirilen mutualizm, “insan davranigindaki top-
lumsal 6gelere vurguda bulunmasi noktasinda” ferdiyet¢i anarsizmden ayrilir
(The Encyclopedia of Philosophy 1967:113). Karsiliklilik ilkesine dayanan
anarsizm devletin ve her tiirlii siyasi orgiitiin, insan 6zgiirliigiinti ortadan kal-
dirdigint savunmak bakimindan diger anarsizm anlayigslariyla birlesmekte, in-
san davranisindaki toplumsal 6gelerin 6nemini vurguladigi i¢in, bireyci anar-
sizmden ayrilmaktadir (Cevizci 1999:53).

Komiinizmin agik¢a muhalifi olan Proudhon, bunun yerine degisim dege-
rinin serpilecegi bir toplumun, iscilerin para ve piyasa sayesinde birbirleriyle
dogrudan ve karsilikli olarak baglantili olacagi bir toplumun taraftarligin
yapmaktadir (Pengam 1987:2). O, otoriteden nefret eder; bu otorite ister ilahi
hukuka dayanan bir monarsi olsun, ister ‘Jakobin’ bir diktatorliik. Ona gore
siniflar arasindaki ¢atismanin bas sorumlusu devlettir; bu yiizden bu ¢atigsma-
lar1 en fazla yiizeye ¢ikaran siyasi demokrasiye de kargidir (Sarica 1965:593).
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Ona gore “otoriteye dayanan ve dogal olmayan toplumsal diizen sonucta or-
tadan kalkacak ve dogal-sosyal olusum kendini gerceklestirecektir. Adalet
esitlikte kendini kurabilir ve toplumda adalete ancak anarsik yapilanimla,
yani otoritenin ortadan kaldirilmasiyla ulasilabilir; ctinkii anarsi hiikkmetme-
nin olmamasidir” (Erkizan 2002:56). Proudhon’un temel ilkeleri, karsiliklilik,
federalizm ve dogrudan eylemdir. Kargiliklilik toplumun esitlik¢i bir temelde
orgiitlenmesini ve merkezi devlet yerine birbirine sozlesmeler ve karsilikli
cikarlarla bagh 6zerk yerel topluluklar ile sanayi birliklerinin olusturdugu fe-
deral bir sistem 6ngormektedir (AnaBritannica 1988:44).

Mutualizm, “siyasi eylem ve devrimci siddete, ozellikle tireticileri ara-
sinda malin ortakligina dayali is¢i orgiitlerinin barig¢i yayilimiyla gerceklese-
cek bir reform adina karst ¢cikmistir. Asla gerceklesmemis olan dongiisel mu-
tualist bir plan, emege bagl olarak malin karsilikli degisimini diizenleyecek
halk bankasi planiydi. Mutualistler sanayi ve kamu kuruluglarinin islemesi
icin isci sendikalarinin gerekli olabilecegini kabul ettiler ancak 6zgiirliik icin
tehlike olusturacag: gerekgesiyle genis olcekli kolektiflesmeyi reddettiler ve
ekonomik yaklagimlarini miimkiin oldugunca karsilikli bir degis tokus ve gii-
ven anlagmasi cergevesinde bir araya gelmis olan koylii ve kiiciik zanaatkar-
larin tiretim araglarina bireysel olarak sahip olmasi iizerine temellendirdiler
Mutualistler milli devletlerin yerine gecmek iizere, yerel topluluklardan yuka-
riya dogru giden federal yapilanmalara biiyiik vurgu yapmaktadirlar. Bununla
birlikte, onlarin etkileri, 6zgiirliik¢ii alternatif bir felsefe olarak yiikselen ko-
lektivizm ile birlikte azalmistir” (The Encyclopedia of Philosophy 1967:113).

C-Ortaklasacilik (Kolektivizm) Anarsizmi

Anarsist akimin ana govdesini olusturan ve bireysel 6zgiirliigiin devletsiz
komiinal yapilar i¢inde gerceklesebilecegini savunan toplumcu anarsizm ise
kendi i¢inde bir¢ok farkli akima ayrilir. Bu ayriliklarin ana nedenleri hedef-
lenen topluma gecis biciminden bu toplumda uygulanacak ekonomik siste-
me kadar bir¢ok farkl tartismadan kaynaklanmaktadir (Felsefe Ansiklopedisi
2003:371).

Kolektivist anarsizm, Bakunin tarafindan ilk milletleraras: anarsist orga-
nizasyonlar olan Uluslararas1 Sosyal Demokrasi Birligi ve Uluslararas: Kar-
deslik Orgiitiinii kurdugu 1864 ten itibaren gelistirilmistir (The Encyclope-
dia of Philosophy 1967:113). I. Enternasyonal i¢cinde mutualizmin ardindan
1872 Lahey Kongresi’nde Bakunin’in ihra¢ edilmesine kadar gecen siirede
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Marksizm’e karsi onemli bir gii¢ olmustur. Toplumsal bir devrimi savunan
Isvigre, Ispanya, Fransa, italya, Rusya gibi bircok iilkeye yayilmig olan kolek-
tivist anarsizm komiinler icinde “herkesten yetenegi kadar, herkese emegine
gore” seklinde 6zetlenebilecek kolektivist ilkenin uygulanmasini talep etmis-
tir. Bakunin’in 6liimiiniin ardindan kolektivist anarsizm gii¢c kaybetmis ve sii-
re¢ i¢inde anargist komiinizme evrilmistir” (Felsefe Ansiklopedisi 2003:371).

Bakunin diisiince ve eylemlerinin hedefini soyle ifade etmektedir
(2000:58): “Rus sosyal devrimcileri olarak bizler, programinin baslica hedefi
bir Pan-Alman devleti yaratmak olan Alman sosyal demokratlarinin aksine,
her seyden once kendi devletimizi tamamiyla yikmaya ¢alisiyoruz. Ciinkii biz
bir devletin, her ne sekilde olursa olsun dayandig: ilkenin, halki kolelestirip
yoksulluga mahkum etmek i¢in baski uygulamak oldugunu cok iyi biliyoruz.”
Ona gore modern devlet 6zii ve hedefleri bakimindan ister istemez askeri bir
devlettir ve askeri bir devlet zorunlu olarak saldirgan bir devlet haline gelir.
Fethetmezse fethedilir. Su basit nedenden: bir erde giic varsa, kesinlikle ser-
gilenmeli ya da faaliyete gecirilmelidir. Modern devlet mutlak surette giiclii
ve biiytik olmalidir; bu onun kendisini korumasi i¢in olmazsa olmaz kosuldur
(2000:63). Bakunin, Marx’la (1818-1883) girdigi tartismalarda, “devlet giicii-
niin yikilmasindan yana olmus ve bu amaca ulagmak icin siddete bagvurulma-
sin1 savunmustur. Bakunin, toplumun yeniden kurulusunun, 6zgiir birlikler ya
da isci federasyonlart araciliiyla asagidan yukariya dogru gercekleseceginde
wsrar etmistir” (Marshall 1999:23).

Bakunin (1998:148), devletin kotiiliik oldugunu soylemekten ¢cekinme-
mis, devletin hicbir sekilde toplu degil, onu yalnizca toplumun hem kaba hem
soyut tarihsel bir bi¢imi olarak gormiistiir. Ona gore devlet, her iilkede keyfi-
ligin, haydutlugun ve yagmaciligin izdivacindan dogar, savastan ve igsgalden
kisacasi, halklarin teolojik fantezisiyle arka arkaya yaratilan tanrilarla dogar.

Bakunin devleti insanligin en aleni, en husumetli ve en mutlak inkari
olarak gormektedir. Ona gore devlet yeryiiziinde yasayan tiim insanlar arasin-
daki dayanismay1 paramparca eder ve bu insanlarin bir kismini, yalnizca geri
kalanlar1 tamamen mahvetmek, fethetmek, kolelestirmek amaciyla kendisine
tabi kilar (Dolgoff 1998:137).

Bakunin devleti ve onunla iligkili kurumlar olan dini ve 6zel miilkiyeti,
bunlarin bilimsel kurumlar olmadiklari, gercek ahlaka aykiri olduklar1 gorii-
siine dayanarak sugladi. Insanmin evriminin, fizik gii¢le dizginlenen hayvansal
glidiilerin egemen oldugu ilkel bir asamadan, ideal amaclarin ve kendi kendini
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denetlemenin agir bastig1 daha yiiksek bir agsamaya dogru gelisme yoniinde
oldugunu ileri siirdii (Burns 1984:39).

Bakunin tarafindan savunulan bu anarsizm, dier anarsizm tiirlerinden,
devletin yikilmasi ve 6zgiir toplumun kurulusu sirasinda, yontem olarak ih-
tilalci siddetin kullanilmasi gerektigini savunmasiyla ayrilmaktadir (Cevizci
1999:53). Bakunin ve 1860’larin sonlarindaki kolektivistlerin, anarsist yak-
lasimlarina, gelisen sanayi toplumuna uyarlamaya calisarak, bireysel iirii-
niin ya da esdegerinin kullanim hakki yine bireysel isciye verilmek iizere,
Proudhon’un bireysel miilkiyeti diisiincesi yerine goniillii kurumlarin miilki-
yeti diistincesini koyduklar goriilmektedir (Woodcock 2001:25). Bu nedenle,
kolektivizm, “iiretim aletlerinin yasal sahipliginin bir cesit is¢i anonim gir-
ketleri olan “kolektifler” ag1 tarafindan elde tutuldugu bir degisim ekonomisi
olarak tanimland: ve hala da dyle tanimlanmaktadir. Kendinden yonetilen bir
degisim ekonomisini savunan giiniimiiz anarsistlerinin ¢ogu kolektivistlerdir”
(Pengam 1987:2).

Bakunin (2000:58) Pan-Alman bayraginda sunlarin yazdigini ifade et-
mektedir: “Ne pahasina olursa olsun devleti koru ve giiclendir. Sosyal dev-
rimin bayraginda, bizim bayragimizda ise atesten ve kandan harflerle sunlar
kazilidir: Biittin devletleri yerle bir et, burjuva uygarhigini yik, 6zgiir birlikler
yoluyla asagidan yukartya 6zgiirce orgiitlen, zincirlerini kiran emekci kalaba-
liklarini, 6zgiirlesen insanligin tiimiinii orgiitle, biitiin insanlik i¢in yepyeni bir
diinya yarat.” Bu nedenle Bakunin (2000:58) “nerde devlet varsa orda kaginil-
maz olarak tahakkiim ve dolayisiyla kolelik vardir. A¢ik veya kamufle edilmig
kolelige dayanmayan bir devlet diisiiniilemez. Iste biz bu nedenle devletin
can diismanlariy1z” diyerek devlete neden diisman olduklarini net bir bicimde
ortaya koymaktadir.

D-Anarsist Komiinizm (Anarko-Komiinizm)

Godwin’in “devletsiz toplum fikri biitiin dogal ve sosyal zenginligin top-
lumsal sahipligini ve iireticilerin hiir igbirligi ile ekonomik hayatin devam etti-
rildigini varsaymaktadir. O, bu diisiince ile daha sonraki anargist komiinizmin
gercek kurucusu olmustur” (Rocker 1994:13).

Kropotkin gibi diger anarsistler temel ilkeleri ortak miilkiyet, ademi
merkeziyetcilik ve kendi kendini yonetim olan bir anarko-komiinizm formu
gelistirmistir. Kropotkin, merkezilesmis toplu tiretime karsi ¢ikan komiinist
anarsizmin savunucularindandir. O, sanayi ile tarimin kiiciik topluluklarda
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birlestirilmesi idealini, herkesin kendi potansiyelini sonuna kadar gelistirme-
sine olanak tantyan bir egitimin, iiretim stirecinin ayrilmaz bir pargasi olma-
sin1 savunmaktadir (Marshall 1999:23). Kropotkin ve izleyicileri Bakunin’in
kolektivizmini daha da ileri gotiirerek anarsist komiinizm denen ¢izgiye ulas-
tilar. Ozgiir komiinist topluluklarin federasyonu big¢iminde 6rgiitlenmis dev-
rimei bir toplumu 6ngoren Kropotkin, insanligin evriminde igbirliginin reka-
bete oranla daha biiyiik bir rol oynadigini, bunun daha dogal, daha alisilmis bir
durum oldugunu 6ne siirdii (AnaBritannica 1988:44).

Kropotkin’e (1999:13-14) gore “toplumda iki temel akim vardir: Halk
ve buyuranlar hareketi olarak goriiliir bunlar. Anarsizmle yaratict halk hare-
ketlerinin 6zii her zaman bir ve ayn1 olmustur. Anarsi, kokenini, ne herhangi
bir bilimsel bulusa, ne de bir felsefi sisteme dayandirir.(...) Bize anarsizm asla
tiniversitelerden de gelmeyecektir. Genel olarak sosyalizm gibi ve biitiin 6teki
toplumsal hareketler gibi anarsizm de halkin i¢cinden dogmustur; bu nedenle
de hayatiyetini ve yaratici giiciinii koruyabilmesi i¢in halk¢i 6ziinii, niteligini
yitirmemesi gerekir.” Ona gore anarsizm, toplumun devletsiz olarak tasarlan-
dig1 yasam ve yOnetim teorisine veya prensibine verilen isimdir. Bu gibi top-
lumda uyum, her tiirlii otoriteye itaat ederek veya yasaya boyun egerek degil,
uygar bir varligin sinirsiz ¢esitlilikteki tiretim, tiiketim, istek ve ihtiyaclarinin
yerine getirilmesi amactyla hiir olarak olusturulmus cesitli bolgesel ve mes-
leki gruplar arasinda varilan 6zgiir anlagsmalar yoluyla elde edilecektir. Bu
cizgiler tizerine gelisecek bir toplumda, insanin faaliyet alanlarinin biitiiniinii
kapsamaya baslayacak goniillii birlikler, devletin tiim fonksiyonlarinin yerine
gecmek icin sessiz bir sekilde cok biiyiik bir genisleme elde edecektir (Kro-
potkin 1953:873).

Kropotkin anarsist-komiinist olarak insanin 6ziinde toplumsal bir varlik
oldugundan hareketle onun kendini en iyi bicimde komiinist toplumda ger-
ceklegtirebilecegini soylemektedir (Erkizan 2002:56). Ona gore “biz toplumu,
gecmis barbarlik ve zuliim diizenlerinin bize mirasi olan yasalarla ya da ister
secilerek ister zorla basa ge¢mis egemenlerle yonetilen bir yap1 olarak degil,
tipki adetler, gelenek-gorenekler gibi 6zgiirce olugsmus karsilikli anlagma, riza
iligkilerine dayali canli bir organizma olarak goriiyoruz. Ancak bu gelenek
ve gorenekler kendi ‘form’lart icinde donup kalmamali, yasalarin ya da kor
inanglarin etkisiyle bir degismezlik, sarsilmazlik zirhina biirinmemeli; tam
tersine, kendilerini hayatin yeni isteklerine, bilimdeki ilerlemelere, toplumsal
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idealdeki gelismeye uydurarak, daha akilci, daha ulvi bir ¢izgi tizerinde siirekli
degismeli, doniismeli, gelismelidir” (Kropotkin 1999:75-76).

Kropotkin, iiretim araclarinin miilkiyetinde, ortakligin 6tesinde, tam bir
paylasimi savunmug ve insanligin evriminde, rekabete oranla isbirliginin daha
biiyiik bir rol oynadigini 6ne stirerek, devletin yikilmasindan sonra, merkezle
hicbir bagi olmayan ve ayni anda tarimla endiistriye, kent yagamiyla kirsal
yasama, egitimle c¢irakliga dayanan bir toplum modeli 6nermistir (Cevizci
1999:54). Ona gore “devletin yikilmasindan sonra belirli bir ekonomik amag
igin bir araya gelmis insanlardan olusan 6zgiir komiinler birligi kurulacaktir.
Kurulan ilk komiinler, sonunda genis bir bolgenin karsilikli ¢ikarlarina ger-
ceklestirmeye calisan goniillii orgiitlerle kaplanmasina kadar, komsu toprak-
lardaki komiinlerle olusturduklar1 federasyonlarda birleseceklerdir. Boylece
zora dayanmayan, goniilliiliik ilkesine dayanan bir toplumsal yapinin temelle-
ri atilmig olacaktir” (Burns 1984:42).

Kolektivizm baskin anarsist felsefe olarak Ispanya’da 1930’lara kadar
varligini siirdiirmiistiir. Anarsist komiinizm 1870’ler boyunca kolektivizmin
yerini almistir. Anarsist-komiinizm, “hem daginik bir hareket, hem de ken-
dine 6zgii bir anarsist akim olan kolektivizmden ayirt edilmelidir” (Pengam
1987:2). Anarsist komiinizm sadece bir temel noktada kolektivizmden ay-
rilmaktadir. O da, emegin iiretiminin nasil paylasilacagi hususundadir. Isci-
nin emeginin caligtig1 saate gore iicretlendirilmesi seklindeki Kolektivist ve
Mutualist diistince yerine Anarsist komiinistler “kisinin gelirinden kisinin
ihtiyacina gore” slogani ile goriislerini aciklamislardir. Ayrica onlar, kiginin
istedigini alabilecegi acik depolar 6ngormiislerdir (The Encyclopedia of Phi-
losophy 1967:113). 1870’lerin sonlarinda, Kropotkin ve ¢evresindeki anar-
sist komtinistler, geligsimi bir adim daha ileri gotiirmiisler ve yerel komiinii ve
benzer birlikleri {iretim araclarinin muhafizlari olarak benimsemekle kalma-
y1p licret sisteminin her bi¢cimine saldirmiglardir. Bu diigiince dogrultusunda
Thomas More’un ortaya attigr ‘Herkesten yeteneklerine gore, herkese ihti-
yaclarina gore’ slogani temelinde herkesin ortak depolardan istediklerini ala-
bilecegi tam bir komiinizm dusiincesini yeniden canlandirmiglardir. Anarsist
komiinistlerle, on y1l sonra Fransiz sendikalarinda ortaya ¢ikan anarko-sendi-
kalistler arasindaki temel fark, anarko-sendikalistlerin hem bir miicadele arac1
olarak hem de gelecegin 6zgiir toplumunun iizerinde insa edilebilecegi bir
temel olarak devrimci sendikay1 vurgulamasidir (Woodcock 2001:25).
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E-Devletsiz Komiinizm (Anarko-Sendikalistler).

Anarko-sendikalizm ya da “devletsiz komiinizm” aslinda ilk defa God-
win tarafindan bir teori olarak bigimlendirilmis Kropotkin ile Errico Malatesta
(1853-1932) tarafindan savunulmustur. Para ya da emek ¢eki gibi her cesit
miibadele aracini reddederek “herkesten emegine ve herkese ihtiyacina gore”
ilkesini savunan anarko-sendikalistler, toplumsal bir devrim yaninda evrimci
siiregleri de desteklemislerdir (Felsefe Ansiklopedisi 2003:371).

Anarko-sendikalizm, bir¢ok anarsistin Paris Komiinini takip eden baski
doneminden hemen sonra tekrar ortaya ¢cikmaya baslayan Fransiz ticari birlik-
lerine veya sendikalarina girdigi 1880’lerin sonlarinda gelismeye baglamistir.
Sonralari, anarsist militanlar 1985 yilinda kurulan Generale du Travail Kon-
federasyon’unda anahtar konuma ge¢misler ve anarko-sendikalizm teorisini
gelistirmiglerdir. Onlar anarsizmin temeline sendikalar1 yerlestirerek sendika-
lar1 ortak calisma da oldugu gibi ortak miicadelede de emekgilerin bir araya
geldigi orgiitler olarak kabul etmislerdir (The Encyclopedia of Philosophy
1967:114). Toplumcu anarsizmin, “sendikalari toplumsal devrimin araci ya-
ninda gelecegin toplumsal orgiitlenmesinin de temel yapilari olarak belirleyici
olmasi gerektigini savunan ve en taninmis teorisyeni Rocker’in (1873-1958),
akimi ise anarko-sendikalizm’dir. Toplumsal devrim fikrine siki sikiya bagh
olan bu akim devrimin sendikalar tarafindan gergeklestirilecek bir genel grev
sonucunda, kapitalist sistemin yikilmasiyla saglanabilecegini ileri stirmekte-
dir” (Felsefe Ansiklopedisi 2003:372).

Fransa’da “kamuoyunun terdrist eylemlere karsi tepkisini gdz dniine alan
anarsistler, kitle destegi saglamak amaciyla sendikalara sizmis ve 6zellikle is
bulmak i¢in kurulmus olan “isgiicii borsalari’nda etkinlik gostererek, 1892°de
ulusal bir konfederasyon olusturmuslardir. Giderek Anarko-sendikalizm ya da
Devrimci Sendikalizm denen bir akim dogmustur. Sendikalarin kapitalizmi
ve devleti yok edecek militan orgiitlere doniistliriilmesini savunan bu akim,
kesintisiz catigmalarin doruga c¢ikmasiyla gerceklestirilecek bir genel grev-
le kapitalist sistemin ve devletin ¢dkecegini savunmaktadir (AnaBritannica
1988:45).

Italyan anarsisti Malatesta’nin 1876°da, ‘eylem yoluyla propaganda’
kuramini ortaya atmastyla anarsizm yeni bir yonelim kazanmistir. Bu amag-
la girisilen koyli ayaklanmalarimin basarisizliga ugramasi iizerine anargist
eylemcilik, iktidarin giligsiizligiinii gostermeye ve kitlelere giiven duygusu
asilamaya yonelik bireysel teror bi¢cimini almistir (AnaBritannica 1988:45).
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Aslinda, anarsistler dendigi zaman hemen akla terér gelmektedir. Ancak bu
terér metoduna sadece kiigiik bir azinligin devrimei strateji olarak basvurdugu
goriilmektedir. Bu terdr eylemleri incelendiginde “1890’larda yasanan tam bir
umutsuzluk doneminde, pek ¢ok gosterisli bombalama ve siyasal cinayetler
gerceklestirmistir. Klasik anarsist diistintirler arasinda sadece Bakunin (eski-
yi) yikmanin siirselligini kutsamis ve diger pek c¢ok diisiiniir ve sanatg1 gibi,
yeniyi yaratmak i¢in dnce eskiyi yikmanin gerekli oldugunu diistinmiistiir”
(Marshall 2003:14).

Toplum ideali olarak “federatif komiinleri amaclayan ve anarsist hareke-
tin, Malatesta, Elisee Reclus (1830-1905) gibi 6nemli isimlerin pek ¢ogunu
barindiran bu akim biiyiik oranda Bakuninci kolektivist anlayisinin evrimles-
mesiyle olusmus ve yasarken onu destekleyenlerin bir ¢ogu bu akima kaymis-
tir. Glintimiizde ABD ve Kanada’da etkili olan NEFAC(Kuzey Dogu Anarko
Komiinistler Federasyonu) bu akimin en etkili 6rgiitlenmesi durumundadir”
(Felsefe Ansiklopedisi 2003:371).

Anarko-sendikalizm, ferdiyet¢i egilime ters diisen ilging bir ¢alisan ta-
baka yaratmis ve tiiketiciden farkli olarak iireticiye yapilan vurgu, monolitik
kurumlar seklinde katilasan muazzam sendikalar fikri, akillarindan ¢ikma-
yan anarsist komiinistler rahatsiz etmistir. Bununla birlikte Fransa, italya ve
Ispanya’da anarsistlere ilk ve tek kitlesel taraftarlarin1 kazandiran sendikalist
varyanttl. Ayrica anarko-sendikalistlerin uygulamalariin sonuglarini teorik
olarak ortaya koyan hareketin disinda, en dnemlisi ‘Reflexion sur la violence
(Siddet Konusunda Diisiinceler)’in yazari ve genel grevi; devletle miicadelede
toplumu koruyan kuvvetli bir “sosyal mit” olarak géren George Sorel'™ (1847-
1922) gibi entelektiieller de bulunmustur (The Encyclopedia of Philosophy
1967:114).

F-Pasifist Anarsizm

Anarsist bireycilikten anarko-sendikalizme uzanan egriden biraz ayri
olarak, Ikinci Diinya Savast oncesi ve sirasinda, esas olarak Hollanda, Bri-
tanya ve ABD’de ortaya ¢ikan ve o zamandan beri niikleer silahlanmaya kars1
protestolara yogun anarsist katilimla varligini siirdiiren Tolstoyculuk ve pasi-

I * G. Sorel; onceleri sosyalistlere yakinlik duyduysa da, Marx’1 ve Proudhon’u
okuduktan sonra gercek sosyalizmin devrimci sendikacilikta yattigina inandi.
Parlamenter demokrasiye karst diigmanca bir tutum takindi ve bir siire monarsist
sagin etkisinde kaldi.(Biiyiik Larousse Sozliik ve Ansiklopedisi, (1986:10685).



118 « ANARSIZM DUSUNCESINDEKI FARKLILIKLAR

fist anarsizm yer almaktadir (Woodcock 2001:25). Anarko-pasifistler de temel
goriislerde anarsist kanitlar1 savunmalarina ragmen, anarsist ideallere ulagma
noktasinda siddet kullanimini tiimiiyle reddedenlerin savunduklar1 akimi olus-
turmaktadir. Siddetin 6z itibariyle iktidarin kendisi ya da en iyi ihtimalle ikti-
dar kurmanin araci oldugunu ileri siirerek, amaci ne olursa olsun siddet iceren
her tiir eylemi reddeden anarko-pasifistler, bu arada eylemsizligi degil, fakat
siddet icermeyen miicadele yontemlerini savunmuslardir (Felsefe Ansiklope-
disi 2003:373). Tolstoy’da orneklenen bu tiir bir anarsizm, “devlete, hukuka
ve 0zel miilkiyete kars1 cikarken, her tiirlii siddeti reddeder. Bununla birlikte,
bu tiir bir baris¢1 anarsizm, ahlaki bir devrimin zorunluluguna inanmaktadir”
(Cevizci 1999:54).

Tolstoy, Incil’den hareketle insanin, insan iizerinde olan otoritesi-
ni elestirir ve onu kabul edilemez bulur. Tolstoy, Incil’de ki barig ve sevgi
kavraminin toplumun yonetilmesi icin yeterli oldugunu 6ne siirer. Ona gore,
baris ve sevgi temeli lizerinde var olmasi1 gereken toplum, otoriter iktidar-
lar tarafindan darmadagin edilmistir. Dolayisiyla, toplumda hiikiim siiren
iktidarin hukuku, polisi, ordusu ve 6zel miilkiyet toplumsal diizeni engelle-
yen kurumlarin bagsinda gelir (Erkizan 2002:54). Gortilmektedir ki Tolstoy
siddetin her tiirliistinii reddetmekte ve itaati ortadan kaldirmak icin en iyi yol
olarak ahlaki bir devrimi savunmaktadir. Bununla beraber, Tolstoy’un cagdas
toplumu elestirisi ve onun gelecekle ilgili onerileri diger anarsizm cesitleri ile
oldukca benzerlik arz etmektedir. Onun devlete, hukuka ve miilkiyete kars
c¢ikt1g1; bununla beraber iiretimi ve ihtiyaca gore tiiketimi savunmakta oldugu
gortilmektedir.

Bu akimin en taninan kisisi Tolstoy olmasina ragmen benzer goriigler daha
once Thoreau tarafindan Sivil Itaatsizlik Gérevi Uzerine (1849) adli ¢aligma-
da sistemli hale getirilmistir. Bunlarin en 6nemli izleyicisi Gandhi’dir (1869-
1948). Gandhi ‘dogrunun yolundan ayrilmamak’ anlamina da gelen, siddet
icermeyen direnis yontemi Satyagraha (Siddete Basvurmaksizin Direnme)’y1
gelistirmis ve 6zyonetim, federatif orgilitlenme, ahlaki olanin siyasi olana iis-
tiinliigli benzeri bir¢cok temel anarsist goriisii savunmustur. Bu akimin diger
onemli ismi de Hollandali F. Domela Nieuwenhuis (1846-1919)’dur. Anarko-
pasifizm 20. ylizyilda biitlin diinyada etkili olan anti-militarizm ve vicdani red
hareketinin alt yapisini olusturan en 6nemli akim olmustur (Felsefe Ansiklo-
pedisi 2003:373).
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Ondokuzuncu yiizyilin sonu ve yirminci yiizyilin baglarinda Marksist
partilerin ¢ogu hizla reformist sosyal demokratlar haline gelirken, anarsizmin
ve anarko-sendikalizmin devrimci solun merkezi haline geldigini unutmama-
lidir. Ancak Soguk Savasin sona erdigi ve sanayilesmis giicler arasinda her-
hangi bir savasin bir kere daha diislintilemez oldugu bir noktada; anargizm tam
da 19. ylizyilin sonunda oldugu yerde, devrimci solun tam merkezinde bulu-
nan uluslararasi bir hareket olarak tekrar ortaya ¢ikmaktadir (Graeber 2002
http://uk.geocities.com).

Ne uluslararasi sendikal faaliyetler, ne de grevlere verilen destekte anar-
sistlerin taktikleri goz ardi edilmemelidir. Ozellikle Birlesik Devletlerde, top-
lumsal birliklerde, topluluklarda 19. yiizyil iitopik anlagmalarini 20. yiizy1-
la tasty1p iletisim kurulmaktadir. Sonugta, anarsistlerin stratejileri Rusya’da
Tolstoy’un faaliyetlerinden, Amerika Birlesik Devletlerindeki Katolik iscile-
rin faaliyetlerine, Hindistan’daki Sarvadoya faaliyetlerine kadar uzanmakta-
dir. Birgok 6rnek daha verilebilir. Fakat sonug ortadadir. Kramnick’in ifade
ettigi anarsistlerin faaliyetlerinin sadece egitim ve sanat alanlarinda sinirli
kaldig1 goriisli yanlistir ve anarsizm konusunda yazmak isteyenlere elestirel
acidan bir ihanettir (Clark 1975:164-165).

Genel tarihgesi ve cesitlerini agiklanan anarsizm, Tirkiye’de de orta-
ya ¢ikmig ve faaliyetler gostermeye calismistir. Tiirkiye’de anarsizmin boy
atmas1 olduk¢a yenidir. Baslangi¢ tarihi, Kara adli derginin yayinlanmaya
bagladig1 1986 yili olarak alinabilir. Tiirkiye’de yeni yeni serpilmeye basla-
yan anarsizmle Marksist sol arasindaki iliskiler de olduk¢a sorunlu olmustur.
Marksist sol zorunlu kalmadik¢a anarsizmle tartismaya girmemeyi yeglemis-
tir. Zorunlu kaldig1 noktalarda ise, anarsizmin “bireyci” oldugu, dolayisiyla
kolektif miicadeleyi, daha dogrusu orgiitlenmeyi reddettigi tiiriinden savlar
ileri siirmiistlir. Anarsizm orgiitlenmeyi reddettigine gore, devrimden ne kadar
s0z ederse etisin devrimi de reddediyor demektir, ¢linkii devrim 6rgiitsiiz ol-
maz (Zileli 2002:90).

Sonug olarak biitlin farkliliklarina ragmen her tiirlii otoriteye karst ol-
mada biitiin anarsistler birlesmektedir. Onlar dogalc1 bir toplum goriisiinde
birlesmektedirler. Biitlin anarsistler, kendisini 6zgiir ve toplumsal uyum i¢inde
yasamaya muktedir kilan tiim nitelikleri insanin dogal olarak icinde tasidigi
onermesini kabul etmektedirler. insanin dogal olarak iyi oldugunu kabul eden-
ler ve etmeyenler olsa bile insanin dogal olarak toplumsal olduguna hararet-
le inanmaktadirlar. Anarsist gruplar arasindaki farkliliklar, devrimci yontem
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ozellikle siddet kullanim1 ve ekonomik orgiitlenme gibi iki nemli konuda yo-
gunlagmaktadir. Bu gruplar i¢cinde metot olarak siddeti savunanlar oldugu gibi
tamamen siddetten uzak entelektiiel bir hareketi savunanlar da bulunmaktadir.
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GUMUSHANEVI’DE TANRI’NIN VARLIGININ BiLiNMESi
MESELESI"

Hasan TANRIVERDI]
Oz

Ahmed Ziyaiiddin Giimiishanevi (1813-1893) 19. yiizyilda yasamis 6nemli mu-
tasavviflardan biridir. Biz bu ¢aligmada onun, Allah’in varliginin bilinmesiyle ilgili
goriislerini incelemeye calisacagiz. Ilahi dinlere gore, insanlarin Tanrt’nin varligini bil-
meleri miimkiindiir; zira Tanri insan1 bu kabiliyette yaratmistir. Bu nedenle Tanr1’nin
varlig1 ve varligimin temellendirilmesi meselesi gerek filozoflarin gerekse teolog ve
mutasavviflarin diisiince sistemlerinde 6nemli bir yere sahiptir. Onlar, Tanr1’nin var-
liginin, duyu, akil ve sezgi gibi bilgi yetileriyle bilinebilecegi iddia etmisler ve bu
yetilerle Tanr’nin varliginm temellendirmeye ¢alismiglardir. Giimiishanevi, Allah’in
varliginin akil ile alemde onun varligina delalet eden isaretlerden hareketle bilinebile-
cegini iddia etmistir. Ancak Allah’in akil ile tam olarak bilinmesi miimkiin degildir. O,
altinct his denilen kalbin devreye girmesiyle bilinebilir.

Anahtar Kelimeler: Akil, Duyu, Sezgi, Kesf, Bilgi, Tanri’nin varlig:

Abstract

The Issue of Knowledgeability of God’s Existence in terms of
Gumushanevi’s Views

Ahmed Ziyaiiddin Giimiishanevi, who lived in the 19th century, is one of the
major Sufis. In this paper, we try to examine his views on knowing God’s existence.
According to the divine religions, it is possible for human being to know God’s exis-
tence; because such an ability has been given to him by in his creation. Because of the
fact that, getting the knowledge God’s existence has a great importance in the thought
of philosophers, theologians and Sufis, as well, they claim that God can be known eit-
her by reason, sense-data or by intuition and try to explain how it is so. Giimiishanevi
holds that reason can acquire the knowledge of God’s existence by using the signs in
the universe. But, for him only reason can’t get that knowledge properly. God can be
known by the help of heart, which is called sixth sense, in a proper sense.

Key Words: Reason, Sense, Intuition, Inspiration, Knowledge, God’s existence
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Giris

19. yiizy1lda materyalizmin ve mantik¢1 pozitivizmin diisiince diinyasina
hakim olmastyla birlikte duyusal alan diginda bir ger¢ekligin bulunmadigi ileri
stiriilmiis; deneye konu olmayan her sey anlamsiz ve irrasyonel kabul edilme-
ye baslanmigtir. Bilimin dinin yerine gegecegine ve insanligin tiim problemle-
rinin bilimle ¢oziilebilecegine inanlmistir. Insan ve evrenin varlig1 dogaiistii
bir giice dayandirilmadan aciklanmaya calisilmis, dinlerin yaratici Tanr1 an-
layis1 irrasyonel kabul edilmistir. Tanri, insanin kendisini gergeklestirmesinin
ve Ozgiirliigiiniin oniindeki en biiyiik engel olarak kabul edilmistir. Boylece
insan ve evrenin varligi, ezeli ve ebedi kabul edilen maddeye dayandirilmus,
yani basit bir organizmadan dogal siire¢ sonucunda ortaya ¢iktig1 seklinde
aciklanmistir. Varliktaki olusum kendiligindenlige ve kor bir tesadiife indir-
genmigtir. Biitiin bunlar, metafiziksel ve dini hakikatlerin inkar edilmesine ya
da onlar hakkinda zihinlerde bir takim stiphelerin olusmasina yol agmustir.

Materyalistlerin temel iddiasi, maddenin ezeli oldugu, suur da dahil her
seyin ondan meydana geldigi tezidir. Boylelikle Tanrt ve ruh gibi dini ve me-
tafiziksel gerceklikler anlamsizlasmig olacaktir. Zira maddenin ezeli olmast,
alemin varliginin kendiliginden olmast demek varlig1 icin kendi disinda bir
nedene ihtiyag duymamasi demektir. Ancak materyalistlerin goriislerine da-
yanak gosterdigi bilimin 20. ytizyildaki ilerlemesiyle tabiatin ve insan viicu-
dunun isleyis sirlarinin, onlardaki uyumun kesfedilmesi, materyalistleri degil
de bir diizen koyucunun varligimin liizumlu oldugu goriisiinii destekler nitelik-
te olmustur. Evrenin ve suur sahibi insanin varliginin cansiz ve suursuz madde
dayandirilmasi, tesadiifle aciklanmasi zihinlere pek tatmin edici gelmemeye
baglamistir. Buradan anlasilacagi iizere insanin, evrenin ve Tanri’nin varligi
hakkindaki tartismalar hala canliligint korumaktadir.

Tanrt’nin varlig1 hakkindaki bu tartigmalar diistintirleri, Tanri’nin varligt
hakkindaki inang¢larini temellendirmeye sevk etmis; bu dogrultuda bir takim
deliller ileri stiriilmiistiir. Miisliiman diisiintirleri Allah’in varligini ispatlamaya
iten 6nemli amillerden biri de bizzat Kur’an’da gecen baz1 ayetler' olmustur.
Ctinkii Kur’an’da, hem evrenin hem de insanin varligi, Allah’in varligina delil
olarak sunulmustur.? Ayrica aklin kullanilmasi emredilmis, alemde Allah’in

1 Tur 52/35-36; Bakara 2/164; Al-i Imran 3/190; Gasiye 88/17-20.

2 Kur’an, insanin bizzat kendisini, dlemde gordiigii, tecriibe ettigi ve faydalandigi
esya ve hadiseleri Allah’in varligina delil olarak gostermistir. Bu deliller ilmi
ve mantiki tefekkiir sistemine dayali delileri anlamayan avam igin tatmin edici



HASAN TANRIVERDI ¢ 125

varligina delalet eden isaretler ve diistinenler i¢in ibret verici seyler oldugu,
bunlar1 dikkate alanlarin hakikate ulasabilecegi belirtilmistir. Bu baglamda
ilahi dinlerde, insanlarin Tanri’min varliini bilmesi miimkiin goriilmiistiir;
zira Tanrt insan1 bu kabiliyette yaratmistir. Bu nedenle Tanrt’nin varliginin
akil, duyu, sezgi gibi bilme yetilerinden hangisi ile temellendirebilecegi me-
selesi hem Bat1 hem de Islam diinyasinda tartisma konusu olmustur.

Bu noktada su sorular karsimiza ¢ikmaktadir. Acaba beseri bilgi vasita-
lar1 ile Tanrt’nin varligiin temellendirilmesi miimkiin miidiir? Eger miimkiin
ise onun varligin1 duyu, deney ve akil gibi bilgi vasitalarindan hangisi ile te-
mellendirebiliriz? Ya da fonksiyonel olarak bu bilgi yetilerinden farkli olan,
kendisiyle hakikatin dogrudan kavranildig: ileri siiriilen sezgi (kalp) ile mi
temellendirilebiliriz? Glimiishanevi, Tanri’nin varligini bu bilgi yetilerinden
hangisi ile temellendirmeye caligmistir? Ona gore, bize bilgi saglayan yeti,
bilginin dogdugu yer veya kaynak hangisidir? Bu calismada bu sorulara cevap
aranacaktir.

Tanrr’nin Varh@inin Duyularla Bilinmesi

Temel bilgi yetilerimizden biri olan duyular, i¢inde yagadigimiz mad-
di alemle ilgili sahip oldugumuz bilgilerin cogunu bize saglayan yetidir. Bu
nedenle empiristler bilginin kaynagi olarak duyulart kabul etmistir. Onlara
gore, insan zihninde dogustan olan, higbir fikir ve diisiince bulunmaz. Zira
zihnimizdeki tiim fikirlerin kaynagi duyulardir. Nesnelerin bilgisinin temelin-
de duyular bulundugu gibi David Hume’a gore (Ayrintili bilgi icin bkz., 1979)
Tanr1 ideasinin temelinde de deneyimler bulunmaktadir.

Glimiigshanevi’ye gore, duyular bize bilgi saglar mi1? Onlarla Tanri’nin
varliginin temellendirilmesi miimkiin miidiir? Giimiishanevi, duyular1 bize
bilgi saglayan kaynaklardan biri olarak kabul etmistir. Ona gore, “zahiri su-
retler (ve cisimler), duyularla bilinebilir”. Bu baglamda “duyu organlar bilgi
saglayan vasitalardan” (Giimiishanevi 1971: 76) biridir. Ancak duyularin sag-
lad1g1 bilginin aldatict olup olmadig1 konusunda bir goriig beyan etmemis (biz
boyle bir bilgiye rastlayamadik) olmasindan hareketle, duyularin bu alanda
sagladig: bilgileri giivenilir kabul ettigini sdyleyebiliriz. Onun, duyular i¢inde

niteliktedir. Clinkii insanla ilgilidirler ve onun hayatin1 konu edinmislerdir,
apaciktirlar. Miitefekkirlerin zihinlerini de doyurur, zira tafsilatiyla ve ayrintili
olarak tahlil edilince birgok mantiki temellere dayandiklar1 goriiliir. (Topaloglu
1983: 28).
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en 6nem verdigi duyunun, gérme duyusu oldugu anlasilmaktadir. Zira idrakin
gorme ve onun zihinde olusturdugu hayal ile basladigini su sekilde dile getir-
mistir:

Kisi, bir sahs1 gordiikten sonra gozlerini kapasa, gordiigii sahsin su-

retini hayalinde canlandirabilir. Gozlerini agip ona yeniden baktiginda,
hayalinde canlandirdig: ile o sahis arasinda fark oldugunu goriir. Bunun
nedeni ikinci kez gordiigiinde daha net ve acik fikirlere ulasmis olmasidir.
O halde goriilebilen suretlere, bakis cogaldikca ve derinlestikge onlar hak-
kindaki inkisaf ve aciklik daha da netlesir. Bu anlamda hayal idrakten 6nce
gelmektedir, idrakin baglangicidir. Gorme, hayal edilen seyin idrakini, ke-
male erdirir. (Kesfin gayesi de budur). Hayal ile baglayan, idrak edilerek
(anlagilarak) devam eden ve daha sonra da goriilerek a¢iklik kazanan hale
gorme (rii’yet) denir (Giimiishanevi 1275: 14).

Gilimiigshanevi gormeyi (rii’yeti), gerek duyulara konu olan goriilebilen
suretlerde gerekse kesfte, marifetullah konusunda da idrakin sart1 olarak kabul
etmistir. Zira rii’yet, tasavvufi terminolojide, Allah’1 gormeyi ifade eder. Hz.
Ali’nin “gormedigim Allah’a ibadet etmem” sozii, her seye cesitli sekillerde
tecelli eden Allah’in goriilmesini (Cebecioglu 2005: 529) ifade etmektedir.

Glimiishanevi’ye gore (1275: 5-7), bazi seyler duyular araciliiyla bili-
nemez ve sevilemez. Ornegin Allah-ii Teala’nin bes duyu ile idrak edilmesi
mimkiin degildir. Dolayisiyla, duyularin sagladig: bilgi fiziki alemle sinir-
It tutulmustur. Zira batini suretler, manalar ve miitkemmel olanlar, duyular-
la degil de basiretle bilinebilirler. Burada duyu ile duyu organlar tarafindan
alian fiziksel uyarimlarin zihne iletilmesiyle maddi nesneler hakkinda mey-
dana gelen duyum ve tecriibeler kastedilmektedir. Dini tecriibe olarak bili-
nen, Tanr1 hakkinda gergeklestigi iddia edilen tecriibe mahiyet itibariyle bu
duyumdan tamamen farklidir. Zira burada kastedilen tecriibe, duyu organla-
rina bagh fiziksel bir uyarim degil icsel ve kalbi bir tecriibedir. Bu baglamda
Gilimiigshanevi’nin rii’yet ile kastettigi, cismani goz ile gerceklesen gorme de-
§il, kalp gozii ile gerceklesen gormedir.

Tanr1’nin, maddi bir varlik olmadigindan dolay1, duyusal tecriibeye konu
olmayacag1 dolayisiyla da duyular araciligiyla bilinemeyecegi konusunda Is-
lam (Matiiridi 2003: 372; Topaloglu 2010: 21) ve Bati diinyasindaki diisiintir-
ler arasinda genel itibariyle fikir birligi olmakla birlikte hangi yeti ile biline-
bilecegi konusunda goriis birligi yoktur. Augustinus, Descartes, Matiiridi ve
Miisliiman kelamcilarin ¢ogunlugu Tanr1’nin akil ile bilinecegini savunurken,
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Pascal, Gazali ve mutasavviflarin ¢gogunlugu kalp (sezgi) ile bilinebilecegini
savunmaktadir.

Tanrr’nin Varh@inin Akilla Bilinmesi

Bazi dusiiniirler duyularin sagladigi bilgilerin yaniltict oldugunu (Platon
1995: 282; Descartes 1991), bu nedenle dogru ve gercek bilgi saglayan kay-
nagin akil oldugunu iddia etmislerdir. Bu diistintirlere gore, esyanin hakikati
de Tanr1’nin varlig1 da akil ile bilinebilir.* Tanri’nin akilla bilinmesi ile hem
Tanr fikrinin a priori olmasi, bu fikrin dogustan zihinde mevcut olmasi hem
de evrende onun varligina isaret eden etmenlerden hareketle akil yiiriitmede
bulunarak bilinmesi kastedilmektedir.

Tanr’nin varligimin a priori bir akil yiiriitmeyle bilinebilecegini iddia
eden ve ontolojik delil ile bunu ortaya koymaya ¢aligan diisiince tarihindeki en
onemli diistintir stiphesiz Descartes’tir. Descartes’e gore (1991: 128), duyular
araciligi ile elde edilmemis olan, ruhta dogustan bulunan bazi apacik fikirler
vardir. “Kendisinden daha miitkemmeli diistiniilemeyen” Tanr1 fikri bunlardan
biridir. Duyularin sagladigi seyler eksik ve kusurlu oldugundan bu fikir, duyu-
lardan gelmis olamaz. Bu fikrin kaynag1 insanin kendisi de olamaz; zira sonlu,
sinirli ve noksan olanin sonsuz bir netice olarak Tanri fikrini iiretemeyecegi
aciktir. Bu nedenle bu fikrin, bizzat Tanr tarafindan ruhumuza yerlestirilmis
olmasi gerekir.

Duyularin sagladig: bilgileri aldatict ve miikemmellikten yoksun bulan
Antik Yunan filozoflarindan Platon (1995: 282) da Tanr1’nin akil ile bilinebi-
lecegini iddia etmistir. Ona gore, idealarin bilgisini saglayan akil mutlak ve
zorunlu bilgi saglamaktadir. idealar diinyasinin ve duyulur diinyanin yarati-
cist olan lIyi Ideas1 (Tanr1), ancak akil ile bilinebilir. Augustinus (1999: 160)

3 Tecriibeyle bilmek ile akilla bilmek arasinda kesin bir ayrim miimkiin
goriinmemekle birlikte, felsefi literatiirdeki a priori ve a posteriori ayrimi bu iki
bilgi tiirii arasindaki farki gostermektedir. A priori bilgi; tecriibeden bagimsiz, salt
akil salt bilgisini, a posteriori bilgi ise yalnizca akla referansla bilinemeyecek,
tecriitbeyle saglanabilecek olan bilgiyi ifade etmektedir. Bununla birlikte akil
yiirlitmeye dayanan bir bilgi 6nemli 6l¢iide a priori unsurlar igerse de, dayandigi
onciiller her zaman a priori icerikli olmayabilir. Akil ve tecriilbe bilgisini
kavramsal diizlemde ayirmak miimkiin olsa da bu iki unsur genellikle birbirine
eslik etmektedir. Tanri’y1 bilme konusunda da durum farkli degildir. Ayrica
Tanr1’nin akilla bilinmesi a priori kavramiyla birebir drtiismeyen akil yiiriitmeleri
(istidlal ve nazar) de icermektedir. (Regber 2004: 139).
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ise, Tanrr’y1 ilk once akilla degil de duyularla aradigini, Platoncu filozoflarin
eserlerini okuduktan sonra hakikati akilla, goriinen nesnelerin digsinda arama-
ya bagladigin1 ve Tanr1’nin gériinmeyen niteliklerini eserleri sayesinde gordii-
glint belirtmistir.

Tanr’nin varhiginin akilla bilinebilecegini iddia eden disiiniirler genel
olarak rasyonalistler olmakla birlikte empirist bir diisiiniir olan John Locke
(1975: 618-621) da Tanri’nin c¢ikarimla bilinebilecegini savunur. Ona gore,
insan suurunu kaybetmedigi siirece mevcut bilgi yetileriyle, duyu, alg1 ve akil
ile Tanr1’y1 bilmesi miimkiindiir. Tanri’nin varliginin kesinligini ortaya koy-
mak icin, hakkinda siiphe olmayan kendi varligimizin bilgisinden baska bir
seye ihtiyacimiz yoktur. Duyumlar, kendi varligimiz hakkinda sezgisel bilgi
saglarlar. Cesitli duyumlar aldigimiza gore, bu duyumlar1 alan bir 6znenin
bulunmasi gerektigi agiktir. Higbir varligin yoktan var olmast miimkiin olma-
digina, sonlu her varlik varligini bagka bir varliga bor¢lu olduguna gére de var
olan biitiin bu seyler varliklarini ezeli bir varliktan almalar1 gerekmektedir ki;
o varlik Tanr1’dir.

Miisliiman diisiiniirlere gelince, filozof ve kelamcilarin biiyiik bir cogun-
Iugu Allah’1n varliginin istidlal ile bilenebilecegi iddia etmisgler ve bir takim
deliller ileri stirerek bu iddialarini temellendirmeye caligsmislardir. Duyularla
algilanabilen seylerden hareketle, duyulara konu olmayan veya duyularla al-
gilanamayan seylerin (gaybi varliklarin) varliklarina hitkmetmeye ve onlari
bilmeye istidlal (akil yiiriitme) denilmektedir. Bu bilgi, esyayla dogrudan ku-
rulan iligki sonucu elde edilen bir bilgi olmayip, idrak edilen ve bilinenlerden
hareketle idrak edilemeyen ve bilinmeyene ulagilan dolayli, yani endirekt bil-
gidir. (Ozcan 1998: 124). Bu yolun, yani cisimlerin, zatlarin sonradan yaratil-
masindan hareketle alemin hudusuna, oradan da Allah’in varligina istidlalin,
Hz. ibrahim’in metodu oldugu sdylenilmektedir.

Hz. ibrahim, Kur’an’da anlatildig1 iizere, goklerde ve yerde hiikiim siiren
ilahi kudretin tecelliyatin1 miisahede etmenin ve istidlal yoluyla bir kanaate
varmanin 6rnegini sunmaktadir. O, gozlemlerde bulunmus, gece yildizin par-
lay1p s6nmesini, ayin dogup batmasini ve giindiiz giinesin dogup aksam vakti
yine yok olup gitmesini goriince “ben sonen, batan ve kaybolanlar1 sevmem”
(Enam 6/75) demistir. Hz. Ibrahim’in bu hiikme varmasmin nedeni degisik-
lige ugrayan cisimlerin hadis oldugudur. (Topaloglu 1983: 83-84). Kur’an,
bu olayda oldugu gibi bir¢ok ayette insani duyulur alem aracilig1 ile duyulur
olmayani anlamaya ve akil yiirtitmeye ¢agirmakla, insanlara hakikate nasil
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ulagabileceklerini ve nasil bir yol tutmalar1 gerektigini gostermis olmaktadir.
(Matiiridi 2003: 16). Bu nedenle Miisliiman filozof ve kelamcilar Allah’1n var-
[1gnin akil ile bilinebilecegini iddia etmisler ve bu iddialarint mantiksal delil-
lerle temellendirmeye calismiglardir.

Mutezili alimler, Allah’in varliginin akil ile bilinebilecegini savunmak-
tadirlar. Bu alimlerden Nazzam (6. 845) akilli bir insanin vahiyden 6nce dii-
stince ile Allah’in varligini bilebilecegini belirtmistir. Ebu’l-Huzeyl el-Allaf
(6. 850) ise, Allah’1 ve ahlaki degerleri bilmeyi, aklin iglevi ve gorevi olarak
kabul etmistir. Ona gore, akil, nesneler tizerinde diistinmek suretiyle hakikate
ulasabilir. Allah’1n taninmasi icin bu yeterlidir. (Sehristani 1948: c. I, 69-70).
Mutezili alimler, vahiy ulagsmamis olsa bile bir insanin akliyla Allah’in var-
ligina ve birligine ulasabilecegini, bunun aklin en 6nemli vazifesi oldugunu
ileri siirmiiglerdir.

Es’ari (874-935), Allah’1in varliginin akilla bilinmesinin miimkiin oldu-
gunu, insanin ve alemin varliinin Allah’in varliginin delili oldugunu savun-
makla birlikte vahiy olmaksizin Allah’in bilinmesinin zorunlu oldugunu iddia
etmemistir. Yani akil ile Allah bilinse bile, peygamberin tebligi kendisine
ulagmayan biri higbir seyden sorumlu degildir (1987: 82-83). Sehristani (1087-
1153) de, Allah’1n varlig1 ve birliginin akil ile bilinmesinin miimkiin oldugunu,
zorunlulugunun vahiyden sonra s6z konusu olabilecegini belirtmistir (1948:
c. I, 105).

Matiiridiler, Allah’n bilinmesi konusunda Mutezile ile benzer diisiince-
lere sahiptirler. (Kutlu 2003: 46-47). Yani Matiiridiler de marifetullah konu-
sunda akli ve istidlali 6ne ¢ikarmislardir. Matiiridi’ye gore (2003: 210 vd.),
hissi bilginin degil de istidlali bilginin konusu olan Allah, ona isaret eden
delillerden hareketle bilinebilir. Bu delillerin en onemlisi dig diinyadir. Zira
diinyanin sonradan yaratilmisligi, icad ve ihdasin, yokken var olmanin 6nemli
bir unsurudur. Nasil ki yazi katibine, bina banisine delalet ediyorsa alem de
yaraticisina delalet etmektedir. Bu anlamda esyayi bilmekle ise baslayan akail,
oradan ruh ve Allah gibi maddi olmayan gaybi varliklar hakkinda bir fikre
ulasmamizi saglar. Zaten Allah’in kiinati yaratmasindaki amaci da, duyulur
alana giren seylerden hareketle bu alanin disinda kalanlar1 benzetme yoluyla
anlamak ve inanca konu olanin mahiyetini gézlemlenebilenle mukayese ede-
rek kavramaktir.

Allah’1n ancak evrenden hareketle bilinebilecegini savunan, bu dogrultu-
da evreni Allah’in varligi i¢in yeterli delil olarak goren Matiiridi (2003: 255;
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Oztiirk 2005: 106-107), peygamber gonderilmemis, ilahi vahiy ulagmamig
olsa bile kisinin Allah’1 bilmesinin miimkiin ve hatta zorunlu oldugunu ile-
ri stirmiistiir. Ona gore, goklerin, yerin, kendi viicudunun ve diger varlikla-
rin yaratilisini diistinebilen insan icin yaratanini bilmemenin hi¢gbir mazereti
olamaz. Ciinkii insan, kendisinin ve dis dlemin yaratiligini diistindiigii zaman
bunlarin kendiliginden var olamayacagini (vacib degil miimkiin olduklarini)
ve bir var ediciye muhtag olduklarini anlar (Topaloglu 1983: 76). Allah’1n akil
ile bilinebilecegi goriisiiniin geri planinda, evrenin insan ve diger canlilarin
yasamlarini stirdiirebilmeleri i¢in uygun tarzda yaratildigi, canlilarin da buna
gore dizayn edildigi, biitiin bunlarin tesadiif eseri degil de nizam koyucu bir
Tanr1 tarafindan tasarimlandigi anlayist bulunmaktadir.

Gilimiishanevi’ye gore, akil ile Allah’in varliginin temellendirilmesi
miimkiin miidiir? Akil metafiziksel alanin bilgisini saglar m? Oncelikle sunu
belirtmemiz gerekir ki; Giimtishanev1 (1273: 28; 1275: 5 vd.; 1971: 76) akl,
kisiyi bilgiye gotiiren vasitalardan biri olarak kabul eder. Ona gore, duyular
aracilifiyla bilinemeyen, anlagilamayan ve kavranamayan seyler basiretle,
kalp ile veya akil ile veyahut Allah’in liitfettigi bir nur ve anlayisla bilinir.
Buradan anlasilacagi tizere o, idrak edilen seyleri iki kisma ayirmigtir: Bunlar-
dan biri suret ve cisimler gibi hayali olan seylerdir. Digeri ise cisim ve sureti
olmayan Allah-ii Teald nin zati, sifatlari, halleri, ruh vb. gibi hayali olmayan
seylerdir. Hayali olan cisim ve suretler duyularla algilanirken, hayali olmayan
seyler ancak kendileri gibi cismani olmayan akil ve kalp gibi yetilerle biline-
bilirler.

Arifler, Allah’t bilme hususunda iki farkli yol izlemislerdir. Bunlardan
biri, 6nce Allah’1 bilmek, sonra bu marifetle diger seyleri tanimaya ¢aligmak;
digeri ise once Allah’in fiillerini tanimak, sonra oradan fiilin sahibine ulas-
maktir. Glimtghanevi (1275: 19-20), ariflerin onde gelenlerinin birinci, di-
gerlerinin ise ikinci yolu takip ettiklerini belirtmistir. Bu yollarin her ikisi de
bir takim giicliikler icermesine ragmen ikinci yol salikler icin daha kolaydir.
Zira gokyliziinden topragin altinda bulunan cisimlere kadar her seyde Allah’in
kudretinin miikemmelligine, hikmetinin yiiceligine, celal, cemal ve azameti-
ne delalet eden sayilamayacak kadar delil ve isaret vardir.* Ancak bunlarin
tespiti kolay olmadigindan bu ise girisen, isin i¢inden ¢ikamaz ve miikasefe
ilimlerinde bogulur. Muamelat ilimlerinden hareketle de isin i¢inden ¢ikilma-

4 “De ki; Rabbimin kelimelerini yazmak igin tiim denizler miirekkep olsa,
muhakkak ki Rabbimin kelimeleri bitmeden denizler biterdi”. (Kehf, 18/109).
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st miimkiin degildir. O halde yapilmasi gereken kendi cinsinden 6rnek vermek
suretiyle konuyu sembolik olarak anlatmak, fiillerden hareketle akil yiiriitme-
de bulunmaktir. Glimiishanevi, cogu mutasavvif gibi istidlale agik bir sekilde
cephe almaktan ziyade kelamci ve filozoflar gibi bu yolun bizi Allah’1in varli-
gina gotiirmesinin miimkiin oldugunu diisiinmektedir.

Glimiigshanevi’ye gore (1275: 24), Allah’1n sifatlarina batini ve zahiri du-
yularimiza konu olan tas, agac, bitki, hayvan, yer, gok, cevher, araz, maden ve
yildizlar gibi her ne varsa hepsi zorunlu olarak taniklik etmektedir. Onun var-
l1iginin en 6nemli delili ise bizzat kendi varligimiz, cisimlerimiz, sifatlarimiz,
halden hale gec¢isimiz ve goniillerimize her an yeni seylerin dogmasi, yani
tavirlarimizdir. Yine azalarimizdaki diizenlilik, dig ve i¢ organlarimiz dahil
olmak tizere viicudumuzdaki her zerrenin birbiri ile meydana getirdigi ahenkli
biitiin Allah’in varliginin 6nemli kanitlarindadir. Bu anlamda alemdeki her
sey kendisini yaratanin varligina gétiiren birer kilavuz konumunda olup onun
ilmine, kudretine, liitfiine, hikmetine delalet etmektedir. Bir bagka ifade ile
alemdeki her sey, varliginin kendiliginden ve hareketinin bizatihi olmadigini,
mutlak bir mucide, yaraticiya ve muharrike muhtag¢ oldugunu haykirmaktadir.
Giimiishanevi, diinyadaki her varligin, Allah’in varliginin bir isareti oldugunu
belirttikten sonra mahlikattan ornekler vermek suretiyle bu diisiincesini te-
mellendirmeye ¢aligir. Soyle ki;

Mahliikatin en basiti, ruhlar alemine oranla yeryiiziidiir. Zira diinya bii-
yiik bir cisimmis gibi goriilse de, kiigliciik goriinen giinesten 109 kat daha
kiiciiktiir. Giines de merkezini teskil ettigi sisteme oranla kiictiktiir. Ayn1 se-
kilde her semavat, kendinden sonraki semavatla kiyaslandiginda kiicticiik kal-
maktadir. Tiim semavat ise kiirsiye nispetle ¢dlde kum tanesi kadardir. Kiir-
side, ayn1 sekilde, arsin yaninda kiiciiciik kalmaktadir. Giimiishanevi’ye gore
(1275: 20-21), goziimiizii bu devasa varliklardan daha kiiciik olan varliklara
cevirdigimizde de ayni ibret verici durumlarla karsilasiriz. Zira hayvanlarin
en kiiciiklerinden olan sivrisinege, artya vs. baktigimizda onlarda da Allah’in
varligina isaretler oldugunu goriiriiz.

Sagduyu sahibi biri, hayvanlarin en kii¢tigii olan sivrisinegin, hayvanla-
rin en biiyiigii olan fil seklinde yaratildigini fark edecektir. Zira Allah sivri-
sinege filin hortumu gibi bir hortum, iki el, iki ayak, iki kanat, gz ve kulak
vermistir. Karninda gida alma uzuvlari yaratarak gidayi alma, cekme, itme,
tutma ve hazmetme giicii halk etmistir. Onu, kan emmeye ve gidasini bu yolla
temin etmeye sevk etmistir. insanlarin kendisine zarar vereceklerini bildir-
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mis ve boyle bir durumda ka¢cmasint 6gretmistir. Bu ytizden bir el hareketi
hissettiginde kan emmeyi terk etmekte ve kagmaktadir. Tehlikenin gegtigini
hissettiginde ise tekrar geri donmektedir. Ayrica Allah ona gidasinin tatlili-
gini, aciligini, cinsini ve uyumayi da ¢gretmistir (Giimtshanevi 1275: 21).
Gilimiishanevi, diger hayvanlarda da benzer ibret verici durumlarin olduguna
dikkat ¢cekmistir. Ornegin;

Allah, ariya daglara, agaclara ve kovuklara yuva yapmasini ilham etmis,
onun tiikiirtigiinden mum ve bal ¢ikarmus, birini 151k digerini ise sifa kaynagi
yapmistir. Onlarin ¢iceklerden besin toplamalari, 1518a dogru gitmeleri, pis-
likten ve necasetten kacinmalari, beyleri olan arinin emirlerine itaat etmeleri,
pislige bulagmis olan arilar1 yuvalarina almamalart gibi meseleler lizerinde
diisiindiigtimiizde ibret verici sirlara vakif oluruz. Allah’in ona hitabini nasil
ogrettigini ve bu hallerin ilhamini nasil verdigini anlariz. Bu tiir 6rnekler in-
sanin marifetini artirmakta olup Hakk’1 daha iyi kavramasini saglamaktadir
(Gumiishanevi 1275: 21-22).

Canlilardaki ve evrendeki diizeninin, teist diisiniirler tarafindan her ne
kadar Tanri’nin varligina dayandirmadan agiklamanin miimkiin olmadigini
iddia edilse de, bu diizeni evrim teorisiyle aciklayan diisiintirler de olmus-
tur. Ancak bu teorinin yasamin inorganik maddeden c¢ikarak tek hiicreli can-
lilardan daha karmasik organizma ve tiirlerin ortaya cikisina dogru gelisim
gosterdigi savinin, canlilar alemindeki bazi biyolojik/fizyolojik diizenlilik ve
farkliliklara agiklama getirse de yasamin kaynagi, evrimsel siirecin baslangi¢
ve gelisim sartlari, canli organizmalarda goézlemlenen karmagikligin biittintinii
aciklamaktan uzak oldugu belirtilmistir. Ayrica bilimsel gelismelerin yasamin
inorganik madde kaynakli degil de molekiiler olgu kaynakli oldugunu des-
tekler yonde oldugu, Big Bang esnasinda madde-enerji dengesinin yasamin
ortaya cikigina elverigli yogunluk ve gerileme hizina sahip olmasinin bir in-
sicamin oldugunu gosterdigi ileri siiriilmektedir. Zira milyonda bir degisiklik
canlilarin ortaya c¢ikisint saglayan evrimsel siireci engelleyebilirdi. (Recber
2004: 170-174). Baz: teist diigiiniirler anlatilanlara ve benzeri seylere vur-
gu yaparak, bunlarin evrendeki her seyi insanin iyiligi i¢in tasarimlayan adil
ve iyilik sahibi bir Tanri’nin varligina isaret ettigini, akliselim olan herkesin
bunu fark edebilecegini savunmaktadir. Hatta ilahi vahiy ulasmamais olsa bile
kisinin bunlara bakarak Allah’1 bilmesinin miimkiin ve zorunlu oldugunu id-
dia edenler olmustur.
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Giimuishanevi’ye gore de (1273: 28), varlik alemindeki her sey Allah’in
azametine, zuhurunun miikemmelligine isaret ettiginden, akla onu kavrama
salahiyeti verildiginden her akil balig i¢in kendisinin ve kainatin yaraticisini
bulmak vaciptir. Kendisine vahiy teblig edilmeyen biri, bu hususta mazur sa-
yilamaz. Zira bilmemek, 6ziir kabul edilemez. Ger¢ekten de iddia edildigi gibi
Allah hakkinda higbir dini ya da vahiy bilgisine sahip olmaksizin, alemden
veya bagka bir amilden hareketle Allah’in varligina ulagilmast miimkiin mii-
diir? Gerek tek tek canlilardaki gerekse evrendeki diizen onlarin bir tasarim-
cist oldugu fikrini zorunlu kilar mi1? Insanlik tarihi boyunca Allah hakkinda
gerek dini gerekse felsefi bilgiye sahip oldugu halde Allah’in varligina inan-
mayan, alemin varhigin1 Tanr’ya dayandirmadan tesadiifle ya da kendiligin-
den meydana geldigi seklinde agiklayan birgok diistintir olmustur. Bu kisilerin
durumunu akliselim olmamakla agiklamak acaba ne kadar dogrudur? Ayrica
onlar da inananlar1 pesin hiikiimlii olmak ve yeterli delile sahip olmamakla
itham etmektedir. Teist ve ateist ayn1 Aleme bakmasina, tecriibe etmesine rag-
men bu tecriibelerini farkl sekillerde anlamlandirmakta ve yorumlamaktadir.

Yukarida zikredilen hususlar bize gerek tek tek canlilar diizeyinde ge-
rekse bir biitiin olarak evrende bir diizenin oldugunu gostermektedir. Ancak
hastalik, felaket, afet ve deprem gibi bircok olay ise akla tam tersi bir durumu
getirmekte, akli evrende kaos ve diizensizligin hiikiim siirdiigii diisiincesine
sevk etmektedir. SOyle ki; ari’nin bal yapmasi, necis gidalardan uzak durmasi,
sivrisinegin tehlike aninda kagmasi, tehlike gectiginde gidalanmak icin tek-
rar geri donmesi gibi ibretle bakilabilecek ¢zelliklerinin yaninda gece atese
gitme, kendilerini atesten ve tehlikelerden koruyamama, kendilerini avlayan
hayvanlara basitce yem olma gibi tam tersi nitelikleri de vardir. Bir cita avlan-
mast icin Ustiin niteliklerle yaratilmigken, goziiniin altinda bulunan siyahligin
15181n parlamasini engellemesi, kuyrugu sayesinde dengesini saglamasi gibi
hayranlikla bakilacak niteliklere sahipken avi pozisyonunda olan ceylan ona
gore oldukga caresiz bir konumda yaratilmistir. Citanin durumundan hareket-
le her seyin bir gayeye gore dizayn edildiginden, nizamdan ve iyilikten s6z
edilebilecegi gibi ceylanin durumu goz 6niine alinarak tabiatin acimasizligin-
dan ve kotiiligiinden de soz edilebilecektir.

Kendisini derinden etkileyen felakete, ac1 verici olaya maruz kalan birini
adil ve iyilik sahibi bir Tanri’nin var olduguna ikna etmek bazen miimkiin ol-
mayabilmektedir. Nitekim heniiz bes yasindayken siddetli agrilar yasadigina
sahit oldugu babasini, alt1 yasindayken de iki yasindaki kardesini kaybeden
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Friedrich Nietzsche ve yine daha kiiciik bir cocukken annesini, babasini, alti
yasindaki kiz kardesini kaybeden Bertrand Russell’a (Kartopu ve Tanriverdi
2013: 630 vd.) teleolojik delil pek ikna edici gelmemistir. (Burada onlarin
s6z konusu diisiincelerinin sadece yasadiklar: bu olaylara dayandigini degil
de, bu olaylardan etkilendiklerini ve diisiincelerine yansittiklarin1 sdylemek
istiyoruz). Bu tiir durumlarla kargilaganlari ikna edecek en makul izahat, va-
hiyle’ getirilen agiklama goziikmektedir. O halde tiim dini bilgi ve 6n kabuller
bir kenara birakilip, aleme tarafsiz bir gozle bakilabilse (bu miimkiin olsa!),
evrende intizamdan bahsetmek oldukga optimistik, nizam oldugu kadar ka-
osun veya determinizmin hakim oldugunu sdylemek daha realist bir acikla-
ma olarak goziikebilirdi. Bu, alemin Allah’in varligina zorunlu olarak delalet
etmedigini, John Hick’in (1973: 40) de iddia ettigi gibi, hem natiiralist hem
de teist agiklamaya miisait bir konumda oldugunu sdylemenin daha isabetli
olacagini gostermektedir. Yani dlemin mevcut durumu dini acidan belirsizlik
tasimakta, nasil bakarsak oyle gorebilecegimiz bir konum arz etmektedir. Bu
baglamda teist alemdeki her varligi, Tanri’nin varligina delalet ettigi seklinde
yorumlarken ateistin 6yle yorumlamamasinin nedeni biligsel durumlarinin o
sekilde dizayn edilmis olmasindan kaynaklanmaktadir.

Teolojik bilgi birikiminden yoksun olan biri, kendi varligini muhteme-
len ¢evresinde gordiigii diger canlilarin nasil meydana geldigini gdzlemleye-
rek aciklamaya calisacaktir. Dogadaki determinizmi ve dongiiyii gordiigiinde
kendisinin de bunun bir parcast oldugunu diigsiinmesi en yiiksek ihtimallerden
olacaktir. Dolayistyla vahiy ile kazanilan bilgi birikimi olmaksizin, insanin bu
muammadan kurtulup mutlak iyilik sahibi bir yaraticinin varliina ulagsmasi
oldukga diisiik bir ihtimal olarak goziikmektedir. Sayet bir Tanr1’ya ulagilacak
olsaydi, muhtemelen, ilahi dinlerin Tanr1’s1 degil de lemi yaratan, isleyisi icin
kanunlar koyan ancak ona miidahale etmeyen deist bir Tanr1 olurdu. Bu ne-
denle insanin evren ve varligiyla ilgili sorularina vahiyle agiklama getirilmis,
alemdeki bir takim inceliklere dikkat ¢ekilerek akla yol gostericilik yapilmig
ve aklin ufku aydinlatilmistir. Bu dogrultuda Kur’an-1 Kerim’de akla biiyiik
bir misyon yiiklenmis, insanin ve alemin yaratilis sirlart hakkinda bilgiler ve-
rilerek bunlar iizerinde diisiinmeye davet edilmistir. insandan fideist bir tutum
sergilemesi istenmemis, insanin ve evrenin varlig1 hakkinda vahyin getirdigi
aciklamanin akli ve mantiksal verilerle uygunluk icinde oldugu tizerinde du-
rularak, bunun aragtirilmasi istenmistir. Yani akil kendi haline birakilmamus,
ona kendine bagina yaraticisina ulagma gorevi yliklenmemistir.

5  Kur’an’daki agiklama i¢in bkz., Bakara 2/155.
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Teist diistintirlerin Allah’in bilinmesiyle kastettikleri Allah’in zatinin
degil de, varliginin ve sifatlarinin bilinmesidir. Allah’in mahiyetini bilmenin
imkani yoktur. Giimiishanevi’ye gore de (1275: 17-24), Allah’in cellinin
kiinhiinii kavramak miimkiin degildir. Marifetullah, Allah’in zatinin degil de
varliginin ve sifatlarmin bilinmesi demektir. insanlarin marifetullah1 idrak
edemeyisi, Allah’nin ganina gerekli 6zeni gostermemelerinden dolayidir. Zira
mevcut olanlar icinde varlig1 en acik ve zahir olan1 Allah-ii Tedla’ ninkidir; za-
hir ve batin olan odur. Bu nedenle Allah bilgisi, bilgilerin ilkidir, onun bilinme-
si her seyden once gelir. Akil icin en uygun ve en kolay olan bilgi, bu bilgidir.
Allah’1n disinda kalan seylerin varligini ise, ancak o varlik tizerinde Allah’in
kendisine delalet eden sifat1 ile bilebiliriz. Giimiishanevi, Descartes’in (1596-
1650) Tanr1’nin varligini apagik kabul etmesi gibi Allah’in varliginin apagik
oldugunu kabul etmektedir. Ancak Descartes’taki apaciklik ve kesinlik akli
temele dayanirken Glimiishanevi’de sezgisel bir boyuta biirinmektedir.

Glimiigshanevi (1275: 24-25), Allah’1n liituf ve ihsanindan kaynaklanan
tecellisinin son derece parlak, nurlu ve giimullii oldugunu ve her seyi kapsa-
digini belirtmistir. Buna ragmen Allah’in varliginin apagik kavranamamasi,
aklin durumundan kaynaklanmaktadir. Bunun da iki nedeni vardir: Bunlardan
biri, Allah’1n kendi zat1 icinde gizli ve ortiilti olusu; digeri ise agik ve secikli-
ginin tam olusudur. Bu yarasanin gece goriip, giindiiz géormeyisine benzemek-
tedir. Yarasanin giindiiz goremeyisinin nedeni, 1s181n gizliliginden degil de
zuhurunun siddetinden, apagik olmasindan dolayidir. Yarasanin gorme kabili-
yeti olduk¢a zayif oldugundan giines dogdugunda onun parlak 15181 yarasanin
gozlerini kamastirir ve esyay1 gormesine engel olur. Dolayisiyla apacikligin
siddetli olusu, goziin zayifl1g1 ile birlesince gorme olay1 ortadan kalkar. Iste,
aklin durumu da buna benzemektedir. Yani aklin idrak kuvveti zayif veya si-
nirlidir, bu nedenle Allah’1 kavramak i¢in tiim giictiyle caba sarf etse de geregi
gibi idrak edemez.

Allah’in zuhurundan alemde her zerre nasibini almis, hi¢bir sey bunun
diginda kalmamistir. Onun apagikliginin gizliligi, alemin aksine zatinin ve si-
fatlarmim degisken olmayisindan kaynaklanir. Alem; daima bir degisim, geli-
sim, yok olma, ayrisma ve farklilagma icinde oldugundan gizlilik kabul etmez.
Oysa Allah, nurunun parlakligi ile kendisini perdelemekte, alenen meydanda
olusu ile de gozlerden ve basiretlerden kendisini gizlemektedir. Bu nedenle
ilahi bir cevher olan akil, Allah’in sifat ve isimlerini, zatin1 golge seklinde
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goriir. AKIT ve hiss? varliklari kavrar; ¢iinkii kendi ruhunu Hak bilgisi ile bilen,
akli ve hissi olan1 da bilmis olur (Giimiishanevi 1971: 213).

Glimiishanevi’ye gore, Allah’in varliginin apacik olmasi nedeniyle kav-
ranamayisinda sasilacak bir sey yoktur. Zira esya ancak zitlari ile aciga cik-
makta ve bilinmektedir. Ancak Allah, en acik olan varliktir, biitiin varliklar
onun ile agia ¢ikar. Onda bir anlik yokluk ya da degisiklik vuku bulsa yer
ve gok helak olacagi gibi miilk ve melekit da yok olur. Yine eger varligin bir
kism1 onun sebebi ile diger kismi bagka bir sebep ile var olsaydi yine alem
bozguna ugrardi. Dolayisiyla onun esya tizerindeki delaleti tek bir nizam iize-
rine umumi olup varligi kendi zatindan ve degismezdir. Onun hakkinda bagka
tiirlt diigiinmek imkansizdir (1275: 25). Giimiishanevi, Allah’in bilinememe
nedeni olarak apacik olusunu gostermis, boylece akilla kavranabilecek ve bi-
linebilecek olana bir sinir koymustur. (1971: 356). Kant gibi numenal alanin
bilgisinin teorik akil ile kavranamayacagini belirtmistir. Zira ona gore, akil
Allah’1 kavramaktan aciz oldugu gibi ruhun 6ziinii, i¢ yiiziinii anlatmaktan da
acizdir. Bu nedenle akil vahiyle isbirligi i¢cinde yiiriimeli, aksi takdirde Ilahi
gercekligi kavrayamaz (Giimiishanevi, 1971: 57-58).

Glimiishanevi, akil ve duyularin bize fenomenler aleminin bilgisini sag-
ladigini, numen alem i¢in de rehberlik ettigini belirtmistir. Her iki yeti de,
bir takim sinirliliklar icerdiginden daha fazlasini saglayamamaktadir. Bununla
birlikte iman konularinin anlagilmasinda ve Allah’in varliginin temellendiril-
mesinde akla ve mantiksal ¢ikarimlara dayanan delillere 6nem vererek fideist
bir tutum igine girmemistir. Iman akil iligkisinde aklin, iman1 6nceledigini ve
Allah’1n yarattiklari tizerindeki delili oldugunu iddia etmistir (Glimiishanevi,
1971: 378). Giimiishanevi, imanin ya da teolojinin epistemik bir temele da-
yanmasi ve epistemik verilerle uygunluk icinde olmasi gerektigi goriistinde-
dir. Dolayistyla onun diisiince sisteminde akil ile iman catigsmasin yer yoktur.
Iman alaninda aklin belirleyiciligini kabul etmekle imani akil dig1, irrasyonel
bir alana itmemis; akli hakikatin tek olciisti kabul etmemekle de kati1 akilct bir
tutum igine girmemistir.

Netice itibariyle alemden hareketle her ne kadar zihinde Tanr1’nin var-
l1g1 hakkinda bir kanaat olugsa da Tanri’nin akil ile tam olarak kavranmasi
miimkiin olmamaktadir. Bu nedenle bazi diistintirler burada “kalp” denilen bir
yetinin devre girdigini ve bu yeti sayesinde Tanri’nin bizzat tecriibe edilerek
kavranildigini ileri siirmiislerdir.
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Tanrr’nin Varhigimmin Kalple Bilinmesi

Bazi diisiiniirler 6zellikle de mutasavviflar; bilgi kaynaklari olarak ileri
stiriilen duyu, deney ve akil gibi yetilerin ancak duyulur alemin bilgisini sag-
layacagini, duyulur dstii alemin bilgisini saglamakta yetersiz kaldigin1 ileri
stirmuiglerdir. Bu nedenle Allah’in varliginin akilla kanitlanmasina ve bu ko-
nuda ileri siiriilen mantiksal ¢ikarimlara dayanan akli delillere pek itibar et-
memisler; duyulur iistii varliklarin bilgisinin kalp (sezgi) ile ya da kesf ile elde
edilebilecegini ileri siirmiislerdir. Onlarin kalp ile kastettiklerini sey nedir?

Kalp, tasavvufi terminolojide, “insanin mahiyeti, madde ile mananin bir-
lestigi yer, akil, ruh, Allah’1n tecelli ettigi mahal, ilahi latife” gibi anlamlarda
kullanilmaktadir. Bu anlamda kalp, insanin hakikati olup idrak edicilik ve bi-
licilik 6zelliklerine sahiptir (Cebecioglu 2005: 341-342). Ayrica “ilahi hitabin
mubhatabi, marifetin kaynagi, kesf ve ilhamin mahalli” (Uludag 2002: 34) de
odur. Mutasavviflara gore kalp, diinyevi ve sehevi istek ve diirtiilerden arin-
dirilldiginda duyulur tistii alemin kapilart ona acilmakta ve bir takim bilgiler
oradan ona aktarilmaktadir. Duyulur iistii alemle ilgili bilissel degere sahip
verilerin elde edilmesinin yegane yolu budur. Dolayistyla hakikat, deneysel
ve mantiksal bilgi kaynaklar1 kullanilmaksizin dogrudan elde edilmektedir.
Bu baglamda Pascal ve Gazali, hakikatin kalp ile kavranabilecegini savunan
onemli diigtintirler olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Pascal’a gore, bilgi yetilerimiz ancak sonlu ve mekanda belli bir yer kap-
layan varliklarin bilgisini saglayabilir. Bu durum “aklin ve duyularin sinirli”
ve kesin bilgiye ulasmasinin imkansiz oldugunu gostermektedir. Bu nedenle
Tanr’nin varliginin ya da yoklugunun a priori veya a posteriori delillerle te-
mellendirilmesi miimkiin degildir. Tanri’min varli§ini rasyonel delillerle te-
mellendirmeye ¢alismak bosa zaman harcamak demektir. Ancak hakikat, bir
tek akil ile bilinmez, kalp ile de bilinebilir; Tanr1’y1 kavrayan da akil degil,
kalptir. Burada akla diigsen, insant1 teslimiyet asamasina kadar getirmek ve kal-
be teslim olmaktir. Bu asamada “Tanr1’y1 gérmeyi arzu edenler igin yeterli
derecede nur; etmeyenler i¢in ise yeterince karanlik vardir” (Pascal, 1941;
Tiizer 2006: 45-59).

Gazali, Allah’1 bilmenin yolunun mahliikati hakkinda diisiinmek, eserle-
rinin akillara durgunluk veren yonlerini tefekkiir etmek ve yarattig1 seylerdeki
sayisiz hikmetleri anlamaya calismak oldugunu belirtmekle birlikte ilahiyat
meselelerinin akli delillerle ¢coziilemeyecegini ileri stirmiistiir. Ona gore, ila-
hiyat konusundaki bilgiler eger matematige dair bilgiler gibi tahminden uzak,
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kesin delillere dayaniyor olsaydr matematikteki gibi bu konularda da ihtilaf
olmazdi. Buradaki ihtilafin nedeni, mantigin cesitli boliimleri i¢in sart kosulan
rasyonellik kriterlerinin, ilahiyat meselelerine uygulama imkaninin olmamasi-
dir (Gazali 1903: 1; 1987: 87; Vural 2002: 181). Bu nedenle, Allah’in varligi
kalp ile bilinebilir. Zira “Allah’t tanimak ve onun huzurunda bulunmay1 mii-
sahede etmek kalbin sifatidir” (Gazali 1981: 41). O halde Tanr’nin gergek-
ligini bize saglayacak olan bilgi, ¢ikarimsal bilgi olmayip bir takim duyusal
ve akli veriler iceriyor olsa da onlardan farkli bir kavrama seklini dile getiren,
yani hakikatin dogrudan kavranildig1 sezgisel bilgidir.

Giimtigshanevi (1971: 386-389), sozliikte et pargast anlaminda kullanilan
kalbin akil anlamina da geldigini belirtmistir. Ona gore; kalp, Allah tarafindan
indirilen ezeli bir nur olup soyut ve nurani bir cevherdir. Hem ruhla nefis, hem
de bedenle nefis arasinda vasita konumundadir. Yaratilmiglarin 6zii olup be-
deni yoneten, her seyi idrak eden ilahi ruhun aynasidir. Bu baglamda ilahi ruh,
sol gogiis boslugu iizerinde bulunan cismani kalp ile islev gormektedir. iradi
ve insan tasarrufunun eseri tiim fiiller, gerek cismani gerekse nurani bir 6z
olmast itibariyle, insanin merkezi konumundaki uzvu olan kalbin eseridirler.
Ayrica kalp, akil ile kavranamayan baz1 gergekliklerin bilgisini bize saglayan
onemli bir bilgi kaynagidir. Ornegin, nefsin bilgisini saglayan yetimiz kalptir.

Insan; ruh, nefis ve bedenden miitesekkil bir varliktir, ancak
nefis akilla degil de kalple, yani Allah’in kalbe attig1 nur ile bili-
nebilir. Allah bu nuru, seriata ve stinnete uyan, diinya zevklerine
aldanmayan, nefsini giizel ahlakla siisleyen herkesin kalbine atar.

Bu nur ile kisi 6nce nefsini, sonra da Allah’1 bilir. O halde duyu ve

akil ile idrak edilemeyen Allah, altinct his denilen bu yetinin devre-

ye girmesiyle, yani “kalp” ile bilinir (Giimiigshanevi 1971: 271, 386).

Gilimiishanevi’ye gore (1275: 5-17), bir takim yeti ve kabiliyetleri ken-
dinde toplamig essiz bir varlik olan insanin Allah’t kavradigi ve onunla iliski
kurdugu yetisi kalptir. Bes duyuya sahip olma ve onlarla idrak konusunda
hayvanlarla ayn: konumda olan insan bu yetiye, altinci hisse sahip olma nok-
tasinda hayvanlardan ayrilmaktadir. Insanin yeti ve kabiliyetlerinin her birinin
farkli bir egilimi vardir, yani bir sey nicin yaratilmigsa tabiat1 geregi o seye
ulagmak istemektedir. Altinct his denilen kalp de, tabiat1 geregi ulvi ve mane-
vi seylerin idrakinden lezzet aldigindan onlarin idrakine yonelmistir.® Dolayi-

6  Insan tabiati lezzet aldig1 seye meyleder. Goz giizel goriinen seylerden, kulak ahenkli
namelerden, burun giizel kokulardan, dil lezzetli giizel yiyeceklerden, dokunma ise yumusak ve
latif seylerden lezzet almakta ve onlara meyletmektedir. (Giimiishanevi 1275: 5).
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styla basireti kuvvetlenen birinin hayvani sifatlari o oranda azalmakta, Allah’a
olan muhabbet ve marifeti ise artmaktadir. Kalp, hayale ve hisse dayanmayan
bir takim manalarin kendisiyle idrak olunmasi ve anlasilmasi sebebiyle bede-
nin diger ciizlerinden ayrilmaktadir. Bu manalar alemin yaratilis sirri, varligi
icin kadim ve kadir bir yaraticiya muhtag olusu ve marifetullah gibi seylerdir.
Ayrica kalp, esyamin hakikatinin kendisi vasitasiyla 6grenildigi yetidir. Ilim
ve marifet, onun tabiatinin gerektirdigi seylerdendir. Bu nedenle kalbe nuru
ilahiye denilmis; akil, iman nuru ve yakin diye de isimlendirilmistir.

Marifet; bir seyin kalbe ilka edilmesi, amele sevkeden bilginin delil, is-
tidlal, ikna veya taklit olmaksizin dogrudan ruhta veya kalpte meydana gelme-
si, Allah’1n vasitasiz ya da melek vasitasiyla kulun kalbine attig1 sey demektir
(Taftazani 1973, 45; Ciircani 1995: 34). Bu anlamda marifet; zahiri olmayan,
akla, hisse ve nassa dayanmayan batini bilgidir (Soysald1 1998: 203). Bize
varliklarin i¢ yiiziinii, egyanin hakikatini kavratan bu bilgi, tefekkiir ve yara-
tilan1 tedebbiir etmeyle elde edilir (Kelabdzi 1992, 98). Giimiishanevi’ye gore
(1971: 57), marifet, kendileri hakkinda hayalin miimkiin olmadig1 seylerin
kalp ile dogrudan kavranilmasi ve bu yolla elde edilen bilgi demektir. Idrak ve
hisler araciligiyla olusan marifet, rastlant1 sonucu degil de riyazet, giizel ahla-
ka dayanan kalp temizligi ya da ilim ve arastirma sonucu elde edilir. Bu yolla
elde edilen bilgilerin dogruluk kriteri, Kitap ve Siinnete uygunluktur; bilimsel
dogrularla uygunluk i¢inde olsalar bile bu kriterlere gore degerlendirilmeleri
gerekir.

Giimuigshanevi (1275: 5-15), hayalde tesekkiilii miimkiin olmayan seyle-
rin bilinmesinin ve idrakinin iki asamada gerceklestigini belirtmistir. Bu iki
asama arasindaki fark, kesfin fazlaliligi bakimindan olup, ikincisi birincinin
tamamlanmasini saglamaktadir. Bunun icin ikinciyi asamaya “miisahede, lika
ve rii’yet” adlart denilmistir. Nasil ki; goz kapaklarinin kapali olmasit goz ile
tam bir kesfin gerceklesmesini engelliyorsa nefsin bedeni arizalar ve sehve-
tin icaplar ile perdelenip beseri sifatlarin kendisine galebe calmasi, kul ile
Allah arasinda perde tegkil ettiginden, hayalin disina c¢ikilip hayalde temsili
miimkiin olmayan Allah’a kavusulmasina engel teskil eder. Boyle birinin bil-
gisi, miisahede ve likaya ulasamaz. Dolayisiyla kalp goziiniin agilmasi, ilahi
ve ezeli gercekligin kavranabilmesi i¢in nefsin bedeni ve sehvani arzulardan
arindirilmast gerekir. Nefsini her tiirlii bedeni ve sehvani arzulardan arindiran
kisi, Allah’tan bagkasini gormez ve bilmez olur.
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Giimiishanevi’ye gore, idrakin en tistiin olan1 rii’yet ile gerceklesenidir.
Ancak ilah1 hakikatlerin goriilmesi, her ne kadar parlak olsa da yine de ince
bir perde arkasindan gerceklesir. Dolayisiyla boyle bir rii’yetin, apagik olmasi
beklenemez. Ciinkii hayal giiciiniin saibeleriyle dolu olup benzetme, temsil ve
hikdye etmeden uzak degildir. Tam bir agiklik ve anlasilirlik yalnizca miisa-
hedeyle, aydinligin tam olmas ise tecelli ile olur. [1ah1 hakikatlerle ilgili, lika
ve miisahede diye isimlendirilen anlamda bir rii’yet ahirette gerceklesecek-
tir. (1275: 26-28). Ancak diinyada marifetin lezzetine varamayanlar, ahirette
Allah’in cemalini izleme lezzetine varamayacaklardir. Cilinkii cennet nimet-
leri Allah sevgisi, Allah sevgisi de marifetullah nispetindedir. Marifetinse bir
sinirt yoktur. (Glimiishanevi 1275: 17).

Gilimiishanevi (1275: 11), marifetullahin insana haz verdigini belirtmis-
tir. Bir seyi azda olsa bilmek insana ferahlik verirken, bilmemek ve anlama-
mak hiiziin vermektedir. Ancak sanat ilminden duyulan haz siyaset ilminden,
siir veya astrolojiden duyulan haz Allah’1 tanimak, onun sifat ve seraitini bil-
mekten duyulan haz gibi degildir. Bir ilmin verdigi haz, onun serefi nispe-
tindedir. [lmin serefi ise bilinenin yani hakkinda bilgi verdigi seyin serefiyle
orantilidir. Allah’in Rububiyyet ve ilim sirlarina vakif olup, varlik tizerinde
kurdugu sinirsiz saltanatini, sonsuzluga uzanan ihatasini kavramak bilgilerin
en ylicesidir. Bu anlamda varlik i¢inde onlarin yaraticisi ve diizenleyicisi olan
Allah’tan daha gerefli bir varlik bulunmadigindan sevgiye ondan daha layik
bir varlik yoktur.

Mutasavviflara gore, kalp gozii acilan biri varlik ve hakikat alaninda, Al-
lah ve onun fiillerinden bagka bir sey gérmez olur. Yani sema, yer, hayvan, tas
ve agac gibi varliklart miistakil varliklar olarak degil de, Allah’1n eseri olarak
goriir. Bu anlamda kalp gozii agilan birinin esyaya bakisi, Allah’in kudretinin
tecellisinden bagkasina degildir; Allah’a ve Allah iledir. Baktigina Allah’in fi-
ili olarak bakar, onu Allah’1n fiili olarak goriir ve sevgi besler. Boylece sadece
Allah’1 goren hakik? bir tevhit ehli olur; Allah’in litfii ile marifet sahibi olur.
Tevhitte fena bulmus, nefsinde fani olmusg denilen kisi budur. (Giimiishanevi
1275: 25-26).

Kalpte marifet hasil oluncaya ve nurlanincaya kadar zikre, nefisle miica-
deleye devam edilmesi gerekmektedir. Zira seyru siillikun ilk asamasini nefis
terbiyesi olusturur. Nefis terbiyesinden sonra kalp, kalbin aydinlatilmasindan
sonra da ruh menzili gelir. Ruh menzilinin gereklilikleri yerine getirildiginde
ruh, yakin nuru ile aydinlanir ve kendisine tinsiyet hasil olur. Bu asamada-
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ki kisiye Allah keremini ihsan ederek (zatina kavusmasinit saglayacak) akil
nuru ile onu yiiceliklere erdirir. Boylece kisi her seyin sifat ve zatini, Hakk’in
sifat ve zatinin zahir oldugu yer olarak gdrmeye baslar. Miimkiinatin varli-
gin1, Allah’in varliginin dalgalart olarak gérmek demek olan tevhidi viicudi
makamina ulagir. Masivay: (Allah’tan baska her seyi) yok bilir; kendi zatim
Hakk’1n viicud denizinde bir dalgalanma olarak goriir. Giimiishanevi’ye gore
(1971: 87), bu bir hal isi olup, maddi aklin bunun keyfiyetini anlamasinin
imkani yoktur. Bu yiizden tevhid erbabi, tevhidi viicudiyi “fenafillah” diye
isimlendirmistir.

Gilimiishanevi (1275: 2), salikin fenafilldh makamina kendi ¢abalar1 so-
nucunda degil de, Allah’in kendisine bahgetmesiyle ulastigini belirtmistir.
Zira kendisine dost olarak sectigi kullarinin kalbini her tiirli sikintidan, diin-
ya zenginligine meyletmekten ve lezzetlerine aldanmaktan koruyan, onlarin
kalplerini kendi zatindan bagkasini tefekkiir etmekten alikoyan Allah’tir. Al-
lah, arinmis kalplere ilahi isim ve sifatlariyla tecelli etmekte, celalinin perde-
lerini onlardan kaldirarak yiiceligi, azameti ve marifet ummanlar ile zahir ol-
maktadir. Boylece kalpler onun marifet nuru ile aydinlanmakta ve sevgisiyle
dolmaktadir. Biitiin bunlar Allah’in fiili ve liitfiidiir; onun sevgisinin anlan
budur. Burada akla soyle bir soru gelmektedir. Kalbe gelen bilginin kaynagi
nedir? Yani kalp, kendine gelen bu bilgileri nereden veya kimden almaktadir?

Giimushanevi’ye gore, bilginin mutlak kaynagi, mutlak bilgi sahibi olan,
her seyi bilen ve insana 6greten Allah-ii Teala’dir. Melek, nefis ve seytan ise
rolatif bilgi kaynaklaridir. Bu kaynaklardan da akla ve kalbe cesitli bilgiler
gelir ki;” bunlarin ilahi olanina, yani Allah’tan gelenine vehbi ve lediinni ilim
denmigtir (1971: 50-52). Kesf, miisahede, ilham, yakin, sezgi vb gibi degisik
kavramlarla da ifade edilen bu bilginin epistemik karakteri ve degeri nedir?

Lediinni bilginin epistemik degeri hakkinda yargida bulunmak bir takim

giigliikler icermektedir. Oncelikle bu bilgi siradan insan algisinin sagladig1 bir
bilgi olmayip, olusumunda birtakim metafiziksel unsurlarin rolti bulunmakta-

7  Melekten gelenine ilham, seytandan gelenine ise vesvese denir. ilham miijdeci,
korkutucu ya da uyandirict olarak gelir; uyandirici olan kalpte ilim meydana
getirir. Vesvese ise koti isleri emreder ve giinaha tesvik eder. Nefis kaynakli
bilgilere ise hatira denir. Hatira da haz, kuruntu, sehvet ve kotii ahlaka yonlendirir.
Bir baska yerde Glimiigshanevi hatiray1 Rabbani, meleki, nefsani ve seytani olmak
tizere dorde ayirmistir. Rabbani ruha, meleki akla, nefsani kalbe, seytani olan
ise insanin tabii yoniine gelir. Rabbani ve meleki hatiralar saliki yaniltmazken,
nefsani ve seytani olanlar hakikate yoneltmezler. (1971: 50-52; 76).
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dir. Ttimiiyle bilen 6zneye 6zgii degildir, bu nedenle hakkinda akil yiirtitiile-
bilecek kavramsal bir icerige dokiilememektedir. Fakat bu, altinct his denilen
kalple boyle bir tecriibenin yasanamayacag1 ve gercek sezgiye ulasilamaya-
cag1 anlamina gelmemektedir. Ancak baska bir kaynak tarafindan desteklen-
medigi stirece bu bilginin dogrulugu hakkinda ciddi siiphelerin olacagi da bir
gercektir (Recber 2004: 134).

Kesfle ilgili bir diger problem, bu esnada tecriibeye konu olan varliin
Tanr1 olup olmadigimin nasil bilenecegi meselesidir. Zira boyle bir tecriibe
Tanrr’ya iligskin olabilecegi gibi baska bir varliga da iligskin olabilir. Bu varli-
&in Tanr1 olduguna dair kesf ve miisahedeye dayanan bir temellendirme, ge-
nellikle yeterli kabul edilmemektedir. (Recber 2004: 137). Ayrica boyle bir te-
mellendirme, siibjektivizme diisme tehlikesi de tagimaktadir. Zira cesitli kiil-
tiirlere mensup kisilerin bu tiir tecriibeleri arasinda her ne kadar benzer yonler
olsa da oldukca farklilik gostermektedir. Soyle ki; bir Yahudi Yahova’yi,
Hiristiyan Hz. Isa’y1 veya Hz. Meryem’i, aziz ve azizeleri, Miisliiman ise
Allah’1 tecriibe ettigini iddia etmektedir. Hatta teizmle uygunluk gostermeyen
tecriibeler vardir; ciinkii Tanr1’y1 kisisel olmayan ve ¢ok kisilikli kavradigin
iddia edenler de vardir. Bu durum tecriibeye konu olan objenin, Tanr1’ nin id-
rak edilmesinin miimkiin olmayisindan ve tecriibenin kisinin ruhsal durumu-
na gore sekil kazanmasindan kaynaklanmaktadir. Ayrica bir tecriibenin kesf
adini alabilmesinin sinir ve kriterlerinin ne oldugu kesin bir sekilde ortaya ko-
namamigtir. Dolayisiyla yasandigi iddia edilen tecriibenin iddia edildigi gibi
gercekten Tanri’nin dogrudan tecriibesi mi yoksa bir rilya mi1 ya da parapsi-
kolojik bir hal mi oldugu tam olarak ortaya konulamamaktadir. Ama bu, kesfi
bilginin tamamen anlamsiz oldugu ve bir kenara atilmasi gerektigi anlamina
gelmez (Tanriverdi 2010: 174). Bu nedenle bu tecriibe hakkinda karar verilir-
ken, diger bilgi yetileriyle desteklenip desteklenmedigine, onlarla uygun olup
olmadigina dikkat edilmesi gerekir.

Gilimiishanevi’nin goriislerinde dikkatimizi ¢eken bir diger husus da,
Allah’1 bilmek ile sevmek arasinda kurdugu iligkidir. Ona gore, marifetul-
lah Allah sevgisini beraberinde getirmektedir. Bu noktada o, Leibniz’le ben-
zer dusiinceler icersindedir. Zira Leibniz’e gore, insan aklinin rehberliginde
Tanrr’y1 idrak eder ve onun sevgisine karsilikta bulunur. Insanin ulasabilecegi
en st nokta olan bu sevgi, tabiat ve metafizik bilginin neticesidir (Ross 1989:
101). Glimiishanevi, sevmenin hakikatinin anlagilabilmesini onun anlaminin,
sartlarinin, sebeplerinin ve Allah’ti Tedla ile ilgili anlaminin bilinmesine bag-
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lamisg, bu nedenle de sevginin insan ve Allah i¢in ne anlama geldigini agikla-
maya caligmistir.

Glimiigshanevi (1275: 35-38) sevgiyi; nefsin kendisine hos gelen seye
meyli, sahip olunmayan bir giizellige ve yiicelige duyulan istiyak ve ona ka-
vugma istegi olarak tanimlamistir. Ancak ona gore, boyle bir sevgi insana
mahsustur; en yiice ve en milkemmel varlik olan Allah, hicbir giizellik ve yii-
celikten yoksun olmadigi icin, bu sevgi ile nitelendirilemez. Allah tiim yiice-
liklere zorunlu olarak sahip oldugundan bir seye, o seyin gayri olarak bakmasi
diistiniilemez. Allah’in bakisi zatina ve fiillerinedir; her varlik onun fiilinin
eseridir ve zatindandir. Allah’in kullarina olan sevgisi, onlar1 isyan ve fenalik-
tan uzaklastirmak, diinya sikintilarindan goniillerini temizlemek, kalplerinden
perdeyi kaldirmak suretiyle kulu kendisine yaklastirmaktir.

Giimiishanevi’ye gore (1275: 5), sevginin en énemli 6zelligi idrak etme
yetisine sahip olan insana 6zgii bir nitelik olmasidir. Zira cansiz varliklar sev-
giyle nitelendirilemezler. Sevgi, insan duyu ve bilince sahip oldugundan, bil-
me ve idrake tabidir. Bu durum, Allah sevgisi icin de gegerlidir; Allah’1 bilme-
den, onun hakkinda marifet sahibi olmadan sevgi beslemek miimkiin degildir.
Ctlinkii insan, tabiat1 itibariyla, bilmedigi bir seye sevgi de besleyemez. Bir
seye sevgi beslemenin bir takim nedenleri vardir. Giimiishanevi bu nedenleri
su sekilde siralamistir:

Birinci neden, o seyin var olmasidir. Yani sevgi varligi gerektirmektedir,
var olmayan bir seyin sevilmesi diisiiniilemez. Ikincisi ihsandir; kalp kendine
iyilik edenleri sevme, kotiiliik edenleri bugz etme ozelliginde yaratilmistir.
Uciinciisii iyilik ve giizelliktir. Ciinkii insan sevdigini, sevgi duydugu kisi icin
degil de kendisi icin sevmektedir. Dordiincii neden ise hissetme, idrak etme
ve basirettir. Seven ile sevilen arasindaki gizli bag da sevginin nedenlerinden
gosterilmektedir. Bazi sevgiler ise hi¢bir nedene bagh degildir; ne bir giizellik
ne de haz nedeniyle meydana gelmistir. Buna ragmen ruhlar arasinda soyut bir
iligski s6z konusudur (Giimiishanevi 1275: 6-7).

Glimiigshanevi (1273: 18-19), sevginin asir1 haline ask demis ve onun iki
sekilde gergeklestigini belirtmistir. Birincisi, diinya ve diinyayla alakali sey-
lerden ilgiyi kesmek, Allah’tan bagka her seyin sevgisini kalpten ¢cikarmaktir.
Ciinkii kalp, icinde su bulundugu miiddetce sirke konamayan bir kap gibi-
dir. Bu ytizden kalbe Allah sevgisinin tam olarak yerlesebilmesi icin kalbin
Allah’tan basgka bir seyle mesgul olmamasi gerekir. Kalp, Allah’a tahsis edilip,
ondan bagkasina yer birakilmadiginda Allah o kalbin tek sevgilisi, mabudu ve
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gayesi olur. Ikinci yol ise; marifetullahin kalbi istilas1 ve kaplamasidir. Bu,
kalbin Allah’a ulagmasina mani olan diinya mesgalelerinden temizlenmesi ve
salih amelle stislenmesiyle gerceklesir. Salih amel kisiyi yiiceltmekte, marifeti
kemale erdirmektedir. Bu sevgi, marifete tabii olup siireklilik arz eden saf bir
diisiince, asir1 gayret, Allah’in zati, melekiitu ve diger mahliikatina ibret naza-
riyla bakmakla elde edilir.

Gilimiishanevi (1275: 22-23), avam ile arifleri Allah’a sevgileri bakimin-
dan ayirmistir. Bu ayrimi onlarin marifetlerindeki farkliga dayandirmigtir.
Soyle ki; insanlarin cogunun Allah hakkinda, duyarak ezberledikleri sifat ve
isimleri disinda bir bilgileri yoktur. Bir inceleme ve arastirma yapmadan duy-
duklart sifat ve isimlere tam bir teslimiyetle iman edip amel ile mesgul olurlar.
Ancak genellikle Allah’in hakikatine erisemezler.® Bu nedenle Allah’in mii-
nezzeh oldugu bir takim geyleri hayallerinde canlandirip dururlar. Dolayisiyla
avam Allah hakkinda bir bilgiye sahiptir ve eserlerinin bir kismina vakiftir.
Arifse Allah’in eserlerindeki ibret verici halleri ayrintili olarak bildiginden
sivrisinekte bile Allah’in kudretinin sirlarini goriir. Aklin sinirlarint agan hay-
ranlik verici hikmetlerini miisahede eder. Eserlerindeki ibret verici sirlarin
farkina varip, eserden miiessire ulasir. Boylece Allah’in celal ve azametini
istidlal eder; ona olan irfan ve sevgisi artar.

Netice itibariyle Giimiishanevi, temel bilgi kaynaklar1 olarak ileri siiriilen
duyu, akil, sezgi (kalp) ve naklin her birini dogru bilgi saglayan bir kaynak
olarak kabul etmistir. Bunlarin her birinin kapsam alanlarini ve sinirlarini tes-
pit edip onlarin birbirinin destekleyicisi ve tamamlayicisi oldugunu ileri siir-
mustiir. Bu baglamda duyular cismani olan seylerin, akil duyular tarafindan
kavranilmast miimkiin olmayan Allah’in varlig1 gibi akli konularin, kalp ise
akil ile tam olarak kavranmayan ilahi gercekliklerin bilgisini saglayan yeti-
mizdir. Boylece bilgi kaynaklar1 arasinda hiyerarsik bir siralanma ve uyum
olduguna dikkat cekilmistir. Dolayisiyla epistemolojinin en 6nemli problem-

8  Giimiishanevi, bu durumu s6yle bir 6rnekle agiklamigtir. Fakih de avam da Ebu
Hanife’yi bilir ve sever. Ancak avam Ebu Hanife’nin ilmini 6zetle, fakih ise
ayrmtili olarak bilir. Fakihin Ebu Hanife hakkindaki bilgisi daha tam oldugundan
sevgisi daha kuvvetli olacaktir. Ayni sekilde tasnif edilen bir eserin ¢ok giizel
tasnif edildigini isitip tasnifte neler oldugunu bilmeyen birinin tasnif hakkinda
bilgisi az oldugundan eser hakkindaki sevgisi de az olacaktir. Eger kisi eseri
tetkik eder, arastirir, i¢inde ne gibi bilgiler oldugunu bilirse esere olan sevgisi o
oranda artacaktir. Diger sanatlar ve meslekler i¢in de durum bdyledir. Bir sanatin,
siirin veya eserin iistiin olmasi onu meydana getiren sanatkarin veya alimin de
istiin vasifli oldugunu gosterir (Giimiishanevi 1275: 23).
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lerinden biri olan bilginin kaynagi meselesinde empirist, rasyonalist ve intiiist
dusiiniirler gibi bilgiyi tek bir kaynaga dayandirarak indirgemeci bir yaklagim
sergilemek yerine bu yetilerin bir kompozisyonu iizerinde durularak uzlagimci
bir yol izlenmistir.

Allah’1n ve ruhun 6ziiniiniin kendisiyle bilinecegi iddia edilen kalp ya da
sezgi Descartes ve Spinoza tarafindan akli yeti, Kant tarafindan duyusal yeti,
Bergson tarafindan i¢giidiiyle suurun birlesimi ve i¢giidiiniin kendi bilincine
varmasi, Gazali tarafindan ise hakikati, ilahi gergekligi dogrudan kavrayan
ilahi nur anlaminda kullanmistir. Gimiishanevi ise Gazali’ye benzer sekilde,
Allah tarafindan verilen ilahi nur anlaminda kullanmistir. Ancak bu yeti akil-
dan tamamen bagimsiz bir melekeyi degil de aklin hakikati farkli bir kavrayis
seklini, i¢sel kavrayisini dile getirmektedir. Yani esyanin hakikatini, kendinde
seyi deney ve mantiksal cikarimlara dayanan istidlali yoldan farkli olarak,
dogrudan ve vasitasiz kavrayisini dile getiren, biligsel bir yetidir.

Sonuc¢

Insan kendisini ve evreni anlamak, kendisi ve evrenin varhgiyla ilgili
sorularina rasyonel ve anlamli cevaplar bulma c¢abasi icindedir. Bunu yapar-
ken de sahip oldugu bilgi kaynaklarindan, yani deney, duyu, akil ve sezgiden
(kalp) yararlanmaktadir. Rasyonalistler akli, empiristler deneyi, intiiistler sez-
giyi esas alarak egsyanin hakikatini ve dis diinyada karsilig1 bulunmayan meta-
fiziksel objelerin varligini temellendirmeye caligsmislardir. Ancak metafiziksel
objeler, suje ile ayni varlik diizleminde bulunmadiklar1 i¢in onlar hakkinda bi-
limsel anlamdaki kesinlige sahip bir bilgiye ulagmak miimkiin olmamaktadir.
Bu objeler hakkinda tecriibi veriler ve mantiksal ¢ikarimlara dayanan dogrular
hakkinda saglanan konsensiisiin saglanamamasi bunu gostermektedir. Ancak
bu metafiziksel objeler 6zellikle de Tanr1 hakkinda bir sey bilenemeyecegi an-
lamina gelmemektedir. Zira insan bilgi yetilerini kullanarak alem hakkindaki
mevcut aciklamalari, naklin 15181 dogrultusunda akil siizgecinden gecgirmek
suretiyle hakikate ulasabilecektir.

Glimiishanevi, cisim ve sureti olmayan Allah-ii Teala’ nin zati, sifatlari,
halleri, ruh vb. gibi hayali olmayan seylerin kendileri gibi cismani olmayan
akil ve kalp ile bilinebilecegini iddia etmistir. Akil hayali olmayan bu gercek-
likleri kavrarken vahiyle igbirligi i¢cinde olmalidir. Ciinkii her ne kadar akil
duyulardan daha genis bir kavrama alanina sahip olsa da ilahi alemi kavrama-
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daki yetersizligi bir takim sinirhiliklar icerdigini ve hakikati kavramada kendi-
sine yol gosterecek kaynaga ihtiya¢ duydugunu gostermektedir.

Iman konularinin anlasiimasinda, Allah’in varhiginin temellendirilme-
sinde akla ve mantiksal ¢ikarimlara dayanan delillerin 6nemine dikkat ceken
Giimiishanevi, fideist bir tutum sergilememistir. Iman akil iligkisinde aklin,
imani 6nceledigini iddia etmistir. Boylece akil agisindan yanlis olan bir goriistin
iman bakimindan dogru, iman bakimindan yanlig olanin da bilgi bakimindan dogru
olabilecegi seklindeki iman ile bilginin alanlar1 kesin cizgilerle ayran ¢ifte hakikat,
yani iman ve akil hakikatleri anlayigina kars1 ¢ikmig olmaktadir. Imanin akil
dis1, irrasyonel bir alan olmadigi, imani ve nakli olanin ayn1 zamanda akli ol-
dugu dile getirilmistir. Dolayisiyla onun epistemoloji anlayisinda iman ile akil
ayn1 potada bulusturmus, boylece iman akil ¢atismasina yer verilmemistir.

Glimiighanevi, aklin Allah’in varligini bilebilecegini savunmakla birlikte
Allah’1 ve egyanin hakikatini kavramaktan aciz oldugunu, bizi egyanin hakika-
tine ve Allah’1n bilgisine ulastiracak olan kaynagin kalp oldugunu belirtmistir.
Onun kalbi, akil ve Allah’in lutfettigi nur ile birlikte kullanmasi, akildan ta-
mamen bagimsiz bir yeti olarak gormedigini gostermektedir. Bilakis kalp, akl1
ve nakli, hatta tecriibi verileri kendisine hareket noktasi olarak alan ve onlarin
yol gostericiligi dogrultusunda hakikati kavramaya caligan bir yetidir. Dola-
yistyla Filiz’in de belirttigi gibi (1995: 192, 237, 248, 254, 323) kalbin, diger
bilgi edinme yetilerinin de dahil oldugu cok yonlii bir yeti olarak anlagilmasi
gerekir. Bu bilginin dogruluk kriteri ise, duyu ve aklin denetiminden bagimsiz
olmamasi, Kur’an ve Siinnet’in kriterleriyle uygunluk icinde olmasidir.

Sezgiyi, bilgi kaynagi olarak kabul etmeyen diisiiniirler, sezginin ne ol-
dugu tam olarak anlasilamayan gizemli bir yeti olmasindan, bir kisim verile-
rinin akil ve duyular ile ¢elismesinden dolayi elestirmiglerdir. Bu yolla elde
edildigi iddia edilen bilgilerin bir kismi akil ve duyularla ¢elisiyor olabilir,
ancak bu hepsinin boyle oldugu ya da olacagi anlamina gelmemektedir. Uste-
lik duyu ve akil ile celisen veriler, yine bu bilgi vasitalari ile diizeltilebilirler.
Boylece bilgi yetileri arasinda kombinasyon da saglanmig olacagindan episte-
mik olarak daha kesin ve tutarli neticelere ulasilmig olacaktir.
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FARKINDA OLUNMAYAN MUHIM BiR SIMA:SEMSUDDIN
MUHAMMED EL-ISKENDER{ EL-MIZZi

Hayri KAPLAN*

Oz

Islamiyat ve ozellikle giiniimiiz Tasavvuf arastirmalarinda simdiye kadar
hayat1 ve eserleri konu edilmemis isimlerden birisi olan Semsiiddin el-Iskenderd, dini
ilimlerin yan1 sira, yasadig1 ¢cag ve cografyada bilinen biitiin ilimlere vakif olmaya
calisan, ansiklopedik karakterde eserler telif eden lim bir stfidir. Onun eserleri, Islam
kiilttiriintin 15. asir ve Oncesine ait 6zellikle Arapca kaleme alinmis yazin birikimini
bize aktaran en onemli kaynaklar arasinda sayilabilir. Yararlandig1 kaynaklarin bir
kisminin ise sadece onun eserlerinde anilmis olmasi Iskenderi’nin énemini daha da
arttirmaktadir. Muazzam hacme sahip ansiklopedik eserlerinden birini yazarken {i¢
binden fazla kaynaga miiracaat etmis olmasi kayda degerdir. Bu yiizden, sadece na-
kilci konumda oldugu eserleri bile kiymetli birer kaynak niteligine biiriinmektedir.
Memlikler doneminde Misir, Arabistan, Suriye, Irak, fran, Yemen ve Hindistan gibi
oldukca genis bir alant kapsayan yolculuklarindaki sahsi gozlemlerine, tecriibelerine,
karsilastig kisiler ve ozellikle sifilerle olan sohbetlerine ve onlardan yaptigi nakille-
re, diger alimler kadar stfilerin biyografilerine, tasavvuf silsilelerine degindigi eserler
ise Tasavvuf alan1 bakimindan apayr1 bir 6nem kazanmaktadir. Birgcogu miiellif hatti
halinde giiniimiize ulagabilen eserlerinin pek fazla kopyasinin, hatta bazilarinin hi¢bir
kopyasiin su ana kadar bulunamamis olmasi, giiniimiizde oldugu gibi ge¢miste de
cesitli nedenlerden otiirii taninmamaig ve fark edilmemis oldugunu gostermektedir.

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, Stfi, Memlikler, el-Iskenderd, el-Mizzi, Kesfii’l-

Beyan

Abstract

An Unobtrusive but Important Personage: Shams al-din
Muhammad al-Iskandari al-Mizzi

Shams al-din al-Iskandari, life and works of him has not been deal with in Isla-
mic, especially in today’s Tasawwuf researches yet, is a stif scholar who tried to be
competent of all sciences known in his age and geography, as well religious sciences
and wrote encyclopaedical books. His works may be considered among the most im-
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portant sources transmitting the Arabic literature of Islamic culture prior to XV. age
and in that age to our time. He has used some works mentioned only in his studies.
This raises the importance of him. It is worthy of note that he referred to sources more
than 3.000 in an encyclopaedical work of him. This is why, even his narrative works
have the feature of being resource. His works in which he mentions his personal ob-
servations, experiences, conversations with the people faced especially sufis, and his
narrations from these sufis, sufi and other scholars’ biographies, sufi genealogies in his
journeys from Egypt to Syria, Iraq, Iran, Yemen and India in Mamluks time, have a
special importance from the point of Tasawwuf branch. Most of his works reached the
present day are in manuscripts written by himself. This shows that he was an unobtru-
sive personage in the past as it is in the present day.

Key words: Tasawwuf, Sufi, Mamluks, al-Iskandari, al-Mizz1, Kashf al-Bayan

Giris

Kendi ¢aginda bilinen ilimleri tasnif ve tanitma amacl caligmalar yapan
ansiklopedik alimler, giinlimiizde hala bagvurulan ve kaynak niteliginde
eserler miras birakmiglardir. Onlarin eserleri kendi donemlerinde hangi bi-
lim dallarinda hangi eserlerin miitedavil oldugunu belirttigi gibi, kendi do-
nemlerine kadar Islam kiiltiir cografyasmin beslendigi kaynaklara da 1s1k
tutmaktadir. Bu baglamda Ibnii’'n-Nedim’in (6. 377/987) el-Fihrist’inden,
Ibnii’1-Ekfani’nin (6. 749/1348) Irsadii’l-Kasid’indan Tagkopri-zade nin (6.
968/1560) Miftahu’s-Se ‘ade’sine, Katip Celebi’nin (6. 1068/1657) Kesfii 'z-
Zuniin’una varincaya kadar bir¢ok eserden soz edilebilir. Bu tiir ansiklopedik
eserlerle birlikte sadece belli bir ilim daliyla ilgili eserleri, sahislari, terimleri
vs. ele alan ¢alismalar da meydana getirilmis olup bunlara dair ¢ok sayida
ornek vermek miimkiindiir.

Tasavvuf alamyla ilgili benzer ¢aligmalar da Islam kiiltiiriiniin basta ta-
rihsel boyutlart olmak iizere ¢esitli agilardan incelenmesine imkan verecek ni-
teliktedir. Tasavvuf ile ilgili ve yayimlananlara oranla ¢ok daha biiyiik yek{in
tutan yazma haldeki kaynaklarimizin erisilebilir ilmi nesirler halinde insanliga
kazandirilmast hem bu alanin kapsamli ve zengin bir bakis agisiyla incelen-
mesine, hem de bilimsel bircok tashihin yapilmasina, daha da 6nemlisi yeni
bilgi ve bulgulara ulagsmaya imkan taniyacaktir. Bu baglamda pek taninma-
yan ve lizerinde neredeyse hicbir ¢aligma yapilmamis 6nemli isimlerden biri
de Semsiiddin el-Iskenderi olup, bu makalede onun hayatini ve cesitli ilim
dallarinda o6zellikle de Tasavvuf sahasinda kaynak olarak kullanilabilecek
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baz1 eserlerini kisaca tanitmak suretiyle bir nebze olsun katkida bulunmak
amaglanmustir.

Hayati

Kiinye, lakap ve nisbeleriyle tam adi Ebu’l-Feth Semsiiddin Fethuddin
Muhammed b. Muhammed b. Ali el-Iskenderi el-Efaki ed-Dimaski el-Mizzi
el-‘Atiki el-‘Avfi es-Safi] el-Es‘ari’dir. Dogdugu ve yetistigi yere nispetle
el-Iskenderi/el-Iskenderani/es-Sikenderi ve el-Efaki, sonradan yurt edindigi
Dimask’a ve giiniimiizde Dimagk’1n birer mahallesi olan Mizze’ ve ‘Atike’ye
nispetle ed-Dimagki el-Mizzi el-‘Atiki, Abdurrahman b. Avf soyundan geldigi
icin el-‘Avfl diye anilmistir.

Onun dogum tarihi konusunda bilgi veren sinirli sayidaki kaynaklari-
mizda farkli bilgiler yer almaktadir. Hem babasi hem dedesi Iskenderi’den
ilim ve tasavvuf almig olan Necmiiddin el-Gazzi’nin (6. 1061/1651) babasi
Bedruddin Muhammed (6. 984/1577) “815 senesi Muharrem baginda dog-
mugstur” derken (Demenhiri, 1693, vr. 81b) oglu Necmiiddin (Gazzi, 1997)
“818 senesi Muharrem evvelinde Iskenderiyye’de dogdugu soylenir ise de
kendisinin yazdigina gore 10 Muharrem 810’da dogmustur” der (I/12). Yine
Iskenderi’nin 6grencilerinden Muhyiddin (6. 927/1521) (Nu‘aymi, 1708)
“Dogumu 818 veya 815 senesi Muharrem evvelindedir” diye soyler (vr. 9b).
Nu‘aymi’nin eserinden nakilde bulunan Ulughani (6. 1013/1605) (1921) sade-
ce “Dogumu 818 senesi Muharrem evvelindedir” ifadesini aktarmakla (1/37)
815 tarihini zikredilmeye degmeyecek bir rivayet olarak diistinmiis olmalidir.
Haskefi (6. 1003/1595) (1999) ise ikileme girmeksizin 10 Muharrem 818’de
Iskenderiyye’de dogdugunu kaydeder (1/770).

iskenderi’nin Aise el-Makdisiyye’den (6. 816/1413) hadis dinledigi ve
rivayet ettigi (Gazzi, 1997, I/14; Kettani, 1982, 1/161, 219; Mar‘asli, 2002,
1/436, 446, 499, 111/248) ve de icaze aldig1 (iskenderd, 1488, 57b) belirtildigi-
ne gore 818 degil, 810 tarihinin dogum yil1 olarak kabul edilmesi makuldiir.
Buna gore iskenderi’nin dogum tarihi 10 Muharrem 810/17 Haziran 1407 ola-
rak kabul edilmelidir.

Kaynaklarimizin (Ulughani, 1921, 1/36; Nu‘aymi, 1708, vr. 9b; Gazzi,
1997, 1/16; Haskefi, 1999, I/770; Demenhdri, 1693, vr. 81b) belirttigine gore
olimi 18 Ziilhicce 906/4 Temmuz 1501 Pazar gecesi gergeklesir; hicri tak-
vime gore 97 yasina basmaya yaklasik bir ay kala, miladi takvime gore 95
yasindan yaklagik bir ay almisken vefat eder.
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Iskenderi hem anne hem baba tarafindan alim ve sift bir soydan gelmek-
tedir. Baba tarafindan dedesi Kadi Niruddin Ebu’l-Hasen Ali (6. 841/1438)
ilk egitimini alacagi ayrica bir¢ok tarikat hirkasini elinden giyecegi kisidir.
Dedesinin babasi Takiyytiddin Salih (6. 718/1318), onun babasi Fahruddin
Osman (6. 669/1271), en nihayet Abdurrahman b. Avf’a varincaya kadar hep-
si giizide ve 6rnek insanlardir. Iskenderi’nin babasi da alim ve sGff bir kisidir.
Kigiik yastaki cocuklarini, zevcesini alimlerin, sifilerin meclislerine gotiiriip
egitimleri iizerinde 6zenle duran birisidir. Vefatinda kayda deger bir miras bi-
rakacak derecede tarim, hayvancilik ve ticaretle ugrastig1 anlasiliyor. Annesi
de ilim ve tasavvuf yolunda yetismis bayanlardan biridir (iskenderi, 1488, vr.
47a, 102b).

Iskenderi’nin eserlerinde kendi hayatina iligkin sundugu bilgiler, yasadig1
bir takim manevi hallere de deginmesi itibariyle oldukca ilgi ¢ekicidir. Kendi
hayatini edebi bir dille anlatan stifimiz, kendisi heniiz diinyaya gelmeden 6nce
ileride onun miirsidi olacak Seyh Abdurrahman es-Sibirrisi tarafindan miij-
delendigini belirtir; “Garib olarak yasayacak garib olarak olecektir” ve “Said
yasayacak, sehit olarak olecektir” dedigini nakleder (Iskenderi, 1486, vr. 6a;
Gazzi, 1997, I/13; Ibnii’l-‘Imad, 1983, X/44-45).

Iskenderi (1488) seyhi Sibirrisi hakkinda “bana degerli nazari ilk diisen

A_AA A_AA

ve kaderin bana gonderdigi ilk rabbani alim ve samedani ariftir” der (vr. 44a).

Iskenderi 7 yagina 2 ay kala Kur’an’1 ezberler ve pesinden kisa siirede
24 rivayet ve muhtelif kiraatler iizere onu okur. Yine 6-7 yaslarinda iken anne
ve babasi ile birlikte hadis sema‘ meclislerine katilir; hadis dinler (Iskenderi,
1488, vr. 2a, 47a). Aise el-Makdisiyye’den (5. 816/1413) hadis dinledigi
(Gazzi, 1997, 1/14; Kettani, 1982, I/161, 219; Mar“asli, 2002, 1/436, 446, 499,
111/248) ve icaze aldiginda (Iskenderi, 1488, vr. 57b; Haskefi, 1999, 1/770) en
gec 6; Muhammed b. Abdullah el-Mahztimi’den (6. 817/1414) hadis alaninda
genel icaze aldiginda (Iskenderi, 1488, vr. 47a) en ge¢ 7 yasindadir. Yine 7
yasindayken, babasiyla birlikte huzuruna gittikleri Celaliiddin Abdurrahman
el-Bulkini’ye (6. 824/1421) ezberlerini arz eder, Kiitiib-i Sitte’yi ondan din-
ler, genel ve 6zel icaze alir (Iskenderd, 1488, vr. 46b-48a).

Babasiyla birlikte tasavvuf meclislerine de gider ve 7 yasini tamamla-
diginda Seyh Abdurrahman’in halifesi Seyh Ebu’l-Hasen ed-Demenhiiri
elinden tasavvuf hirkasi giyer (Gazzi, 1997, 1/13; Ibnii’l-‘Imad, 1983, X/45).
Seyhiilislam Izziiddin Muhammed el-Kinnani’den (6. 819/1416) Beyaniyye
hirkasi giydiginde (Iskenderd, 1486, vr. 83a) en fazla 9 yasindadir.
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Heniiz 12 yasina girmeden Safii allamesi Abdurrahim el-Kalkasend?’den
(6. 820/1418) ilim, Cemaliiddin Yusuf el-Enbani’den (6. 823/1420) Fikih ve
Hadis ilmi, hadisci, edip, sair, divan-1 insdda gorev almig Mecdiiddin Fadlul-
lah b. Abdurrahman’dan (6. 822/1419) genel icaze alir (Iskenderd, 1488, vr.
45ab, 46a).

Ondort yaslarindayken Seyh Abdurrahman’in halifesi Zeyniiddin el-
Hafi’nin (6. 837/1434) sohbetlerine katilir (Iskenderd, 1486, vr. 6a), onun elin-
den hirka giyer (Gazzi, 1997, I/14). Yine Seyh Abdurrahman’in halifesi Ebl
Ishak Ibrahim el-Etkavi (6. 840/1436) elinden hirka giydiginde 15 yasindadir.
Ayni donemlerde Necmiiddin Muhammed el-Mercani’den (6. 827/1423) Dil,
Edebiyat, Hadis, Fikih ilmi alir, Veliyyiiddin el-‘Iraki den (6. 826/1422) ilim
okur, hirka giyer, Zeyniiddin Abdurrahman el-Kalkasendi’den (6. 826/1423)
ilim alir. Iskenderiye’ye 825/1422 tarihinde gelen Muhammed b. Muhammed
el-Endiiliisi’ye (6. 853/1450) kitap ezberlerini arz eder (Iskenderd, 1488, vr.
44b, 45ab, 46a, 60b; 1486, vr. 144b-145a).

Semsiiddin el-Cezeri (6. 833/1429) 827/1424 yilinda Misir’a geldiginde
onda Sahihayn’1, kiraat ilmine dair olan en-Negr’i ve Tabakatii’l-Kurrd’ eser-
lerini okur, sozlii ve yazili biitiin eserleri ve (hadis) rivayetlerini kendisin-
den rivayet etme icazesi alir (Iskenderd, 2005, s. 17). Ayrica ondan 14 Saban
827/1424’te Kadiriyye, Siihreverdiyye ve Rifaiyye hirkasi giyer (Iskenderd,
1486, vr. 203b-204a). Bu sirada 17 yasindadir.

Iskenderi 18 yagia gelene dek Abdullah el-Biskeri’den (6. 829/1426),
Fatima bint Halil el-Makdisiyye el-Kahiriyye’den (6. 833/1429) hirka giymis
ve Ozellikle Ahmed b. Yahya el-Hamev1i er-Ravaki (6. 830/1426-1427) elin-
den ¢ok sayida hirka giymesi nasip olmustur (iskenderd, 1486, vr. 89b-90a,
189a; 1488, vr. 51a).

Kendi ifadesine gore sadece hocalari huzurunda ilim okumakla kalma-
y1p sayisiz kitaplar okumakla ¢ocukluk ve genglik yillarini degerlendiren
Iskenderi 18 yagina gelmeden fetva ve tedris icazesi alir. On sekiz yasinda ise
hayatinin en 6nemli olaylarindan birisi gerceklesir. Yediler denilen gayb er-
leri onu ziyaret ederler ve tayy-1 mekan yaparak beraberlerinde onu Mescid-i
Aksd’ya ve daha bircok yerlere gotiirtirler. Bir siire sonra evine getirirler
(Iskenderi, 1488, 2ab).

Iskenderi 20 yasindayken Beytiilmakdis’te 830/1427 tarihinde
Safiyytiddin el-Erdebili’nin (6. 735/1334) oglu Sadruddin Ahmed ez-Zahid
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el-Kebir’den (6. 832/1429) Dimagk’ta ve onun oglu Ebu’l-Hasen Veled Hoca
Sah Ali’den (6. 833/1430) hirka giyer. Bir siire sohbet ettigi Veled Hoca ona
“Allah bana senin kalbini gosterdi, baktim ki kiiciik bir kalp fakat icinde bii-
yiik bir azim var, ben de ona bir miithiir vurdum, insallah hep Allah zikriyle
mamur olacaktir. Said yasarsin sehit oliirsiin. Evlatlarin olacak fakat 6lecek-
lerdir” der (Iskenderi, 1486, vr. 74b-75b).

Babasiyla birlikte Iskenderiye’den Beytiilmakdis’e 833/1430 yilinda
gittiklerinde Seyh Ebu Bekr (Ali) b. Ebi’l-Vefa (6. 859/1455) iskenderi’ye
tarikat ahdi ve zikir telkini verip Vefaiyye hirkasi giydirir. Seccadeye/posta
oturma, ahid alma, zikir telkini, zikir ve hatme yaptirma, halvete sokma ve sair
biitiin hususlarda yetki ve izin verir (Iskenderi, 1486, vr. 14b-15a).

Bir zaman sonra Iskenderi, yedi kisiden biriyle; Ebu’l-Abbas Ahmed b.
Muhammed b. Ali et-Tiirabi’yle miiserref olur. Ona intisap eder ve iic sene
yaninda kalir (1488, vr. 3b).

Stfimiz, kiigiikliigiinden itibaren c¢ok defa Hizir't  gordiigiind,
seyahatlerinde de onunla goriistiigtinii, kimi zaman karsilastiginda kimi zaman
ayrilmalarindan sonra Hizir oldugunu fark ettigini, Kahire’de Zahir Berkuk
tiirbesindeki Cuma namazi sonrasinda seyhi Ahmed et-Tiirabi’yle sohbet eden
Hizir’1n elinden bizzat ahid ve zikir telkini aldigini belirtir (Iskenderi, 1486,
vr. 140a).

Seyhinin yanindaki ikameti doneminde Iskenderi’nin babasi vefat
eder (Iskenderi, 1488, vr. 3a). Seyhinin huzurundan ayrilarak memleketine
(Iskenderiye’ye) gider. Yedi miras¢inin yedincisi olan Iskenderi’nin payina
ev, akar, meta vs. hari¢ 7000 dinar diismiistiir. Besyiiz cilt kitap, 20 kat ¢esit
cesit elbise, cok sayida hayvan da kalmistir. Sonra payina diisenlerle seyhinin
yanina gider. Payina diisenlerin hepsini infak ederek, seyhinden aldig1 isaret
ve izin geregi tecrid ilizere seyahate ¢ikar. Onii¢ sene boyunca seyahat eder
(Iskenderi, 1488, vr. 3ab). Gurbette evlenir ve iki erkek bir kiz evladi olur,
karis1 ve iki oglu vefat eder. Kayinpederi ve kayinvalidesiyle beraber hacca
gelirler, kizin1 onlara birakarak yanlarindan ayrilip Kahire’ye seyhinin yanina
geri doner. Sag kalan tek ¢cocugu da yedi sene sonra dlecektir (1488, vr. 3b).

Iskenderi’nin belirttigine gore soyledikleri hic sasmaksizin oldugu gibi
gerceklesen seyhinin huzurundan yine sefer icin ayrilirken cok iiziilecegi bir
haber esliginde fakat manevi isaretler ve liituflarla ayrilir.
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Iskenderi yasadig1 manevi haller acisindan bir sarsint1 ve imtihana maruz
kalir; bunun da 6tesinde kendisi yine bir seyahatte iken seyhi Ebu’l-Abbas
Ahmed et-Tiirabi vefat eder (1488, vr. 4a). Kendisinden en cok etkilendigi ve
manevi feyiz aldig1 seyh odur. Seyhinin 15 Ziilhicce 855/8 Ocak 1452 tarihin-
de vefatinin ardindan deniz yoluyla Mekke’ye gider, orada iki sene kalir, geri
dondiikten kisa bir siire sonra Misir’in Sa‘id bolgesine gider. Bir siire orada
ikamet eder, ora halki onun biitiin iyi niyet, ¢aba ve davranislarina tam tersiy-
le mukabele ederler. Kotiiliige iyilikle karsilik vermesi de kar etmez. Ne bir
goniildas, ne bir arkadag bulur. Varligina tahammiil edemeyen ve onu oldiir-
mek isteyenler cikar. Onlart diinyalartyla, hiilyalariyla birakip oradan ayrilir
(1488, vr. 4b-5ab).

el-Isara ila Ahkami’l-Kirda adli eserini yazdig1 876/1471 yilina kadar
gecen 17-18 senelik hayat diliminde, 864/ 1459-1460 yilinda Mekke’de oldu-
gu (Iskenderi, 1488, vr. 62a) disinda bir bilgiye rastlamasak da, Iskenderi’nin
yine seyahatlerle dolu yillar yagsadigini tahmin edebiliriz. Zira bir rivayete gore
0, Mekke, Yemen, Hindistan’a seyahat etmis sonra Misir’a donmiis, ardindan
Irakeyn’e seyahat etmis ve 880/1475 tarihinden sonra Dimask’a gelmistir
(Haskef1, 1999, 1/770).

Kendi ifadesine gore 879 Rabiulevvel ay1 basinda/16 Temmuz 1474
tarihinde Misir’dan ayrilir, Dimagk’a gelir. Oradan Mizze kasabasina ge-
cer (Iskenderd, 1488, vr. 6a). Artik 70 yagindadir. Bir rivayete gore Dimagk
onun sagligina iyi gelmedigi icin Mizze’ye yerlesip oray1 yurt edinir. Dimagk
alimleri okumak icin onun yanina gelirler. Bu alimler arasinda ona en bagh
olan, onu en ¢ok ziyaret eden Kadi Radiyyiiddin el-Gazz1’dir. Kadi olmasina
ragmen Iskenderi’yi siklikla ziyaretini tenkit edenlere “ilimle beraber vela-
yet caizdir” cevabini verir. Yurt edindigi Mizze’de bagina iiziicii isler gelen
Iskenderd, serir insanlarin yaptiklarini da igeren bir eser yazar ve adim el-Cizze
fi Menakibi Ehli’l-Mizze koyar (Iskenderd, 1488, vr. 6a). 883/1478 yilinda
Serhu Gunyeti’l-Bahis, Tuhfetii’l-Lebib, el-Huccetii’l-Vadiha gibi eserlerini
yazar.

Mesgale cokluguna, ¢ocuklar1 okutmasina ve (tistelik) yararlandig ki-
taplarin, nakilde bulundugu kaynaklarin yokluguna ragmen 893 Muharrem
basinda/17 Aralik 1487 tarihinde Kesfii’l-Beydn adli devasa kitabint (ikinci
cildini) yazmaya baslar (Iskenderi, 1488, vr. 6a). Bu eserin yazim baslangici
daha onceki birkag yila dayanir, beyaza cekilip son halini kazanmasi ise 6m-
riintin sonuna kadar devam eder. Eserin muhtevasi diisiiniildiigiinde, 80 yasin
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agmis bir insanin boyle uzun soluklu bir eseri degil telif etmesi, telifine cesaret
etmesi bile hafizasina hala giivendigini, belleginin bozulmadigini gostermek-
tedir.

Kaynaklarimizin ittifaken bildirdigine (Nu‘aymi, 1708, vr. 9b; Gazzi,
1997, 1/16; Haskefi, 1999, 1/770) gore Iskenderd, (Dimagk’in giineybati
cihetinde bulunan) Siiveyke yakinindaki Kasru’l-Ciineyd mahallesinde vefat
etmis, sonradan mezarlik haline getirilerek Hamiriyye Mezarligina eklenen
yerin bati tarafina defnedilmistir. Oliim nedenine iliskin net bir kayit icermese
de sadece Haskefi’nin (1999) ilettigi bir bilgiye rastliyoruz: “Devadar fitne-
sinde sikintiya diicar olunca (niikibe) Mizze’den Kabru’l-‘Atike mahallesine
intikal etti ve zay1f diistii. Olene dek Cumalar1 Emevi Camiine miidavimdi.”
17770)

So6z konusu edilen fitne Devadar Akberdi (6. 904/1499) fitnesi olup, 903
yilinda Dimagk’ta Salihiyye semtinde vuku bulan bu anarsi olayindan ceki-
nen Meydanii’l-Hasa ve Kubeybat ahalisinin biiyiik bir kismi, saldirtya maruz
kalmamak icin 15 Rabiulahir/10Arahk 1497 giinii Kabru’l-‘Atike, Siiveyke
ve diger mahallelere gocerler (Ibn Tolun, 1998, s. 159). Iskenderi Siiveyke’de
vefat ettigine gore, Akberdi fitnesinden sonra tekrar eski mahallesine donmiis
olabilir.

Egitimi, ilim ve Tasavvuf Hocalar

Iskenderi’nin hayatina degindigimiz baslik altinda bu kisilerden bazilarina
isaret edilmistir. Geleneksel egitimin geregi olarak ¢ok sayida alimden ders
almast, yillarca siiren seyahatlari esnasinda sayisiz alim ve sGfi ile goriisme-
si, Iskenderi’ye sebet ve mesyaha tiiriinden eserler yazma imkanini vermistir.
Nitekim Iskenderi (1488) bu konuda cokluktan kinaye yaparak su bilgiyi ve-
rir: “Bin alim gordiim; kimisinin huzurunda okudum, kimisini dinledim. Bin
seyhle sohbetim oldu; hepsi de seriat ve hakikat ilmini kendinde toplamaisti.
Bin siifi (fakir) ile bir araya geldim; sadece dini sorumluluklarini yerine getir-
mesini saglayacak kadar seriat bilgisine sahip olup acayip manevi haller es-
liginde Rabbinin miisahedesinde miistagrak idi.” (vr. 44a) Dervigler, salihler,
ilmiyle amil alimlerle sohbet ettim. Ug yiiz altmis seyhin sohbeti nasip oldu
ki anlatmaya kalksam bir siirii cilt tutar. Gordiiklerimi sayamam bile... Son-
ra seyhimiz Ebu’l-Abbas Ahmed b. Ali et-Tiirabi elinden tecrid ve seyahata
basladim; dogusu batisi, denizi karasiyla her tarafi dolagtim, seyhlerle sohbet
ettim, onlardan Kur’an, Hadis, Tasavvuf, ilim ve daha nice incelikler aldim.
Ister hayatta ister vefat etmis olsun bildigim her Allah erini ziyaret ettim, her
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miibarek yere gittim, cagimda kimsenin erismediklerine nail oldum, kimsenin
gormediklerini gordiim.” (1486, vr. 6a)

Ustatlarindan sadece “gok az bir kismim” zikredecegini soyledigi
(Iskenderd, 1488, vr. 43b) Kesfii’l-Beyan eserinin girisinde 95 kisinin biyog-
rafisini sunar ki eserin geriye kalan 61 cildi igerisinde bu sayiya fazlasiyla
ilaveler olacagin1 tahmin etmek giic degildir. Bunun da 6tesinde onun sirf
bu konuya hasredilmis eserleri vardir ve egitiminde istifade ettigi kisileri
ibtigdli’l—Kurbe, Minhdcii’l-Iktida, el- ‘Ukiidii’l-Miikellele ve el-Huccetii’l-
Vadiha adl eserlerinde anlattigini belirtir (Iskenderd, 1488, vr. 6a; 44a; 1486,
vr. 79a, 83a). Bu eserlerin hepsi de hacimli eserlerdir ve hig stiphesiz binlerce
biyografik bilgi icermektedir. Dolayisiyla burada ¢ok sinirli sayida bazi isim-
leri sunuyoruz:

Nahiv ve Sarf dersleri aldig1 dedesi Niruddin Ali, Edebiyat dersleri aldig1
Takiyyiiddin Ibn Hicce (6. 837/1433), hat dersleri aldig1 ibnii’s-Sai‘el-Kahir
(6. 845/1441), akli ilimleri okudugu Alaiiddin Ali er-Rami (6. 841/1438),
Alatiddin Muhammed el-Buhari (6. 841/1438) ve Burhaniiddin el-Kiirdi
(846/1439°da sag), beraber ¢ok seyahat ettigi Zeyniiddin Abdurrahman el-
Bistami (6. 840/1436), hadis dinledigi, okudugu, rivayet ettigi hocalar1 Ibnii’l-
Fiirat el-Misri (6. 851/1448), ibnii’r-Ressim el-Hamevi (6. 844/1441), Ibn
Hacer el-‘Askalani’den (6. 852/1449) kiraatle hadis rivayeti, Ebu’l-Abbas el-
Kiilitati” (6. 835/1432) ve digerleri (Iskenderd, 1488, vr. 31a, 54a, 56ab; 1486,
vr. 129b, 151a, 165b; Haskef1, 1999, 1/770-771; Gazzi, 1997, 1/14; Ulughani,
1921, 1/37; Mar‘asli, 2002, 1/517, 519).

Kendilerinden tasavvuf hirkasi aldigi Yahya es-Sirvani (6. 870/1466)
(Iskenderi, 1486, vr. 53b), hadis hafiz1 Semsiiddin Ebu’l-Hayr el-Makdisi
(Gazzi, 1997, 1/14), Ibn Nasiruddin ed-Dimagki (6. 842/1438), Abdurrahman
es-Salihi, Ebu’l-Feth Muhammed el-Kav1, Sihabiiddin er-Ramli (6. 844/1440)
ve digerleri (ibnii’l-‘Tmad, 1983, X/46); tasavvuf yolunda kendilerinden istifa-
de ettigi Muhammed el-Ciimayhmni (6. 833/1430), Fethuddin el-Kerek1 (0.
839/1436), Miibarek b. Abdullah (6. 830/1427), Muhammed es-Semerkandi
(6. 833/1430) ve dort yiize yakin seyh; allameler Semsiiddin Muhammed
el-Aclini (6. 831/1428), Tacuddin Muhammed ed-Dimagki (6. 831/1428),
Semsiiddin Muhammed el-Fenari (6. 834/1431), Ibn Kadi Siihbe (6. 851/1448),
Ibnii’l1-Hiimam (6. 861/1457), Celaliiddin el-Mahalli (6. 864/1459) ve baska-
lar1 (Iskenderd, 1488, vr. 44a-45b, 54b, 60a, 61a, 64a).
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[lim aldig1 zevat arasinda Kemaliiddin Ebd Bekr b. Muhammed (6.
855/1451) de vardir ve onun oglu Celaliddin Abdurrahman es-Siiyiti
(6.911/1505) ile dostluklart olup Muhyiddin el-Kafiyeci den birlikte ders al-
miglardir (Iskenderd, 1488, vr. 51b, 52b, 53a, 58b).

Ogrencileri

Iskenderi’nin daha ziyade Hadis ve Tasavvuf alaninda 6grencileri oldugu
anlagilmaktadir. Bunlardan bazilari sunlardir:

Ibn Tolun diye taninan Semsiiddin Muhammed ed-Dimaski (6. 953/1546).
Iskenderi’den ilim okumus, Hadis dinlemis ve rivayet etmistir (Gazzi, 1997,
/14, 11/51; Ibnii’l-‘imad, 1983, X/428).

Necmiiddin el-Gazzi’nin babasi ve dedesi, Muhyiddin en-Nu‘aymi (0.
927/1521), vaiz Semsiiddin el-Vefai ve bagkalar1 ondan hem ilim hem de tasav-
vuf intisab1 almislardir (Gazzi, 1997, I/14). Necmiiddin’in babasi Bedruddin
Muhammed (6. 984/1577) iki yasinda bile degilken babasi Radiyytiddin Mu-
hammed el-Gazzi (6. 935/1528) tarafindan Iskenderi’ye gotiiriilmiis o da ona
zikir telkini vermis ve hirka giydirmis, genel rivayet icazesi vermistir (Gazzi,
1997, 111/4; Tbnii’1-‘Imad, 1983, X/593; Dimaski, 1590, vr. 240b). Bedruddin
de hocasindan aldig1 bu zikir telkinini bagkalarina da aktararak Sam bolgesin-
de bu zincirin devamliligini saglamistir (Demenhdri, 1693, vr. 13a).

Iskenderi’den hadis dinleyip rivayet edenler arasinda Kadi Muhibbiiddin
Muhammed el-Kasif ed-Dimaski (6. 909/1503), Kad1 Veliyyiiddin Muham-
med el-Furfiir (6. 937/1531), Zeyniiddin ismail ez-Ziinnabi (6. 948/1541), Di-
magk vaizi Semsiiddin Muhammed el-Bilbis1 (6. Recep 937/1531) gibi isimler
sayilabilir (Gazzi, 1997, 1/57-58, 11/20, 22-23, 123; ibnii’l-‘Imad, 1983, X/63,
313, 315, 392; Sehavi, 1992, 111/224).

ibn ‘Arrak ed-Dimagki’nin (6. 933/1526) ondan Usil, Nahv, Meani,
Beyan ilimleri aldigi belirtilir. Ibnii’l-Mecnin Ebli Bekr Takiyyiiddin
(6. 917/1511) Iskenderi’nin baghlarindandir. Ibnii’r-Racihi el-Mizzi (6.
910/1504) Iskenderi’de birgok hadis kitabi okumus, onun baglilarindan olup
elinden hirka giymistir. Takiyytiddin EbG Bekr es-Siirayti (6. 940/1534) de
ondan ilim ve hirka alanlardandir (Gazzi, 1997, 1/59, 60-61, 120, 242, 11/92;
Ibnii’l-‘Imad, 1983, X/68, 274, 334).
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Eserleri

Iskenderi’nin eser telif etmeye yogunlasti§i donem Mizze'ye
yerlesmesinden sonradir. Bir diger ifadeyle, ilerleyen yaslarinda yazmaya yo-
nelmis olsa da, hem uzun yasamasi hem de hizli yaziyor olmasi ¢ok sayida
eser telif etmesine imkéan tanimistir. Bir kisminin sadece isim bilgisi glintimii-
ze ulagan eserlerinin sayisi, ona ait yeni yazmalarin bulunmasi ve yazmalari
tespit edilmis kitaplarinin metinlerine erisilmesi durumunda daha da artacak-
tir. Halihazirda tespit edebildigimiz kadariyla eserleri sunlardir:

Kesfii’l-Beyan ‘an Sifati’l-Hayavan

Kendi atiflarinda (Iskenderi, 1486, vr. 27b, 34b, 71a, 131a) bu eserini
cogunlukla Kegfii’l-Beyan diye anar. Giiniimiizde oldugu gibi gecmiste de
¢ok az insan tarafindan giyaben taninan daha dogrusu sadece ismi ve hacmi
hakkinda nakli bilgilere sahip olunan bu muazzam eserden —bilebildigimiz
kadariyla— neredeyse hicbir klasik kaynak alintt yapmamis gortintiyor. Hatta
bir boliim, baslik, paragraf, ciimle atfi dahi s6z konusu degildir denilebilir.
Erisebildigimiz kadariyla Iskenderi’nin hem yasadig1 dénem ve hemen son-
rasinda, hem de eserlerini yazdigi Sam bolgesi ve civarinda eser veren ya-
zarlarin yahut bu donem ve bolgeye iliskin kitap yazanlarin eserlerine, daha
da ilginci onun 6grencisi olmus kisilerin eserlerine bagvurdugumuzda bile bu
kanaat degismemistir. Dolayisiyla bu biiyiik eseri gormek biiyiik bir ihtimalle
az sayida insana nasip olmus, gorenlerin de ancak ¢ok azi eseri okuma ve
inceleme firsati yakalayabilmistir. Bu ylizden olsa gerek eserden bahseden az
sayidaki klasik kaynakta eser ad1 bazi farkliliklarla kaydedilmistir. Ayn1 husus
eserin cilt sayis1 ve ilgili diger konularda da gecerlidir.

Iskenderi’den ilim alanlardan birisi; Ebu’l-Mefahir Muhyiddin
Abdiilkadir b. Muhammed en-Nu‘aymi (6. 927/1521) soyle der: “Ogrencisi
Ibn Tolun ondan bazi miiellefatim almistir. 922 yilinda oraya (Sam’a) gitti-
gimde onun yaninda hayvanlarin yararlari hakkinda ad1 el-Beydn ‘an Hayati’l-
Hayavan isimli biiytik bir eser gordiim; yaklagik 40 miicelled halindeydi ve
icerisinde 360 ilim zikretmisti.” (Ulughani, 1921, 1/37)

Ibn Tolun ise su bilgiyi verir: “Ebu’l-Feth (el-Iskender?) el-Mizzi, vefatina
dek yanindan ayrilmayan Semsiiddin Muhammed b. Ibrahim b. Muhammed
el-Makdisi ed-Dimaski el-Vefai (el-Bilbisi)’ye (6. 937/1531) Kesfii’l-Beydn
‘an Hayati’l-Hayavan eserini vasiyet etmig/birakmigtir; hamevi kesim 50 mii-
celled icerisinde olup miisveddedir fakat igerisinde bircok beyaz (bos say-
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fa) vardir. (Belbisi) onu (beyazi) ¢ekip ¢ikardi ve (geriye kalanlari) ciltleyip,
Dimagk’a geldikleri vakit Rumlara (Tiirklere) 5000 Osmanli (parasin)a satti.
Ayrica Ibtigaii’l-Kurbe bi’l-Libas ve’s-Suhbe eserini de (ona) vasiyet etmis/
birakmistir, 8 miicelleddir. (Bilbis?) bu eserden sadece hirka tariklerini telhis
etti —ki mtellifinden duyduguma gore 360 hirkadir— ve sonra onu Rumlara
(Ttirklere) satti. Halbuki bu iki eserin miiellifi ikisini de vakfetmisti. Bildigi-
miz kadariyla bugiin Dimask’ta bu kitaplar bulunmamaktadir.” (Ma‘laf, 1923,

s. 40)

Ibn Tolun’un verdigi bu bilgiyi teyit eden bir not, ¢ok ciltli eserin 62.
Cildinin basinda yer almaktadir ve belki de Belbisi’nin yazistyladir: “... Bu
ciizle birlikte bu miibarek kitabin ciiz say1s1 62 ciiz olarak tamamlandi. Aslindan
sekiz veya daha cok ciiz hazfedildi ki, ne maksatla oldugunu bilemedigimiz ve
hazfettigimiz bu ciizleri musannif —belki de bircok sey eklemek tizere— beyaz
(bos) olarak birakmistir. Hazfedilmesi miimkiin olmayan bazi varaklari ise
ciizlerin gogunda 6ylece biraktik...” (Iskenderi, 1501, vr. 1b)

Semsiiddin Muhammed (6. 1167/1754) eser adini el-Beydn ‘an Sifati’l-
Hayavdan olarak kaydeder (Gazzi, 1990, 1V/206).

Istanbul niishasini gordiigii anlasilan ve eserden (mukaddime kismindan)
alint1 yapan tek kaynak olarak bildigimiz Cemil Beg (6. 1352/1932) (2003) ise
eser adini el-Kesf ve’l-Beydn ‘an Sifati’l-Hayavan olarak kaydeder ve eserin
60 ciiz oldugunu belirtir (s. 108).

Hayruddin ez-Zirikll (6. 1396/1976) el-Kesf ve’l-Beyan ‘an Sifati’l-
Hayavan adli eserin bir kismi mevcut oldugunu aslinin ise her ciizii 250
varak 40 ciizden ibaret bulundugunu kaydeder. Kendisinin de atifta bulun-
dugu GAL’in Supplement’indeki kayit yerine Ulughani’nin nakilde bulun-
dugu Nu‘aymi’nin tanikligini tercih etmis olmasi, Zirikli’nin de eserin yaz-
ma niishasin1 gormedigini agiga koymaktadir. Zira Zirikli’nin isaret ettigi
Supplement’in ilgili sayfasinda (Brockelmann, 1938, 11I/58) eser adi el-Kesf
ve’l-Beyan ‘an Sifati’l-Hayavan olarak belirtilmis, miiellif hatt1 2-62 ciltlerin
Feyzullah Efendi Koleksiyonu 1687-1745 numaralarda bulundugu (ZDMG,
LXVII, s. 384’e atifla) ifade edilmis, ayrica bir cildinin Siileymaniye Kii-
tiiphanesinin Siileymaniye Koleksiyonu 873 numarada oldugu belirtilmistir.
Sonradan bu cilt olmas1 gereken yere; Feyzullah Efendi Koleksiyonuna inti-
kal etmistir. Supplement’in atifta bulundugu makalenin yazar1 Oskar Rescher
(1883-1972) eserin 2-62 cilt oldugunu belirtip, Feyzullah Efendi Koleksiyo-
nunda bizzat gorerek tavsif ettigi ikinci cildin (nr. 1687-2) giris ve bitis clim-
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lelerini Arapca metin halinde sunmustur. Arapg¢a ctimlelerden anlagildigina
gore Iskenderi bu ciltten 6nce bir ciiz (birinci cilt) yazmis ve onun devami
niteliginde bu ciize baglamistir. Bu ikinci ciiziin ferag kaydinda eser adinin
el-Kesfve’l-Beyan ‘an Sifati’l-Hayavadn oldugunu ve 891 senesi Ramazan ay1
basinda Persembe giinii (31 Agustos 1486) tamamlandigini belirtir (Rescher,
1914, s. 384).

Iskenderi birinci cildin mukaddimesinde ise kitabina Kesfii’l-Beydn ‘an
Dakaiki Sifati’l-Hayavan adini verdigini belirtir. Mesgale ¢okluguna, cocuk-
lar1 okutmasina ve (iistelik) yararlandig1 kitaplarin, nakilde bulundugu kay-
naklarin yokluguna ragmen 893 senesi Muharrem ay1 baginda bu kitabi mey-
dana getirmeye (vad*) baslar (sur‘) (Iskenderd, 1488, vr. 6a, 12b). Bu cildin
ferag tarihi 893 senesi Safer ay1 bagidir (16 Ocak 1488) (1488, vr. 144a). Ya-
rarlandigimiz niishay1 asil alarak soylersek 29 satirlt 144 varaklik birinci cildi
bir ayda yazdig1 anlasilir. Yiizlerce kitap ve sahis isminin yer aldigi bu cildi
bu kadar kisa siirede iistelik yararlanacagi kaynaklarinin elinde olmamasina
ragmen yazmasi, ya bu cildin 6nceden bir miisveddesi oldugunu ya da eserin
ilk ciltlerinden bazilarin1 tamamladiktan sonra girig mahiyetindeki bu ilk cildi
—miisnid bir hadis¢i olarak gii¢lii hafizasina glivenerek— sonradan yazdigini
gosterir. Nitekim ikinci cildin ferag tarihi 891/1486’dir ki bu durumda ikinci
cilt birinci ciltten bir sene dort ay once yazilmis olmaktadir. 906/1501 tarihin-
de olen miiellifin, 62 ciltlik eserin dokuzuncu cildini 905/1499-1500 tarihinde
yazmis olmasi da goz oniinde tutulursa, ibn Tolun’un rivayeti —isimdeki fark-
Iilik hari¢— ¢ok ciltli eserin tarihi seyri hakkinda dogru bilgiler icermektedir
denilebilir.

Eserin birinci cildinde zikredilen en gec vefat tarihi telif baglangicinin
azami 891/1486 tarihine kadar geriye gotiirebilecegini isaret etmektedir. Zira
Iskenderi, Seyh Ebli Bekr b. Ebu’l-Vefa el-Cini el-Makdisi’nin 6liim tarihinin
891 baslarinda (Ocak-Subat 1486) oldugunu belirtmektedir (Iskenderd, 1488,
vr. 51a).

Bilindigi kadariyla eserin giiniimiize ulasan tek niishas1 vardir ve miellif
hattidir (Millet Ktp. Feyzullah Efendi Koleksiyonu, nr. 1687-1745) Eser 59
miicelled icerisinde 62 ciltten ibarettir (Cilt satir ortalamast 20, cilt varak or-
talamasi1 229, toplam 14189 varak/28316 sayfa).

Zaman icerisinde bazi ciltlerdeki (nr. 1713, 1714, 1724, 1726, 1727,
1730-1738-1, 1740-1745) sayfalarda miirekkep yaniklart olusan ve edindigi-
miz sifahi bilgilere gore, bir su baskini neticesinde zarar goriip sayfalari bir-
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birine yapisan bu nadide eserin, muhtemelen hacminin biiyiikliigiinden dolay1
istinsah edilmis bir bagka niishasina simdilik rastlanabilmis degildir. Sadece
birinci cildinin ge¢ donem (tahminen 19. yiizyil) bir kopyas: Fransa (Paris)
Milli Kiitiiphanesinde (nr. 4825, 144 vr.) bulunmaktadir (Blochet, 1925, s.
26). Bu kopya Feyzullah Efendi Koleksiyonundaki niishanin birinci cildinden
istinsah edilmistir ve makalemizde yararlandigimiz niishadir. Eserin tamami-
nin mikrofilme alinmig (Siileymaniye Ktp. Mikrofilm Arsivi, nr. 76-137) ve
ozellikle sayfalarin rutubete maruz kalmadan once dijital ¢ekiminin gercek-
lestirilmig olmast biiyiik bir sanstir.

Iskenderi, Kemaliiddin ed-Demiri’nin (6. 808/1405) Haydtii’l-Hayavan
adli eserindeki eksiklikleri goriince yine alfabetik olmak tizere fakat her ilim-
den, her fenden, dahasi her ne canli “var” diye niteleniyorsa ondan bahsetmek
tizere, neredeyse herkesin her aradigini bulabilecegi bir eser yazmaya karar
verir (Iskenderi, 1488, vr. 8b-9a, 12b, 14b-15a). Iskenderd, canli (hayavan)
diye nitelenenleri ele alacagi bu eserde, yaklasik 900 kaynaktan istifadeyle
yazilan Demiri’nin Hayatii’l-Hayavan’inda oldugu gibi sadece hayvanlarin
alfabetik sirayla tanitilmasi, bu tanitimlara konu olan hayvanlarin diger isim-
leri, isimlerin filolojik tahlilleri ve iligkili goriilen diger alanlarda (Fikih, Tef-
sir, Riiyabilim vs.) o hayvanla ilgili konularin bazen kisa bazen uzun anlatim-
lar1 ile stmirli kalmamaktadir. Iligkili goriilebilecek her konu, her kelime, her
kavram miistakil birer baglik altinda alfabetik olarak ele alindig1 icin aslinda
zeyl veya tetimme gibi goriinen fakat orijinal ve yeni bir eser; detayli, hacimli
bir ansiklopedi viicuda getirilmistir. Dolayisiyla bu eseri Demiri’nin eserinin
sadece bir tetimmesi, devami veya genisletilmis hali olarak diistinmek yanil-
tict olabilir.

Iskenderi bazi konulara ait 100 dairesel sekle ve cesitli ilimlere ait 30
kasideye/urclizeye yer verdigini soyledigi (1488, vr. 12b) bu eserde, seyhlerin-
den aldiklarinin, kendi fikri ve nazariyla ulastiklarinin yan1 sira 3000 kitaptan
istihrag edilmis bilgiler bulundugunu belirtir (Iskenderd, 1488, vr. 16ab, 38a).
Nakilde bulundugu kitaplarin uzunca bir listesini yazar isimleri esliginde su-
nar ki “ve gayru zalik” (ve digerleri) ifadesiyle ismini bu listede zikretmedigi
bagka eserlerden de yararlandigini, dolayisiyla kaynak sayisinin 3000’1 agkin
oldugunu ima eder (1488, 16ab, 38a). Sundugu listede biiyiik agirlik ii¢ alan-
da; Arap Dili ve Edebiyat1 (400), Tarih (321), Hadis (201) olmak iizere farkli
alanlara ait 1554 adet kitap ismi tespit ettik. Bu {i¢ alanda zikredilen eserlerin
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ozellikle Tarih ve Hadis alanindakiler, Tasavvuf ve tarihi ile ilgili bilgiler de
ihtiva eden eserlerdir.

Ozelde Tasavvuf ile ilgili denilebilecek yaklagik 40 eserin icerisinden,
bazist giiniimiize ulagsmamis olan Muhammed b. Hasen el-Vasiti’nin (0.
776/1374) Mecma‘u’l-Ahbab ve Israku’s-Sabah fi Hayati’l-Ervah’y; Ab-
diilaziz ed-Dirini’nin (6. 694/1295) er-Resailii’l-Ilahiyye’si; Ibn Ganim
el-Makdist’nin (6. 678/1280) Hallu’r-Rumiiz ve Serhu Hali’l-Evliyd’si,
Abdulgaftar el-Kasi’ nin (6. 708/1309) el-Vahid fi Siiliiki Tariki ’t-Tevhid’i; Ah-
med b. Muhammed el-Buhari/el-Bicai’nin (688/1289°da sag) 623 ilim iceren
el-Vesyii’l-Masin ve’l-Lii liiii’I-Mekniin fi Ma ‘rifeti Ilmi’l-Hatti’l-lezi beyne’l-
Kaf ve’n-Nin’u; Muhammed b. Ahmed el-Hayber1 el-Farisi’nin (605/1208°de
sag) Delaletii’l-Miintehic ila Makadlimi’l-Ma ‘arif ve Risaletii’l-Miibtehic ild
‘Avalimi’l- ‘Avarifi; ibnu’s-Serric ed-Dimaski’nin (6. 747/1346) Tesviku’l-
Ervah ve’l-Kulib ila Zikri ‘Allami’l-Guyiib kiilliyat: ve bu kiilliyattan olan
Tuffahu’l-Ervah ve Miftahu’l-Erbah’t; 1bn Hafif es-Sirazi’nin (6. 371/982)
Esmaii’l-Mesayih’1, Semerkandi’nin (veya: Sihabiiddin Eb& Hafs Omer b. Mu-
hammed es-Siihreverdi’nin (6. 632/1234)) Firdevsii’l-‘Arifin’i, Bulkini’nin
(7 Tabakatii’s-Sifiyye’si; Muhammed b. Sa‘d el-‘Azrf er-Rakkam’in (6.
680/1281) el-Istilahat’1 ve Nuru’l-Yakin ve Isaratii Ehli’t-Temkin’i 6rnek ola-
rak zikredilebilir.

Yararlandig1 kaynaklar arasinda hacimce ufak eserler bulunmakla bir-
likte biiyiik cogunlugu ¢ok ciltli ve hacimli eserlerdir; bazilar1 onlarca, bazi-
lar1 yiizlerce cilt tutmaktadir. Bunlar arasinda, giiniimiize son ciltlerinden biri
ulagsmis bulunan ve Fikih yaninda neredeyse her tiirli fenni ele alan Ebu’l-
Vefa Ali b. ‘Akil b. Muhammed ez-Zaferi el-Bagdadi’nin (6. 513/1119) el-
Fiiniin adli eseri de vardir. Bu eser Zehebi’nin (6. 748/1348) rivayetine gore
tasnif edilmis en biiyiik eserdir ve 400 kiisur miicellede (ciiz degil) ulagmis-
tir. Eb(l Hakim en-Nehravani (6.556/1161) bu eserin 304. sifrini gormiistiir.
Ibnii’l-Cevzi (6. 597/1201) “Bu kitap 200 miicelleddir, yaklasik 150 miicel-
ledi elime gecti” derken torunu Sibtu Ibnii’l-Cevzi (6 654/1256) “Bagdat’taki
Me’miiniyye vakfinda bu eserin yaklagik 70 miicelledini miitalaa ettim” der.
Iskenderani’nin Kiraat, Hadis ve Tasavvuf hocalarindan Semsiiddin Ibnii’l-
Cezeri (6. 833/1429) bu eserin 470 miicelled oldugunu belirtir. Ibn Hacer (.
852/1449) ise 600 veya daha fazla miicelled oldugunu soyler (Bagdadi, 1970,
I, XVI-XVII; Tariki, 2001, 11/149-150). Ebu’l-Vefa el-Bagdadi’nin 6grencisi
Ibn Nebal Abdullah ibnii’l-Miibarek el-‘Ukberi (6. 528/1134) hocasinin sirf
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bu eserini ve el-Fusiil (on cilt) adli eserini satin almak icin sahip oldugu bir
miilkii satmig, parastyla bu iki eseri satin alip Miisliimanlara vakfetmistir (Ibn
Receb, 2005, 1/414).

Kesfii’l-Beydn’n girisinde (1488, vr. 9b-10a) bu eserde her hayvani
kabaca hangi agilardan ele alacagini maddeler halinde siralar:
1. Sozliik agisindan farkli konumlari
Nahiv, Sarf, tanim agisindan farkli konumlari
Ilgili ayetler ve yorumlari, umumi bereketleri
Ilgili hadisler ve manevi isaretleri
Helal ve haramlig1, goreceli faziletleri
Avlanmasi, toplanmasi veya edinilmesinin helalligi veya yasakligi
Beden organlarinin, pargalarinin 6zellikleri, yararlar

Dostu veya diigsmani olan diger hayvanlar

© 2 Nk WwD

Yaratilis terkibi; eseyli eseysiz ¢ogalmasi

—_
o

. Azami yasam siireleri, yillari, aylar1 veya giinleri

[S—
—

. Bulunduklan yerler, ayrilmadiklari yerler

—
[\

. Kara yahut deniz hayvani olmasi veya hem karada hem denizde ya-
samast

13. Bogazlanabilir veya kurban olup olmamasi
14. Klasik doga ve tip bilimi agisindan soguk, yas, sicak, kuru olmalart

15. Eti, yumurtast vs. yenildiginde mizaca uygunluklari veya mizact
bozmalari

16. Kiiciikken yenilenleri, sadece biiyiiyiince yenilebilenleri ve hangisi-
nin gida olarak daha uygun oldugu

17. Zaman agisindan cinslere gore uygunluklart
18. Ne kadar yumurtladig1 veya ne kadar dogurdugu

19. Karsit cinsten veya kendi cinsi digindan, riizgardan veya ciftlesme
olmaksizin sadece diisiinmekle hamile kalanlar

20. Normal yoldan degil viicutlarinin baska bilgelerinden, organlarindan
doguranlar
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21. O hayvanin ismi veya isminin dil acisindan istikaki, tiirevleri baki-
mindan ilgili olan hadis, ayet, sahis, yer, olay, iilke, kabile vs.nin
detayl sekilde anlatima.

Iste bu son madde dolayisiyla eser, Zooloji konulu ansiklopedik bir eser
olmaktan ¢ikip genel bir ansiklopedi haline doniismektedir.

Ibtigaii’l- Kurbe bi’l-Libds ve’s-Suhbe

Iskenderi, eserine bu isimle atifta bulunur (1488, vr. 44a, 51a). Baz
kaynaklar yine uzun ismiyle bu eseri zikrederken (Ulughani, 1921, 1/37; ibn
Tolun, 1930, s. 17), Necmiiddin el-Gazzi’nin eser adindan ziyade eser ko-
nusuna isaretle “Onun (hirka) giyme ve sohbet adabi konusunda bir bagka
kitab1 vardir” (ve lehil kitabiin ahar {1 adabi’l-libas ve’s-suhbe) diye ifade et-
tigi ve —muhtemelen— ona dayanarak Semstiddin el-Gazzi’nin ve Bagdatli’nin
Adabii’l-Libas ve’s-Suhbe adiyla Iskenderi’ye ait gosterdigi eser (Gazzi, 1997,
1/14; Gazzi, 1990, IV/206; Bagdadi, 1945, 1/4; 1951, 11/223) ile bu eserin ayn
olmasi muhtemeldir.

Ogrencisi Ibn Tolun’un verdigi bilgiye gore (Ma‘laf, 1923, s. 40) “Ebu’l-
Feth (el-Iskenderi) el-Mizzi, vefatina dek yanindan ayrilmayan Semsiiddin
Muhammed b. ibrahim b. Muhammed el-Makdisi ed-Dimagki el-Vefai (el-
Bilbisi)’ye Kesfii’l-Beydn... ile Ibtigaii’l-Kurbe bi’l-Libds ve’s-Suhbe eserini
vasiyet etmig/birakmustir.” “Bu (ikinci) eser sekiz miicelleddir. (Bilbisi) bu
eserden sadece hirka tariklerini telhis etti —ki miiellifinden duyduguma gore
360 hirkadir— ve sonra onu Rumlara (Tiirklere) satt1.”

Bu bilgiden hareketle, sadece birinci cildi igeren Leipzig niishasinin
Semstiiddin el-Vefai’nin 6zetledigi niisha veya kopyast olmasi da muhtemel-
dir. Bu niishada yazar, 120 tarikat hirkasini ve ona hirka giydiren seyhler basta
olmak iizere, hirka silsilelerinde yer alanlar1 alfabetik sirayla muhtasar sekil-
de anlatmayi hedeflemis, kendi tercihi olarak Tacii’l-*Arifin Ebu’l-Vefa Mu-
hammed b. Muhammed el-‘Aridi el-Kebir (6. 501/1107) ve Seyh Abdulkadir
el-Geylani (6. 561/1166) (Vefaiyye ve Kadiriyye hirkasi) ile baslamistir
(Iskenderi, 1486, vr. 6b-7a). Hz. Aise’ye Hz. Omer’e ulasan senedi (1486, vr.
171b-172a, 174ab, 176a) de dahil olmak iizere kendi doneminde ve ulastig
cografyadaki cok sayidaki tasavvuf silsilesini toplayan bu eser, o zamanlar
neredeyse her din aliminin bir veya birden fazla tarikata intisab1 oldugunu da
gozler oniine sermektedir.
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Eserde yer alan biyografik bilgilerde; nesep silsilelerinde kismen, tasav-
vuf silsilelerinde ise ¢ogunlukla sahislarin tam adlar1 (kiinye, lakap, unvan,
asgari olarak kisi ve babasinin ismi, nisbeler) zikredilmis, yeri geldik¢e yer
ve sahis isimleri hakkinda aciklamalar yapilmisg, bilinen ve alanla ilgili bas-
ka kaynaklarda isimlerine rastlanilmayan bir¢cok sahis kaydedilmis, kimileri
dogum ve Oliim yerleri/tarihleri, kisaca hayatlari, evlatlari, menkabeleri, kera-
metleri ve hikmetli sozleri gibi detayli bilgiler esliginde tanitilmistir. Mellif,
seyhlerden hirka giyme tarih ve yerlerini de belirtmeye 6zen gostermistir.

Eserin asil veya muhtasar ciltlerinden biri de bag ve sondan eksik hal-
de Berlin Kiitiiphanesinde (nr. 3026, 36 vr.) Irtikdii’r-Rutbe bi’l-Libds ve’s-
Suhbe adiyla kayitli bulunmaktadir (Ahlwardt, 1891, 1X/92).

Tamami giiniimiize ulagmig olsaydi Misir ve Sam bolgesinin Tibydnii’l-
Vesail’i ve Sefinetii’l-Evliya’ s1 olabilecek bu eserin sadece ilk ciizii glintimiize
gelebilmistir (Leipzig Ktp., nr. 252, 206 vr.). Leipzig niishas1 sonunda ikinci
cliziin Kadiriyye hirkasiyla devam edecegi belirtilmektedir. Zirikli’nin bu ese-
rin dort cilt oldugu (Zirikli, 2002, VII/54) bilgisine nereden ulastigini tespit
edemedik.

el-Huccetii’l-Vadiha ve’l-Mahaccetii’r-Raciha

Yazarimiz eserinin adini el-Huccetii’l-Vadiha fi’l-Mahaccetii’'r-Rdciha
diye zikrettigi gibi “el-Huccetii’l-Vadiha ve’l-Mahaccetii’r-Raciha veya buna
yakin bir isimdi, biiyiik hacimli bir kitaptir” diye de zikreder (Iskenderd, 1486,
vr. 79a; de Goeje ve Houtsma, 1888, 11/313). Gazz1 (1997) nakilde bulun-
dugu bu eserin adint el-Huccetii’r-Rdciha fi Siilitki’l-Mahacceti’l-Vadiha
diye kaydeder ve miiellif niishasim1 gordiigtini belirtir, nakillerde bulunur
(I/13,14). Ismail Pasa da ayn1 adla kaydedip —muhtemelen Gazzi’ye dayana-
rak— Iskenderi’ye ait gosterir (Bagdadi, 1945, 1/393; 1951, 11/223).

Eserin miiellif hatt1 bir ve ikinci ciizli bir miicelled icerisinde Zahiriyye
Kiitiiphanesinde (Tasavvuf, nr. 125 (Genel, nr. 1443), 195 vr.) olup, hirka giy-
digi ve sohbet ettigi seyhlerini konu edinir. Ferag tarihi 883/1478 olup, niisha
sonunda {i¢iincii ctiziin Urmev1 hirkast anlatimiyla devam edecegi belirtildigi-
ne (Malih, 1978, 1/406-407; Zirikli, 2002, VII/54) gore eser en az ii¢ clizdiir.

Minhacii’l-Iktida ve Misbahu’l-Ihtida

Anlasildig1 kadariyla bu eser de alim ve sifi hocalarini, hayatlarindan
genis kesitler esliginde anlattig1 bir eserdir (iskenderi, 1486, vr. 83a; 1488,
vr. 6a).
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el- ‘Ukiidii’l-Miikellele fi’l-Ehddisi’l-Miiselsele

Rivayet ettigi miiselsel hadisleri bir araya getirdigi bu eserinde ayrica
hadis, ilim ve tasavvuf aldig1, seriati ve hakikati kendinde toplamis alimlerden
veya dini sorumluluklarini yerine getirmesini saglayacak kadar seriat bilgisi-
ne sahip olup acayip manevi haller esliginde sadece Rabbinin miisahedesin-
de miistagrak yasayan siifilerden de bahsettigini belirtir (Iskenderi, 1488, vr.
44a).

Kettani’nin (1982) Iskenderi’ye ait gostererek Miiselseldtii Ebi’l-Feth el-
Mizzi adi altinda “Ibn Tolun’a ulasan senedleriyle rivayet ettigimiz ve ¢ogu
tariki duyulmamug/ilging teselsiile sahip (‘acibetii’t-teselsiil) bir eserdir” diye
niteledigi (II/661) eserin yukarida adi gecen eserle ayni olup olmadigi, giinii-
miize ulasan bir niishasi tespit edilemediginden su an i¢in mechuldiir. Ben-
zer bir durum Ibn Tolun’un tahrici ile hazirlanan/yazilan el-Fethu’l-‘Azzi fi
Mu‘cemi’l-Miicizin li-(Seyhind)Ebi’l-Feth el-Mizzi adli ¢aligma (ibn Tolun,
1930, s. 42) hakkinda da s6z konusudur. Ibn Tolun (1930) ayrica “Iskenderi’nin
bizzat kendi terceme-i halini konu edinen miistakil bir eser yazdigint” belirtir
(s. 6) fakat eser ismi zikretmez.

Tuhfetii’l-Lebib ve Bugyetii’l-Keib

Arap dili ve edebiyati baglaminda kelime ve kavramlarin, siirlerle, ayet-
lerle aciklandigi, yeri geldikce sahis biyografilerinden hadis senetlerine varin-
caya kadar farkli konulara deginilen bir mecmua niteliginde iic ciltten miite-
sekkil bu hacimli eser 883/1478 yilinda tamamlanmistir. Miiellif hatt1 halinde
giinlimiize ulagan eserin ikinci cildi sondan eksik Paris niishast (Milli Ktp., nr.
3404, 155 vr.) birinci ve iiciincii cildi Leiden niishalar1 (Leiden Universitesi
Ktp., nr. Or. 1a (CCA 511), 221 vr. ve nr. Or. 1b (CCA 511), 172 vr.) olarak
mevcuttur (Brockelmann, 1902, 11/57; MacGuckin, 1883, 1/593; de Goeje ve
Houtsma, 1888, 11/313-320).

Kitab fi’l-Luga

Necmiiddin el-Gazzi (1997) “Liigat konusunda yiiklii/hacimli bir kitap
telif etmis (ellefe kitaben hafilen fi’l-luga) olup, kendi el yazisiyla olan niisha-
ya vakif oldum/gordiim” demektedir (1/14). Ismail Pasa ise Gazzi’nin bu ifa-
desini biraz degistirerek su ¢cikarimda bulunmugtur: “Liigat konusunda yiikli/
hacimli Kitabii’l-‘Arabiyye” (Kitabii’l-‘Arabiyye héfilen fi’l-liga) (Bagdadsi,
1951, 11/223). Gazz1 tarafindan ismi zikredilmeyen fakat onun bu nitelemesi-
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ne uygun diisen Kesfii’l-Beyan veya daha biiyiik olasilikla Tuhfetii’l-Lebib ve
Bugyetii’l-Keib adli eser de kastedilmig olabilir.

Serhu (Ferdizi) 'r-Rahbiyye/Serhu Gunyeti’l-Bihis

el-Manzumetii/el-kasidetii/el-Urcizetii/el-Ferdizu’r-Rahbiyye veya kisa-
ca er-Rahabiyye diye yazarina nispetle taninmis olan, Safii mezhebi iizere fe-
raiz ve miras konusunu isleyen175 beytlik bir metin olup, ibnii’l-Miisakkine/
Miitefennine diye maruf Muvaffakuddin EbG Abdullah Muhammed er-Rahbi
el-Halebi (6. 557/1181) tarafindan yazilmus olup orijinal adi Gunyetii’l-Bahis
‘an Ciimeli’l-Mevaris’tir. Biiyiik bir cilt tutan serh 883 y1l1 sonlarinda/1478 ta-
mamlanmistir (Katip Celebi, 1941, 1I/1211; Bagdadi, 1951, 11/210, 215, 556).

el-Fusilu’l-Miieyyide li’l-Vusil ila Serhi’l-Mukaddimeti’l-Cezeriyye

Hocas1 Cezer’nin Kiraat ilmine dair meshur eserinin serhidir.
Iskenderi’nin su ana kadar yayimlanms tek eseri budur (tahkik: Cemal es-
Seyyid Rifa‘1, Mektebetii Evladi’s-Seyh, Cize 2005, s. 192).

el-Isara ila Ahkami’l-Kirda

Kiiciik yasta bir¢ok alimden ¢ok detayli sekilde 6grendigi ve omriiniin
sonuna kadar bagkalarina 6grettigi Kiraat ilmini konu edinen bu eserine atiflar
yapan Iskenderi (2005, s. 73, 74, 120, 155), eser yazim feragmin 6 Rabiulev-
vel 876/23 Agustos 1471 tarihinde gerceklestigini belirtir (2005, s. 213).

el-Havasiyii’l-Miifide fi Serhi’l- ‘Akide

Ismini anarak atifta bulundugu (Iskenderi (2005, s. 17) bu eser Kelam,
Akaid konulu bir metnin serhi veya serhinin hasiyesi olmalidir.

Divan/Divanu Si‘r

Arap Edebiyati alaninda eserler yazan iskenderi’nin yedi miicelled halin-
de siir divani oldugu belirtilir (Ulughani, 1921, 1/37).

el-Cizze fi Mendakibi Ehli’l-Mizze

Iskenderi’nin Mizze’deki hayatina dair detayli bilgiler icerdigi anlasilan
bir eserdir (Iskenderi, 1488, vr. 6a).

Riyadu’l-Adab ve Niizhetii’l-Ahbab

Iskenderi’ye aidiyeti su an icin kesinlik kazanmamistir. Bu isimle
Escurial Kiitiiphanesi yazmalar1 arasinda (nr. 388, 131 vr.) yer alan ve miiel-
lifi Seyh Ebu’l-Feth el-Mizzi olan Riyddu’l-Adab ve Niizhetii’l-Ahbab isimli
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eserden mechul biri tarafindan telhis edildigi anlagilan niishanin (Derenbo-
urg, 1844, 1/257) Iskenderi’nin bir eserinden (Tuhfetii’l-Lebib ve Bugyetii’l-
Keib) 6zetlenmis olmasi muhtemeldir. Fakat Ismail Pasa Riyadu’l-Adab ve
Niizhetii’l-Ahbab yazarin1 567/1171-1172de 6len Ebu’l-Feth el-Mizz1 olarak
kaydetmistir (Bagdadi, 1945, 1/599).

Brockelmann tarafindan yazarimiza ait sanilan (Brockelmann, 1902,
1I/122) Niizhetii’n-Nazir fi Vad‘t Hutiitt Fadli’d-Dair adli eser, Semsiiddin
Ebu’l-Feth Muhammed b. Muhammed es-SifT’nin (6. 950/1543 civari) ri-
salesidir (Katip Celebi, 1941, 11/1948; Bagdadi, 1951, 11/238). Yine Misir
Vizaratii’l-Evkaf Kiitiiphanesi, nr. 844’de yazarimiza ait olarak kayitli bulu-
nan el-Behcetii’l-Vefdiyye fi Ma‘rifeti’l-Kuva’l-Insaniyye adli eser, Muham-
med el-*Avfl el-Maliki’nin (6.?) eseridir.

Sonuc¢

Dini bilimler agirlikli olsa da hemen her alana ait bilimsel birikimin ge-
rek sozlii gerek yazili aktariminin canli olarak devam ettigi, ilim ve irfan ugru-
na yapilan seyahatlerin siyasal ve cografik sinirlarla engellenmedigi Memlik
donemi ozellikle ¢cok sayida Tasavvuf mekteplerinin, tarikatlarinin bulusma,
tanigma ve yayilmalarina sahit olmustur. Teberriiken de olsa ¢cogu stift birden
fazla tarikatin miintesibidir. Donemin taninmuis stfilerinin ¢ogu, din bilimle-
rinin hemen her alaninda alimdir ve bunlarin bircogu hem insan yetistirmis
hem de eser yazmistir. Bunlardan biri olan, ismi ve eserleri pek duyulmamis
sifilerden Semsiiddin Ebu’l-Feth el-iskenderi el-Mizzi nin hayati ve eserleri
arastirildiginda bircok alanda bagvurulabilecek ve ne yazik ki fark edilememis
bir kaynakla karsilasmaktayiz. Tasavvufla ilgili eserlerinin yan1 sira 6zellikle
ansiklopedik biiytik eserinin Arapg¢a’ya hakim ve kendi alanlarinin uzmanla-
rindan olusturulacak bir komisyon vesilesiyle giiniimiiz arastirmacilarinin is-
tifadesine bilimsel bir bicimde sunulmasi elzemdir. Onun mevcut eserlerinin,
yeni kesfedilecek eserlerinin yayimlanmasi sadece iskenderi’yi tanimaya de-
gil, ayn1 zamanda belli bir doneme kadar Islam kiiltiir cografyasimin kaynak-
larini, sahislarini tanimaya ve muhtemelen yeni bilgilere ulagmaya da vesile
olacaktir.

Herseyden once adi bilinen fakat giiniimiize ulasmamis ve ozellikle de
ad1 dahi bilinmeyen eserlerden yaptig1 alintilar cok énemlidir. Ustelik bu du-
rum hemen her bilim dali i¢in gecerlidir. Hakkinda bilgi verilen her maddede
genig aciklamalar, filolojik analiz ve yorumlar, insan ve hayvanlar aleminden
o maddeyle ilgili isimler, deyimler, farkli kullanimlar vs., kadim filozoflarin
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hayatlar1 ve eserleri hakkindaki bilgiler, bir sekilde tarihe mal olmus sahsi-
yetlere dair biyografik malumat, cografik isimler ve kokenleri, buralara nisbet
edilen sahislar, tarihsel olaylar gibi zengin birikimler aktarmasi, her bilim da-
linin o dénem bilinen tanimlari, konulari, terimleri, yazili kaynaklarini zikret-
mesi kayda degerdir. Ozellikle Tasavvuf alaninda sundugu tarihsel bilgi ve
belgeler, silsileler ve silsilelerde yer alanlara dair tarihi ve menkabevi malu-
mat, Hz. Ali ve Hz. Eb’u Bekir disinda kendilerine silsileler ulagan diger er-
kek ve bayan sahabiler hakkinda sundugu ve baska kaynaklarda pek veya hic
rastlanmayan bilgiler, onun eserlerinin giin yiiziine ¢ikartilarak istifadeye agik
hale getirilmesinin geregine isaret etmektedir. Onun bu tiir bilgileri sunarken
yeri geldikce tenkitlerde veya tercihlerde bulunmasi, diyalog ve empati yo-
luyla tartigmalarini anlatmasi sadece aktarici, nakledici konumda kalmadigin
gostermektedir.

Kaynaklar

e Ahlwardt, Wilhelm. (1891). Die Handschriften-verzeichnisse der Koniglichen
Bibliothek zu Berlin: Verzeichniss der Arabischen Handschriften (c. IX). Berlin:
A. Asher & CO.

* el-Bagdadi, Ebu’l-Vefa Ali b. ‘Akil ez-Zaferi. (1970). Kitabii’l-Fiiniin. Beyrut:
Daru’l-Masrik.

 el-Bagdadi, Ismail Pasa. (1951). Hediyyetii’l-‘Arifin. Istanbul: MEB.

. . Izahw’I-Mekniin. (1945). Istanbul: MEB.

e Blochet, Edgard. (1925). Catalogue des Manuscrits Arabes des Nouvelles Acqui-
sitions (1884-1924). Paris: Bibliothéque Nationale.

e Brockelmann, Carl. (1902). Geschichte der Arabischen Litteratur. Berlin: E. Fel-
ber.

. . (1938). Geschichte der Arabischen Litteratur, Supplementband. Lei-
den: E.J. Brill.

*  Cemil Beg b. Mustafa el-‘Azm. (1424/2003). el-Miisara‘a il Kaydi Evabidi’l-
Miitala‘a: et-Tezkiratii’s-Sugrd. Beyrut: Daru’1-Besairi’l-Islamiyye.

« ed-Demenhiiri, Ahmed. (1105/1693). el-Kevakibii’z-Zahira fi Asari Ehli’l-Ahira.
Ezher Ktp./Yazmalar, Genel nr. 301921 (Mustalah, nr. 4186).

*  Derenbourg, Hartwig. (1844). Les Manuscrits Arabes de I’Escurial. Paris: Real
Biblioteca.

+ ed-Dimaski, Serefiiddin Musa b. Yusuf el-Eyyiibi. (998/1590). er-Ravdu’l-‘Anr
fima Teyessera min Ahbari’l-Karni’s-Sabi* ila Hitami’l-Karni’l-‘Agir. Berlin
Ktp./Wetzstein II, nr. 289.



HAYRI KAPLAN ¢ 171

el-Gazz1, Necmiiddin Muhammed b. Muhammed ed-Dimagki. (1418/1997). el-
Kevakibii’s-Saira bi-A ‘yani’l-Mieti’l-‘Asira. Beyrut: Daru’1-Kiitiibi’1-‘Ilmiyye.
el-Gazz1, Semsiiddin Muhammed b. Abdurrahman. (1411/1990). Divanii I-Islam.
Beyrut: Daru’l-Kiitiibi’l- ‘Ilmiyye.

de Goeje, M.J. ve Houtsma, M.Th. (1888). Catalogus Codicum Arabicorum: Bib-
liothecae Academiae Lugduno-Batavae. Leiden: E. J. Brill.

el-Haskefi, Ahmed b. Muhammed el-Halebi. (1999). Miit ‘atii’l-Ezhdn mine’t-
Temettu* bi’l-Ikran. Beyrut: Dar Sadir.
Ibn Tolun, Semsiiddin Muhammed b. Ali es-Salihi. (1348/1930). el-Fiilkii’l-
Meshiin fi Ahvali Muhammed b. Tiliin. Dimask: Mektebetii’l-Kudsi.

. (1418/1998). Mufakehetii’l-Hallan fi Havadisi’z-Zemdn. Beyrut:
Daru’I-Kiituibi’1- ‘IImiyye.
ibn Receb, Abdurrahman b. Ahmed. (1425/2005). ez-Zeyl ‘ald Tabakati’l-
Handabile. Riyad: Mektebetii’l-* Abikan.
Ibnii’l-‘Imad, Sihabiiddin Abdiilhay b. Ahmed ed-Dimagki. (1406/1983).
Sezeratii’z-Zeheb fi Ahbari Men Zeheb. Dimask ve Beyrut: Daru-bni Kesir.
el-Iskenderd, Ebu’l-Feth Muhammed el-Mizzi. (2005). el-Fusiilu’I-Miieyyide 1i’l-
Vusal ila Serhi’l-Mukaddimeti’l-Cezeriyye. Cize: Mektebetii Evladi’s-Seyh.

. (891/1486). Ibtigaii’l-Kurbe bi’l-Libas ve’s-Suhbe. Leipzig Ktp., nr.
252.

. (893/1488). Kesfii’l-Beyan‘an Sifati’l-Hayavan. Fransa (Paris) Milli
Ktp., nr. 4825.

. (906/1501). Kegfii’l-Beyan‘an Sifati’l-Hayavan. Millet/Feyzullah
Efendi Ktp., nr. 1745 (c. 62).

Katip Celebi, Mustafa b. Abdullah. (1941). Kesfu’z-Zuniin. Istanbul: Maarif Mat-
baast.

el-Kettan1, Abdiilhay b. Abdiilkebir. (1402/1982). Fihrisii’l-Fehdris ve’l-Esbat ve
Mu‘cemii’l-Me ‘acim ve’l-Miiselselat. Beyrut: Daru’l-Garbi’l-Islami.
MacGuckin, William, baron de Slane. (1883). Catalogue des Manuscrits Arabes:
de la Bibliotheque Nationale. Paris: Imprimerie Nationale.

el-Malih, Muhammed Riyad. (1978). Fihrisii Mahtitati Dari’l-Kiitiibi’z-
Zahiriyye: Kismu’t-Tasavvuf, 1. Dimask: Matba‘atii’l-Hicaz.

el-Ma‘lof, Isa Iskender. (1923, Subat). “Zahairu’l-Kasr fi TerAcimi Niibelai’l-
‘Asr 1i’s-Seyh Ebu’l-Fadl Semsiddin Muhammed b. Ali el-Ma‘rGf bi’bni Taltin
el-Hanefi es-Salihi ed-Dimaski”. Mecelletii’l-Mecma‘i’l- ‘Ilmiyyi’l-‘Arabi. 26
(Miicelled 3; Ciiz 2), ss. 33-42.

el-Mar‘agli, Yusuf Abdurrahman. (1423/2002). Mu‘cemii’l-Ma‘dacim ve’l-
Mesyahdt ve’l-Fehdris ve’l-Beramic ve’l-Esbat. Riyad: Mektebetii’r-Riisd.
en-Nu‘aymi, Muhyiddin Abdiilkadir. (1120/1708). el-‘Unvan fi Dabti Mevalidi
ve Vefeyati Ehli’z-Zeman. Leipzig Ktp., nr. 847.



172 « FARKINDA OLUNMAY AN MUHIM BiR SIMA: SEMSUDDIN
MUHAMMED EL-ISKENDER] EL-MIZZ1

e Rescher, Oskar. (1914) “Kiitiibhané-i-Feizijé (in der Ndde der Fatih-Moschee) und
‘Asir Efendi I II. III (Nachtrag)”. Zeitschrift der Deutschen Morgenldndischen
Gesellschaft: ZDMG. LXVIII, ss. 377-391.

e es-Sehavi, Semsiiddin Muhammed b. Abdurrahman. (1412/1992). ed-Dav’ii’l-
Lami* li-Ehli’l-Karni’t-Téasi‘. Beyrut: Daru’1-Cil.

e et-Tariki, Abdullah b. Muhammed. (1422/2001). Mu‘cemu Musannefati’l-
Hanabile. Riyad: Yazar.

+  Ulughani, Abdullah Muhammed b. Omer el-Mekki el-Asafi. (1921). Zaferu’'l-
Valih bi Muzaffer ve Alih. Londra: J. Murray.

o ez-Zirikli, Hayruddin. (2002). el-A ‘lam. Beyrut: Daru’l-‘IIm li’l-Melayin.



Dini Arastirmalar, Temmuz-Aralik 2013, Cilt : 16, Say1 : 43, ss. 173- 192 173 »

PETRUS ALFONSI’NIN ‘YAHUDILERE REDDIYE’SINDE
ISLAM ELESTIRISI

Yasin MERAL*

Oz

Endiiliis’te Mose Sefardi adinda bir Yahudi olarak diinyaya gelen Petrus Alfonsi,
1106 yilinda Hiristiyanligr secmistir. Alfonsi, Hiristiyan olduktan sonra Yahudilere
kars1 Dialogus contra Iudaeos adli bir reddiye kaleme almistir. O, bu eserinin besinci
boliimiinii Islam’a ayirmugtir. Alfonsi, bu boliimde Hz. Muhammed’in hayati, Kabe,
hac, orug ve ¢ok eslilik gibi degisik konulara deginmektedir. Yazilarindan Alfonsi’nin,
Islam hakkinda konusacak otoriteye sahip oldugunu okuyucularmnin bilmesini istedigi
anlagiimaktadir. Alfonsi’nin Islam ile ilgili verdigi bilgiler, kendisinden 6nceki Ya-
hudi ve Hiristiyan bilginlerde goriilmeyecek kadar detay bilgiler icermektedir. Hem
Yahudilik hem de Islam hakkinda iyi bir birikime sahip olan Alfonsi, eserinde Yahu-
diligin yam sira Islam’1 da ¢iiriitmeye calismakta boylece tek dogru dinin Hiristiyanlik
oldugu sonucuna varmaktadir. Bu makalede Yahudi kokenli bir Hiristiyan din bilginin
Islam elestirisinin kokeni incelenecek ve bu vesileyle Tiirkce akademik bir calismaya
konu olmayan bu bilgin, Tiirkiye’deki akademik ¢evrelere tanitilmig olacaktir.

Anahtar Kelimeler: Petrus Alfonsi, Kabe, Kur’an, Muhammed, Poligami, Mar-
kulis, Kemos.

Abstract
Criticism of Islam in Petrus Alfonsi’s ‘“Polemic against the Jews”

Born a Jew named Moshe Sefardi in al-Andalus, Petrus Alfonsi converted to
Christianity in 1106. After his conversion, Alfonsi penned a polemical work against
Jews entitled Dialogus contra Iudaeos. The fifth titulus in his book deals specifically
with polemics against Islam. In this titulus, he speaks of Prophet Muhammad, Kaabah,
hajj, fasting in Ramadan and polygamy in Islam. It is evident from his sayings that he
wanted his readers to know that he had the authority to speak on Islam. Alfonsi’s pre-
sentation of Islam in a detailed way can not be seen in the writings of previous Jewish
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and Christian scholars. In this book, Alfonsi tries to refute both Judaism and Islam
with his well versed background on both religions and arrives at the conclusion that
Christianity is the only true religion. In this article, the roots of Alfonsi’s criticism of
Islam will be examined and he will be introduced to Turkish academia, on whom no
study has yet been carried out in Turkish.

Key words: Petrus Alfonsi, Kaabah, Qur’an, Muhammad, Polygamy, Mercury,
Chemosh.

Giris

Endiilisli Yahudi bir ailenin ¢ocugu olarak Mose Sefardi adiyla diin-
yaya gelen Petrus Alfonsi (6. 1140), Ibranice, Arapca ve Latince dilleri iize-
rinden astronomi, tip ve felsefe tahsili gordi. 1106 yilinda Huesca’da (Ves-
ka) Hiristiyanlig1 secen bilgin, Petrus adini havari Petrus’tan, Alfonsi adin

ise donemin Aragon krali ve Petrus Alfonsi’nin manevi babasi/ hamisi I.
Alfonso’dan ilham alarak se¢mistir. (Petrus Alfonsi 2006: 40).

Alfonsi, 1110 yilinda Dialogus contra Iudaeos adli reddiye eserini kale-
me almistir.! O, bu ¢aligmasiyla hem kendisini makam ve mevki i¢in Hiristi-
yan olmakla suclayan Yahudilere cevap vermekte hem de Yahudilerin iddia-
larin1 akil ve mantikla ¢iiriitmeyi amaglamaktadir.”(Petrus Alfonsi 2006: 40-
41). Kitap, Mose ve Petrus’un diyaloglari seklinde kaleme alinmistir. Mose,
Alfonsi’nin Hiristiyan olmadan 6nceki Yahudi adi; Petrus da Hiristiyan ol-
duktan sonraki adidir. Alfonsi, bunu su sekilde ifade etmektedir: “Biitiin kitabi
diyaloglar halinde yazdim ki okuyucu hemen anlasin. Hiristiyan argiimanla-
rin1 savunmak icin Hiristiyan ismimi kullandim, argiimanlari reddederken ise
vaftiz olmadan 6nceki ismim olan Mose’yi kullandim.” (Petrus Alfonsi 2006:
41). Karsilikli diyaloglarin sonunda Mose, ikna olarak Hiristiyanlig1 kabul
etmektedir.

Eser, Latince kaleme alinmig olup on iki boliimden olugsmaktadir. ilk
dort boliimii Yahudilige, besinci boliim ise Islam’a reddiye seklindedir. Al-
fonsi geri kalan yedi boliimii Hiristiyanligin savunmasina ayirmistir. Yahudi
kutsal kitab1 Tanah’in Hiristiyanlar tarafindan da kutsal sayilmasi sebebiyle
Hiristiyan bilginler Yahudilere kars1 yazdiklari reddiyelerinde Tanah’1 hedef
alamamuglardir. Zira bu durumda kendi kutsallarin1 da elestirme gibi bir du-
rumda kalmaktadirlar. Petrus Alfonsi ile Hiristiyanlarin Yahudilere kars yaz-
dig1 reddiyeler farkli bir doneme girmistir. Alfonsi, dogrudan Rabbani gele-

1 Reddiyenin Latince metnini temin etmemi saglayan Esperanza Alfonso’ya tesek-
kiir ederim.



YASIN MERAL ¢ 175

negi ve Talmud’u hedef alarak Yahudilige elestiriler getirmis ve yeni bir ¢181r
acmistir (Tolan 1993: 16-27). Klasik Hiristiyan gelenegi, Yahudileri Tanah’1
yanlis gozle okumakla suclamaktaydi. Alfonsi ise bundan farkli olarak Yahu-
dilerin artik Tanah’1 birakip Talmud’u esas aldiklarini, bunun da dinden sap-
ma oldugunu belirtmektedir. Alfonsi’ye gore Yahudilerin dinden sapmalarina
ve dogru yoldan ayrilmalarina Yahudi din bilginleri sebep olmustur. Ona gore
din bilginleri bilincli ve her seyin farkinda olarak Yahudileri yanlis yone yon-
lendirmektedirler. Yahudi kokeni itibariyle Rabbani kaynaklara vakif olan
Alfonsi, kendisinden sonra Yahudilige reddiye yazan Hiristiyan bilginlere de
kaynaklik etmistir.

Petrus Alfonsi, reddiye eserinin Misliimanlara ayirdigi besinci
boliimiinde Islam ve Kur’an’la ilgili sasirtict derecede detay bilgilere yer
vermekte ve Kur’an’dan onlarca ayet alintilamaktadir. Bunun disinda o, Hz.
Muhammed’in Zeynep’le evliligi, ifk hadisesi, orug, cihad, evlenme-bosan-
ma, hirsizlik ve zina gibi degisik konularda yorumlar yapmaktadir. Alfonsi
Yahudilere reddiye olarak kaleme aldig1 bir eserde neden Islam’a 6zel bir bo-
liim ay1rd1? Bu soruya Alfonsi’nin kendi ciimlelerinde net bir cevap bulunma-
maktadir. Alfonsi’nin kitab1 yazmaktaki temel amacinin Yahudileri elestirip
Hiristiyanligin iistiinliigiinti ispatlamak oldugu agiktir. Bu ¢er¢evede o, Hi-
ristiyanligin Yahudilikle birlikte en giiglii rakiplerinden biri olan islam’a da
bir bolim ayirarak ¢iiriitmeye ¢aligmaktadir. Dikkat ¢eken husus, Alfonsi’nin
Islam’la ilgili verdigi bilgilerin kendi donemine kadar Yahudi ve Huristiyan
bilginlerin eserlerinde yer almayan detay bilgiler icermesidir (Tolan 1993: 28,
33, 108-110). Kokeni itibariyle Yahudi olup Rabbani gelenege hakim olan,
Ote taraftan yeni dini Hiristiyanlik hakkinda yeterince bilgili olan Alfonsi’nin
Islam hakkinda da 6zel bir boliim yazarak sdz sahibi oldugunu gostermeye
calismasi dikkat cekicidir. Boylelikle o, sadece Yahudiligi degil islam’1 da
elestirerek bu {i¢ din hakkinda yeterli bilgi ve donanima sahip oldugunu gos-
termek istemektedir. Islam hakkindaki bilgisinden dyle emindir ki, ona gére
Hz. Muhammed hayatta olsa ve Islam’la ilgili bilgiler verseydi, Alfonsi’den
daha iyi bilgilendirme yapamazdi (Petrus Alfonsi 2006: 150; Pedro Alfonso
de Huesca 1996: 94). Alfonsi, yine bunu teyit eder sekilde cocuklugundan beri
siirekli Miisliimanlarla (Sarracenos) irtibat halinde oldugunu, onlarin arasin-
da biiytidiigiint, kitaplarin1 okudugunu ve dillerini bildigini ifade etmektedir
(Petrus Alfonsi 2006: 146, 150, 155; Pedro Alfonso de Huesca 1996: 91, 98).
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Hz. Muhammed’in Seriati1 ve Kuran

Alfonsi’nin Islam’la ilgili elestirilerinin baginda Hz. Muhammed’in
yeni bir din tesis etmesi ve Kur’an’in olusumu gelmektedir. O, bu konular-
da Yahudi-Hiristiyan geleneginde yaygin olan anlayisi devam ettirmektedir.
Alfonsi’ye gore, Hz. Muhammed zamaninda Sergius adinda Yakubi bir bag-
rahip Antakya’da bir konsilde kinanmistir. Bu rahibin Muhammed’in arkadast
oldugunu belirten Alfonsi, kinanmanin verdigi iiziintiiyle Sergius un bolgeden
kacarak Muhammed’in yanmna geldigini ve ona akil hocalif1 yapmaya
bagladigini belirtmektedir. Alfonsi ayrica o donemde Araplar arasinda Ab-
dullah bin Selam (Abdias) ve Ka‘bu’l-Ahbar (Chabalahabar) adinda iki Ya-
hudinin bulundugunu, bunlarin Muhammed’e yanasarak akil hocaligini yap-
maya basladiklarin1 ve Muhammed’in aptalca islerini tamamlayabilmesi icin
ona yardim teklif ettiklerini ifade etmektedir. Sergius, Abdullah bin Selam
ve Ka‘bu’l-Ahbar ii¢liisiiniin bir araya gelerek Muhammed’in 6gretisini tesis
ettigini belirten Alfonsi, her birinin kendi sapkinligina goére onu yonlendirdi-
gini nakletmektedir (Petrus Alfonsi 2006: 152). Ona gére Hz. Muhammed,
kurnazca planlar yaparak kendisinin peygamber oldugunu iddia etti ve bu ii¢
kisiyi de kendisine akil hocas1 yapt1 (Petrus Alfonsi 2006: 150).

Alfonsi’nin bu nakilleri Yahudi-Hiristiyan gelenegindeki anlayisin
devamu niteligindedir. Yahudi ve Hiristiyan bilginler, Hz. Muhammed ve
Kur’an’in olusumu hakkinda benzer degerlendirmelerde bulunmuslardir. Bu
degerlendirmeler bazen kitaplarda bir boliim olarak yer alirken bazen de bir
iki ciimlelik kisa yorumlarla goéze carpmaktadir. Bu degerlendirmelerde Hz.
Muhammed’in Yahudi hahamlar veya Hiristiyan papazlar tarafindan yonlen-
dirildigi, Kur’an’in kendisine bu kisiler araciligiyla yazdirildig1 yer almak-
tadir. Yahudi-Hiristiyan gelenegindeki anlatimlarda dikkat ceken bir diger
husus da Hz. Muhammed’in sagkinlik i¢inde ne yaptigini bilmeyen, kendisine
oynanan oyunu fark etmeyen ve krallik heveslisi olarak yansitilmasidir (Ars-
lantag 2011: 216, 225-233, 235-236) .

Alfonsi’nin elestirdigi uygulamalardan biri de Ramazan orucudur.
Miislimanlarin yilda bir ay boyunca beyaz ipligin siyah iplikten ayrilma-
sindan baglayarak giines batana kadar orug tuttuklarini nakleden Alfonsi, bu
siire zarfinda orug tutanlarin yemeden, igmeden ve cinsel iliskiden uzak dur-
duklarmni belirtmektedir. O, orug tutanlarin giines battiktan sonra istedikleri
kadar yeme, i¢gme ve cinsel iligkide bulunma hakkina sahip olduklarini dile
getirmektedir. Alfonsi, yolculuga c¢ikan ya da orug¢ tutamayacak kadar hasta



YASIN MERAL ¢ 177

olan kigilerin oru¢ tutmamakta serbest olduklarini, fakat hastaliktan kurtul-
duklarinda ve seferilik halleri bittiginde oruglarin1 kaza etmeleri gerektigini
belirtmektedir (Petrus Alfonsi 2006: 147-8). O, Ramazan orucunun amacinin
bedeni isteklerden uzak durmak oldugunu, fakat Miisliimanlarin giindiiz buna
riayet ettikleri halde geceleri en iyi yemeklerden normal zamanin ii¢ dort kati
yiyip ictiklerini ve kadinlariyla birlikte olduklarini aktarmaktadir. Ona gére bu
tiir bir uygulama, bedeni istekleri zayiflatmaz bilakis gii¢lendirir. Bu yiizden
de Ramazan orucundan bir fayda temin edilemez (Petrus Alfonsi 2006: 157).

Alfonsi’nin Ramazan ayiyla ilgili verdigi bilgiler Kur’an’a dayali bil-
gilerdir. Beyaz iplik-siyah iplik, seferilik ve hasta durumlarinda orucun farz
olmaktan ¢ikigt gibi ayrintilar Kur’an’da yer almaktadir (Bakara / 185-187).
Bu ¢ercevede Alfonsi'nin bunlari ifade ederken herhangi bir Islami eserden
ziyade dogrudan Kur’an’dan yararlandigi soylenebilir. Orug tutulan giinle-
rin gecelerinde yeme-icme ve cinsel iligkinin serbest olusu sebebiyle orugtan
fayda temin edilemeyecegi dair iddia ise, orucun yalmizca a¢ kalmak olarak
duisiiniilmesinden kaynaklanmaktadir. Ramazan ay1 diginda insanlarin mesgu-
liyetleri dolayisiyla sabahtan aksama kadar yemeden icmeden giinii gecirdik-
leri zamanlar olmaktadir. Fakat bu oru¢ sayilmamaktadir. Oysa orug; inanan
insanda sabir, siikiir ve nefis terbiyesi basta olmak iizere degisik yonlerde ge-
lisim kazandiran ¢ok boyutlu bir ibadettir.

Alfonsi’nin Islam’la ilgili vurguladig1 6nemli hususlardan biri de siddetle
alakalidir. Ona gore Islam siddet dinidir ve Hz. Muhammed, dinini yayarken
yakip yikmaya, 6ldiirmeye ve Allah diismanlarini yok etmeye odaklanmustir.
O, bundan kurtulabilmenin ¢aresinin ya Islam’1 secmek ya da cizye vermeyi
kabul etmek oldugunu belirtmektedir (Petrus Alfonsi 2006: 148, 154, 159).
Alfonsi, Kur’an’da iman etmenin goniil isi olduguna ve kimsenin iman etme-
ye zorlanmayacag@ina dair bir¢ok ayet oldugunu?; buna ragmen Muhammed’in
siddete bagvurdugunu ve kendisine inanmayanlara zor kullandigin1 naklet-
mektedir (Petrus Alfonsi 2006: 159-60). O, hem dinde zorlama olmadigina
dair ayetlerin hem de Islam’1 zorla kabul ettirmeyle ilgili ayetlerin olusunu
Kur’an i¢i neshle acgiklamanin da saglikli olmadigini belirtmektedir (Pedro
Alfonso de Huesca 1996: 101). Alfonsi’ye gore siddet yanlisi olmas1 Hz.
Muhammed’in peygamber olmadiginin gostergelerindendir. Ona gore gercek
peygamber olmanin {i¢ isareti vardir: Yasami, mucizeleri ve 6gretilerinin dog-

2 Alfonsi bu ¢ercevede Bakara 2/256; Yunus 10/99, 108-109; Hud 11/118; 18/29;
Ankebut 29/46; Kafirun 109/1-4, 6 ayetlerini zikretmektedir.
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rulugu/tutarliligi. Alfonsi, bunlarin Muhammed’de olmadigint belirtmekte ve
onun siddet, hirsizlik ve yagmadan zevk aldigini ifade etmektedir. O, ayrica
Hz. Muhammed’in ger¢ek peygamber olmast halinde Allah’in melegi tara-
findan korunacagini fakat onun savasta disinin kirildigin1 ve yiiziiniin yara-
landigini belirtmektedir. Ona gore bu durum, onun ilahi yardimdan mahrum
oldugunu gostermektedir (Petrus Alfonsi 2006: 154-155, 162).

Alfonsi, Islam’in siddetdinioldugunadairiddialarinda, Hz. Muhammed’in
ve ilk Miisliimanlarin i¢inde bulundugu siyasi-askeri sartlart gormezden gel-
mektedir. Kur’an’in sebepsiz yere Miisliiman olmayanlari1 6ldiirmeye tesvik
ettigini iddia etmek, Kur’an’1n ifadelerini baglamindan kopuk olarak okuya-
rak carpitmaktan bagka bir sey degildir. Alfonsi’nin Hz. Muhammed’in sid-
det, yagma ve hirsizliktan zevk aldigina dair ifadeleri tarihi olarak gercekli-
81 olmayan iddialardir. Ayrica Hz. Muhammed’in savaglarda yaralanmasini
Allah’in yardimindan mahrum oldugu seklinde yorumlamasi da gercekligi
olmayan bir yorumdur. Zira peygamberler insanlar arasindan segilirler ve teb-
lig gorevleri sirasinda insanlar arasindaki sartlarin geregine gore davranirlar
ve ona gore muamele goriirler. Peygamberler melek olmadiklari i¢in insanlar
gibi yerler, igerler, uyurlar, hastalanir ve savaslarda yaralanabilirler. Bu sade-
ce Hz. Muhammed icin degil diger peygamberler i¢in de gegerlidir.

Alfonsi, Kur’an’in Hz. Muhammed tarafindan yazilmadigini, yazilmasi
halinde Kur’an’in diizenli bir metin olacagini ifade etmektedir (Pedro Alfonso
de Huesca 1996: 101). Etrafinda bulunan arkadaglarinin Hz. Muhammed’in
olumiinden sonra Kur’an’1 olusturduklarini belirten Alfonsi, bu ytizden her-
kesin kendi goriisiinii Kur’an’a yerlestirdigini ve hangisinin 6nceki (mensuh),
hangisinin sonraki emir (nasih) oldugunun bilinmedigini dile getirmektedir
(Petrus Alfonsi 2006: 160-1). Ilging bir sekilde Alfonsi, goriiniiste birbiriyle
celiskili olan ayetlerin sebebini Kur’an’in ¢ok yazarli olmasina baglamakta-
dir. Ona gore Kur’an, Hz. Muhammed tarafindan yazilsayd: daha derli toplu
olurdu ve birbiriyle celisen ifadeler olmazdi. Bu ifade, Kur’an’in igerigiyle
alakalr olumlu bir ciimle olmaktan ziyade tek yazarli olmas: halinde nasih-
mensuh tiiri ayetlerin olmayacagina dair bir diisiincedir. Zira Alfonsi’ye gore
mensuh ayetler olarak bilinen ayetler belli kisiler tarafindan Kur’an’a yerles-
tirilmigken, onlari hitkmiinii kaldiran nasih ayetler de baska kisiler tarafindan
Kur’an’a sokulmustur. Boylece farkl: kisiler tarafindan birbiriyle celisen go-
riisler Kur’an’da yer almistir. Halbuki Kur’an’1 sadece Hz. Muhammed yaz-
saydi, 6gretileri dogru olmasa bile birbirine zit emir ve ifadeler yer almazdi.
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Alfonsi’nin Islam’la ilgili degindigi konulardan biri de cennet tasvirle-
riyle ilgilidir. O, Allah’in cennette nehirler ve koskler vaad ettigini, oraya gi-
renlerin her tiirli isteklerinin karsilanarak agaclarin golgelerinde korunup ne
sicak ne soguk hicbir seye maruz kalmayacaklarint belirtmektedir. Alfonsi,
Miislimanlarin cennette arzu ettikleri her seyin hemen Onlerine gelecegine
inandiklarini, rengarenk ipek elbiseler giyeceklerini ve meleklerin cennet
ehline “Yiyin icin, Allah’in size vaad ettikleri gergeklesti” (Petrus Alfonsi
2006: 150).° diyerek altin ve giimiig tepsilerle garsonluk yapacaklarini nak-
letmektedir. Alfonsi ayrica Islam inancina gore Miisliimanlarin insan veya
cin hi¢ kimsenin dokunmadig: hurilerle birlikte olacaklarini ve onlarin inci
mercandan daha giizel olduklarini belirtmektedir. Biitiin bu nimetlerin Allah’a
ve Muhammed’e inananlara has oldugunu nakleden Alfonsi, inanmayanlarin
ise ebedi cehenneme girecegini ifade etmektedir. O, son giiniinde Allah’a ve
Muhammed’e iman edenlerin de Muhammed’in hesap giinti sefaat¢i olmasiy-
la giinahlarinin sayisina bakilmaksizin kurtulacagini dile getirmektedir (Pet-
rus Alfonsi 2006: 149-150). Alfonsi, cennetle ilgili inaniglar1 elestirmekte ve
oltmle birlikte ruhun bedenden, insandaki dort elementin de birbirlerinden ay-
rildigini ifade etmekte ve bu bedenin bir daha 6nceki gibi kullanilamayacagin
vurgulamaktadir. Ona gore cennetle ilgili maddi nimetler aklin kabul edecegi
vaatler degildir. Akilli bir insan bu tiir seylerle aldatilamaz ve cennetin boyle
bir yer olduguna inanmaz. Ona gore, bunlar ancak Hz. Muhammed zamaninda
seriatlar1 ve kitaplar1 olmayan, iyilikten mahrum, savas, siddet ve zevkii sefa
diiskiinti insanlar i¢in cazip seylerdi (Petrus Alfonsi 2006: 162).

Alfonsi’nin cennet tasvirlerini Kur’an ayetlerine dayanarak naklettigi go-
riilmektedir. O, bunu yaparken cennet nimetlerini bedene hitap eden nimetler
olarak algilamanin yanlighgim vurgulamak istemektedir. Alfonsi’nin bu eles-
tirileri aslinda Yahudi geleneginin yansimasidir. Alfonsi’nin ¢agdasi sayilabi-
lecek Ibn Meymun da (6. 1204) Yahudi geleneginin goriisiinii benzer sekilde
resmetmektedir. Buna gore cennet maddi nimetlerden ibaret bir yer degildir.
O, Araplar arasinda ahiret hayatinin giizel seyler yemek icmek, giizel suretlerle
cinsel iligkide bulunmak, ketenden ve islemeli elbiseler giymek, fildisinden
yapilma mekénlarda oturmak, altin ve giimiis malzemeler kullanmak olarak
anlasildigin1 bunun da cenneti ve nimetlerini basitlestirmek oldugunu ifade
etmektedir. (Ibn Meymun 2009: 8/6).

3 Bkz. Hakka 69/24.
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Alfonsi, namazin giinde bes vakit olusunu da Yahudi-Hiristiyan etkisi-
ne dayandirmaktadir. Ona gore, Muhammed (Mahometum), danigmanlarinin
tavsiyesi ile giinde ii¢ defa ibadet eden Yahudilerle, giinde yedi defa ibadet
eden Hiristiyanlarin arasinda bir orta yol tutturmak icin giinde bes vakit ibadet
koymustur (Petrus Alfonsi 2006: 156). Alfonsi, Hz. Muhammed’in baz1 uy-
gulamalarda Musa seriatini takip ettigini bazilarinda ise farkliliklara gittigini,
bununla da farkli bir din imaji vermeye ¢alistigin1 vurgulamaktadir (Petrus
Alfonsi 2006: 162). Alfonsi’nin Islam’daki haram yiyeceklerle ilgili aktar-
diklar1 da dikkat cekicidir. O, Islam’a gore domuz eti, kan, les ve Allah adina
kesilmeyen hayvanlarin etlerinin haram oldugunu belirtmektedir (Petrus Al-
fonsi 2006: 148). Alfonsi, Miislimanlarla domuz eti hari¢ diger konularda
hem fikir olduklarini, Muhammed’in de domuz eti yasagini Hiristiyanlardan
farkli olmak i¢in koydugunu belirtmektedir (Petrus Alfonsi 2006: 161). O, ay-
rica ickinin Islam’da yasak oldugunu ve Miisliimanlara gore igkinin kotiiliik-
lerin anast olarak kabul edildigini belirtmektedir (Petrus Alfonsi 2006: 149).
Alfonsi’nin Islam’in Yahudilik ve Hiristiyanlik’tan etkilenen bir din oldugu
seklindeki goriisii de reddiye geleneginde bilinen bir elestiridir. Ozellikle Orta
Cag Yahudi bilginleri Islam’in Yahudilikten calint1 bir din oldugunu iddia
etmiglerdir. Onlarin bu iddialar1 son asirlarda oryantalistler tarafindan yeniden
glindeme getirilmistir (Geiger 1833).

Alfonsi, ceza hukukunda Islam’in baz1 uygulamalarmin Yahudi seriatini
takip ettigini belirtmektedir. O, kisas cezasini bu ¢ercevede drnek vermekte-
dir. Zina yaparken yakalanan erkek ve kadinin recm edilecegine dair kuralin
da benzerlik tagidigini aktaran Alfonsi, zina eden bekarlarin seksen sopa ceza-
sina carptirildigini nakletmektedir. Ayrica Islam hukukunda davacinin kendi-
sini sahitle, davalinin da yeminle savundugunu, bunun da Yahudiler arasinda-
ki uygulama oldugunu vurgulamaktadir. Alfonsi, hirsizlik cezasi hakkinda da
bilgi vermektedir. Ona gore birinci ve ikinci hirsizliginda hirsiza seksen sopa
vurulur. Ugiincii kez hirsizlik yaptiginda eli, dordiinciisiinde ise ayag: kesilir.
Ayrica bir insanin bir uzvuna zarar veren onun diyetini 6der (Petrus Alfonsi
2006: 149).

Alfonsi’nin Islam ceza hukukuyla ilgili yanlis bilgilere sahip oldugu go-
riilmektedir. Ornegin, zina eden bekarlarin seksen sopayla cezalandirildigt
seklinde bir bilgi dogru degildir. Kur’an’da zinanin cezasi evli-bekar ayri-
mi1 yapilmaksizin yiiz sopa olarak belirlenmistir (Nur/ 2). Bununla birlikte
gelenek bazen bu cezayi bekarlar icin anlamis, evlilerin cezasi recm olarak
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belirlenmistir. Recm uygulamas1 Hz. Peygamber tarafindan uygulanmis bir
cezadir. Her haliikarda bekarlara verilen zina cezasi seksen sopa degildir.
Alfonsi’nin verdigi bilgilerdeki bir diger hata da hirsizligin cezasiyla ilgilidir.
Birinci ve ikinci hirsizlikta seksen sopa, iictinciisiinde elin, dordiinciisiinde
ayagin kesilmesi, Islam hukukunda karsilig1 olan bir cezalandirma degildir.
Islam hukukunda ayetle sabit oldugu icin hirsiza el kesme cezasi verilir (Ma-
ide/38). Birinci hirsizlikta sag el, ikinci hirsizlikta ise sag ayak kesilir. Hangi
tiir eylemin el kesmeyi gerektirecek hirsizlik tamimina girdigi ise Islam hukuk-
cular arasinda tartigsma konusudur. Bu tiir kesinlik arz etmeyen durumlarda
icerisinde sopa cezasi da olabilecek sekilde tazir cezasi uygulanir. Muhteme-
len Alfonsi, ilk iki hirsizlik eyleminde seksen sopa vurulduguna dair yanlis
bilgisini tazir cezasiyla karistirmaktadir.

Hz. Muhammed’in Hayati ve Mucizeleri

Alfonsi, Hz. Muhammed’in hayatina dair bilgiler de vermektedir. O, Hz.
Muhammed’in kii¢iik yasta yetim kaldigin1 ve amcas1 Menaf (Manephi) tara-
findan yetistirildigini ve donemin putlarina taptigin1 aktarmaktadir. Alfonsi,
burada Ebu Talip ile Hz. Muhammed’in dedelerinden Abdu Menaf’1 karis-
tirmigtir. Hz. Muhammed, amcas1 Ebu Talib tarafindan himaye edilmistir.
Alfonsi, Hz. Muhammed’in yetim biiytidiigtinii ve putlara taptigin1 ayetten
desteklemektedir. Ona gore Duha suresi alti ve yedinci ayeti buna delildir
(Petrus Alfonsi 2006: 151). * O ayrica Muhammed’in Hatice (Chadigiam)
adinda zengin bir kadinin yaninda c¢alistigini, daha sonra onunla evlenerek
onun biitiin malina sahip oldugunu nakletmektedir. Fakir biriyken cok zen-
gin bir adama dontismesi sonucunda Muhammed’in kibir ve gurura kapilarak
Araplarin krali olmak istedigini belirten Alfonsi, Muhammed’in, kendi ka-
bilesindeki insanlarin onun bu planina razi olmayacagin diisiinerek krallik
plan1 konusunda ihtiyatli davrandigini belirtmektedir. Alfonsi, Muhammed’in
bu endisesinden dolay1 kral olmak i¢in baska bir yol denedigini ve kendisini
peygamber ilan ettigini ifade etmektedir. O, neredeyse tamami putperest olan
Araplarin Muhammed’e inandigin1 sadece Musa seriatin1 heretik bir tarzda
uygulayan Samiriler ile donemin Nasturi ve Yakubi Hiristiyanlarinin buna
yanagmadigini aktarmaktadir (Petrus Alfonsi 2006: 151).

Alfonsi’nin yukaridaki ifadeleri Orta Cag Yahudi-Hiristiyan gelenegin-
deki Hz. Muhammed’le ilgili alginin yansimasidir. Yahudi ve Hiristiyan bil-

4 Bu ayet, Tirkce Kur’an meallerinde genellikle “Seni sasirmis/yol bilmez bulup
dogru yola iletmedi mi?” seklinde terciime edilmektedir.
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ginler 6zellikle Hz. Muhammed’in Araplarin krali olmak icin 6zel bir tutkusu-
nun oldugunu iddia etmektedirler. Onlara gore Hz. Muhammed, bunu normal
yollardan bagsaramayacagini anlayinca kendisine vahiy geldigini iddia ederek
bu planin1 peygamberlik iddiasi tizerinden gergeklestirmistir. Bazi aragtirma-
cilar, Alfonsi’nin, Hz. Muhammed’in hayati basta olmak iizere islam’la il-
gili degerlendirmelerinde, Hiristiyan bilgin Kindi’nin (6. 866) Risale’sinden
yararlandigini iddia etmektedirler (Tiezsen 2013: 194; Dimmock 2013: 24;
Tolan 1993: 28).

Alfonsi, Hz. Muhammed’in 6liimiine dair de ilging bilgiler aktarmakta-
dir. Ona gore Hz. Muhammed, 6liimiiniin {i¢iincii giiniinde bedeninin semaya
cikacagini haber vermistir. Uciincii giin geldiginde ve gomiilmeyen bedeninin
coktiigii goriildiigiinde, insanlar onun kendilerini aldattigini anlamiglardir.
Muhammed’in on ashabindan biri olan Ali bin Ebu Talib (Haly filius Aby-
tharii), kargasanin biiyiimesinden endise ederek liderligi ele almis ve kurnaz
bir sekilde insanlara peygamberin sozlerinin yanlis anlagildigini duyurmustur.
Alfonsi’ye gore Ali, insanlara peygamberin bedeninin semaya kaldirilmasinin,
defnedilmeden 6nce veya insanlar izlerken degil, defnedildikten sonra melek-
ler tarafindan olacagini ilan etmig ve insanlar1 yatistirmistir. Bu sirada Ali’nin
ogullar1 Hasan (Hazan) ve Huiseyin (Hozam), Muhammed’in 6liimiinden dola-
y1 kendilerini pargalayarak bitkin diismiislerdir. Babalar1 da bedenlerine zarar
vermemeleri icin onlart azarlamistir. Ali, cocuklarinin aptal oldugunu ve zorla
6ltuintin bulundugu odanin kapisina kadar geldiklerini goriince onlara Muham-
med hakkindaki gercegi soylemistir. Babalarindan onun kotiiliigiinii 6grenen
cocuklar, 6nceleri nasil onun seriatina bagh kaldilarsa o vakitten sonra da on-
dan o kadar uzaklagip kendilerini ickiye vermislerdir. Muhammed’in bu duru-
mu ortaya ¢ikmasina ragmen yine de belli bir kesim insan onlarin uygulamala-
rini1 takip etmistir. Alfonsi’ye gore biittin bu anlatilanlar Muhammed’in gercek
bir peygamber olmadigint ve sozlerinin de yalan oldugunu ortaya koymakta-
dir. Alfonsi ayrica Hz. Muhammed’in, Isa’nin carmiha gerilip 6ldiiriildiigiine
inanmadigini belirtmektedir. Ona gore Hz. Muhammed, yalanci ve aldaticidir
(Petrus Alfonsi 2006: 162-3).

Alfonsi’nin, Hz. Muhammed’in vefati sonrast gelisen olaylarla ilgili
anlatimlari kitaplarda yer almayan uydurma rivayetlerdir. Ozellikle bedeni-
nin semaya cikacagini ilan etmesi, torunlart Hasan ve Hiiseyin’in kendile-
rini igkiye verip Islam’dan uzaklagmalari gibi anlatimlar giiliingtiir. Benzer
bir hikdyeyi 17. yiizyilda Italya’da kaleme alinan fakat ihtiva ettigi diisiince
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itibariyle eskilere dayanan bir Yahudi efsanesinde gormek miimkiindiir. Maa-
se Mahmat adl1 bu efsanede Hz. Muhammed’in tabutunun gok ile yer arasinda
gidip geldigi gibi tarihi gerceklerle uyusmayan bilgiler yer almaktadir.> Bu
acidan Alfonsi, Hz. Muhammed’le ilgili Yahudi ve Hiristiyan diinyasindaki
kulaktan duyma efsanevi bilgileri naklederek aslinda Arapga’ya ve Kur’an’a
hakimiyeti ile gostermesi gereken ilkesel tutumu gosterememektedir.

Alfonsi, Hz. Muhammed’in mucizeleri konusunda da dikkat c¢ekici bil-
giler vermektedir. Kitapta Hiristiyanlig1 temsil eden Petrus karakteri Musa,
Yusa, Samuel ve Eliyahu’da goriilen mucizelerin Hz. Muhammed’de goriil-
medigini belirterek ogretisinin zayif kaldigimi belirtmektedir. Buna karsilik
Mose ise Yeremya, Ovadya, Amos ve Hosea gibi peygamberlerin de muci-
zelerinin olmadigin1 fakat kendilerine inanildigin1 6ne siirmektedir. Petrus
ise buna mukabil bu peygamberlerin Musa seriatina yeni bir sey veya celi-
sen bir kural getirmediklerini bu yiizden de mucize ile desteklenmediklerini
one stirmektedir. Mose ise Hz. Muhammed’in mucizelerinin mevcut oldugu-
nu soylemekte ve ornekler vermektedir. Alfonsi burada yirtict bir hayvanin
dile gelerek Hz. Muhammed’in peygamber oldugunu soyledigini, ay1 ikiye
yardigini, peygamberin memesine dokunmastyla bir koyunun biitiin halk: do-
yuracak kadar siit verdigini, incir agacinin Hz. Muhammed’in yanina gele-
rek peygamberligini itiraf ettigini, zehirli koyun yemeginin dile gelerek Hz.
Muhammed’e “Beni yeme, ben zehirliyim.” dedigini nakletmektedir (Petrus
Alfonsi 2006: 152-3). Alfonsi bu mucizeleri naklettikten sonra ilging bir de-
gerlendirme yapmaktadir. Ona gore, Kuran’da (Alcorano) yer almadig1 icin
bu mucizelere inanmaya gerek yoktur. Zira Muhammed, Kur’an disinda ken-
disi hakkinda yazilan seylere itibar edilmemesi gerektigini ogiitlemistir. Al-
fonsi ayrica Hz. Muhammed’e ait oldugunu iddia ettigi bir s6z nakletmek-
tedir: “Birgoklar1 peygamberler hakkinda yalan yanlis seyler sdylediler. Bu
benim i¢in de gerceklesmesin. Benim hakkimda dogru olan tek sey Kur’an’la
dogrulanan ve tasdiklenen bilgilerdir.” (Petrus Alfonsi 2006: 154). Alfonsi id-
diasm giiglendirmek i¢in bir de kudsi hadis uydurmaktadir. Buna gore Allah,
Hz. Muhammed’e “Senin mucize gostermene miisaade etmiyorum. Zira diger
peygamberlerde yasandigi gibi, gosterilecek mucizede seninle (6gretilerinle)
celisen bir seyler olmasindan endise ediyorum.” (Petrus Alfonsi 2006: 154).

5  Risalenin Ibranice metni ve Tiirkge terciimesi igin bkz. Yasin Meral-Uri Me-
lammed, “Hz. Muhammed’e Dair Bir Yahudi Efsanesi: Ma‘ase Mahmat Adli
Risalenin Yeniden Tahkik ve Terciimesi”, Ankara Universitesi ilahiyat Fakiiltesi
Dergisi, 2012, say1: 53/2, ss. 1-21.
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Alfonsi boylece Hz. Muhammed’in kendi agzindan mucize gostermedigini
ispatlamakta ve mucize gostermemesini de nasil megsrulagtirdigini aktarmak-
tadir. (Petrus Alfonsi 2006: 154). Goriildiigi tizere Alfonsi, burada da kendi
iddialarint mesrulastirma ve tezini giiclendirme adina rivayet uydurmaktan
kacinmamaktadir.

Hz. Muhammed ve Kadinlar

Yahudi ve Hiristiyan bilginlerin neredeyse tamaminda oldugu gibi
Alfonsi’nin giindeminde de cok eglilik yer almaktadir. O, Miisliimanlarin ayn
anda dort es alabildiklerini, dordii asmamak kaydiyla eslerden birini bosaya-
rak bagka bir kadin alabildiklerini nakletmektedir. Alfonsi, ayrica Miisliman
erkeklerin bosadiklar1 kadinlarla tekrar evlenebildiklerini ve ti¢ defaya kadar
bosama haklar1 olduguna dikkat cekmektedir. Alfonsi’nin dikkat cektigi bir
diger husus da cariyelerle ilgilidir. O, bir erkegin istedigi kadar cariye ve kole-
ye sahip olabilecegini, istedikleri gibi onlar1 satip geri alabilecegini, fakat on-
lar1 hamile biraktiklarinda cariyelerin hizmetten muaf olduklarini aktarmak-
tadir. (Petrus Alfonsi 2006: 149). Alfonsi, ¢ok eslilik, cariye ve kole kadinlar
ilgili Islam’1 elestirirken su ifadelere yer vermektedir:

Onlar [Miisliimanlar] doért kadin almakta serbesttirler, dordiinciisiini
de bosayip yerine bagka birisini alabilirler. Bu emrin akilla/mantikla
bir ilgisi yoktur. Clinkii onlarda kadin almak yalnizca ¢ocuk yapmak
amacli emredilmektedir. Ayrica dikkat edersen, istedikleri kadar cariye
ve kadin kole de edinmeleri agikg¢a zinadir. Zira bir babanin, oglunun
birlikte oldugu bir kadini almasi, bunun mukabilinde bir erkek evladin
da babasi tarafindan iliskiye girilmis bir kadini, bir kardesin de kendi

kardesi tarafindan iliskiye girilmis bir kadini1 almasi ¢ok sik rastlanan
bir durumdur. (Petrus Alfonsi 2006: 161).

Cariyelik miiessesesi Islam hukukunun en problematik konularindan bi-
ridir. Islam hukukuna gore savaslarda diigman tarafindan esir alinan kiz veya
dul kadinlar cariye olarak alinirdi. Bunlar ganimet sayildigindan dolay1, hiz-
met gormeleri i¢in savasa katilan erkekler arasinda pay edilirdi. Efendileri
onlar1 ev iglerinde ve cinsel ihtiyaclarinda kullanir, istedikleri zaman da sa-
tabilirdi. Onlarin bu statiiden kurtulmalari i¢in ya hiirriyetlerine kavugmalari
ya da efendileri tarafindan nikah yapilarak evlenmeleri gerekmektedir. Eger
cariyenin kocasi1 8lmemis ve esirler arasinda ise onunla nikahi devam ettigi icin
onu satin alan efendisinin cariye ile cinsel iliskiye girmesi caiz goriilmemistir
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(Bilmen 2011: 402). Her haliikarda cariyelerin esya gibi alinip satilmalar1 ger-
cegi dikkate alindiginda, Alfonsi’nin bahsettigi babanin birlikte oldugu bir
cariye ile oglunun birlikte olma ihtimali her zaman mevcuttur. Fakat bu durum
sadece cariye icin gegerli degildir. Bir insanin bilmeden kendi kiziyla veya
kiz kardesiyle bile evlenmesi ihtimal dahilindedir. Islam hukukuna gére bir
insanin, babasinin iligkide bulundugu cariyeyle bunu bilerek birlikte olmasi
haramdir (Merginani: 227; Sirazi 1996: 154).6

Alfonsi kadinlarla ilgili elestirileri ¢ercevesinde Hz. Muhammed’in
aile hayatin1 da giindeme getirmektedir. Hz. Muhammed’in, Zeyd’in (Zed)
esi olan Zeynep binti Cahs’la (Zanab filia Ias) evlenmesini de Allah’in Hz.
Muhammed’e emri olarak aktarmaktadir. Alfonsi, konuyu naklederken “Zeyd!
Allah sana esini birakmani emrediyor.” seklinde ayet nakletmektedir. Halbuki
Kur’an’da boyle bir ayet yer almamaktadir. O, Zeynep’in Zeyd’den ayrilma-
sindan sonra Muhammed’in onu alarak ona sahip oldugunu nakletmektedir
(Petrus Alfonsi 2006: 154). Alfonsi’ye gore Hz. Muhammed’in esi Aise’nin
(Aissae) hakkinda soylenenler de Hz. Muhammed’in peygamberliginin ne ka-
dar bos oldugunu agikca ortaya koymaktadir. Alfonsi, bir¢ok kisinin sahitli-
giyle Hz. Aise’nin zinada yakalandigini, Muhammed’in ise sahte Cebrail’in
(falsi Gabrielis) mesajiyla onun zina etmedigini duyurdugunu aktarmaktadir.
Alfonsiye gore Hz. Muhammed’in, Hz. Aise’nin aklanmasini istemesinin
sebebi onu es olarak tutmak isteyip gondermeye razi olmamasidir. (Petrus
Alfonsi 2006: 154). Alfonsi, Hz. Muhammed’in, kendisine verilen bedeni
glicten dolay1 Allah’a hamd ettigini nakletmektedir. Zira Hz. Muhammed’e
kirk erkek giicti verilmisti (Petrus Alfonsi 2006: 155, 161; Pedro Alfonso de
Huesca 1996: 97, 102). 7 O ayrica kendisine giizel koku ve kadinin sevdiril-
digini, bu ytizden de Allah’a siikrettigini aktarmaktadir (Petrus Alfonsi 2006:
155, 161; Pedro Alfonso de Huesca 1996: 97) 8

Yahudi-Hiristiyan geleneginin kadm iizerinden Islam’a saldirma girigim-
lerinden biri de Alfonsi’de goriilmektedir. Ozellikle ¢ok eslilik, cariye sistemi
ve Hz. Muhammed’in Zeynep’le evliligi elestirilerin merkezinde yer almakta-

6  Demircan, cariyelerle yalniz evlilik yoluyla iligskiye girilebilecegini, efendisinin
satin aldigi cariye ile cinsel iliskiye girmekte serbest olduguna dair bilgilerin yan-
I1is oldugunu belirtmektedir. Bkz. Ali Riza Demircan, Kur’an ve Siinnet Isiginda
Cariyeler ve Somiiriilen Cinsellikleri, Istanbul: Ensar Yayinlari, 2010.

7  Bkz. Ibn Sa‘d, et-Tabakétu’l- Kiibra, ed. Ali Muhammed Omer, Kahire:
Mektebetii’l-Hanci, 2001, c. 1, ss. 321-2.

8  Bkz. Siinen-i Nesat, “Kitabu ‘Isretii’'n-Nisa”, bab 1 (Hubbu’n-Nisa), no: 3391.
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dir. Burada dikkat ¢eken husus, Hz. Aise’ye atilan iftira ile Hz. Muhammed’in
Zeynep’le evliligiyle ilgili konularda ayet ve hadislerde yer alan bilgilerin Ya-
hudi ve Hiristiyan yazarlar tarafindan goz ardi edilmesidir. islam kaynaklarina
gore Zeynep, Hz. Muhammed’in halasinin kiztydi. Hz. Muhammed, Zeynep’i,
evlathigina aldig1 Zeyd bin Harise ile evlendirmistir. Kaynaklarin verdigi bil-
giye gore Zeynep ve ailesi bu evliligi istemedikleri halde Hz. Muhammed’in
istegi iizerine kabul etmislerdir. Fakat bu evlilik yiirimemistir. Kaynaklar-
da bunun, asil bir aileden gelen Zeynep ile kolelikten gelen Zeyd arasinda-
ki denklik (kiifiiv) sorunundan kaynaklandigi belirtilmektedir. Zeyd ve Zey-
nep arasindaki gecimsizlik artinca Zeyd, Zeynep’i bosamak istedigini Hz.
Muhammed’e bildirmistir. Fakat Hz. Muhammed, 1srarla evliligi devam ettir-
mesini tavsiye etmistir. Alfonsi ise burada Hz. Muhammed’in Zeyd’e, “Zeyd!
Allah sana egini birakmani emrediyor.” seklinde baski yaptigini1 naklederek
gercek dis1 bilgiler aktarmaktadir. Her seye ragmen evlilik yiirimeyince Zeyd
ve Zeynep bosanmislardir. Bu safthada da Hz. Muhammed, Zeynep’i kendine
es almak icin herhangi bir girisimde bulunmamistir. Cok gecmeden “Zeyd o
hanimla alakasimi1 kesince biz onu sana nikahladik, ta ki evlatliklarinin bo-
sadig1 hanimlarla evlenmenin miiminler i¢in giinah olmayacagi anlasilsin.
Allah’1n kendisi i¢in takdir ettigi seyi yapmasindan dolay1 Peygamber’e hi¢bir
suc isnad edilemez.” (Ahzab/ 37-38) seklinde ayet gelince Hz. Muhammed,
Zeynep’le evlenmigstir. Bazi alimler bu olaymn hikmetinden de bahsederler.
Buna gore, cahiliyye devrinde evlatlik, 6z evlat gibi muamele gérmekte ve
evlatligin bosadi1g1 kadini, onu evlat edinen kimse alamamaktaydi. Bu olayla
birlikte bu uygulama kaldirtlmigtir. Hz. Muhammed’in hem Zeyd’i Zeynep ile
bizzat kendi 1srartyla evlendirmesi, ardindan bosanmamalari i¢in miicadele et-
mesi ve bosandiktan sonra hicbir girisimde bulunmamasi onun nefsani arzular
ile hareket ettigi yoniindeki elestirileri gegersiz kilmaktadir.

Benzer durum ifk hadisesi icin de gecerlidir. Ifk hadisesi; Hz.
Muhammed’in eslerinden Hz. Aise hakkinda miinafiklar tarafindan uydu-
rulan iftiradir. Hz. Muhammed’in, Hz. Aise ile birlikte ¢iktig1 bir sefer do-
niisiinde Islam ordusu, geceleyin bir yerde konaklamisti. Hz. Aise ihtiyaci
icin ordugahin digina ¢ikmig ve dondiigii zaman gerdanligini diisiirdiigtinii
fark etmistir. Gerdanligin1 aramak i¢in ordudan ayrilmis, bulup dondiigtinde
ise ordunun ayrilip gittigini gormiistiir. Sahabeden birisi Hz. Aise’nin bin-
digi deveyi yularin1 ¢ekerek orduya yetistirmistir. Durumu firsat bilen mii-
nafiklar, bu olay sebebiyle Hz. Aise’ye iftira atmiglardir. Sikintilt bir siireg
geciren Miisliimanlar, Hz. Aise’nin zinadan uzak olduguna dair ayet gelme-
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siyle rahatlamiglardir. Ilging bir sekilde Islam kaynaklarindan haberdar olan
ve gerektiginde Kur’an’dan ayet nakleden Alfonsi, Hz. Aise’ye atilan iftiray1
gercek kabul edip Hz. Aise’yi temize ¢ikaran ayeti hice saymaktadir. Alfonsi,
Hz. Aise’nin zinadan uzak oldugunu belirten ayeti Hz. Muhammed’e sahte
Cebrail’in ilettigini iddia etmektedir. Bu da onun Islam’1 elestiri adina isine
geldigi taraflar1 6ne ¢ikarttigini ve hakkaniyetli davranmadigini gostermekte-
dir.

Kabe ve Veniis Tapinmasi

Islam oncesi Arap toplumunda Kabe’ nin put evi olarak kullanildig1 bir
vakiadir. Yahudi ve Hiristiyan gelenegi de Islam 6ncesi putperest uygulama-
lardan dolay1 Islam’daki Kabe ve hac uygulamalarini putperestlikle iligkilen-
dirmistir.® Alfonsi’de de bu diisiincenin devam ettigi goriilmektedir. Alfonsi,
Miislimanlarin nefis muhasebesi yapmak tizere her yil Mekke’ye (Mecha)
gittiklerini ifade etmektedir. Alfonsi burada Kéabe ile ilgili ilging bilgiler
vermektedir. Buna gore, Miisliimanlar Kibe'nin Adem ve Ibrahim’in evi
olduguna inanmaktadir. Kabe, Hz. Muhammed (Mahometh) dogana kadar,
Ibrahim’in ¢ocuklari igin ibadet mekam olarak islev gormiistii (Petrus Alfon-
si 2006: 148, 157). Hz. Muhammed’in Kabe’yi ibadet mekani yapmasindan
once Kabe’nin i¢i putlarla doludur. Lut’un iki oglu Amon ve Moab, Kabe’yi
kutsal bir mabed olarak kullanarak oraya biri beyaz digeri de siyah kayadan
koparilmig iki adet put yerlestirmiglerdir. Siyah tag Markulis (Merculicius)
beyaz tag da Kemos (Chamos) olarak isimlendirilmistir. Siyah tag Satiirn onu-
runa, beyaz tag da Mars onuruna konulmustur (Petrus Alfonsi 2006: 157-8).
Mars onuruna yerlestirilen tasa yilda iki defa gidilmekte ve bu puta giines kog
burcunun ilk safthasindayken ibadet edilmektedir. Zira Mars, ko¢ burcunun
yonetici gezegenidir (Petrus Alfonsi 2006: 158). Ibadet sonrasi oradan ayrilir-
ken gelenek olarak bu puta tas atilmaktadir. Terazi burcu da Satiirn gezegenin-
de yiiceldigi icin, ibadet icin giines terazi burcunun ilk boliimiine girdiginde
oraya gidilir (Petrus Alfonsi 2006: 158).

Alfonsi burada verdigi bilgilerle yine tarihi bilgilerle celismektedir. Sa-

sirtict husus ise onun aktardigi bilgilerin Yahudi ve Hiristiyan kaynaklarinda
yer almamasidir. Oncelikle Kabe’nin Lut’un iki oglu tarafindan kutsal mabed

9 M. Steinschneider, Kabe’nin ve gevresindeki uygulamalarin Yahudi gelenegin-
de Orta Cag boyunca nasil algilandig1 Yahudi diistintirlerden 6rnekler vererek
listelemektedir. M. Steinschneider, Polemische und Apologetische Literatur in
Arabischer Sprache, Leipzig, 1877, ss. 310-312. Ayrica bkz. Daniel, Islam and
the West, s. 12,214, 311.
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olarak kullanilip put evi haline getirilmesi iddiast dogru olmay1p, Alfonsi’nin
Kabe’nin ve hac uygulamalarinin kokenini putperestlikle iligkilendirme gay-
reti olarak degerlendirilmelidir (Septimus 1981: 524-5). Alfonsi, Miisliiman-
larin oradaki ibadetlerini ¢iplak vaziyette, baslart kazinmis, kendi zamaninin
Hindistan’inda yapildig: gibi tiitsii yakarak yerine getirdiklerini nakletmekte-
dir. Araplarin (Arabes) Amon ve Moab’la birlikte bu putlara taptiklarini nak-
leden Alfonsi, Hz. Peygamber’in bu konudaki icraatlarini su sekilde naklet-
mektedir:

Sonralari1 Muhammed (Mahomethus) ortaya ¢iktiginda bu eski
gelenegi kaldirmada isteksizdi, fakat insanlara Kabe’nin etrafinda
dikissiz elbiselerle tavaf i¢in izin verdi. Bdylece uygulamay: biraz
olsun degistirmis gibi yapti. O, putlara kurban sunmaya tesvik ediyor
gOrilintlisii vermemek icin Kébe’ nin bir kdsesine Satiirn’ii temsil eden
bir tas yerlestirdi. Bu tasin sadece arka kismi agiktaydi, yiizii ise
goziikmemekteydi. Zira o daire seklinde yontulmustu. O, ardindan Mars
adma bagska bir putu da zemine yerlestirdi ve {izerini de bir tasla orttil.
Daha sonra o, insanlarin orada toplanip ibadet etmelerini, bu taslari
Opmelerini, ters doniip egilerek ayaklarinin arasindan cakil taslariyla
seytani taglamalarii emretti. Bu da eski bir uygulamanin yansimasidir.
(Petrus Alfonsi 2006: 158).

Alfonsi, ayrica “Kitaplarinda yazilidir ki, Muhammed’in on ashabindan
biri olan Omer (Homar), tast 6perken ‘Ey tas biliyorum ki ne zarar verebi-
lirsin ne de fayda, peygamberi boyle yaparken gordiigim igin yapryorum’
demistir”® seklinde ilging bir detayr zikretmektedir (Petrus Alfonsi 2006:
158-9). Bu agiklamalarini miiteakiben Mose karakterini canlandiran sahis, hac
sirasinda tag atmalarinin, seytanlari kovma amagcl olarak ifade etmektedir. Al-
fonsi, seytan taglama uygulamasini, Mose ve Petrus karakterlerini su sekilde
konusturarak islemektedir:

Petrus: Tas atarak seytanlart kovduklarini séylemen mantikli
gbziikmiiyor. Zira maddi alemde kavranamayan seyler kolaylikla

uzaklastirilamazlar. Seytanlar ilahi isimleri zikretmekle uzaklastirilirlar.

Mose: Duydum ki onlardan [Miislimanlardan] bazilar1 seytanlari/

cinleri goriiyor, duyuyor ve onlarla konusuyormus. Sen simdi onlar

10 Buhari, es-Sahih, “Kitabu’l-Hac”, 50 (no: 1597), 57 (no: 1604), 60 (no: 1610);
Miislim, “Kitabu’l-Hac”, 250 (no: 3069).
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maddi duyularla kavranamazlar deyince sagirdim.

Petrus: Her ne kadar melekler maddi duyularla kavranamasalar da
Tanr’nin emirlerine gore yasayanlara goriinebilirler. Benzer sekilde
seytan da dostlarina goriinir.

Mose: Hangi 6gretiyle ya da hangi sanatla onlar1 gorebilir ve onlarla
konusabilirim? Bunu bilmek isterim.

Petrus: Tanri’yla higbir sekilde baglantili olmayan bir seyi neden
bilmek istiyorsun ki?

Mose: Bu tiir uygulamalarda bulunmak istemiyorum, sadece bilgisine

sahip olmak istiyorum.

Petrus: Ogrendiginde senin sapkinligini artiracak bir sey nasil olabilir
ki?

Mose: Tanri’ya siikiir beni irsad ettin, senin sozlerinle giizel seyler
6grendim. (Petrus Alfonsi 2006: 159).

Rabbani gelenekte kendisine tag atmak suretiyle ibadet edilen Markulis
putundan bahsedilmektedir. Markulis’le ilgili bu bilgi Islam &ncesi derlenen
Misna ve Talmud’da yer almaktadir (Misna, Sanhedrin: 7/6) Taslama ritiie-
linin putperest bir olgu olarak kabul edildigi bir gelenekten gelen Orta Cag
Yahudileri de seytan taslama olayin1 Markulis ile iligkilendirmekte zorlan-
mamuglardir.!! Bunun uzantisi olarak da Alfonsi, Markiilis olarak adlandirdig
ve Kabe’ nin kosesine Satiirn onuruna yerlestirilen daire seklindeki siyah tasi
Haceru’l-Esved olarak anlamaktadir.'”” Burada, Talmud’da tag atilmak sure-
tiyle ibadet edilen tagla Kébe’ye bitisik olan Hacerii’l-Esved’in Alfonsi tara-
findan karistirlldig1 goriilmektedir. Zira hac uygulamalari sirasinda Hacerii’l-
Esved’e tas atilmamaktadir. Ayrica Markulis’in Satiirn ile iligkilendirilmesi

11 Bkz. Yasin Meral, Ibn Meymun’un Eserlerinde Islam ve Miisliimanlar, (Yayin-
lanmamig Doktora Tezi), Ankara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisti, Ankara
2012, ss. 150-158, ;Bernard Septimus, “Petrus Alfonsi on the cult of Mecca”
Speculum, 1981, say1: 56, s. 521; Hava Lazarus Yafe, “Ha-Problematika Ha-Datit
sel Aliya ha-regel be-Islam”, Divrey Ha-Akademya Ha-leumit ha-Yisraelit le-
Madaim, 1976, say1: 5, ss. 222-243. Jeffrey Jerome Cohen, “On Saracen Enjoy-
ment: Some Fantasies on Race in the Late Medieval France and England”, The
Journal of Medieval and Early Modern Studies, 2001, sayt: 31/1,s. 119-120, 125,
130.

12 Kabe’nin Satiirn ile iliskilendirilmesi Mes udi’nin Murucu’z-Zeheb isimli ese-

rinde de yer almaktadir. Bkz. Mesudi, Murucu’z-Zeheb, ed. Barbier de Meynard,
Paris 1865, c. 4, ss. 42-44.
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de Talmud’da yer almamaktadir. Alfonsi bu hususta da farklilik gostermek-
tedir. Dikkat ceken bir diger husus da putperest kiiltii ile ilgili uygulamalar
astroloji ile iligkilendirmektedir (Septimus 1981: 521-4). Ayrica Alfonsi’nin
Miislimanlara yonelttigi Kabe ve hac uygulamalart ile ilgili elestiriler Yahudi
kokenli elestiriler olup, temeli Talmud’a dayanmaktadir. Alfonsi’nin Yahudi-
leri Talmud’a uymakla suglayip Islam’a yonelttigi elestirilerde Talmud’dan
yararlanmasi dikkat cekicidir.

Alfonsi, Miislitmanlarin giinliik beg vakit namaz kildiklarin1 ve namaz-
dan 6nce abdest aldiklarini ifade etmektedir. O, bu uygulamay1 elestirmekte
ve onemli olanin dis temizlik degil i¢ temizlik oldugunu belirtmektedir. Ona
gore abdest gibi dis temizlik yoluyla ibadete hazirlanma, Veniis gezegenine ta-
panlar i¢in gecerlidir. Alfonsi’ye gore Hz. Muhammed’in bunu emretmesinin
sebebi Veniis gezegeni caginda kral olmay1 iimit etmesidir (Petrus Alfonsi
2006: 147, 156). Burada Veniis gezegenine tapanlar ifadesiyle Miisliiman-
lart iligkilendirmesi Miisliimanlarin ibadet giinlerinin Veniis giinii olarak
bilinen Cuma giinii olmasidir. Bu yiizden bazi bilginler, Sabat giinii olarak
Misliimanlarin altiner giinii sectiklerine dikkat cekmektedir (Goitein 1966:
111-125). Benzer sekilde Bizans déneminde Islam ile ilgili yazilar kaleme
alan Hiristiyan reddiyeciler, Haceru’l-Esved tasinin Veniis’iin yontulmus bast
oldugunu ifade etmislerdir (Eliezer 1884: 250; Khoury 1972: 60-2, 162). Baz1
Hiristiyan yazarlar da Hz. Peygamber’in ¢ok egliliginin sebebinin kendisine
Tanr tarafindan verilen istekten degil Veniis’ten verilen cinsel arzudan kay-
naklandigini dile getirmektedir. Orta Cag Hiristiyanlarinin Islam’1 Veniis’le
iliskilendirmesinde cumanin Veniis giinii olarak bilinmesi yatmaktadir (Nor-
man 1993: 238). Boyle olunca Hac uygulamalari, islam 6ncesi mevcut olan ve
esasinda Veniis ibadeti olarak bilinen gelenegin, pagan tapinag: Kabe’de yeni
dinin miintesipleri tarafindan devam ettirilmesi olarak yorumlanmistir (Nor-
man 1993: 168). Alfonsi’nin Kabe ve hac uygulamalariyla ilgili elestirileri de
esasinda Talmud merkezli Yahudi gelenegine dayanmaktadir (Septimus 1981:
533).

Sonuc¢

Yahudi kokeni itibariyle Yahudilige, icinde dogup biiyiidiigii Endiiliis
tecriibesiyle Islam’a agina olan Petrus Alfonsi, Dialogus contra Iudaeos adl
eseriyle Yahudi-Hiristiyan reddiye geleneginde 6nemli bir yere sahiptir. Ese-
rinin beginci boliimiinii Islam dinine (Muzalemiticam sectatus) reddiye olarak
kaleme alan Alfonsi’nin verdigi bilgiler, o doneme kadar Yahudi ve Hiristiyan
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diinyasindaki Islam’la ilgili bilgilerin ¢ok 6tesindedir. Bununla birlikte o, Is-
lam ile ilgili elestirilerinde Yahudi geleneginin argiimanlarini kullanmaktadir.

Alfonsi, reddiyesinde bir¢ok ayet ve hadis nakletmektedir. Onun, kullan-
dig1 ayet ve hadislerde biiyiik 6l¢iide metne sadik kaldig1 goriilmektedir. Bu-
nunla birlikte Islam’la ilgili bu kadar bilgi sahibi olmasina ragmen Alfonsi’nin
yanls malumatlar verdigi de goriilmektedir. Islam ve Kur’an’la ilgili bu kadar
detay bilgiler veren birisinin Kur’an’daki bazi ayetleri géormezden gelmesi ve
uydurma rivayetler nakletmesi, amacinin bilgi vermek degil bazi gercekleri
carpitarak polemik yapmak oldugunu gostermektedir. Alfonsi’nin Islam eleg-
tirisinin kendi icinde tutarsizliklari da goriilmektedir. Bu ¢ercevede o, Islam’1
elestirirken bazen Kur’an’1 hedef almakta bazen de Kur’an’1 referans goster-
mektedir. Benzer sekilde Yahudileri elestirirken Talmud’u hedef almakta,
Kabe ve hac ibadetini elestirirken de kaynak zikretmeden Talmud’u kullan-
maktadir. Sonug olarak, Yahudiligi bir Hiristiyan olarak elestirse de, Petrus
Alfonsi’nin, Islam elestirisini Yahudi akliyla kaleme aldig1 goriilmektedir.
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AZABIN NELIiGI VE CIKIS iMKANI

Harun CAGLAYAN'

Oz

Cehenneme girdikten ve islenen giinah miktarinca azap gordiikten sonra insanla-
rin kurtulugsunun miimkiin olduguna iligkin tartigmalar, asirlarca basta Miitekellim{in
olmak iizere gogu Islami diisiiniiriin zihnini meggul etmistir. Smirh bir zaman
diliminde iglenen giinahlarin sonsuz bir ceza ile karsilik bulmasinin ahlaki, adli ve
akli agilardan degerlendirilmesi gerekmektedir. Dini soylemin 6ngordiigii giinah-ceza
iligkisinin saglikli bir incelenmesi, bireysel ve toplumsal agidan cogu yanli ve yanlig
anlayisin da sorgulanmast i¢in bir firsattir. Psikolojik acidan bireysel giivenin, sosyo-
lojik agidan toplumsal uyumun saglanmasinda biiyiik bir 5neme haiz olan atesten ¢ikig
imkaninin dogru bir sekilde degerlendirilmesi ahlaki, felsefi ve dini agidan anlagilmast
zor birtakim konularin ¢oziimiinti kolaylagtiracaktir. Miisliiman kiiltiirtindeki ebed1
azap inanci hakkinda degerlendirmelerde 6n plana ¢ikan iki goriis bulunmaktadir.
Bunlardan birincisine gore azaptan cikigin miimkiin olamayacag; ikincisine gore ise
belirli bir stireden sonra azaptan ¢ikigin miimkiin olabilecegi seklindedir. Ebedi azap
kavramina yonelik bu iki yaklagim tarzinin da kendi icerinde bir takim agcmazlar barin-
dirdig1 goriinmektedir. Cehennem azabinin varlik nedeni, kotiiliik yapmak isteyenlerin
hak ettikleri ceza/karsilik iken, cehennem azabinin ebedi olacaginin haber verilmesi-
nin sebebi, azap hakkinda insanlarin uyarilmasini ve sakinmalarini saglamaktir. Bu
iki temelin sarsilmasina veya saptirilmasina yol agabilecek higbir yaklasim tarzinin
kabulii islami yaklagima gore miimkiin goriinmemektedir.

Anahtar Kavramlar: Iman, Inkar, Giinah, Biiyiik Gtinah Sahibi (Miirtekibu’l-
Kebire), Cehennem, Azap, Ebediyet, Kurtulus.

Abstract
The Nature of the Sin and the Possibility of Salvation

For centuries, the discussions on “the exit after the sinner’s entrance into the
hell” and punishment in accordance with his sins have occupied Muslim thinkers’
minds, particularly theologians’. The idea of accepting an infinite punishment because

*Yrd. Dog. Dr., Mus Alparslan Universitesi ilahiyat Fakiiltesi; caglayanharun@
gmail.com
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of the sins committed in a limited period of time should be discussed from the aspect
of ethics, justice and rationality. A sound evaluation of relationship between sin and
punishment prescribed by religious belief is an opportunity to question many “sided
and wrong understandings” from individual and social aspects. The true understanding
of the facility to exit from the hell, providing confidence psychologically and peace
sociologically, will make easy the solvation of hard moral, philosophical and religious
issues. There are two distinct views about the eternal punishment belief in the Muslim
Culture. According to the first, exit from the hell is impossible whereas the second cla-
ims it is possible after a certain period. It seems that both approaches incorporate some
inward conflicts. The cause of the punishment in the hell is the evil persons’ actions
whereas the cause of the information about the eternal punishment there is to warn
people and keeping them from evil. According to Islamic approach it seems that it is
impossible to accept any approach which cause the basis mentioned shake and divert.

Key Words: Faith, Denial, Sin, The Great Sinner, The Hell, The Punishment,
Infinity, Salvation.

Giris

Klasik kelam eserlerinde cehennem ile ilgili olduk¢a ¢cok malumat ve
degerlendirme mevcuttur. Bu goriigler, cehennemin halen mevcut olup olma-
masindan yerinin nerede olmasina; cezalandirmanin bedeni olup olmamasin-
dan azabin ne ile olacagina kadar cok genis bir yelpazeyi olusturmaktadir.
Ancak calismamiz agisindan 6nemli olan, cehennemin mabhiyetiyle ilgili bu
tartigsmalar degil, insanlarin cehennem azabina girdikten sonra atesten kurtu-
lug imkanlarinin olup olmayacagidir.

Azaptan ¢ikist miimkiin goren kabuliin birey ve toplum iizerindeki olum-
lu ve olumsuz etkilerinin belirlenmesi, daha saglikli bir inang 6rgiisiiniin olu-
sumu agisindan onemlidir. Bundan dolay1 geleneksel agidan konu hakkindaki
fikirlerin tespiti, gézden gecirilmesi ve glinimiiz sartlar1 acisindan yeniden
degerlendirilmesi gerekmektedir. Cehennem azabindan cikis inancinin gerek
ortaya ¢ikisinda, gerek gelismesinde ve gerekse sistematik bir inang olarak ka-
buliinde, ilk donem kelami tartigmalarin kuskusuz biiyiik bir etkisi vardir. Do-
layistyla azaptan kurtulus inancinin dogru bir sekilde degerlendirilmesi icin
arastirmaya miitekaddim@in doneminden baslanilmasi gerekmektedir. Ancak
bu sekilde konu hakkindaki geleneksel kabullerin koklerine inilebilir ve dogru
sonuclara ulasilabilir.
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1. Cehennem ve Niteligi

Cehennem kelimesinin aslinin Arapga olup olmadig: tartismalidir (Ibn
Manzir: 1/516; Isfehani:102). Sozliikte isim olarak, derin kuyu, hayirsiz ve
ugursuz (Ibn Manzir: I/715), ¢ok sicak ve ¢ok sikintili yer, tamu (TDK Tiirk-
ce Sozlik 1998: 355), diizah (MEB Tiirkge Sozliik 1995: 1/437) gibi bircok
menfi anlami ifade etmek i¢in kullanilir. Kelime terim olarak dini inanigsa
gore, diinyada giinah isleyen kimselerin 6ldiikten sonra ahirette gidecekleri
azap mekaninin 6zel ad1 olarak kullanilir (TDK Tiirkce Sozliik 1998: 355).

Cehennem kelimesi, Kur’an’da “Cehennem” seklinde yetmis yedi yerde
gecmektedir (Abdiilbaki: 184). Ancak ayetlerde ceza mekani olarak cehen-
neme nispet edilen baska isimler de bulunmaktadir. Bunlar, Cahim (siddetli
ateg), Haviye (derin ugurum), Hutame (tutusturulmus alevli ates), Lezd (yalin
ates), Sakar (yakip kavuran ates), Sa’ir (alevli ates), ve Nar (ates) gibi isim-
lerdir. Bu isimleri cehennemin kapilari veya cehennem azabinin nitelikleri
olarak anlamak miimkiindiir (Yiiksel 2011: 203).

Cehennemin tam olarak ne tarz niteliklere sahip olacagini sdylemek ola-
naksizdir. Ciinkii ilahiyat/metafizik konular1 insanlar i¢in gayb niteligindedir.
Dolayistyla gayb bilgilerinden olan ahiretin nasilligina dair kesin hiikiimlerin
verilmesi miimkiin degildir.! Nasslardan anlagildig1 kadariyla, ancak genel
hususlarda bilgi verilebilir. Bu kapsamda, cehennemin i¢inde yasadigimiz ii¢
boyutlu diinyanin deger yargilarindan farkli bir sekilde® tezahiir etmis olsa
da neticede kotii bir yer olduguna kanaat getirebiliriz. Ciinkii her kiiltiir ve
medeniyette, cehennem kelimesinin tanimladig1 mekan, giinahkarlarin veya
kotii kimselerin yasayacagi veya cezalandirilacaklari bir yer olarak tasvir edi-
lir (TDV Islam Ansiklopedisi 1998: VII/227). Nitekim higbir ayette cehennem
hakkinda iyi bir tasvire rastlamak miumkiin degildir. Cehennemin kotii bir
yer oldugu ve isyankarlar i¢in hazirlanmig bir azap yurdu oldugu konusunda
oldukca cok haber mevcuttur. Bu haberlerin ortak 6zelligi, cehennemin hig
bitmeyecek kotii niteliklere sahip olmast ile cehennem halkinin maddi-manevi

1 Cehennemim varlig1 ve mahiyeti iizerinde ¢ok farkli goriislerden s6z etmek miim-
kiindiir. Ornegin, Sia’nin besinci firkasi olan Mansuriyye grubuna gore, cennet ve
cehennem birbirinden farkli iki adamdir (Es’ar? 1369/1950: 1/74). Sia’nin altinci
firkas1 olan Hattabiyye grubunun ikinci firkasina gore cennet, insanlarin diinya
hayatinda karsilastiklar1 hayir, nimet ve afiyettir. Cehennem ise bahsi gecen bu iyi
seylerin disinda kalan diinyadaki koétiiliklerdir (Eg’ari 1369/1950: 1/77).

2 “O giin yer, baska bir yer ile gokler de baska bir gok ile degistirilecektir” (Ibrahim
14/48).



196 * AZABIN NELIGI VE CIKIS IMKANI

tarifi miimkiin olmayan cezalara maruz kalacak olmalaridir.> Cehennem azabi
ve halkinin i¢inde bulunacaklar1 kétii durum hakkinda verilen haberlerin ama-
c1, inkarcilart tehdit etmek, giinahkarlart ise uyarmaktir (Es’ari 1369/1950:
1/148).

Cehennemin temel niteligi olan azap kavrami; sozliik anlami itibariye,
terk etmek ve vazge¢gmek anlamindaki a-z-b fiil kokiinden tiiremistir. Kelime-
nin isim olarak kullanildig1 anlam aralig1 iskence, eziyet ve elem vermektir
(Isfehani: 327,328). Azap kavrami, Kur’an’da 304 yerde isim, 66 yerde fiil ol-
mak iizere, toplamda 370 yerde gecmektedir (Abdiilbaki: 450-455). Bu genis
kullanimdan olsa gerek, literatiirde cehennem azabinin mahiyeti ve gerekliligi
konusunda oldukga farkli goriiglere rastlamak miimkiindiir. Bunlar arasinda
Islam’a mensup olmadiklar1 halde islam’a nispet edilen bazi firkalara gore
cehennem, gercekte diinyadayken yasanilan sikintilardir. Bu firkalar, ahiret ve
cehennemin miistakil varligini inkar etmislerdir. Esasen bu firkalar, sadece ce-
hennemi degil, ayni zamanda ahireti de inkar ederler. Bu sekilde diistinen firka-
lardan bazilari, Batiniyye, Mansiriyye, Hattabiyye, Huldliyye'nin Cenahiyye
kolu gibi mezheplerdir (Bagdadi 1416/1995: 245,246,248,295,297). Haki-
katten sapanlar olarak tanimlanan (Bagdadi 1416/1995: 28) baz1 Mu’tezili
firkalarin da cehennemin nitelikleri hakkinda farkli diistindiiklerini soylemek
miimkiindiir. Bu firkalar, herhangi bir vahyi haber olmadan salt akilla bazen
Allah’a merhamet ve adalet isnad ederken bazen de intikam anlamay1 ve azap
etmeyi isnad etmektedirler. Mu’tezili olan Cahiziyye, Allah’in insanlar1 ce-
henneme atmadigi, ancak kotiilerin tabiatlar1 geregi cehenneme yaklastiklar
ve cehennemin de tabiat1 geregi onlar1 kendine cektigini savunur (Bagdadi
1416/1995: 176). Mu’tezili olan Caferiyye ise, azabin kotiiler i¢in aklin bir ge-
regi olarak, Allah tarafindan yaratildigini savunur (Bagdadi 1416/1995: 168).
Yine Mu’tezili olan bir diger firka Behsemiyye’ye gore ise, cehennemde ce-
zas1 bulunmayan bircok azabin olmasi caizdir. Ayni1 sekilde islenmeyen bir fi-
ilden dolay1 da Allah’1n azap vermesi miimkiindiir (Bagdadi 1416/1995: 189).

Allah’1n sinirli kulluga sonsuz cenneti bahgetmesinde ahlaki acidan higbir
sakinca yoktur. O’nun inananlara karst bu sekilde davranmasi zaten ahlaki

3 “Kiyamet giinii onlar1 kor, dilsiz ve sagir bir halde yiiz iistii olacaklari bir sekilde
yeniden yaratiriz. Onlarin varacagi ve kalacagi yer, atesi yavasladikc¢a koriikle-
nen cehennemdir” (Isrd 17/97). ... Sonra da O’nu kinanmis ve kovulmus olarak
cehenneme sokariz” (Isra 17/189). “ Acidan dolay1 oradan her ¢ikmak istedikle-
rinde oraya geri dondiiriiliirler ve kendilerine, “Tadin, bu yakic1 azab1!” denilir”
(Hacc 22/22).
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acidan en uygun davranistir.* Ancak konuya cezalandirma agisindan yakla-
sacak olursak Allah’in sinirlt olan isyana karsin sonsuz bir azap ile karsilik
vermesini, O’nun sonsuz merhamet ve kudretiyle nasil iligkilendirebiliriz?
Ahlak ve adalet ilkeleri acisindan bu soruya verilebilecek yanitin bireysel ve
geleneksel olarak zihinlerde hazir bulunan Allah tasavvuruyla yakindan ilig-
kisi vardir.

Cehennem azabinin sonsuzlugu konusunda, Cehmiyye mensuplart di-
sarida birakilacak olursa, immet arasinda tam bir birliktelikten s6z etmek
miimkiindiir.’ Nitekim cehennem azabinin sonsuzluguna iligkin acik ayetler
bulunmakta ve ilgili ayetleri farkli sekillerde yorumlanmasini gerektirecek bir
durum da bulunmamaktadir. Cehmiyye’nin tevhide zarar verme endisesinden
dolay1, Allah’1n disinda ebedi bir varligin kabul edilemeyecegini savunmasi,
iyi niyetli bir caba olarak goriilmesine kargin gereksiz bir girigsim olarak ni-
telendirilebilir. Nitekim mantiken kadim varlik olarak yalnizca Allah’1 kabul
etmek, akli bir zorunluluktur. Ancak Allah’in dilemesine bagli olarak, mahi-
yeti itibariyle kadim olmayan, yani baslangici olan bir varligin ilahi iradenin
istegi iizerine, insanlarin yararina olan bir sekilde ebediyete kadar hayatiyetini
siirdiirmesinde, ahlaki ve akli olarak bir sakinca goriinmemektedir. Nitekim
cehennemin sonsuza degin varligini siirdiirmesi, Yiice Allah’in iradesine bag-
Iidir. Sonsuzluk s6z konusu oldugunda, yaratan ile yaratilan arasindaki fark,
halikin sonsuzlugunun kendinden olmasiyken, mahlikun ise disaridan bir
kuvvet sayesinde olmasidir (Isfehani: 57; Nesefi 2012: 221,224).

4 Miisliman filozoflarin ve Mu’tezili Kelamcilarin basini ¢ektigi ¢ogu alime gore,
Allah’tan hikmetsiz ve sonuglari itibariyle abes olan hicbir fiil sadir olmaz. Allah,
ilahlik mahiyetinin zarGri bir sonucu olarak islerinde hikmet ve iyilik sahibidir.
O’nun hikmetli ve iyilik {izerine varlig1 yaratip idare etmesi bir liituf degil, zo-
runluluktur. Ciinkii insan akli ve ahlaki, zaruri olarak ilahlik vasfinin mutlakiyeti
gerektirecegini kavrar. Ayni sekilde, aklen ve ahlaken olan hikmetsiz ve koti is-
lerin de bir eksiklik oldugunu bilir. Dolayisiyla Allah’a eksiklik izafe etmek anla-
mina gelen hikmet, adalet ve merhametten yoksun fiiller O’nun i¢in diistiniillemez
(Sehristani 1414/1993: 57,58).

Miislimanlarin cogunluguna gore, Allah’in insanlara azap etmesi miimkiinken azap-
tan vazgecmesi merhamettir (Es’ari 2012: 111).

5  Cehennem azabiin yok olmayacag1 ve ebedi oldugu konusunda, Islami firkalarin
hemen tamamimin katilimiyla icma, hasil olmustur (Es’ari 1369/1950: 1/210,224;
11/148).
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Ibn Kayyim el-Cevziyye (6.750/1350), Allah’in rahmetinin gazabi-
n1 gecmis olmasindan ve bazi ayetlerdeki “Allah’in dilemesi”® ifadesinden
yola cikarak cehennemin bir giin yok olmasinin imkéan dahilinde oldugunu
iddia eder (Ibn Kayyim: 240-248). Ayetlerde gecen ebedi azabin baz1 sartlara
baglh olarak gerceklesecegini ima eden ifadelerden biri de “Yerler ve gokler
durdukga™’ ibaresidir. Bu ifade ile kast olunan, sevap ve cezanin devamli ol-
dugunun haber verilmesidir. Esasen ayette gecen “Yerler ve gokler durduk-
ca” ifadesinin sevap ve cezanin sonsuzluguna hamledilmesi de bir oOlciide
yetersizdir. Nitekim ahiret hayat1 bagladig1 zaman, mevcut yerler ve daglar
zaten yok olacaktir. Bu durumda sevap ve ceza daha baglamadan bitmis olma-
s1 gerekir. “Yerler ve gokler durduk¢a” ibaresini ahiret yurdundaki yerler ve
daglara hamletmemizde kendi i¢inde bazi sorunlar icermektedir. Ciinkii ahiret
yurdunda yaratilacak mekanin tam olarak ne oldugunu bilmememize ragmen,
en azindan i¢inde yasadigimiz alemden farkli olacagini bilmekteyiz.®

Ehl-i Stinnet inancina gore; cehennem azabi Kur’an ve Hadis’te agik-
ca belirtildigi gibi ebedidir. Allah’in adaletinin bir geregi olarak inananlar
icin cennet, inkarcilar icin de cehennem ebedidir. Allah, va’dinden donmez.
O’nun va’dinden donmesi, adaletsiz ve hikmetsiz bir ig olur. Oysa Allah, ada-
let ve hikmet sahibidir (Sehristani 1414/1993: 57,58). Kur’an’da miikafat ve
azabin ebediyetine dair sayisiz ayet mevcuttur.” Ayni sekilde hadislerde de
ayni durumu gormek miimkiindiir.'

6  “Cehennem, Allah’in dilemesine bagli olarak, temelli kalacaginiz duraginiz-
dir” (En‘am 6/128). “Bedbahtlar orada (cehennem) uzun siireler kalacaklardir”
(Nebe’ 78/23).

7  “Rabbinizin dilemesi hari¢ gokler ve yer durdukca orada temelli kalacaklardir.
Rabbin siiphesiz her istedigini yapar” (Had 11/107).
8  “O giin yer baska bir yerle, gok baska bir gokle degistirilir” (Ibrahim 14/48).
“Inkar edenlere gelince, onlara cehennem atesi vardir. Hiikiim verilmez ki
olsiinler, kendilerinden azab da hafifletilmez. Iste biz her inkarcilar1 boyle ceza-
landirinz” (Fatir 35/36). “Kim Allah’a ve elgisine isyan eder, O’nun sinirlarimn
cignerse, onun icin ebedi ates vardir” (Nisa 4/14). “ Dogrusu kim bir kotiiliik

isler de kotiiliigli onu kusatirsa onun yeri devamli kalacagi cehennemdir” (Bakara
2/81).

10 Ornegin; “Cennetlikler cennette, cehennemlikler cehennemde olduklar1 sira 6liim
kog seklinde getirilir. Cennet ve cehennemin arasina konup orada kesilir. Sonra
bir miinadi nida eder: “Ey Cennet Ehli! Artik 6liim yok, ebediyet var.” Bu sz
iizerine cennetliklerin rahati, cehennemliklerin ise hiiznii daha da artar” (Buhari,
Rikak 81; Miislim, Cennet 51; Ibn Mace: Ziihd 39).
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2. Ebediyet/Sonsuzluk

Sonsuzluk, sdzliikk anlami itibariyle ebediyet, 6liimsiizliik, zaman disilik
(Ibn Manzfr: 1/4; Isfehani: 8; TDK Tiirkce Sozliik 1998: 597; MEB Tiirkce
Sozliik 1995: 111/2215), kalicilik (TDK Tiirkge Sozlik 1998: 187,1540), hep
kalacak olan, arkas1 kesilmeyen (TDK Tiirk¢e Sozliik 1998: 242) ve devamli
olan (MEB Tiirkce Sozliik 1995: 1V/2585, 111/2219) anlamlarina gelir. Son-
suzluk kelimesinin Arapca karsilig1 olarak sozliiklerde sik¢a bagvurulan bir
kelime olan “ebediyet” kelimesinin tam olarak bu anlam araligini ifade et-
tigini sdylemek mumkiin degildir. Ciinkti ebediyet kelimesi, sadece zaman
kavramindaki sonsuzlugu ifade etmek i¢in kullanilir (TDK Tiirk¢e Sozliik
1998: 597; MEB Tiirkge Sozliikk 1995: 1/774). Ayrica zaman kavraminin bag-
langicinin olmamasi, bagka bir kelime olan “ezelilik” ile nitelendirilir. Ezeli
ve ebedi kelimeleri Allah i¢in kullanildiklarinda ayni anlama gelirler. Ciinkii
her iki kelimede 6zii itibariyle Allah’in zaman ag¢isindan devamliliini, son-
suzlugunu ve zaman iistii olusunu anlatmaktadir (TDV Islam Ansiklopedisi
1998: X/72).

Tiirkce’de zaman acisindan baglangici ve sonu olmayan, hesaplanamaz
zaman anlaminda “bengilik” kelimesi kullanilir (TDK Tiirk¢e Sozliikk 1998:
243). Sonsuzluk kavrami, sadece zamanin baslangicinin ve bitiginin olmama-
sin1 degil, ayn1 zamanda tiim sifatlarda sinirsizlig1 ve askinligi ifade eder. Do-
layistyla sonsuzluk ifadesi; ligavi ve edebi agidan, maddi ve manevi anlamda
sinirlart olmayan, ¢oziimii zor, i¢inden ¢ikilmaz, akil sir ermez, derin mesele
(MEB Tiirkge Sozliik 1995: 1V/2585), biiyiikliikte ol¢iilemeyecek kadar genis
olan, bitip tiikkenmeyen, sinirlar1 belirsiz (TDK Tiirkce Sozliik 1998: 1792) ve
ol¢iilemez zaman manalarini igeren genis bir anlam derinligine sahiptir (MEB
Tiirkge Sozliik 1995: 1/296).

Kur’an’da “zaman” kavramu i¢in sonsuzlugu ifade eden farkli kelime ve
kavramlar kullanilmaktadir. Huld, Ebed, Bekda ve Ahkab gibi esas itibariyle
ayni anlama gelen bu kavramlar, gerek edebi bir metod olarak, gerek daha
anlagilir olmak ve gerekse anlatima canlilik kazandirmak i¢in degisik yerlerde
farkli sekillerde gecmektedir.

“H-1-d fiil kokiinden tiireyen ve varyantiyla beraber Kuran’da 87 yerde
gecen Huld kelimesi (Abdiilbaki: 236-238), fiil olarak araliksiz devam etmek
veya herhangi bir degisiklige ugramaksizin uzun miiddet bir yerde kalmak
anlamma gelirken (Isfehani:154); isim olarak, icerisinden c¢ikilamayacak yer,
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sonu olmayan varlik, bitmeyis, devamlilik seklinde kullanilir (Ibn Manzr:
11/1225).

Araplar, kendisinde bozulma ve degismenin engellendigi her seyi
“Huld” kelimesiyle nitelendirmektedirler. Kelime, ahiret i¢in kullanildiginda
devamliligi ifade eder. Nitekim ahiretteki bulunanlar her tiirlii bozulma ve de-
gisimden uzak olup ebedidirler (Isfehani:154). Huld, Kur’an’da 6zel bir isim
olarak kurtulusun miimkiin olmadig1 yer anlaminda (Ibn Manzir: 11/1225),
cehennemi ifade etmek icin kullanilir."

Huld kelimesi, sadece sonsuzluk anlamini degil, aym1 zamanda uzun
miiddet anlamin1 ifade etmek igin de kullamlir (Isfehani: 154; Sabtni 1969:
144). Huld kelimesinin sadece ebediyet anlaminda kullanilmasi durumunda,
Haricilerin ve Mu’tezile’nin biiyiik giinah sahibinin ebedi ateste olmasi iddi-
alarina kargin, Siinni teorisyenlerin cevap verecek imkanlar1 kalmaz. Ciinkii
Kuran’da (Nis3, 4/14, 93) “huld” kelimesiyle tanimlanan cehenneme, biiyiik
gilinah sahiplerinin gireceginden bahsedilmektedir. Dolayisiyla “huld” keli-
mesinin kesin olarak sonsuzlugu ifade ettigini soylemek miimkiin goriinme-
mektedir (TDV Islam Ansiklopedisi 1998: IV/308).

Ebed kelimesi, te’kid zarf1 olarak “ebeden” seklinde 28 yerde (Abdiilbaki:
1) gecmekte olup isim olarak, sonu olmayan gelecek zaman, sonsuzluk,
daimilik, oliimsiizliik ve zaman iistiiliik (Ibn Manzr: 1/4; Isfehani: 8; TDK
Tiirkge Sozliik 1998: 597; MEB Tiirkge Sozliik 1995: 1/773)!? gibi anlamlara
gelmektedir. Arapga “dehr/zaman” kelimesiyle e anlaml1 olan bu kelime (Ibn
Manzir: 1/4), sonsuzluk kavramina anlam itibariyle en yakin kelimelerden bi-
ridir. Ebed kelimesi, gramer acisindan sonsuz olan bir seyin hal ve niteligi
seklinde sifat olarak kullanilir (MEB Tiirkce Sozliik 1995: 1/774).

“B-k-y” varyantlartyla birlikte Kuran’da 21 yerde ge¢mekte (Abdiilbaki:
133) olan Beka kelimesi; bir hal veya durumda kalmak, mevcut durumunu
muhafaza etmek, tehir etmek, devam etmek, bir seyi yapmayi siirdiirmek gibi
anlamlara gelir (Ibn Manzr: 1/330). Beka, isim olarak bir seyin ilk hali iizere
sabit olmast ve kesintiye ugramadan siiriip gitmesi anlaminda olup bitmek,

tilkenmek, yok olmak gibi anlamlara gelen “Fena” kelimesinin ziddidir (Ibn
Manziir: 1/330; Isfehani: 57).

11 “Ayetlerimizi inkar etmelerinin cezasi olarak, orada onlara ebedi kalma yurdu
(Daru’l Huld) vardir” (Fussilet 41/28)

12 Ikamet etmek, bir yerden ayrilmamak, vahsilesmek, cirkinlesmek gibi kelimenin
yan anlamlar1 i¢in bkz. (ibn Manzar: 1/4; isfehani: 8).
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Kur’an’da “azabin uzun devirler devam etmesi” anlaminda kullanilan
“Ahkab” kelimesiyle ilgili farkli yaklasimlar mevcuttur. Azabin ebediligine
dair delil getirmede giiclii bir hiiccet olmadi81 icin alimlerce ahkab kelime-
sine fazla yer verilmemistir (Taberi 1422/2001: XIV/22-26; Elmalili 1979:
VIII/5542).

3. Ebedi Azap Kavram Ve Cikis imkam

Miislimanlarin idaresindeki sinirlarin Arap cografyasini ¢evreleyen me-
deniyetlerle i¢ ice ge¢mesi ve diger kiiltiirlerle dogrudan etkilesimin basla-
masl, sonsuz azap kavramina bakis agisinin sorgulanmasina neden olmustur.
Hizlanan ilmi faaliyetler, akli ve ahlaki kabullerin farklilasmasina, yerlesik
kelime, kavram ve diisiincelerin yeniden ele alinmasina zemin hazirlamistir.
Boylece kelimelerin ifade ettigi kavramsal gerceveler, yeniden belirlenme-
ye baglamistir. Bu baglamda Miisliiman kiiltiirtinde “Ebed” kelimesi de bu
degisimden etkilenen kelimelerden biridir. Huld kelimesinin, mutlak olarak
sonsuzlugu gerektirmedigi yoniindeki itirazlar nedeniyle, klasik kaynaklarda
sonsuzluk s6z konusu oldugunda siklikla kullanilan kelime, “Ebed” kelimesi
olmustur.

Ebed kelimesi, kelami literatiirde @hir, baki, daim, ezelilik ve ebedilik
gibi baglangici ve sonu olmayan anlamindaki ilahi sifatlar icerisinde degerlen-
dirilir ve zihnen son bulmasi diisiiniilemeyen bir varlig1 ifade eder (Topaloglu
vd. 2010: 73).

Cogulu Abad ve Ebid (ibn Manzir: 1/4) gelen Ebed kelimesi, mahiyet
olarak parcalanmayan, uzayip giden bir zaman siiresini ifade eder. Esasen
kelimenin ifade ettigi anlam aralig1 diisiiniildiigiinde tensiye/ikil ve cem’i/
¢ogul formunun olmamasi gerekirdi. Ciinkii bagka bir ebediligin olmast ve
bunlarin bir araya gelerek ikinci ve {igiincii ebedleri olusturma olanagi ak-
len imkansizdir (isfehani: 8). Abad seklinde gelen ¢ogul formun ifade ettigi,
“Ebedler” kavramiyla gercekte birden cok ebedin varligina isaret edilmez. Bu
kullanim bicimi, Arap dilinin kendi yapisi icerisindeki edebi bir kullanimla
ilgilidir.'"* Ayni1 gekilde te’kid icin kullanilan Ebid (siiresiz ebed) ve Ebediin/

13 “Orada asirlar boyunca kalacaklardir.” (Nebe 78/23).

14 Ebi’l Kasim Hiiseyin b. Muhammed er-Ragib Isfehani (6.502(1108), bu kulla-
nim big¢imi ile ilgili olarak sunlar soyler: “Arap dilinde bazen kelimenin kap-
sadig1 anlam derinligini bir kisminin tahsis edilerek 6zellestirilmesi amaglanir.
Bu durum, tipki cins bir ismin tahsis edilerek daha sonra onun tensiye ve cemi’
seklinde kullanilmasina benzer.” Isfehani, Abad kelimesinin kullanimna iliskin
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Abedun (devam eden) gibi kelimelerde farkli sonsuzluklart degil, gercekte tek
olan ayn1 sonsuzlugu degisik sekillerde ifade etmektedir. Ebed kelimesinin
“Ebedi Azap” terkibinde kullanilmasi, Arap dil kaideleri acisindan sonsuz
azabi ifade etmek icindir. “Ebed” kelimesi, bir ismin sifat1 olarak kullanildi-
ginda ise niteledigi ismin vasf1 hakkinda bilgi vererek azabin siiresiz/sonsuz
oldugunu bildirir (Ibn Manzir: 1/4; Isfehani: 8). Ancak konu hakkinda farkl
fikirlerin mevcudiyetinden ve din dilinin kendi kurgusal kullanim ilkeleri ag1-
sindan konu ele alindiginda, azabin ebedi olmasinin kesin bir bilgi olmadig1
anlasilmaktadir.

Azabin ebedi olmasinin sonuglar1 agisindan birtakim sikintilara neden
oldugunu goren bazi Miisliiman alimler, konuyu akli, ahlaki/vicdani ve adli
acilardan tartismiglardir. Tevhid ilkesinin bir geregi olarak aklen azabin yok
olmasini, zorunlu bir sonu¢ olarak benimseyen goriisler mevcuttur. Allah’in
Evvel ve Ahir's olmast, Tevhid ilkesinin bir geregi olarak zikredilse de bu kav-
ramlarin neyi ifade ettigi konusunda Miisliiman alimleri arasinda bir ittifak
yoktur. Cogunlugun goriisiine gore, Ahir kelimesiyle kast olunan, diinya ha-
yat1 yok olduktan sonra da Allah’in varligint siirdiirmesidir. Dolayisiyla cen-
net ve cehennemin icindekilerle beraber Allah’in vadinin bir geregi olarak
ebediyyen varliklarini siirdiirmelerinde bir sorun yoktur (Isfehani: 57).

Ahir kelimesini Cehm bin Safvan (6.128/745), yegane sonsuz mevcu-
dun Allah olmas1 seklinde anlamistir. Bundan dolayr Cehm, Allah’tan bagka
ebedi olan higbir varlik diistinilemeyecegi icin cennet ve cehennemin iginde-
kilerle beraber bir giin yok olacagint savunmustur (Es’ari 1369/1950: 1/224;
11/148,199; Nesefi 2012: 220; Sehristani, 1414/1993: 99; Bagdadi 1416/1995:
211; Sabtni 1969: 159; Taftazani 1408/1988: 71). Yine Rafizl olan bazi
alimler de, “Allah’tan bagka her seyin yok olacak ve yalnizca Allah’n yiizi
baki kalacaktir” (Rahman 55/26, 27), ayetinin acik¢a bildirdigi gibi her seyle
birlikte cehennemin de bir giin yok olacagini savunmuslardir. Ciinkii yaratilan
her varlik, eksik ve zayif oldugu icin yok olmaya mecburdur. Bu mecburiyet
madden oldugu gibi aklen de zorunludur. Nitekim ezeli ve ebedi olan, yalniz-
ca Allah’1n bizatihi kendi varligidir (Taftazan? 1408/1988: 71).

degerlendirmelerine, bazi dilbilimcilere gore kelimenin aslinin tiiretilmis/miivel-
led oldugunu ve gercek Araplarin sézlerinde gegmedigini de ekler (Isfehani: 8).

15 (Hadid 57/3). Evvel ve Ahir kavramlarmin cehennem kavramu ile iliskisi hakkin-
da genis bilgi i¢in bkz. (Es’ari 1369/1950: 11/199).
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Ebu’l-Huzeyl el-Allaf (6.235/849), ahirette insanlarin daimi bir siikin
icerisinde hareketlerinin son bulacagi ve bu sekilde insan bedenlerinin azap
veya nimet igerisinde sonlandirilacaklarini savunmustur (Es’ari, 1369/1950:
11/149,200; Bagdadi 1416/1995: 334,335). Rafizilerden olan Batihiyye ise,
sirke kurdunun sirkenin icerisinde, bal kurdunun balin igerisinde yasamasi ve
yasadig1 ortamdan zevk almasi gibi cennet ve cehennem halklart da bulunduk-
lar1 hal tizere nimetleneceklerini iddia etmistir (Eg’arf 1369/1950: 11/148,199).
Buna gore, azabin yok olmamakla beraber zamanla etkisini yitirerek veya ce-
hennemliklerin azaba bagisiklik kazanmalart ve artik azaptan zevk almaya
baslayacaklar kabul edilmektedir (Es’ar? 1369/1950: 11/149,200).

Genel olarak timmetin ilk donem ileri gelenlerinin ve ehli-i Siinnet
alimlerinin cehennem azabinin ebediyetini benimsedikleri aktarilirsa da bu
konuda kesin bir netlikten s6z etmek miimkiin degildir (Taberi 1422/2001:
X11/582,583; Ibn Kayyim: 255). Ciinkii ayetlerde gecen (Had 11/107,108)
inkarcilarin azap siiresiyle ilgili istisna, ilah1 iradenin giiniin birinde bu aza-
bin sona erecegini; cennet ehli hakkindaki istisna ve devamindaki agiklama
ise, Ilahi iradenin cennetin ebediyen devam edecegini ifade eder niteliktedir
(Taberi 1422/2001: XI1/586,589). Bu yorum, Allah’in rahmetinin her geyi
kusatmis oldugu miijdesine daha uygundur. Nitekim ashap ve tabiinden ba-
zilari, H(d Stiresi 107.108. muhkem ayetlerinin ebed ve huliid kelimeleriyle
acikca cehennemin ebedi olusunu haber veren vaid ayetlerini tahsis ettigini
kabul ederler (Sabtni 1969: 143; Ibn Kayyim: 240-248). Buna gore uzun bir
zamandan sonra, cehennemim bir giin sona ermesi imkan dahilindedir (Sabini
1969: 14; Taftazani 1408/1988: 77).

Cehennem ve halkinin karsilasacagi ebedi azabin su veya bu sekilde tar-
tistlmaya acilmasinin sebeplerinden biri de, Mu’tezile alimlerinin dil bilgisi
tizerinde giristikleri derin anlam ¢6ztimlemeleri olabilir. Nitekim ebedilik
kavrami hakkindaki farkli fikirler, diger kiiltiirler ile kargilagmanin bir sonucu
olarak felsef1 tartigmalarin cogaldig1 bir doneme rastlamaktadir.

X3

Mu’tezill alimlere gore, Allah’in “Evvel” olmasi, O’nun “Baki
st seklinde anlasilmalidir. Ciinkii Mevcit olmayan bir sey yoktur. Evvel’in
anlami, onun ezelde var olmasi ve onun disinda bir sey olmamasidir. Yani

olma-

Ma’diim’un (yokluk) ayr bir varlifindan s6z edilemez. Madiim, mevcit ol-
mama halinin malimudur. Dolayisiyla madiim’un miistakil bir varligindan
soz etmek, Allah’in Evvel sifatinin bir anlaminin olmamasi demektir. Ciin-
ki Allah’in yegane Baki olmasi, kendinden bagka higbir varligin olmama-
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styla ancak miimkiindiir. Kavramsal olarak diisiindiigiimiiz Madim’un varlik
aleminde ayr1 varligindan bahsetmemiz halinde, cehennem de dahil her sey,
bir giin yok olduktan sonra Allah ile beraber Madiim/Yokluk denen baska bir
varlikta varligint siirdiirmiis olacaktir ki bu durum, yalniz Allah’in ebediyete
sahip oldugu tevhid fikrini ifsad eder (Es’ar? 1369/1950: 11/200).

Mu’tezili alimlerin Allah’in Evvel olmasini, Ezelilik/Baslangict Olmayan
degil de, Ebedililik/Sonu Olmayan seklinde anlamalarinin, pratikte bir anlam
ifade ettigini soylemek miimkiin degildir. Ciinkii Allah’in “Baki” sifati, eze-
lilik ve ebedilik kavramlarinin her ikisini de varsayilan olarak icermektedir.
Ayrica Ehl-i Siinnet alimlerinin, varligin daha iyi anlasilmast i¢in Ma’diim’un
gerceklik diinyasinda faraz1 bir varliga sahip olabilecegini miimkiin gérmele-
rini, metoda iligkin bir ¢aba olarak degerlendirilmelidir (Taftazani 1408/1988:

71).

Miisliiman kiiltiirtinde cehennemin mahiyeti geregi yok olacagi diisiincesi
pek itibar gérmemistir.'® Aslinda, Miircie’den olan Cehm b. Safvan harig tu-
tulacak olursa Miisliimanlarin hepsi, cehennemin ebedi oldugunu ve kafirlerin
oradan c¢ikamayacaklar1 konusunda ittifak etmistir (Eg’ari 1369/1950:
1/148,210; 11/224).

Allah’in merhametinin bir tecellisi olarak azabin bir giin sonlanacagi ve
bu sekilde giinahkar ve kafirlerin azaptan kurtulabilecegini kabul eden goriis-
ler de bulunmaktadir.

Ibn Kayyim el-Cevziyye ayetlerde'” gegen istisna ve irade sartlarindan
hareketle cehennemin ebedi olmasinin mutlak bir bilgi icermedigini iddia
etmistir. Ancak O’na gore, cehennem var oldugu miiddetce cehennemlikler,
azaptan ¢ikamayacaklar ve azaplari da hafifletilmeyecektir (Ibn Kayyim: 249).

Islam edebiyatinda herkesin azaptan bir sekilde kurtulacagi yoniindeki
fikirlerin yani1 sira azabi tecriibe etmeyen hi¢ kimsenin kalmayacagi yoniin-
de de teoriler vardir. Bu yondeki varsayimlarin en 6nemli delili olarak, “Igi-
nizden oraya (cehenneme) girmeyecek (vurtid) hi¢ kimse yoktur.” (Meryem

16 Taftazani, Cehm’in bu iddiasini, delile dayanmasi soyle dursun, bir sliphe ve
itiraza dahi mahal doguracak bir husus olmadigini sdyler (Taftazan1 1408/1988:
71).

17 “Cehennem, Allah’in dilemesi hari¢ temelli kalacaginiz duraginizdir” (En’am
6/128). “Rabbinin dilemesi harig, gokler ve yer durduk¢a cehennemde temelli ka-
lacaklardir. Rabbin siiphesiz her istedigini yapandir.” (Hid 11/107). “Bedbahtlar
orada uzun siireler kalacaklardir” (Nebe 78/23).
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19/71) ayetine siklikla vurgu yapilir. Ayetin siyak ve sibaki dikkate alinma-
diginda, miimin-kafir ayirimi yapilmaksizin herkesin atese girecegi ve azabin
siddetinden etkilenecekleri sonucu ¢ikarilabilir. Ancak gercekte durum, boyle
degildir. Ciinkii ayetin devaminda “Sonra korunanlari kurtaririz ve zalimle-
ri oyle diz st ¢okmiis olarak birakiriz.” (Meryem 19/72) buyrulmaktadir.
Ayetlerin anlam akis1 icerisinde atese ugramanin nedeni ve nasillii, bagka
bir izaha liizum olmaksizin agik bir sekilde anlatilmistir. Nitekim ilgili ayetin
anlamini, inananlarin da atese ugrayacaklar seklinde anlayan kisilerin endi-
seli sorularina karsi, Allah’1n el¢isi cevap verirken ayetin devamini okumakla
yetinmistir.'®

Kelimelerin kavramsal ¢ercevesinin genislemesine bagli olarak ayette
gecen vurd kelimesinden neyin kastedildigi konusunda bazi ihtilaflar bu-
lunmaktadir. Miifessirlerin rivayet ve degerlendirmelerine gore vurdd, ce-
henneme yaklagma, cehennemin etrafinda olma,"” cehenneme girme/duhiil
(Taberi 1422/2001: XV/590,591; Kurtlbi: XI11/492), hesap yerinde hazir bu-
lunma (Razi: XXI1/244) ve cehennemin iizerine kurulmus sirat kopriisii (ibn
Kesir : IX/286) gibi farkli anlamlara gelmektedir. Vurid kelimesini inanan
veya inkarci fark etmeksizin herkesin cehenneme girmesi seklinde anlayan-
lara gore, cehennem inananlara karsi serin ve selamet olacaktir (Zemahseri
1418/1998: 1V/44; Kurtibi: XII1/596; Razi: XXI1/244; Ibn Kesir: 1X/279).
Vurid kelimesi etrafinda siirdiiriilen miilahazalarin ortak noktasi, inananlarin
vur@idunun atesin {izerinden veya icerisinden etkilenmeden bir sekilde gecmek
iken, inkarcilarin vurlidunun atesin i¢ine girmek ve ebediyen orada kalmak
seklinde olmasidir (Taberi 1422/2001: XV/596,597; Kurttbi: XIII/593). Su
halde inananlarin atege ugramalarinin anlami, azabi tatmak degil, onu miisa-
hede etmeleridir (Zemahseri: 1V/44; Razil: XX11/244). Nitekim Kur’an biitiin-

18  Ummii Miibasir el-Ensariye anlatiyor:

“Resulullahi dinledim soyle diyordu: “Ashab-1 Secere’den (Agac Altinda Elciye Biat
Edenler) hi¢c kimse insallah cehenneme girmeyecektir.” Bunun iizerine Hafsa
(r.anhd) annemiz: “Hayir ey Allah’in Resulii’ dediyse de, Resulullah onu azarladi.
Bunun iizerine Hafsa validemiz “Iginizden oraya girmeyecek hi¢ kimse yoktur.”
Meryem, 72.ayetini okudu. Resulullah da cevaben “Sonra korunanlar1 kurtaririz
ve zalimleri 6yle diz tistii ¢okmiis olarak birakiriz.” Meryem, 72. ayetini okudu”
(Miislim, Fedaili’s Sahabe 43).

19 “Musa, Medyen’e varinca (vurld)...(Kasas, 28/23). “Kafile beldeye yaklasti.
(vurid). Orneklerinde oldugu gibi, “vurid” kelimesinin anlamlarindan olan yak-
lasmak, ulagsmak ve erismek manalari, Kur’an’da ve giindelik dilde kullanilmak-
tadir (Zemahseri 1418/1998: 1V/44; Kurtabi: XI11/494; Razi: XX11/244).
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ligii g6z 6niine alindiginda inananlarin atesten uzak tutulacaklart goriilebilir.*
Son tahlilde ayette anlatilmak istenen, inananlarin [Ime’1-Yakin olarak bildik-
leri cehennem azabini, Hakke’l-Yakin olarak gormeleri ve boylesi bir azabi
Ayne’l-Yakin olarak hissetmenin dehsetinden kurtulmanin bile kendi bagina
biiyiik bir nimet oldugunun bilinmesi olabilir.*!

Azabin ebediligi ve atese girdikten sonra kurtulugsun imkéani1 konusundaki
Siinni anlayig1* su sekilde 6zetlemek miimkiindiir. Cehennem azabi, inanan-
lar icin igledikleri su¢ miktarinca devam edecek olup bir giin sona erecek-
tir. Inananlarin, inkarcilar gibi ebedi azap iginde olmalar1 miimkiin degildir.
Ciinkii inkarcilar icin cehennem azabi, ebedidir ve hicbir sekilde kurtulug
miumkiin degildir (Sehristani 1414/1993: 116; Sablni 1969: 140,142). Su
kadar var ki, cehennem azabinin siddeti, kisinin isledigi kotii amelin niteligi-
ne gore degisebilir. 11ahi emirler karsisindaki takindiklari tavirlar géz oniine
alindiginda insanlarin azap karsisindaki durumlarinin ayni olmasi da manti-
ken miimkiin degildir. Nitekim kafir, mii’min gibi; mii’min de miinafik gibi
degildir.”® Inananlarin azaba girip girmeyecekleri ve girmeleri durumunda
akibetlerinin ne olacagi bir¢ok agidan ele alinmasi gerekir. Kelam eserlerin-
de inanan kimsenin azap karsisindaki konumunun ne olduguna yonelik tar-
tismalar, “Miirtekibu’l-Kebire”/ “Biiyiik Gtinah Sahibi” baglig1 tizerinden
yuirtitiilmiistiir.

3.a. Biiyiik Giinah Sahibinin /mdni Durumu:Biiyiik giinahin ne oldugu
konusunda farkli kisi ve gruplarin degisik nitelendirmeleri vardir. Hakkinda
seriatin tehdit edici bir nass, karsiliginda vaid olan bir ceza bulunan her sucun
biiyiik giinah oldugunu soyleyenler oldugu gibi; kisinin 1srarci oldugu her gii-

20 “Kim ki, hemen atesin elinden ¢ekilip kurtarilir da cennete sokulursa iste o kur-
tuluga ermistir” (Al-i Imran 185). “Tarafimizdan kendilerine giizel bir miikafat
takdir edilmis olanlara gelince, iste bunlar cehennemden uzak tutulurlar. Bunlar,
cehennemin ugultusunu duymazlar ve goniillerinin ¢ektigi ebedi nimetler iceri-
sinde kalirlar” (Enbiya 21/101,102).

21 VurGd kavramina iliskin iddialar hakkinda genis bilgi i¢cin bkz. (Kurtibi:
XI111/591-500).

22 Siinni anlayistan kast olunan, Ehl-i Siinnet, Ehl-i Hadis, Selef, Safilik ve
Miircie’dir.

23  “Iste azap boyledir. Elbette ahiret azabi daha biiyiiktiir, keske bilselerdi.
Kuskusuz korunanlar i¢in de, Rableri katinda nimetleri bol bahgeler vardir. Oyle

ya, teslimiyet gosterenleri suglular gibi tutar miyiz hi¢? Neyiniz var, nasil hiikiim
veriyorsunuz?” (Kalem 68/33-36).
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nahi biiyiik, istigfar ettigi her giinahi da kiiciik kabul edenler olmustur (Sabiini
1969: 147).%

Kiiciik (sagira) ve biiyiik (kebira) giinahlarin varligimi kabul eden
Mu’tezili alimler, bu hususta ii¢ farkli tutum sergilemislerdir. Bunlardan il-
kine gore, hakkinda vaid bulunan her giinah biiyiik giinah; vaid bulunmayan
her giinah ise kiiciik giinahtir. Ikinci yaklasim, hakkinda vaid bulunan her
giinah biiyiik giinah; biiyiikliikte biiyiik giinahin 6zelliklerini barindiran her
giinah da ayni sekilde biiyiik glinahtir.*® Sonuncu yaklagima gore kasitli ola-
rak islenen her giinah, sahibini Miirtekibu’l-Kebire konumuna diisiiriir (Es’ari
1369/1950: 1/300).

Miirct alimler, giinahlarin biiytik veya kiiciik seklinde ayrilmasi konu-
sunda ihtilaf etmiglerdir. Onlardan bazilar1 her giinahi biiyiik kabul ederken
bazilart ise, giinahin biiyiik ve kii¢iik olarak siniflandirilabilecegini benimse-
miglerdir (Eg’ar? 1369/1950: 1/212).

Mu’tezili alimler, kiigiik giinahlarda 1srar etmenin ve kii¢lik giinahlarin
birlesmesinin sonucta kiigiik giinahlar1, biiyiik giinaha doniistiirecegini savun-
mustur. Nitekim her seferde bir dirhem c¢alarak toplamda bes dirhem para ca-
lan kimse, biiyiik giinah iglemistir.2® Onlardan bazilar ise, tek bagina kiigiik

24 Biiyiik glinahin ne oldugu noktasinda nitelik degil nicelik olarak meseleyi ele alan
ve biiyiik giinahlarin sayisini veren fikirler de mevcuttur (Taftazani 1408/1988:
71). Biiyiik gilinahlarin sayisi ve neler oldugu hususunda genis bilgi ve kaynak
taramast i¢in bkz. (TDV Islam Ansiklopedisi 1998: XXV/163,164).

25 Biyiik glinahin nitelikleri tizerinde farkli goriisler olmakla beraber, onun en be-
lirgin 6zelliginin birey ve toplumu ifsad edecek ozelliklere haiz olmasi olarak
ifade edilebilir. Bu kapsamda zina, livata, yalan, iftira ve grybet gibi giinahlar,
kulun Rabbiyle arasinda kaldig1 miiddetce, biiyiik giinah olarak kabul edilme-
yip affedilmeleri umulur. Ancak dedikodu gibi kiigiik bir giinah da olsa iglenen
giinahlar, insanlar arasinda yayilip toplumsal bir haber niteligi kazandig1 zaman
biiyiik giinah niteligine biiriiniirler. Kisinin, bu glinahlarindan dolay1 zarar verdigi
kisilerden helallik almadig1 miiddetce affedilmesi miimkiin degildir. Bundan do-
lay1 evli bir kadinla zina eden bir adamin, eger kadinin kocas1 zina olayindan ha-
berdar olmusgsa, zina ettigi kadinin kocasindan helallik almadikca tovbesi kabul
olmaz. Ayni sekilde namaz, zekat ve orucun terk edildigi zaman bunlarin kazasini
(telafi ve aff icin ilgili amelin yeniden yapilmasi) yerine getirmedigi miiddetce
tovbesi kabul edilmez (Nesefi 2012: 163).

26 Giinahta 1srar etme konusunda dile getirilen “Bes Dirhem” &rneginde diger
mu’tezili alimlerin goriisleri soyledir: EbGi Hasim el-Ciibbai (6. 321/933), bir
dirhem ile otuz dirhemin ayni oldugunu ve hirsizlik yapmakta azmederek devam
eden kimsenin bu tutumundaki 1srarciligindan dolayi biiyiik giinah sahibi olaca-
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giinah olan fiillerin birlesmesiyle biiyiik giinahin olusabilecegini kabul etme-
mislerdir (Eg’ar? 1369/1950: 1/306).

Giinahlar 6z itibariyle ayniyken neden olduklar1 sonuglara gore biiyiik
veya kiiciik olabilmektedir. Yalan, iftira, giybet, zina ve livata gibi 6zii itiba-
riyle kisisel planda kalmasi muhtemel giinahlar, Allah ile kulu arasindadir.
Ancak eger bu giinahlar, sahiplerini asarak toplumsal alana yayilir ve karst
tarafa verdigi zararlar goriiniir hale gelirse, helallik almadikca affedilmeleri
miimkiin degildir (Nesefi 2012: 163). Esasen giinahlarin biiytikliigliniin oran
kime kars1 islendigine bakilarak ortaya cikar. Nitekim birtakim basit s6z ve
davraniglart siradan birine karsi degil, bir otoriteye karsi sergilemeniz duru-
munda isyan sayilabilmektedir. itaatte ve isyanda gozetilmesi gereken en yiice
makam ise Allah’in emir ve yasaklaridir (Ciiveyni 1369/1950: 391).

Havaric firkalarinin tamamu, tek bir giinahi dahi olsa giinahindan tovbe
etmeyeni, kafir sayarlar. Haricilige gore giinahkar bir kimsenin affedilmesi
bir yana Islam dairesinde bile kalmas1 miimkiin degildir. Onlara gore ancak
bir inkarci giinah igleyebilir (Matiiridi : 332; Neseft 2012: 160; Bagdadi
1416/1995: 73; Taftazani 1408/1988: 71; Sabiini 1969: 140).

Giinahkar kimse hakkinda en kati tutum, Harici anlayistir. Onlarin bu
kat1 tutumunun daha vahim olan yonii ise, giinah1 biiyiik ve kiictik diye ayir-
mamalarindan kaynaklanmaktadir. Haricilere gore giinah isleyen ve tovbe
etmeyen kimse, diinyada iken miirted oldugu i¢in oldiiriilirken, ahirette kafir
oldugu icin ebedi azap ile cezalandirilir (Eg’ari 1369/1950: 1/189; Ciiveyni
1369/1950: 385).

Bekriyye firkasinin biiyiik giinah sahibi hakkindaki goriisii, Harici anla-
yisa yakindir. Bekriyye mensuplari, ehl-i kibleden olanlarin biiytik giinah igle-
mesi nifaktir. Biiyiik giinahta israr ederek tovbe etmeden 6len kimseler seytana
ibadet etmis sayilir. Bunlar miinafik hitkkmiinde cehennemin en alt tabakasinda
ebediyen kalacaklardir (Es’ari 1369/1950: 1/317; Bagdadi 1416/1995: 213).

gin1 soyler. Ebu’l Huzeyl el-Allaf (235/850), miibah gormeksizin ve geri vermeyi
reddetmeksizin toplamda bes dirhem ¢alan kimse fasiktir. Ancak toplamda bes
dirhemden daha az para galarsa, bu durumda zamanin fakihlerinin miktar {izerin-
de verdigi hitkkme gore fasik olur veya olmaz. Bazilari ise araliklarla ¢alinan mik-
tar, toplamda on dirhemi gegmedigi miiddetge kisinin fasik olmayacagini soy-
lerler. Ebii Ishak b. Hani’ en-Nazzam (6.231/845) ise, Calinan toplam miktarm
iki yliz dirhemi bulmadig siirece kisinin fasik olmayacagini sdylemistir (Es’ari
1369/1950: 1/306; Bagdadi 1416/1995: 144; Sehristani 1414/1993: 72.
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Miircie mensuplari, “Kiifiir ve sirk halinde sevabin bir faydasit dokun-
madig1 gibi imanin mevcudiyeti halinde de islenen giinahin zarart olmaz”
demiglerdir. Onlara gore, dinin esast iman olup amel, zorunlu degildir. Bu
nedenle islenen giinahlar imana bir zarar vermez. Ayni sekilde inkarcinin iba-
deti de onun kiifriinden bir sey eksiltmez. Ciinkii inkarcinin iyi ameli onun
inkarim silemez. inananin giinah1 da onun imanin1 silemez (Es’ari 1369/1950:
1/209). Bundan dolay1 biiyiik gtinah sahibi, mii’mindir. Mii’'min olan bir kim-
senin hakkindaki nihai karar Allah’a aittir. insanlarin bu konuda fikir beyan
etmeye yetkileri yoktur. Dolayistyla biiyiik giinah sahiplerinin durumunu ahi-
rete ertelemek ve onlar hakkinda kesin hiikmiin Allah tarafindan verilecegi-
ni kabul etmek gerekir (Es’ari 1369/1950: 1/209; Matiiridi : 332; Sehristani
1414/1993: 162. Krs. Sehristant 1414/1993: 96,97). Ciinkii sevabin inkéra
bir faydasi olmadi81 gibi, giinahin da imana bir zarar1 yoktur (Sabni 1969:
140). Miircie’nin besinci firkasi, vaidin ancak miisrikler hakkinda olacagini
savunarak, giinahlarin affedilmesi kapsamini genisletmistir. Onlara gore, ehl-i
kibleden hi¢ kimsenin cehenneme girmesi diistintilemez (Es’ari 1369/1950:
1/209).”7 Ciinkii inananlar i¢in akla uygun olan, ebedi azap degil, azaptan
cikistir (Sehristani 1414/1993: 165). Geciktirmek ertelemek, geri birakmak,
havale etmek anlamina gelen irca fiilini, fikirlerinin temeli yaptiklar icin bu
goriis sahiplerine “Miircie” denmistir (Sehristani 1414/1993: 161).

Hasan el-Basri (6.110/728) biiyiik giinah sahibine tam bir mii’min deni-
lemeyecegi gibi kifir de denilemeyecegini, ancak “miinafik” denilebilecegi
savunmustur. Basri’nin bu goriisiinden daha sonra dondiigii de rivayet edilir
(Sablini 1969: 141). Basri’nin biiyiik giinah sahibinin konumuyla ilgili gorii-
siinii gelistirerek sistematik bir hale getiren Mu’tez1li alimler olmustur.

Mu’tezile, inanan ve inkarci arasinda ara bir ¢dziim yolu bulmustur. Bii-
yiik giinah sahibinin her ne kadar ahiretteki azap durumu ebedi olsa da diin-
yada iken ona kéfir denilemeyecegini savunan Mu’tezili alimler, Miirtekibu’l
Kebire’ye ancak “Fasik” denilebilecegini iddia etmislerdir. Ciinkii onlara
gore biiyiik giinah sahibi imanindan dolayr kafir sayilamazken giinahindan
dolay1 da mii’min sayilmaz. O, iman ve kiifiir arasinda bir yerdedir (Eg’arl
1369/1950: 1/308).%*

27 Esasen Miircie, biiylik giinah sahibinin durumu hakkinda yedi firkaya ayrilmistir.
Diger fikirler hakkinda genis bilgi icin bkz. (Es’ar? 1369/1950: 1/205-2009).

28 Mu’tezili yaklasimda, fasik olan bir kimseye mii’'min denilip denilemeyecegi
konusunda {i¢ goriis 6n plana ¢ikmaktadir. Birincisi, fasik i¢in “mii’min” degil,
“iman etti” denilebilecegidir. kincisi, fisika ne “iman etti” ne de “mii’'min” de-
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Iman-amel iligkisi acisindan iki u¢ noktay1 temsil eden Harici ve Miirci
yaklagimlarin arasinda bir¢ok farkli goriis vardir. Ancak tiim bu goriislerin or-
tak noktasi, ayn1 giinah olmasina karsin kotii bir fiilin karsiliinda vaid edilen
azabin inanan ve inkarc1 icin farkli tecelli edecegini iddia etmeleridir. Yani ce-
zalandirma, ebedi azab1 gerektirecek bir fiilin bizatihi kendisi ve neden oldugu
sonuclarina gore degil, fiil failinin iman edip etmemesine gore gerceklesecek-
tir. Bu durumun Allah’in adaleti ve merhameti g6z oniine alindiginda nasil
degerlendirilmesi gerektigi ayr1 bir tartismanin konusudur. Ancak Kelam lite-
ratiirtinde, imanin neligine dair tartigmalarda 6ne ¢ikan anlayisa gore, imanin
bizatihi kendisi, biiyiik giinahlarin terki anlamindadir.”

Ehl-i Siinnet’in kebire sahibi hakkindaki diisiincesi, temel olarak Miirci
yaklagimin bakig agisiyla aynidir. Ehl-i Siinnet alimleri sadece Miirci yakla-
stmin konuyu ele alig tarzini elestirerek, iman ve inkar arasindaki farkin one-
mine vurgu yapmiglardir. Ehl-i Siinnet’e gore, biiyiik giinah isleyen kimsenin
ne kafir, ne de miinafiktir. O, giinahlarina ragmen mii’mindir. Imanin esast,
kalbi tasdikdir. Insan, bu niteligine zit olan bir seyi kendinde bulundurmadi-
&1 miiddetce iman dairesinden ¢ikmaz. Sehvet, kiskanclik, haset ve tembellik
gibi bir takim nefsani arzularina yenik diiserek biiyiik giinah igleyen kimse-
nin kalbindeki tasdikin yok oldugu diisiiniilemez (Es’ar? 1369/1950: 1/322;
Sehristant 1414/1993: 115; Taftazani 1408/1988: 71,72). Biiyiik giinah sahibi
kimselerin cehenneme veya cennete gireceklerine dair bir hiikiim verilemez
(Es’arf 1369/1950: 1/322). Bu durumda olan bir kimse, dinden ¢ikmadigi igin
tovbe etmeden 6lmesi durumunda, hesabr Allah’a kalmistir. Allah, biiyiik gii-
nah sahibi kimseyi dilerse kendi liitfii keremiyle ya da bir sefaat¢inin sefa-
atiyle hi¢ azap etmeksizin affeder. Yahut da isledigi giinaha karsilik gelen
bir ceza miktarinca azap ettikten sonra onu azaptan cikararak cennete koya-
bilir (Sehristani 1414/1993: 116; Sabani 1969: 140,142). Goriilecegi tizere
Ehl-i Siinnet teorisyenlerine gore, sonugta cehennemde inkarcilardan bagka
hi¢ kimse kalmayacaktir (Bagdadi 1416/1995: 314). Kafirler i¢in cehennem
azabr devamlidir ve onlarin azaptan ¢ikmalart da miimkiin degildir (Bagdadi
1416/1995: 314, 348).

nilir. Sonuncu yaklasim gore ise liigat vasiflar1 bakimindan “iman etti”, liigat
isimleri bakimindan “mii’min” denilir. Bu ¢6ziimlemenin kavramsal ifadesine,
“el-Menzile beyne’l Menzileteyn” denir (Es’ar? 1369/1950: 1/308).

29 Mu’tezili alim Nazzam, bu fikirdedir. O’na gore soz ve fiiller iman degildir. Na-

maz ve namazin kilinmasi, ne imandir, ne de imandandir. Buradaki iman, ancak
bliyilik glinahlarin terk edilmesidir (Bagdadi 1416/1995: 144).
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Ayetlerde agikca inkarcilar i¢in hazirlandig1 sdylenen cehennemde, ina-
nanlar icin ayr1 bir konum tahsis etmek ve giiniin birinde inananlarin azaptan
ctkacaklarint savunmak, esas itibariyle Stinni alimlerin azaptan ¢ikis i¢in yol
aramalarindan kaynaklanan bir varsayim gibi goriinmektedir. Bu durumda
Ehl-i Siinnet alimlerinin, Miirci anlayista oldugu gibi, aklen ve naklen ina-
nanlarin yerinin cehennem olmadig1 seklindeki zihinsel bir alt yapiya sa-
hip olduklarimi sdyleyebiliriz. Sonuglar1 agisindan karsilastirildiginda, Ehl-i
Stinnet’in biiyiik giinah igleyen kimse hakkindaki hiikkmii ile MiircT yaklagimin
hiikmii arasindaki farkin ne oldugunu anlamak zordur. Siinni yaklagimin ¢o-
gunluguna gore, sirk harig, giinahlarin imana zarar vermesi miimkiin degildir.
(Es’ar? 1369/1950: 1/322; Sehristant 1414/1993: 115; Sablni 1969: 140,142;
Taftazani 1408/1988: 71).

3.b. Giinahlarin Affedilmesi ve Sefaat: Mahiyeti geregi hatadan beri
olmayan insan, yasami boyunca bir takim hatalar, giinahlar ve isyankar dav-
raniglar sergileyebilir. Insanin bu yapisin1® cok iyi bilen Allah, onun hata
yapmasini dogal gormiis ve hatadan donmek isteyen kullar icin tovbe, yani
pisman olup hatayi tekrarlamama imkani vermistir.! Yani sorun, insanlarin
hata, giinah ve isyan etmesinde degil, yapilan yanlislarda 1srar edilmesinde-
dir.*? Dolayisiyla insanlarin ne kadar hata yaparsa yapsinlar, affedilmelerinin
ve iyi birer insan olmalarmin oniinde hi¢bir engel yoktur. Bu durumda, ha-
yattayken giinahtan donmek i¢in hicbir zaman ge¢ kalinmig degildir ve tov-
be i¢in her zaman bir firsat vardir.** Tovbe imkaninin bulunmadig1 6liimden
sonra bile insanlarin affedilmesi i¢in halen bir umuttan bahsedilebilir. Islam
inancina gore Allah, insanlarin kotiiliikten uzaklasip ahlaki bir seviyeye ulas-
masint istemekte ve bunun icin de insanlarin kurtulusuna vesile olacak her
tiirlii girisimi desteklemekte ve giinahlarin affedilmesi i¢in bazi ¢6ziimler

30 “Allah, din hususundaki agir teklifleri sizden hafifletmek istiyor. Ciinkii insan
sabir ve tahammiil bakimindan zayif yaratilmistir.” (Nisa 4/28).

31 “Siiphesiz Rabbin, bir cahillikle giinah isleyip ardindan tévbe eden ve durumunu
diizelten kimseleri bagislar. Siiphesiz ki Rabbin, bu tovbeden sonra ¢ok bagislayici
ve ¢ok merhametlidir.” (Nahl 16/119).

32 “Onlar ¢irkin bir giinah isledikleri yahut nefislerine zulmettikleri zaman Allah’1
hatirlayarak hemen giinahlarmin bagislanmasini dilerler. Allah’tan bagka giinah-
lar1 kim bagislayabilir? Bir de onlar, bile bile, isledikleri giinah tizerinde 1srar
etmezler (Al-i imran 2/135).

33 Biiyiik giinahlardan tovbe ederek giinahkarin kurtulmasinin bir litfiin sonucu
mu, yoksa Allah’in zorunlu olarak giinahkarlar tizerine tayin ettigi bir hakkin
sonucu mu oldugu konusunda ihtilaf vardir (Es’arl 1369/1950: 1/212).
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sunmaktadir. Diger taraftan, diinya ve ahirette insanlarin diislince, s6z ve
davranislarina gore nelerle karsilasacaklarini israrla hatirlatmaktadir.*

Kur’an’da cehennem ve cehennem halkinin durumu, agik bir sekilde
anlatilmigtir.* Islam inancina gore giinahlarin bagislanabilmesi i¢in 6ncelikli
ve zorunlu sart, imandir. Yani Kelam eserlerinde belirtildigine gore, ne sekilde
olursa olsun tiim giinahlarin affedilebilmesi icin, kiginin oncelikle mii’min
olmas1 gerekir. Dolayisiyla sadece, inanan kimsenin giinahlarinin affedilme-
sinden bahsetmek miimkiindiir. Islam acisindan inkarcilarin ve inananlarin
kimler oldugu ayr1 bir ¢calismanin konusudur. Ancak Islami agidan kiifriin ve
sirkin bagiglanmas1 miimkiin goriinmemektedir (Taftazan? 1408/1988: 73).

Islam alimleri, akli ve nakli delillerden hareketle inananlarin iglemis ol-
duklart giinahlarin affedilmesi konusunda farkli yaklasimlar sergilemislerdir.
Genel olarak onlarin meseleyi ele alig yontemi, oncelikle giinahlari biiytik ve
kiiciik giinah olarak ikiye ayirmak ve sonrasinda bu iki tasnif tizerinden konu-
yu iglemek seklinde olmustur. Bu tarz bir yontemin ayetlerde gecen biiyiik ve
kiiciik glinah* ibarelerinden kaynaklanmis olmas1 muhtemeldir.

34  “Bir de hi¢ bilmedigin bir seyin ardina diisme! Clinkii kulak, géz, goniil, bunlarin
her biri yaptiklarindan sorumludurlar” (Isra 17/36). “Ey inananlar! Kendinizi ve
ailenizi bir atesten koruyun ki onun yakiti insanlar ve taslardir” (Tahrim 66/6).

35 “Cennet, korunanlar igin hazirlanmistir” (Al-i imrén 2/133). Cehennem,
inkarcilar icin hazirlanmustir” (Al-i imrén 2/131). “Kiyamet giinii, adalet tera-
zilerini kurulur. Hi¢ kimse, azicik ta olsa haksizliga ugratilmaz. Hardal tanesi
kadar da olsa (yapilan her is) hesaba katilir” (Enbiya 21/47). “Rabbimiz! Cehen-
nem azabini lizerimizden sav. Dogrusu onun azabi gelip gecici degil, devamlidir”
(Furkan 25/65). “(O giin), bir takim kimseler Cennet’te, bir takim kimseler de
Cehennem’de olacaktir” (Stra 42/7). “(O giin), kimsenin kimseye faydasi olmaz,
hi¢ kimseden kurtulus bedeli olarak hicbir sey kabul olunmaz” (Bakara 2/123)
ve “Allah dilemedikge hi¢bir sefaatcinin sefaati kabul olunmaz” (Zumer 39/44).
Cehennemlikler 6liimi temenni ederek: “Ey Malik, rabbin bizim igimizi bitir-
sin diye seslenirler. Ama onlara, ebedi olarak cehennemde kalacaksiniz” (Zuhruf
43/77) denilir. Clinkii “Onlar deve igne deliginden ge¢cmedik¢e Cehennemden
c¢ikarilmazlar, sonsuz olarak cehennemde kalirlar” (A ‘raf 7/40).

36 “Eger yasaklandiginiz biiyiik giinahlardan sakinirsaniz, sizin kii¢iik giinahlarinizi
oOrteriz ve sizi serefli bir yere sokariz” (Nisa 4/31).
“Vay halimize! Bu nasil kitapmig! Kiigilik, biiylik higbir sey birakmaksizin hepsini

say1p dokmiis! Boylece yapmis olduklarini karsilarinda bulmuslardir. Rabbin hig
kimseye zulmetmez” (Kehf 18/49).
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Hariciler, giinahlarin bagigslanmast konusunda oldukga tutucudurlar. An-
cak iclerinden bazi firkalarin giinahlarin bagislanmasina esnek baktiklarin
soylemek miimkiindiir (Bagdadi 1416/1995: 73). Haricilerden sayilan Nec-
diyye firkasima gore, giinahin biiyiiklugii ve kiiciikliigiinti belirleyen unsur,
onun niteligi degil, devamli olup olmamasidir. Kiiciikte olsa yalan gibi gii-
nahlari siirekli isleyen kimseler, miisrik sayilacaklari i¢in onlarin ebedi azaba
girmeleri kaginilmazdir. Ancak 1srarci olmamak kaydiyla zina eden, hirsiz-
lik yapan ve igki icen kimseler, dinden cikmayacaklari icin affedilmeleri
miimkiindiir. Bagislanma icin gerekli olan ise tovbedir. Allah’in inananlara
giinahlarindan dolay1 azap edip etmeyecegi bilinemez. Eger onlara azap etme-
yi murad ederse, bu azap cehennemin disinda ayri bir yerde gerceklesecektir.
Bu azabin sonunda da giinahkarlar cennete gireceklerdir (Eg’ari 1369/1950:
1/163).

Haricilerin Ibadiye ekolii, Allah’mn kullarma farz kildig1 her seyi iman
dairesi icerisinde degerlendir. Ibadiyye mensuplari, helalleri inkar eden ve
haram fiilleri isleyenleri miisrik degil, kafir olarak nitelendirilirler (Eg’ari
1369/1950: 1/170). Bundan dolay1 biiyiik giinah isleyenler her ne kadar sirk
kiifriinii islemeseler de cezalar1 ebedi cehennemdir. Ciinkii biiyiik giinah sahi-
bi, sirk kogsma anlamindaki kiifiirle degil, kiifran-1 nimet anlamindaki kiifiir-
le kafir olmugtur (Eg’ar? 1369/1950: 1/170,175,176; Bagdadi 1416/1995: 73;
Ciiveyni 1369/1950: 385). Necedat, harici firkalardan olmasina ragmen biiyiik
giinah sahibi hakkinda cezanin kendi taraftarlari icin ebedi azap olmadigim
savunur. (Bagdadi 1416/1995: 73)% Haricilerin say1 ve kuvvet bakimindan
en giicliileri (Bagdadi 1416/1995: 83) olan Ezarika’ya gore, glinah isleyip
asi olan kimse kafir olur ve sonsuza degin azaptan kurtulamaz (Sehristani
1414/1993: 141). Ezarika, Ibadiye’den farkli olarak, biiyiik giinah sahibi
kimselerin sirk kogsma anlamindaki kiifiir ile kafir olduklarini savunmustur
(Ciiveyni 1369/1950: 385). Ezarika, biiyiik giinah sahiplerinin kadinlarini ve
cocuklarini 6ldiirmenin de mubah oldugunu savunur. Ciinkii biiyiik giinah sa-
hiplerinin ¢ocuklar: da miigrik oldugu icin ebediyyen cehennemde kalacaklar-
dir (Es’ari 1369/1950: 1/159,162).%

37 Haricilerin kebire sahibi hakkindaki kat1 tutumlarina ragmen kendi taraftarlari-
nin bagiglanabilecegi yolunda agik bir kap1 birakmalari, mezhep tarafgirligi ola-
rak degerlendirilebilir. Nitekim ayn1 durumu, Kebire sahipleri hakkinda Hariciler
gibi kat1 diistinen Mu’tezile mezhebi igerisinde de gérmek miimkiindiir (TDV
Islam Ansiklopedisi 1998: 1V/305).

38 Havaric, ¢ocuklarin hitkmii hakkinda ti¢ goriis ileri siirmiistiir. Birinci goriise
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Zeydiyye mezhebinin ¢ogunlugu, biiyiik giinah sahiplerinin ebedi bir
azapla cezalandirilacaklarint ve cehennemden asla cikarilmayacaklarint sa-
vunmuglardir (Eg’arf 1369/1950: 1/140; Bagdadt 1416/1995: 34).

Biiyiik gtinah sahibi kimselerin azap karsisindaki durumlart hakkinda
Miircie bes sinifa ayrilmistir. Birinciye gore, “ Kim zerre miktar1 hayir yap-
migsa onu goriir. Kim de zerre miktar1 kotiiliik islemisse onu goriir” (Zilzal
99/7,8) ayetinden hareketle Allah, ehl-i kibleden olan hi¢ kimseyi ebediyen
cehennemde birakmaz. Cehenneme giren inananlar mutlaka bir giin cehen-
nemden ¢ikarilacaklardir. Ikinciye gore, inanan kisilerin azaba girip girme-
yecekleri, girerseler ¢ikip ¢ikmayacaklari biitiiniiyle Allah’in dilemesine kal-
mustir. Onlar hakkinda bir sey sdylenemez. Ugiincii gurup, cehenneme giren
inananlarin peygamberin sefaatiyle ¢ikarilip cennete sokulacaklarini savunur.
Dordiinciiler, azabin Allah’in iradesine bagli oldugunu kabul ederler. Ancak
eger bir giinah hakkinda Allah, azap takdir ederse, ayni giinahi isleyenler
hakkinda da adalet geregi ayn1 cezay1 vermek durumundadir. Sonuncu gurup
mensuplart da bir farkla dordiinciiler gibi diisiiniir. Onlara gore Allah, azap et-
meyi diledigi bir kimseyle ayni giinahi isleyen bir baskasina azap etmeyebilir.
Aynt giinahi igleyen herkese, ayni cezanin verilmesi zorunlu degildir (Eg’arl
1369/1950: 1/212,309).

Mu’tezile, biiyiik giinah sahibinin ebedi bir azap ile cezalandirilacag: ve
atese girdikten sonra sefaat ve Allah’in bagislamasi gibi herhangi bir neden-
den dolay1 kurtulamayacag1 savunmaktadir (Eg’ari 1369/1950: 1/189; Matiiridi
:332; Sehristani 1414/1993: 101; Sabhni 1969: 141; Taftazani 1408/1988:

gore, cocuklarinin hitkkmiinii babalarinin hitkmiine ait oldugunu sdyler. Babalari
cehennemde ise onlarda cehennemde olacaklardir. Bu sinif, ¢ocuklarin 6liimiin-
den sonra babalarinin irtidat etmesi durumunda ¢ocugun hiikmiiniin ne olacag:
konusunda ihtilaf etmislerdir. Bazilar1 ¢ocuklarin hitkkmiiniin babalarinin hitkmii-
ne intikal edecegini, bazilar1 ise ¢ocuklarin 6ldiikleri zaman babalarmin durumu
ne ise ona gore halk edileceklerini iddia etmistir. Tkinci goriise gore, miisriklerin
¢ocuklar1 hakkinda hiikiim Allah’a aittir. Dilerse affeder, dilerse azap eder. Ancak
mii’minlerin ¢cocuklar1 cennettedir. Ciinkii Allah, “Iman sebebiyle onlarin ziirri-
yetlerini de onlara kattik” (Ttr, 52/21) buyurmaktadir. Sonuncu goriise gore ise,
miisriklerin ve mii’'minlerin ¢ocuklari cennettedir. Bu sonunculara Kaderiyye de
denir (Es’ari 1369/1950: 1/190). Mu’tezile, Allah’in ¢ocuklari higbir sekilde ce-
zalandirmayacagini savunur (Es’ari 1369/1950: 1/293). Ehl-i Siinnet’e gore ise,
¢ocuklarin durumu biitiiniiyle Allah’a kalmistir. Dilerse onlar1 affeder, dilerse
azap eder (Es’ari 1369/1950: 1/324). Diger mezheplerin ¢ocuklarin durumu hak-
kindaki goriisleri i¢in bkz. (Es’ari 1369/1950: 1/316,11/210; Bagdadi 1416/1995:
83,96,97).
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71). Onlara gore, kebire sahibinin diinyadayken tovbe ederek imana donme-
si beklenir. Ancak eger tovbe etmeden oliirse, ahirette ebedi azap ile ceza-
landirilmasi kaginilmazdir.®® Ciinkii onlarin ¢ogunluguna gore cehenneme
giren bir kimsenin bir daha ¢ikmasi olanaksizdir.*’ Tévbe etmemesi halinde
ne kadar taati olursa olsun, ebedi azabin tek bir biiyiik giinah isleyen kimse
icin dahi gerceklesecek olmasi (Ciiveyni 1369/1950: 389,390), Mu’tezile nin
vaid*! ilkesinin bir geregidir (Ciiveyni 1369/1950: 384,385). Bundan dolay1
Allah’1n giinah iglemeyen inananlara miikafat vermesi kesin; tovbe etmeyen
biiyiik giinah sahiplerine ise ceza vermesi vaciptir (Ciiveyni 1369/1950: 381).
Allah’1n iizerindeki bu zorunluluk, O’nun disaridan bir gii¢ ile kayitlanmasi
degil, bizzat kendisinin verdigi soz nedeniyledir. (Sehristani 1414/1993: 57).

Allah’in giinahkar kimseye ebedi olarak ceza vermesi, giinahin cezaya
miistahak olmasiyla ilgili bir durumdur. Ancak Mu’tezile’nin ¢cogunluguna
gore, miikafat vermenin gerekliligiyle ceza vermenin gerekliligi ayn1 derece-
de degildir. Miikafat vermekten vazge¢mek, Allah’in sanina yaragsmayan bir
durumdur. Ancak Basra ve Bagdat Mu’tezilesi’nin bazilarina gore, Allah’in
inanan kisinin giinahin1 affederek azap etmekten vazgeg¢mesi miimkiindiir
(Ciiveynt 1369/1950: 381). Nitekim Mu’tezil1 bir firka olan Neccariyye, kebi-
re sahibi kimselerin azaptan ¢ikacaklarini savunmustur (Sehristani 1414/1993:
101; Bagdadi 1416/1995: 73).

Mu’tezile, kiigiik giinahlarin bagislanmasi hususundaysa ti¢ farkl goriise
sahiptir. Birincisine gore, biiyiik glinahlardan sakinanlarin Allah’in bir litfi
ve ikrami olarak kiiciik giinahlar1 da bagislanacaktir. Ikincisi, biiyiik giinah-
lardan sakinanlar i¢in kiiciik gtinahlarin affedilmesi kazanilmig bir hak olarak
zorunlu olarak gergeklesecektir. Sonuncu yaklasimsa, kii¢iik giinahlarin tipki

39 Mu’tez’ili alimlerden bazilari, biiyiik giinah sahibin tovbe ettikten sonra tekrar
ayn1 giinaha déonmesi durumunda ilk basta iglemis oldugu giinahtan da sorum-
lu tutulacagini savunurken bazilart ise sadece tovbeden donmiis oldugu nokta-
dan sonraki giinahtan sorumlu tutulacagini iddia etmislerdir. (Es’ar? 1369/1950:
1/307).

40 Mu’tezili alimler, bu hususta genel olarak su ayetlere gore hiikiim verirler. “Kim
bir mii’'mini kasden oldiiriirse cezasi, i¢inde ebediyen kalacagi cehennemdir.”
(Nisa 4/93). “Kim Allah’a ve el¢isine isyan eder, O’nun sinirlarini ¢ignerse, onun
icin ebedi ates vardir.” (Nisa 4/14). “ Dogrusu kim bir kotiiliik isler de kotaligi
onu kusatirsa onun yeri devamli kalacagi cehennemdir.” (Bakara 2/81). (Sabtni
1969: 143).

41 Vaid, inkarcilar ve giinahkarlar icin ates azabinin hazirlandig: bildiren korkutucu
ve uyarici ilahi haberlere denir. (Es’ari 1369/1950: 1/308,310).
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biiyiik giinahlarda oldugu gibi ancak tovbe ile bagislanabilecegi seklindedir
(Es’ari 1369/1950: 1/306; Nesefl 2012: 235).

Kebire sahibinin ates karsisindaki durumu hakkinda, Harici ve Mu’tezili
goriilerin ufak farkliliklarla birlikte, benzer oldugu goriilebilir. Hatta bu ben-
zerlikten dolay1 Mu’tezile’nin bir takim siyasi kaygilar nedeniyle, Hariciler ka-
dar cesur davranip fikirlerini agiklayamadig1 iddia edilir (Bagdadi 1416/1995:
119). Her iki goriis mensuplar1 da biiyiik glinahin ahiretteki durumunun ebe-
di azabi gerektirdigini savunurken, (Eg’arf 1369/1950: 11/148) azabin siddeti
konusunda ihtilaf etmiglerdir. Hariciler, azabin kafirlere uygulanan azap ile
ayni oldugunu soylerken Mutezile, biiyiik giinah sahibinin cezasinin kafirlere
oranla daha az olacagint savunmustur (Es’ari 1369/1950: 1/189; Sehristani
1414/1993: 57,58).

Réfiziler, vaid ve ebedi azap konusunda iki firkaya ayrilmislardir. Birinci
firka, vaid ve azabi muhalifleri hakkinda kabul ederek, Allah’in kebire sahi-
bi Rafizileri affedip cennetine alacaktir. Eger atese sokarsa, sonradan oradan
cikarip cennetine alacaktir. Kul hakki konusunda, imamlardan sefaat istene-
cektir. Rafizilerin ikinci firkasina gore, vaid herkes icin haktir. Kendileri veya
bagkalarindan biiyiik giinah igleyenler i¢in azab kacinilmazdir. Ayrica boy-
lesi kimseler ebedi olarak cehennemde birakilacaklardir (Eg’ari 1369/1950:
1/120).

Ehl-i Stinnet’e gore ne miikafat kesin bir hak, ne de ceza bir zorun-
luluktur. Miikafat, hak edenlere yaptiklarinin bir karsiligi olarak degil;
Allah’1n lutfiintin bir gostergesi olarak verilecektir. Ceza ise, glinahkarlarin
yaptiklarinin bir karsiligi olarak Allah’in adaletinin bir geregi seklinde ger-
ceklesecektir (Ciiveyni 1369/1950: 381). Dolayisiyla giinahta 1srar ederek
6len bir mii’minin, kesin olarak cezalandirilacagini soylemek, Ehl-i Siinnet’e
gore yanlistir. Boylesi kimselerin durumu, Allah’in merhametine, adaletine ve
iradesine kalmistir. Eger giinahkarlar cezalandirilirsa bu, O’nun adaletinden;
affedilirse bu, O’nun fazlindan ve rahmetindendir. Bu durum Allah’in irade-
siyle ilgili bir durum oldugu icin aklen de dinen de yadirganmaz (Ciiveyni
1369/1950: 392). Ceza veya miikafatin salt irddullaha birakilmasi konusunda
Stinni ekolleri arasinda bir ittifak yoktur. Eg’ariler, Allah’1in hi¢bir sekilde kayit
altina alinamayacagindan hareketle, O’nun dilemesi halinde kafirleri cennete,
inananlart da cehenneme gonderebilecegini caiz goriirken; Matiiridiler, boy-
lesi bir tutumun hikmetsiz bir davranis olacagindan hareketle Allah’in bun-
dan miinezzeh oldugunu savunurlar (Sabtin1 1969: 145). Ciinkii Matiiridiler,
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kiifriin bagiglanmasini hikmete aykirt gordiikleri i¢in caiz saymazlar (Sablini
1969: 145).

Ehl-i Stinnet’e gore, giinahta 1srarci olan inananlar i¢cin magfiretin
miimkiin olacagi hususunda bir¢ok hadis vardir.** Bundan dolay1 Ehl-i Siin-
net, glinahkarlar icin sefaatin varligi konusunda ittifak icerisindedir. Ancak
onlar, sefaatin sadece inananlar icin olacagini iddia etmislerdir (Sehristani
1414/1993: 115). Magfiretin nasil gerceklesecegi konusundaysa farkli
goriislere sahiptirler. Bunlardan en meghur olani, “Peygamberin Sefaati” me-
selesidir.

Bilinen anlamiyla sefaat, peygamberin araci olmasindan dolay1 inanan
giinahkarlara Allah’in iltimas geg¢mesi olup; Mu’tezile bunu inkar eder,*”
Ehl-i Siinnet ise miimkiin goriir (Neseft 2012: 235,236; Sabtni 1969: 145;
Taftazani 1408/1988: 76). Ehl-i Siinnet’in gsefaat goriisiinii belirleyen temel
etken akli degil, naklidir. Ciinkii Siinni alimler, sefaat konusundaki haberlerin
tevatiire yakin meshiirattan olmasini gerekce gostererek reddini bidat saymis-
lardir (Sabiini 1969: 145).

Peygamberin sefaatinin biiyiik giinah sahibi inananlara mi, yoksa kii-
clik giinah sahibi inananlara m1 olacagi konusundaki tartigsmalarin, sistematik
Islami diisiincenin tesekkiil etmeye basladig1 ilk donemlerde bagladigina tanik
olmaktay1z. Ebu’l-Hasan el-Es’arf (6.324/935-36) nin Mu’tezile mezhebinin
fikri diistincesini birakip Ehl-i Siinnet diislincesine intisap ettigi donemde,
tartigsma tislubuyla kaleme aldigi eserlerinde bu tartismanin izlerini stirmek
miimkiindiir. Es’arl’ye gore, peygamberin sefaati konusunda timmet icma et-
migtir (Eg’ari : 69). Ancak sefaatin nasil ve kimlere olacagi konusunda ihtilaf
vardir. O’na gore eger Mu’tezile ve baska firkalarin iddia ettigi gibi peygam-
berin gefaati, biiyiik giinah iglememis inananlarin ahirette zulme ugramamala-
r1, korkudan arindirilmalari ve faziletlerinin artirilmasi icin gerceklesecekse,
bu yanhstir. Oncelikle Allah’m cenneti hak etmis inananlar hakkinda ayrica

42 Ebu Zer anlatryor: Resulullah buyurdu ki; “Bana Cebrail gelerek, “Ummetinden
kim Allah’a bir sey ortak kogmadan 6Sliirse cennete girer”, miijdesini verdi. Ben
(hayretle) “zina ve hirsizlik yapsa da m1? diye sordum, “Hirsizlik yapsa da zina
yapsa da!” cevabini verdi. Ben tekrar “yani hirsizlik ve zina yapsa da ha!” dedim.
“Evet. Hirsizlik da yapsa, zina da yapsa da”, dedi. Hz Peygamber doérdiincii kere-
sinde sunu da ilave etti: “Ebu Zerr patlasa da cennete girecektir” (Buhari, Tevhid
98; Miislim, imén 1; Tirmizi, imén 38).

43 Mu’tezile sefeati, cennette mii’minlerin derecelerinin artirtlmast i¢in oldugunu
belirtir (Nesefl 1421/2000: 235).
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peygamberin sefaati gibi yeni bir uygulamaya gitmesi, ziiliim ve adaletsizlik
olacaktir. Ciinkii Allah, insanlara zerre kadar zulmetmez* (Es’ari : 69). Nite-
kim Allah, inananlarin miikafatlarin1 tastamam 6demekle kalmayip, liitfiinden
daha fazlasini da onlara 6deyecegini kendi bildirmektedir.** Kanaatimizce bu-
rada genel Eg’arl yaklasimin digina ¢ikilmistir. Cilinkii Allah’in kullart hak-
kinda zulmetmekte dahil her tiirlii tasarrufta bulunma hakkinin bulundugu-
nu kabul eden bir anlayisin (Eg’ari: 68) ahlaki acidan Allah’1 belirli sinirlar
icerisinde gormeye ¢aligmas diistindiirtictidiir. Eg’ari, peygamberin sefaatinin
biiyiik giinah sahibi inananlar i¢in oldugunu ve giinahkarlarin cehennem aza-
bindan ¢ikacaklarina dair hadislerden bazilarini aktararak kendi sistematigi
acisindan tartigsmay1 sonlandirir (Eg’ard : 69).

Sonug

Genel yaklagim tarzi olarak cehennem azabinin ebediligi ve ilgili azaptan
cikisin imkan1 hakkinda 6n plana ¢ikan iki goriis mevcuttur. Birincisine gore,
cehennem azabinin inkarcilar ve biiyiik giinah sahipleri i¢in hazirlanmig olup
ona giren bir kimsenin asla ondan kurtulamayacag fikridir. ikinci goriisse,
her ne kadar azap inkérci ve biiyiik giinah sahibi kimseler i¢in olsa da atese
girdikten sonra ondan kurtulusun miimkiin olabilecegi seklindedir.

Havéric ve Mu’tezile’nin 6nciiligtini yaptig1, azabin dncesinde ve sonra-
sinda atesten kurtulugsun olamayacag fikri, sadece Kur’an’da verilen bilgiler
g6z oniinde bulunduruldugu zaman tutarli goriinmektedir. Ciinkii Kur’an’da
azabin ebedi oldugu ve oraya girenlerin ¢ikmalarinin olanaksiz oldugu acik¢a
bildirilmektedir. Ancak Stinnet’te azaptan kurtulusun miimkiin olduguna dair
ifadeler mevcuttur. Ahad haber yoluyla gelen bir¢ok haberden, merhamet ve
sefaat ile azabin oncesinde veya sonrasinda atesten ¢ikis imkaninin miimkiin
oldugu fikri rahatlikla edinilebilir. Ayrica aklen, sinirli olan insan 6mriinde
islenen giinahlarin cezasi olarak sinirsiz bir azabin varliginin ilahi adalete ne
derece muvafik oldugu da degerlendirilmesi gereken bir husustur. Yine, mer-
hamet sahibi olan Allah’in ahlaken, inandig1 halde biiyiik giinah isleyen kim-
seleri ebedi bir azap ile cezalandirmasini kabullenebilmek oldukca sikintili
gortinmektedir.

44 “Surasi kesindir ki Allah, insanlara zerre kadar zulmetmez. Ne var ki, insanlar
kendi kendilerine zulmedip duruyorlar” (Ytnus 10/44).

45  “Inamp giizel isler yapanlara gelince, onlarin miikafatlarim eksiksiz 6deyecek ve
litfiinden onlara daha fazlasini da verecektir” (Nisa 4/173).
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Biiyiik giinah sahipleri icin agik bir vaid, varid olmasina ragmen onlar-
dan bazilarinin affedilmesini haber veren hadislerin durumu hakkinda farkli
goriigler bulunmaktadir. Bazilarina gore, Allah’in tehdit ettigi azaptan vaz-
ge¢mesi, O’nun soziinden donmesi olarak degil, insanlar i¢in bir liituf olarak
goriilmelidir. Allah’in soziinden donmeyecegini ifade edenlere gore ise, ba-
gislanma ancak tahsis ile miimkiin olur. Yani umimi tehdidin kapsami disin-
da bazilarinin istisnai olarak bagislanmasi miimkiindiir. Bu sonunculara gore,
Allah’1n ebedi azapla tehdit ettigi fiiller ve ebedi azabi ¢cagristiran kullanimlar
yoruma agik ifadelerdir. Nitekim miifessirler ilgili ayetleri sonsuz azap ola-
rak yorumlamamiglar ve Huld kelimesinin, sadece sonsuzluk anlamini degil,
ayni zamanda uzun miiddet anlamini ifade etmek icin de kullanildigini ifade
etmislerdir.

Cehennem azabindan cikisin imkéan dahilinde oldugunu diistinen bazila-
rina gore inkarcilar, aklen ebedi olan yalnizca Allah oldugu i¢in, yaratilmig
olan ve mahiyeti geregi ebedi olamayacak olan cehennem azabi, bir giin
sonlanmaya mecburdur. Bu sekilde inkarcilar da azaptan kurtulacaklardir.
Goriilecegi tizere Tevhid ilkesinin bir geregi olarak Allah’in kadimligini is-
pat icin girisilen kelam1 bir yaklasim, inkarcilarin azaptan kurtulabilecekleri
seklinde yorumlanabilmistir. Inkarcilar icin atese girdikten sonra kurtulmanin
miimkiin oldugu diger bir goriise gore inkarcilar, ahlaken Allah’1in ebedi azap
vermesi diisiiniilemeyecegi icin cehennem halkinin bir noktadan sonra ates
ile 6zleserek atesin bir parcasi olacaklar1 ve artik atesten dolay1 aci ¢ekme-
yeceklerdir. Inkércilarin azaptan kurtulus imkanim ifade eden bu goriisler,
inkarcilarin atesten kurtarilmasi icin girisilen bir gayretin degil, Allah’in
sifatlarinin algilanmasinda karsilagilan sorunlarin ¢oziimii i¢in sarf edilen bir
cabanin sonucudur.

Cehennem azabindan ¢ikisin miimkiin olup olmamasi iizerinde fikir yii-
riiten Miisliiman alimler, konuyu degisik agilardan ele almak zorunda kalmis-
lardir. Bu baglamda Miisliiman alimler, gerek fikri tartigmalarin yogun oldu-
gu bir dénemde siyasi olarak IslAm birliginin temini, gerek Allah’in adalet
ve merhametinin fikrl olarak savunuculugu ve gerekse haberlerde bildirilen
hususlar arasinda ilm1 olarak bir biitiinliik saglanabilmesi icin gayret sarf et-
mislerdir. Ummetin ¢ogunlugunu teskil eden Ehl-i Siinnet diisiiniirleri, aza-
bin inkarci kullar icin ebedi olduguna ve inkarcilarin atesten ¢ikamayacaklari
konusunda ittifak i¢indedirler. Ehl-i siinnet alimleri inananlarin kii¢iik giinah-
larinin affedilecegine, biiyiik giinah isleyen ve giinahlarindan tovbe edip terk
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etme imkani bulamadan 6len inanlarinsa, ilahi bagislanma veya sefaatle, ba-
zen azap edilmeden atesten kurtulacaklarina, bazen de azap edildikten sonra
atesten cikarilacaklarina kanaat getirmislerdir.

Kur’an’da ¢ogu kez cehennemin ebedi bir mekan oldugu bildirilmesi-
ne ragmen, tevatiir seviyesine ulasmamis hadislerden yola ¢ikip ates azabina
farkli bir nitelik yiikleyerek akli ve ahlaki bazi1 degerlendirmelere bulunmak
ve atesten kurtulus imkani savunmak oldukca zor goriinmektedir. Insani dii-
stincenin nasslar1 anlamda ve aktarmada yanilabilme ihtimaline sahip oldugu
icin haberi bilgide, mutlak bir dogrudan s6z etmek miimkiin degildir. Esasen
ahiret ile ilgili bilgilerin tecriibi bilgiler olmayip biitiiniiyle haberi bilgi bagla-
minda olmasi, ilgili hususta kesin bir gergekligin belirlenemeyeceginin bir ka-
nit1 olarak diisiiniilebilir. Bundan dolay1 birey ve toplum agisindan cehennem
ile ilgili teorik bilgilerin gercekte ne oldugu degil, pratikte insan davraniglarimi
nasil etkiledigi iizerinde durulmalidir.

Haberlerde acikca bildirildigi gibi cehennem azabi mahiyet itibariyle
kotii bir yer olup icinde bulunanlarin ebedi olarak kalacaklari bir mekandir.
Allah, cehennemi inkéarcilar ve isyankarlar icin hazirlamistir. Cehennemde
inananlarin ve muttakilerin bulunmasi olanaksizdir. Insanlarin devamli olarak
kacinmalar1 icin uyarildiklart cehennemin, psikolojik agidan yerine getirdigi
gorev, ondan sakinilmasi gerektigi ve cehennemin iyi insanlarin yeri olmadi-
81 gergegidir. Dolayisiyla cehennem ile inananlarin herhangi bir sekilde, bir
arada bulunmalarinin diisiiniilmesi, aklen ve ahlaken uygun bir durum olarak
goriinmemektedir.

Cehennemin korkulacak bir yer olmasinin en 6nemli etkeni, azabinin
hi¢ bitmeyecek olmasidir. Atesten ¢ikis imkaninin varliina dair kabuller,
inkarcilarda kiifriin devamina; inanan bireylerde ibadetlerde gevsek davran-
maya ve giinahta 1srarct olmaya neden olabilir. Bu durumda ayetlerde 1srarla
tizerinde durulan, azabin sakinilmasi1 gereken bir akibet oldugu ikazlarinin so-
nuglari acisindan etkinligi azalacaktir. Dolayisiyla cehennem hakkindaki de-
gerlendirmeler, azabinin korkutuculugu ve insan psikolojisi tizerindeki etkin-
ligi acisindan bir sorun tegkil etmeyecek tarzda anlasilmasi, Kur’ani sdyleme
daha uygun olabilir. Bu noktadan hareketle, atesten ¢ikis imkaninin varligina
dair inancin, sebep olacagi muhtemel endiselerin giderilmesi icin yeni bir ta-
kim sdylemlerin gelistirilmesinde bir sakinca olmamasi gerekir. Bu baglam-
da insanlarin atesten c¢ikis imkani konusundaki geleneksel kurtulug ve sonsuz
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azap fikirlerini, bir araya getirebilecek farkli bir acidan akli ve nakli bilgilerin
yorumlanmast miimkiin goriinmektedir.

Son tahlilde cehennem azabinin, ayetlerde bildirilen vasiflart itibariyle,
inkarcilar icin de isyankarlar icin de sonsuz bir ceza oldugu ve atesten ¢ikisin
miimkiin olmadig: fikri agir basmaktadir. Bu diisiince, hem cehennem azabi-
nin niteligi hakkindaki stipheleri, hem de atesin sakinilmasi gereken giiglii bir
caydiriciligi tizerindeki endiseleri ortadan kaldirmaktadir. Isyankarlarin ebedi
bir azap ile cezalandirilmasi, giinahkar inananlarin sonsuz bir ates ile cezalan-
dirilmasi seklinde degil, ebedi azap mekan1 olan cehenneme hi¢ girmeyecek
olmalar seklinde algilanmalidir. Boylece hem mu’tezili bakis a¢isinin inanan
kimselerin ebedi azap ile cezalandirmalarinin, hem de Siinn1 bakis acisinin be-
lirli bir stireligine de olsa azap ile cezalandirmalarinin sebep olacagi agcmazlar
giderilmis olacaktir. Yani inananlardan tovbe etmeden 6len biiyiik giinah sa-
hipleri, eger ilah bagislanma veya sefaat ile bagiglanacak bir durumdaysalar,
azaba hi¢ girmeden kii¢iik giinah sahiplerinde oldugu gibi magfiret olunacak-
lardir. Eger affedilmeyip haklarinda cehennem azabi takdir edilmis bir durum-
da iseler, onlarin iman dairesinden uzaklasarak fasik ve muinafik olmuslardir
ki, bu sekildeki kullar i¢in de zaten cehennem azabi ebedidir.

Kendilerine cennet miijdelenen miimtaz sahsiyetler toplulugu olan
inananlarin, siiresi, sebebi veya maslahatt ne olursa olsun, inkarcilar ve
isyankarlar i¢in hazirlanmig olan atese girmeleri dini, akli ve adli acidan uy-
gun goriinmemektedir.
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Oz

Depresif semptomlar ve dini/manevi pratikler tiim diinyada yaygindir,
fakat bunlarin kesigim noktasi genel ruh saglig1 uzmanlarinin nispeten ¢ok az
ilgisini cekmektedir. Bu makale son elli yil siiresince (1962’den 2011°e ka-
dar) dini /manevi baglanma (involvement)" ile depresif semptomlar ya da bo-
zukluklar arasindaki iligkileri inceleyen nicel arastirmalar1 gozden gecirmekte
ve bir sentez yapmaktadir. Su anda en azindan 444 arastirma nicel olarak bu
iligkileri incelemistir. Bunlarin % 60’1indan fazlasi, daha fazla dindar / manev1i
yasantisi olanlarda daha az depresyon ve depresyondan daha hizli bir sekilde
iyilesmenin var oldugunu ya da dini/manevi bir miidahaleye karsilik olarak
depresyon siddetinde bir azalma oldugunu ortaya koymaktadir. Buna karsilik
arastirmalarin sadece % 6’s1 daha fazla depresyonu ortaya koymaktadir. Me-
todolojik olarak en titiz olan 178 arastirmadan 119’u (% 67), din / maneviyat
ile depresyon arasinda ters iligski oldugunu ortaya ¢ikarmistir. Dinf inanglar ve

1 Orijinal yaymn: "Review Article: Religious and Spiritual Factors in Depression: Review
and Integration of the Research”, Hindawi Publishing Corporation Depression Research
and Treatment, Volume 2012, Article ID 962860, 8 pagesdoi:10.1155/2012/962860
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“Religious / spiritual involvement” igin en uygun Tiirk¢e karsiligm “Dini / manevi katilim”
oldugu diistiniilmiis olmakla birlikte makalenin tiimiinde bu karsiligmn anlam itibari ile

uymadig1 goriildiigiinden bu gibi durumlarda “dini/manevi baglanma” karsiliginin kulla-
nilmasi tercih edilmistir.
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pratikler, insanlara stresli yasam kosullar ile daha iyi basa ¢ikmada yardim
edebilir, (hayatlarina) umut ve anlam verebilir ve destek verici bir toplulukla
depresyonlu kimseleri ¢epecevre kusatabilir. Bununla birlikte bazi topluluk-
larda veya bireylerde dini inanglar su¢luluk duygusunu arttirabilir ve insanlar,
dini geleneklerindeki yiiksek standartlara gore yasamakta basarisiz oldukla-
rinda cesaretsizlige yol acabilir. Dini/ manevi faktorlerin depresyonu 6énleme-
deki roltinti anlama, ¢6ztimii kolaylastirma ya da daha fazla depresyona neden
olma yoniinde klinisyenlerin, bunun bagli basina hastalar i¢in bir engel ya da
kaynak olup olmadigini tespit etmelerine yardimct olacaktir.

Anahtar Kelimeler: Depresyon, Din, Maneviyat, Manevi Baglanma, Intihar

1.Giris

Depresyon tiim diinyada yaygindir. ABD’de major depresyon rahat-
sizligimin 12 aylik goriilme sikligt % 6,7, agir depresyonun goriilme sikligi %
2.0’dir[1]. Depresif rahatsizligin, bir kimsenin isindeki ¢alisma becerisinde,
(insanlar arasi) iliskilerinde ve yasamin diger alanlarinda ¢ok biiytiik bir etkisi
vardir. Diinya Saglhk Orgiitii, 2020 yilia kadar majér depresyonun diinyanin
ikinci en sarsict hastalig1 olacagini ancak kalp damar hastaliklarinin daha fazla
is goremezlige neden olacagim 6ngdérmektedir[2]. ABD’de de 15-44 yas aras1
kisiler arasinda major depresyon, bu gilinlerde en basta gelen is goremezlik
nedenidir[3]. Depresyon sadece is yapabilirligimizi ve yasam kalitemizi degil
ayni zamanda insanlari intihara iterek (her yil tiim diinyada bir milyonu askin
kimse yasamina son vermektedir) [4] ya da yasam i¢in gerekli olan hayati
psikolojik isleyisleri (bagisiklik sistemi, endokrin ve kalp damar fonksiyon-
lar1) degistirerek fizik sagligini da etkilemektedir. ABD’de sadece depresyon
tedavisinin yillik maliyetinin altmis milyar dolarin {izerinde oldugu tahmin
edilmektedir[5].

Diinya niifusunun biiyiik bir kismimnin giinlik yasamda énemli olan
dini inang¢ ve pratiklere sahip oldugunu ortaya koyan anket aragtirmalarina
gbre giiniimiizde ayn1 zamanda dini katihm da yaygindir. Ornegin, Diinya
Kamuoyu Arastirmasi (World Gallup Poll), 143 iilkeden temsili secilen ki-
sileri (n=140 000) incelemis, 32 gelismekte olan iilke insanlarmin %92 ’si-
nin dinin giinliikk yasamin 6nemli bir parcasi oldugunu belirttiklerini ortaya
koymustur[6].Ayn1 sekilde Angus Reid Stratejileri tarafindan gergeklestiri-
len gelismis iilkelerdeki; Avusturalya, Britanya, Kanada, Cin, Misir, Fransa,
Almanya, Hindistan, Israil, italya, Japonya, Liibnan, Meksika, Rusya, Suu-
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di Arabistan, Giiney Afrika, Kore Cumhuriyeti, ispanya, Tiirkiye ve Ameri-
ka’daki 5800 yetiskinin katildig1 bir arastirma, ankete katilanlarin % 48’nin
dinin giinliik yasamlarinin “gcok énemli” bir parcasi oldugunu ifade ettiklerini
ortaya koymustur[7]. Diinya Hiristiyan Veritabani tarafindan 238 {ilkede 3000
eyalet ve 5000 sehirden 13 bin etnik dile ait insanlar lizerinde yapilan aras-
tirmalardan toplanan bilgilere gore, ateistler 24 iilke niifusunun % 0,01’den
daha azin1 bu gibi verilerin mevcut oldugu 100 iilkede bulunan insanlarin %
0,1’den daha azim1 ve sadece 9 iilkedeki (Kuba, Letonya, Uruguay, Vietnam,
Cin, Mogalistan, Kazakistan, Isve¢ ve Kore Demokratik Halklar Cumhuriye-
ti) niifusun % 5’inden daha fazlasimi teskil etmektedir [8]. ABD’ye gelince,
2011 yilinin sonlarinda gergeklestirilen en son kamuoyu aragtirmasi, Ame-
rikalilarin %55’nin dinin yasamlarinda ¢ok dnemli oldugunu belirttiklerini,
%?26’s1n1n oldukga 6nemli oldugunu ifade ettiklerini ve sadece %19 nun dinin
onemli olmadigini dile getirdiklerini ortaya koymustur [9].

Biiyiik ve artan aragtirma miktari, dini ya da manevi inanglardan ve
pratiklerden, stresli yasam kosullarina uyum saglamada ya da onlarla bas et-
mede yararlanilabildigini gdstermektedir. Depresyonun ortaya ¢ikmasina ve
devam etmesine katkida bulunan pek ¢ok genetik, gelisimsel ve ¢evresel fak-
torler olmasina ragmen yasam stresi ile bas etmedeki basarisizlik cogu zaman
altta yatan temel faktordiir [10]. Eger dini /manevi katilim, insanlara daha iyi
bas etmede yardimci olarak yagam stresini azaltabiliyorsa o zaman depresyo-
nun gelismesini dnlemeye de yardimci olabilir ya da depresif bir olayin ve /
veya depresif semptomlarin hafiflemesini de hizlandirabilir. Buna karsilik dini/
manevi inanglar, ayn1 zamanda ulasilmasi zor olan yiiksek yasam standartlari
yaratarak sucluluk ve basarisizlik duygusu meydana getirebilirler. Ustelik bu
standartlara gére yasayamayanlar, inang toplumlari tarafindan sosyal tecrite
yol agan diglanma ile kars1 karstya gelebilirler. Dinin / maneviyatin depresyo-
na kars1 korumada ve onu azaltmada ya da depresyonun meydana gelmesine
yardime1 olmada veya onun seyrini karmasik hale getirmede ne 6l¢iide kat-
kida bulundugu sosyal ve davranis bilimleri igerisindeki arastirma metotlari
kullanilarak arastirilmaktadir. Bu degerlendirme yazisinin amaci, depresyon
iizerinde dinl miidahalenin etkilerini inceleyen rastgele secilmis klinik calis-
malari da dahil ederek, din-depresyon iliskisi iizerine yapilmis nicel aragtirma
sonuclarini 6zetlemektir. Bu arastirma hakkinda bilgi sahibi olma, klinisyen-
lerin hastalarin dini inanglarinin bir kaynak m1 yoksa bir engel mi olup olma-
digina karar vermelerine yardimci olacaktir.
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2. Tanimlar

Bununla birlikte, ilk olarak bu makalede din ve maneviyat terimleri-
ni nasil kullanacagimizi kisaca agiklayacagiz. Bu arastirmanin kapsami, bu
kompleks ve ihtilafli sorunu biitiinliyle ele almaya izin vermemektedir, bu
yilizden okuyucuyu baska kaynaklara sevk ediyoruz [11-13]. Burada, “Din ve
Saglik El- Kitabi” ‘nda ortaya koyulan tanimlarin kisaltilmig versiyonuna yer
verecegiz.

Din, inanglar, pratikleri ve agkin olanla iliskili ritiielleri icerir, ki bu
askin olan Tanri, Allah, Hasem" veya Bati dini geleneklerinde Yiice Bir Giig,
va da bir Brahman i¢in Brahman’in tezahiirleri, Buda, Tao veya Dogu dini
geleneklerinde Nihai Gergeklik’tir. Din, inang¢lari, davraniglar, ritiielleri ve
kisiye ozel veya herkese agik gergeklestirilebilen ya da diizenlenebilen fakat
bazi durumlarda bir toplumda zaman igerisinde geliserek olusturulmug gele-
neklerden tiireyen torenleri kapsayan ¢ok boyutlu bir yapidwr [14] ...

Maneviyat, kutsal olanla, askin olanla baglantili olmast ile tiim baska
seylerden — hiimanizm, degerler, ahlak kurallari ve ruh saghgi — ayrilir. Ma-
neviyat, hem askin olani aramayr hem de askin olan: kegfetmeyi igerir ve bu
yiizden diisiinme olmadan ya inang¢sizliga ya da inanca son verecek sorgula-
maya kadar gétiiven yolda seyahat etmeyi icerir. Ve inang, bu durumda nihal
olarak baghlik ve kesin olarak teslimiyet olsa bile [14] ...

Aragtirmalar ele aldigimiz andan itibaren din ve maneviyat terimle-
rini iki nedenden dolay1 birbirinin yerine kullaniyoruz. Birincisi, agkin olanla
bir iligkiyi igeren her iki kavram arasinda benzerlik vardir. Ikincisi, her ne za-
man ruh saghigim 6l¢en 6lcek maddelerinin (iyi olus, siikklinet, anlam ve amac,
bagkalarina baglanabilirlik) dahil edilmedigi olcekler kullanilarak maneviyat
olciildugiinde, dini 6lgen dlgek maddeleri kullanilarak maneviyat degerlendi-
rilmektedir [15,16].

3.Arastirmalarin Degerlendirilmesi

Asagidaki arastirma bulgularinin 6zeti 2001 ve 2010 yillarinda gergek-
lestirilen iki sistematik incelemeye dayalidir ve 1962-2010 yillar1 arasindaki
bir zaman periyodunu kapsamaktadir. Bu degerlendirme yazisinda atifta bulu-

*  Hagem, ibranice isim demektir. Yahudilikte tanrinin adini telaffuz etmek
giinah sayildigindan Yehova ismi yerine elohim, saday, adonay gibi isim-
ler kullanilir. Hatta bunlarin da yerine hagem yani “isim” denir.
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nulan her bir arastirmaya dipnot diistilmiis ve “Din ve Saglik el- Kitabi’nmin”
iki niishasindaki eklerde ayrintilart verilmistir (ve burada sadece kisaca dzet-
ledigimiz bu arastirmanin daha genis miizakeresi icin “el-Kitabi”ndaki” bu
konu iizerinde durulan boliimlere bakiniz)[17,18].

Sistematik inceleme asagidaki gibi gerceklestirilmistir. PsycInfo ve
Medline veri tabanlar1 kullanilarak yapilan bilgisayar literatiir aramalarinda,
“din”, “dinsellik”, “dindarlik” ve “maneviyat” arastirma kelimeleri yazilarak
ve bunlar, arastirma terimi “depresyon” ile ¢apraz referansla iligkilendirilerek
depresyon-din iligkisini ele alan arastirmalarin sistematik olarak tespiti ger-
ceklestirilmistir. Daha sonra arastirmalarin nicel ya da nitel olup olmadik-
lar1 tespit etmek icin Ozetleri incelenmistir. Nitel arastirmalar, deneysel
arastirmalar olmadikca ve 6rneklem biiyiikliikleri 15’den daha az oldugunda
arastirmaya dahil edilmemislerdir. Boylece, dini katilim ya da maneviyati
nicel olarak 6lcen 444 arastirma tespit edilmistir; buraya dahil edilmeyenler
dini mensubiyet arastirmalaridir ki bunlar ayr1 ayr rapor edilmistir (asagiya
bakiniz). Mevcut makalede, biz ayn1 zamanda bulgularina 6nem verilen Ko-
lombiya Universitesi Psikiyatri arastirma grubu tarafindan gerceklestirilen bir
arastirmadan elde edilen en son iki raporu da ele aliyoruz.

Dini Mensubiyet

S1g dogasi1 goz ontinde bulunduruldugunda, dini mensubiyet, dini du-
yarlilik ya da baglilik derecesinin zayif bir gostergesidir. Ancak bu, genis
dini gruplarda depresyonun yayginligi hususunda bazi genel bilgiler temin
etmektedir. Genel olarak Yahudi soyundan insanlar, Pentakostallar® ve (dini)
mensubiyeti olmayanlar, diger dinl gruplardan daha yiiksek depresyon oran-
larina sahiptirler. Yahudi soyundan insanlarda ve 6zellikle de aktif olarak din-
dar olmayanlarda yiiksek depresyon oranlari hem kesitsel hem de boylamsal
arastirmalarda ispatlanmistir[19-21]. Cesitli faktorler Yahudi soyundan in-
sanlarin ni¢in en azindan daha yiiksek risk altinda gibi goriindiigiinii agik-
layabilmektedir. Bir nedeni, depresif semptomlarin seckili rapor edilmesi
olabilir. Bagka bir deyisle, Yahudi soyundan insanlarin depresif semptomlar-
dan sikayet etmeleri ve duygusal aciyla bag etmenin uygunsuz yontemlerine

*  Protestanlik mezhebi igerisinde sayilan bir hiristiyan mezhebi olan penta-
kostalizm mezhebine mensup kimselere denir. Pentakostallar, ayinlerinde
modern ¢algilarla sarki sdylemeleri ve gesitli danslar etmeleriyle iinlii-
diirler.
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yonelmekten ziyade (6rnegin, Yahudi soyundan insanlar ayni zamanda daha
dusiik alkol kullanma oranlarina sahiptirler[22]) ruh sagligi uzmanlarindan
yardim istemeleri daha fazla muhtemel olabilir. Depresyon oranlari, Dogu
Avrupa asilli Yahudi halkinda en yiiksek oranda goriilmektedir ve Dogu Av-
rupali Yahudiler arasinda genetik faktorlerin depresyona (melankoli ibranileri
sarsmaktadir) katkida bulunduguna dair uzun siiredir spekiilasyonlar vardir
[23]. Bununla birlikte, Glicksman, Dogu Avrupa kokenli Yahudi halkinin,
Irlandali ya da italyali Katoliklerden daha fazla negatif duygusal uyumsuz-
luktan soz etmelerinin muhtemel oldugunu, (olumsuz yasam olaylarina) tepki
verme bicimlerini inceleyen arastirmasinda ortaya koymustur [24].

Pentakostallar’daki daha yiiksek depresyon orani, duygusal prob-
lemlerle bag etmeye (pek cok moral yiikseltici ilahilerin sosyallesme iizerine
giiclii vurgusu ve vaazlarin pozitif icerigi) biiytik 6nem veren dolayisiyla da
kendi tercihleri ile Pentakostal gruplara giren duygusal problemli kimselerden
kaynaklanabilir. Bagka bir sebep, diger ruhsal rahatsizliklar ve depresyon aci-
sindan yiiksek risk tasiyabilen daha diisiik sosyo-ekonomik seviyedeki grup
iiyelerinin cezbedilmesine sebep olan Incil’i yayma faaliyetine (evangelizme),
Pentakostallar tarafindan biiyiik onem verilmesi olabilir [26].

Din1 bir mensubiyeti olmayanlarda daha yiiksek depresyon orani, bir
inang toplumundan gelen sosyal destegin olmamasindan ya da zor yasam stres
etkenlerini ve travmatik olaylari anlamlandiran bir inang sistemi ile baglanti
eksikliginden kaynaklanabilir. Fakat bir inan¢ sistemine mensubiyeti bulun-
mayanlar, dini baglanti eksikliginin yerini tutan sekiiler inan¢ sistemleri ve
dindar olmayan topluluklardan gelen alternatif destek kaynaklarina sahip ola-
bilirler. Ustelik bunlar, resmi dini mensubiyetleri olmasa bile yine de 6rgiitsel
olmayan bicimlerde ifade edilen dini inanglara biitiiniiyle kendilerini adamig
olabilirler.

Dini / Manevi Baglanma

Su var ki biz basit bir sekilde mensubiyet lizerine odaklanmaktan ziyade
ozellikle dini/manevi katilim seviyesi (6rnegin, inancin 6nemi, bagliligin de-
recesi ve dini aktivitelerde harcanan zaman miktari) ile depresyon arasindaki
iliskiyle ilgilenmekteyiz. Yukarida sz edildigi gibi, en azindan 444 orijinal
nicel aragtirma din /maneviyat ile depresyon arasindaki iligkiyi veya 1962 ve
2010 yillar1 arasinda depresyon iizerindeki dini/ manevi miidahalenin etki-
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lerini incelemistir. Bunlardan 414’1 gozlemsel ve 30’u klinik arastirmalar-
dir (Tablo 1). Genel olarak, toplam 444 arastirmadan 272’si (% 61°i) daha
az depresyon ve depresyondan daha hizli iyilesmeyi ya da bir dini/manevi
miidahaleye karsilik olarak depresif semptomlardaki bir azalmay1 ortaya koy-
mustur, halbuki 28 aragtirma (% 6) zit yonde sonug ortaya koymustur.

Desenine ya da niteligine bakmaksizin tiim arasgtirmalar i¢in sonuglart
basit bir sekilde ortaya koymaktan ziyade her bir arastirma i¢in metodolojik
titizlik, Cooper’dan adapte edilen bir semaya dayali olarak 1’den 10’a ka-
dar bir 6lcek tizerinde derecelendirilmistir[27]. Cooper, degiskenlerin tanimi,
Olcegin giivenilirlik ve gecerliligi, temsili 6rneklemin ve arastirma metotla-
rinin niteliginin ne oldugu, arastirmanin icrasinin desenine ve istatiksel test-
lerin uygunluguna nasil iyi bir sekilde uyduruldugu ve sonuglarin yorumlan-
masi tizerinde durmustur. Arastirmamizin degerlendirmeleri, su yonlendirici
ilkeleri izlemistir: Arastirma desenini belirtme (klinik arastirma, aday grup,
kesitsel vb.), ornekleme metodu (tesadiifi, sistematik ya da uygun ornekle-
me), dindarlik / manevi yagsam olgeklerinin sayisi, dindarlik / manevi yagam
Olceklerinin niteligi, ruh saglig istatistiklerinin niteligi, dindarlik / manevi
yasam Olc¢timleri ile sonuclar arasindaki etkilesim, kontrol degiskenlerini da-
hil etme ve istatiksel analizlerin niteligi. Bu metot, 75 arastirmanin (dindarlik
/ manevi yasam ile diger ruh ve fizik saglig1 sonuglar arasindaki iligkileri ol-
dugu gibi dindarlik / manevi yasam ile depresyon arasindaki iligkileri de ince-
leyen) bir alt grubunda puanlayicilar arasi giivenirlik acisindan test edilmistir
[17]. Iki ayr1 degerlendirici arasindaki dogrudan korelasyon (Pearson’un r’si)
0,57 idi. Daha diistik kaliteye (7°den daha az olan derecelendirmeler) karsilik
daha yiiksek kalite (7’den daha fazla derecelendirmeler) olarak arastirmalari
kategorize etme icin Kappa istatistiginin uyumu 0,49 (degerlendiriciler arasi
iyl uyumu gosteren) idi [28].

444 aragtirmadan 178’1 (% 40) 1 ile 10 aras1 6lcek iizerinde 7 veya daha
da iizerinde bir deger almistir. Bunlardan metodolojik olarak ¢ok daha titiz
olan 119 (% 67) arastirma daha az depresyon ve depresyondan daha ¢abuk
iyilesme ya da dinl/ manevi miidahalelere daha fazla cevap verilebilirligi
ortaya koymustur, diger taraftan 13 arastirma (% 7) zit yonde sonug ortaya
koymustur. Dolayisiyla genel olarak arastirmalarin % 61’1 daha fazla dindar
olanlar arasinda daha az depresyon oldugunu ortaya cikarmis ve arastirmala-
rin kalitesi arttiginda bu oran ayni kalmakta ya da biraz daha artmaktadir (%
67). Bu bulgular, 147 arastirmay1 kapsayan 98,975 denekten toplanan veri-
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leri kullanarak din-depresyon iligkisine dair bulgular inceleyen ve 2003’te
yayinlanan [29] Smith ve meslektaslar1 tarafindan gergeklestirilen bir meta-
analizin bulgularina benzerdir. (Bu meta-analiz arastirmasinda) ortalama etki
biyiiklugii (korelasyon) kiigiiktii (r=-0.10) fakat istikrarliyd: ve cinsiyet, yas
ya da etnik koken ile agiklanamiyordu. Ustelik, etki biiyiikliigii (korelasyon),
benzer meta-analizlere dayali olarak cinsiyetin depresyon tizerindeki etkisine
esdegerdi (ve kesinlikle cinsiyet, depresyon i¢in esas risk faktorii olarak dii-
siiniilmektedir). Tlging bir sekilde yiiksek seviyede stres tecriibe eden sahislar
iceren arastirmalar, dini baglanmanin koruyucu etkisinin % 50 daha fazla (r=
-0.15) oldugunu ortaya koymustur.

Cok daha yakin zamanlarda, Kolombiya Universitesi’ndeki psikiyatrik
epidemiyoloji uzmanlari,” yiiksek riskli bireylerde dindarligin depresyona
kars1 koruyup korumadigini incelemislerdir [30]. Arastirmacilar, depresyonlu
(n=72) ve depresyonu olmayan anne-babalara (n=42) ait 114 yetiskin ¢cocu-
gun 10 yillik gelecege doniik arastirmasindan elde edilen sonuclari agikla-
miglardir. Temelde dindarligin 6lciisii, dinin ya da maneviyatin kisisel 6nemi,
dini ayinlere katilim siklig1 ve mezhep iiyeligi idi. Ortaya ¢ikan sonug, 20
yillik takibin sonunda (dindarlik 6l¢timleri on y1l sonra degerlendirildi) major
depresyonun varligi olmustur. Cinsiyet, yas, depresyon hikayesi, risk durumu
(anne-babaya ait depresyon iizerine dayali olan) ortak degiskenleri kontrol
edildiginde, dinin ya da maneviyatin kendileri icin bir hayli 6nemli oldugu-
nu belirtenlerin depresyonlu olma ihtimali % 73 daha azdi (OR=0.27, % 95
CI10.07-1.08, P=0.06 egilim).”” Depresyon ge¢misi olmayan anne-babalardan
olusan diisiik riskli bir grupta, dindarlik degiskenleri, izlemdeki depresyonun
varligint ongérmemekteydi.

Belirli bir insan toplulugunda psikiyatrik rahatsizliklarin goriilme sik-
ligin1 ve dagilimimi inceleyen ayni zamanda bu saglik problemlerinin
nasil kontrol altina alinacagina kafa yoran calisma alanindaki uzman
kisiler.

** OR= Lojistik Regresyon Analizinde olasilik degerini gdsterir (Odss
Ration);CI= Giiven araliin1 gosterir (Confidence Interval); P= Degis-
kenler arasindaki iligki diizeyini gosterir.
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Tablol1: Depresyon ile Dindarlik/Manevi Yasam Uzerine Sistematik Bir
Inceleme(1962-2010)

Gozlemsel Aragtirmalar

Kesitsel fleriye Doniik ~ Klinik Arastirmalar
Toplam Stun
Bulgular N(%) N (%) N (%) N (%)
Aksi sonug(-)/Iyilesmis 214(62) 39 (56) 19 (63) 272(61)
Pozitif sonug(+)/Daha kot 19 (6) 7 (10) 2(7) 28 (6)
Karisik ya da iliskisiz 111 (32) 24 (34) 9(30) 144 (32)
_ Toplam N 344 (100) 70 (100) 30 (100) 444(100)

Bununla birlikte anne-babaya ait depresyon yiiziinden yiiksek risk altin-
da olanlarda ve dinin ya da maneviyatin kendileri agisindan bir hayli nemli
oldugunu baslangigta belirtenlerde major depresyona sahip olma olasiligi %
90 daha azdi1 (OR=0.10, % 95 CI1=0.01-0.92).

Orneklemin 114’ten 185 katilimciya cikarildigi bu arastirmadan ortaya
cikan ikinci raporda, arastirmacilar, negatif yasam olaylarina maruz kalma
derecesine baglh olarak gelecekteki depresyon vakalari ile din / maneviyat
arasindaki iligkide ortaya cikan farkliliklart incelemislerdir [31]. Biitiin ana-
lizler, yas, cinsiyet, mezhep, depresyon gec¢misi ve anne-babaya ait depresyon
gecmisi bakimindan kontrol altinda tutulmustur. Tiim 6rneklemde, artan dini
katilim % 49 daha diisiik duygu durum bozuklugu ihtimalini (OR=0.51, % 95
CI0.30-0.87) ve % 53 daha diisiik herhangi bir psikiyatrik bozukluk ihtimalini
(OR=0.47, % 95 CI 0.29-0.79) ongormekteydi. Dini katilim, ayn1 zamanda
anne-babaya ait depresyonun duygu durum bozuklugu (karsilikli etkilesim
OR=2.13, % 95 CI 1.14-3.97) ve herhangi bir psikiyatrik bozukluk tizerin-
de (karsilikli etkilesim OR=1.81, % 95 CI 0.96-3.41, P00.07 egilim) yapmus
oldugu etkiyi de azaltmaktadir. Bununla birlikte en énemli etkisi, olumsuz
yasam olaylartyla karsilikli etkilesimidir. Olumsuz yasam olaylarina ¢ok fazla
maruz kalmis yiiksek riskli katilimeilar agisindan (bunlar anne- babasi depres-
yonlu olanlardir) dini katilim, izlemdeki major depresyon ihtimalini %76’ya
kadar (OR=0.24, % 95 CI 0.06-0.94), duygu durum bozuklugu ihtimalini %
69’a kadar (OR=0.31, % 95 CI 0.09-1.00) ve herhangi bir psikiyatrik bozuk-
luk ihtimalini % 64’e kadar (OR=0.36, % 95 CI 0.11-1.17, P00.10 egilim)
azaltmaktadir. Dinin / maneviyatin etkisi aynt zamanda bu gruptaki duygu
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durum bozukluklarinin olasiligint % 74’ e kadar (OR=0.26, %95 CI 0.07-0.94)
azaltmaktadir.

Bu son aciklamalar, dini /manevi katilimin depresyonlu aile ge¢misi
ve negatif yasam olaylarinin varlig1 yiiziinden ya da her ikisi yiiziinden, dep-
resyon icin yiiksek risk tasiyanlar1 korumada oynadig1 roliin 6nemini belirt-
mektedir.

4, Intihar

Din / maneviyat ve depresyon tizerine yapilan arastirmalardan elde edi-
len bulgular, ayn1 zamanda din / maneviyat ve intihar arasindaki iligki tizerine
yapilan aragtirmalarla da uyumludur. Depresyon, intihar i¢in koklii bir risk
faktoriidiir. Gercekte, depresyon — ofke ile birlikte diistinmeden hareket etme
kontrol gerektirir — intihar girisimleriyle ¢cogu zaman iligkili olan ve intiharla
sonlanan psikolojik bir durumdur [32]. Madde kullanimi, yasam stres etken-
lerine eslik eden diger bir faktordiir. Finlandiya’daki (diinyanin en yiiksek
intihar oranlarinin bir kismina sahip olan iilke) bir intihar arastirmasi, intihar-
larin % 80’inde en son yasanan hayat olaylarinin etkili oldugunu ortaya ¢ikar-
mistir[33]. Dini / manevi baglanma, sayet daha az depresyon, daha az 6fke ve
diismanlik, daha diisiik oranda madde kullanimi, daha fazla sosyal destek ve
stresle daha iyi bag etmeyle iligkili ise dinin / maneviyatin ayni zamanda daha
az intiharla iligkili olmasinin sasirtict olmamasit gerekir. Din ve Saglik El-
Kitabr’nin 2001 ve 2012 baskilarinda ortaya koyulan bu literatiiriin sistematik
bir sekilde gbzden gecirilmesi, din / maneviyat ile intihar girisimi, tamamlan-
mig intihar ya da intihara yonelik tutumlar arasindaki iligkiyi inceleyen 141
arastirma tespit etmistir. Bunlardan 106’s1 (% 75) zit yondeki bir iligkiyi (49
yiiksek kaliteli aragtirmadan 39’u ya da % 80’1) ortaya koymustur [34]. Sade-
ce 141 arastirmadan 4 arastirma (% [ 3) daha fazla dini/manevi baglilig1 olan
insanlar arasinda daha fazla intihar girisimi, daha fazla tamamlanmis intihar
ya da intihara karg1 pozitif tutumlarin oldugunu ortaya koymustur. Dolayisty-
la hem depresyon hem de intihara yonelik arastirma bulgulari, depresyon ve
onun en korkulan sonucu olan intihar agisindan riskli olan bazi bireyler i¢in
dini /manevi baglanmanin 6nemli bir kaynak olarak hizmet edebildigi diisiin-
cesini desteklemektedir.
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5. Daha Az Depresyon ve intiharin Nedenleri

Arastirmalarin ¢ogu (% 61), diger uygulama ve diizenlemelere naza-
ran dini/ manevi bir miidahaleye daha iyi cevap veren ya da daha fazla dindar
/ manevi yasantisi olanlar i¢in, daha az depresyon ya da depresyondan daha
hizli iyilesmenin s6z konusu oldugunu ortaya koymaktadir. Hatta yiizde orani
daha ytliksek olan arastirmalar (% 75), din / maneviyat ile intihar tutumlari,
girisimleri ve tamamlanmis intihar arasinda zit yonde iliskiler oldugunu or-
taya koymaktadirlar ve bu arastirmalarin % < 3l (% 3’linden daha az1) tam
tersi yonde sonug ortaya koymaktadir. Neden bu boyledir? Biz halihazirda
dini/manev1i baglanmanin kisilerin (olumsuz yagam kosullari ile) daha iyi basa
cikmalarinda yardimci olabilecegi ihtimalini tartismaktayiz. Stresli yasam ko-
sullarina gogiis geren bireylere, stresle basa ¢cikmalarini kolaylastiran seyin ne
oldugunun soruldugu hem nicel hem de nitel arastirmalarin yiizlercesinde bu
husus aciklanmistir [35,36]. Ornegin Duke Hastanesinin genel tip, kardiyoloji
ve noroloji servislerine pes pese yatirilan 330 hastanin bir incelemesinde, has-
talara hastaliklarin acisi ile bag etmelerini kolaylastiran sey hakkinda agik uglu
bir soru soruldugunda, hastalarin % 43’1 bu seyin dini inang ve aktivitelerin
baz1 yonleri oldugunu spontane bir sekilde belirtmislerdir [37]. Ustelik tibbi
hastaligin sikintisin1 yasayarak hastaneye kaldirilmis en azindan ii¢ hastanin
incelemesinde, dindar / manevi yasantisi olmanin depresyondan daha yiiksek
bir hizla iyilesmeyi 6ngdrdiigii goriilmiistiir [38-40).

Dini / manevi baglanma insanlarin yagam stres etkenleri ile daha iyi
bas etmelerine yardimei olmanin yaninda, daha en bastan stres etkenlerinin
meydana gelme olasiligini da azaltabilmektedir. Bagkalarina nasil davranaca-
gimiza dair segimlerimizi (comertlik, fedakarlik, minnettarlik, affedicilik), ya-
sam tarz1 pratiklerimizi (evlilige sadakat, kurallara uymama ya da sug ve okul
performansimiz) ve saglik davranislarimizi (alkol kullanimi, uyusturucu kul-
lanim1 ve hastalik 6nleyici aktiviteler) igeren giinliik kararlar, bir kimsenin bag
etmek zorunda oldugu psikolojik ya da psikiyatrik stres etkenlerini etkileye-
bilir. Dini / manevi baglanma daha fazla fedakarlik, minnettarlik, affedicilik/
evlilige sadakat, daha az kurallara uymama / sug, daha iyi okul performansi,
daha az madde kullanimi1 ve daha fazla hastalik 6nleyici aktivitelerle [14] ilis-
kili oldugu i¢in bu, daha az yagsam stres etkenine yol agmasi gerektigi anlami-
na gelecektir. Ayrica 1970’lerin ortalarindan beri genis bir arastirma dizisinde
ve topluluklarda, sosyal destegin depresyon ve intihara karsi korudugu bilin-
mektedir [41-42] ve dinin / maneviyatin yasam stres etkenleri ile bas etmede
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insanlara bir sekilde yardim etmesi muhtemeldir. Arkadaslari ve aileyi i¢eren
giiclii bir sosyal destek sistemi, kendi kontrolleri disinda zor kosullarla karsi
karstya gelen kimseler icin giiglii bir kaynaktir. Din ve Saglik El-Kitabi 'ndaki
din / maneviyat ve sosyal destek iizerine aragtirmalarin sistematik gézden ge-
cirilmesinde, nicel arastirmalarin % 82’si (74’tinden 61°1), bu iki degisken
arasinda onemli pozitif iligkiler oldugunu ortaya koymaktadir [14].

Dini /manevi baglanma, ayni zamanda depresyon ve intiharin teme-
linde yatan negatif duygular etkisiz hale getirmeye yardim eden daha fazla
yasam tatmini, daha ¢ok iyi olus, umut, iyimserlik, yasamda anlam ve amag
bulma gibi duygularla da iliskilidir. Bu e/- Kitabi’nin sistematik bir incele-
mesi, 326 arastirmadan 256’sinda (%79) iyi-olus / yasam tatmini, 40 arastir-
madan 29’unda (%73) umut, 32 aragtirmadan 26’sinda (% 81) iyimserlik ve
45 arastirmadan 42’°sinde (% 93) (hayatta) anlam ve amag bulma ile dindar
/ manevi yasantist olma arasinda iligkiler oldugunu ortaya koymustur [14].
Dolayisiyla bu yapilanmalarin, dini/manevi baglanma ile depresyon ve intihar
arasindaki iligkilerde gosterilmesi gerekmektedir.

6. Daha Fazla Depresyonun Nedenleri

Bununla birlikte bazi topluluklarda, dini /manevi baglanmanin daha
fazla depresyon oram ile iligkili oldugu goriilmistiir. Bu, o6zellikle ¢ocuk
problemlerine, evlilik problemlerine, cinsel taciz ya da bakici sorunlarina
iligkin ailevi sorunlarla miicadele eden dindar kimseler i¢in dogrudur (dindar
/ manevi yasantisi olmanin, parasal durumlar veya saglik sorunlariyla ilgili
daha digsal problemlerin iistesinden gelen kimselerde depresyonla ters yonde
iligkili olmasi daha fazla muhtemeldir) [43]. Dini gelenekler tarafindan 6nem
verildiginden son derece dindar olan kimseler i¢in 6zel bir 6nemi olan aile
hayatindaki bozulmalar, daha yiiksek sug seviyesine ve daha fazla depresyona
zemin hazirlayabilir.

2000 yilindan beri yayinlanan bazi yiiksek kaliteli arastirmalar (meto-
dolojik derecelendirmeleri 1 ile 10 arasi dlgek tizerinde 7 ve lizeri olan), farkli
diger ¢evrelerde din / maneviyat ile depresyon arasinda pozitif bir iligkinin
oldugunu ortaya koymaktadir. Ornegin, 11 Bat1 Avrupa iilkesindeki 22.570
yaslinin bir incelemesinde, is goremezlik hali ile depresif semptomlar arasin-
da kesitsel pozitif bir iliskinin varlig1 daha fazla ileri siiriilmektedir. Ciinkii
bunlar, yiiksek seviyede ortodoks inanglar bulundugu ya da yiiksek Katolik
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yiizdesi olan tilkelerdir [44]. Benzer sekilde bir ¢cocugunu kaybetmenin aci-
sin1 yasayan Hollanda’dan 219 ¢iftin depresif semptomlarinin 2 yillik ileriye
doniik bir incelemesinde, dini mensubiyeti olanlarin depresyon yasamalart,
dini bir mensubiyeti olmayanlardan anlamli bir bi¢imde daha fazla muhtemel
olmustur [45]. Dinin, ailenin ve ¢ocuklarin iistiinde konumlanan yiiksek bir
deger oldugu g6z o6niinde bulundurulursa, bir cocugu kaybetme, diger aras-
tirmalarin da ortaya koydugu gibi daha fazla ac1 verici olabilir ve daha fazla
depresyonla iliskili olabilir [46]. Hollanda’da gergeklestirilen baska bir aras-
tirmada arastirmacilar, 1702 yaslidan olusan bir érneklemde dini bir mensu-
biyeti olmayanlar 6zellikle de dul kalmis olanlar arasinda dua etme sikliginin
(kesitsel) anlamli bir bigimde daha fazla depresyonla iligkili oldugunu ortaya
koymuslardir ( bu bir harekete gecirme etkisine sahip olsa bile baska bir de-
yisle kendilerini tizgilin hissettikleri i¢in dua ediyor olsalar bile) [47].

Rhode Island’daki® Providence yerlesim yerinde gergeklestirilen
bir arastirmada, dini katilim ile major depresyon (arasindaki iliski), 718 ka-
tilimcidan (yas ortalamasi 34) olusan bir 6rneklem iizerinde incelenmistir.
Erkekler (n=438) arasindaki kesitsel analizler, dini térenlere katilmayanlarin
major depresyona yakalanmalarimin % 44 daha az muhtemel oldugunu ortaya
cikarmistir. Gergekte hem genglik caglart boyunca hem de halihazirda dini
torenlere katilan erkeklerle kiyaslandiginda, (dini térenlere ) katilim sikliklar
degisenlerin (katilmaya son verenlerin cogu) ayni sekilde daha diisiik depres-
yon riskine sahip olmuslaridir (OR=0.50, % 95 CI1 0.31-0.83) [48]. Son olarak,
klinik bir ¢aligma, el kitab1 kilavuzlu manevi yonelimin depresif semptomlar
iizerindeki etkisini, madde kullanimi yliziinden hastanede yatarak toksinsiz-
lestirme (zehrini giderme) tedavisi gormelerini miiteakiben 60 yetiskin iizerin-
de incelemistir (New Mexico™). Katilimcilar, ya manevi yonlii bir miidahale
ya da davranisla ilgili danigmanlik ve egitim alan normal bir kontrol grubu
olarak islev gérmeleri igin tesadiifi bir sekilde segilmistir, 8 ve 12 aylik takip-
ler sonunda bir farklilik gériilmezken 4 aylik takip sonunda, kontrol grubu ('t
[37]=-3.93, P<0.001) ile kiyaslandiginda manevi yonelim grubunda depresif
semptomlarda anlamli bir bicimde yiikselme olmustur.

Dolayisiyla ailevi problemleri olanlar, Avrupa’daki Katolik iilkelerde
yasayan ortadoks inanglara sahip kisiler, Hollanda’da yakininin (cocugunun)
oliimiini tecriibe eden ¢iftler, dini bir mensubiyeti olmayan Avrupali yash

* ABD’de bir eyalet
** ABD’de bir eyalet
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dullar, Rhode Island eyaletinde Providence yerlesim yerindeki geng erkek-
ler ve madde kullanim1 problemleri olan hastanede yatan psikiyatrik hastalar
arasinda dini/manevi baglanma, daha fazla depresyon riski ile iliskili goziik-
mektedir. Birisi ileriye doniik (fakat sadece dini mensubiyeti incelemekteydi)
ve birisi de iyi dizayn edilmis klinik aragtirma olmasina ragmen yukaridaki
6 aragtirmadan 4’1 kesitseldir (nedensel sonuglar1 engelleyen). Yukaridaki
arastirmalardan bazilarinda, sugluluk duygusunun dini / manevi baglanma ta-
rafindan harekete gegirilmis olmasi ve bazi iliskileri agiklamaya yardime ol-
mas1 muhtemeldir. Diger durumlarda dini baglanma, diisiik dini baglanma ile
karakterize edilen ve stres seviyesi yiikseldiginde ve insanlar bilhassa caresiz
oldugunda sadece dine yonelmenin s6z konusu oldugu toplumlarda bir stres
gostergesi olabilmektedir (baska bir deyisle harekete gecirme etkisi).

7. Klinik Uygulamalar

Dindar / manevi yasantisi olma genel olarak daha az depresyon (ve in-
tihar) la iliskili ise ve depresyon siiresini daha hizli azaltmay1 6ngoriiyorsa, o
zaman bu bilgi klinisyenler i¢in faydali olabilir mi? Gergekte rastgele segilen
bir dizi klinik arastirma, terapide hastalarin dini/manevi kaynaklarindan yarar-
lanmanin depresyonun iyilesmesini hizlandirmaya yardim edip etmeyecegini
incelemistir. Bu tiirden kanitlar ve depresyon igin psikoterapinin dini/manevi
formlarmi gelistirme, yasamlarinda dinin / maneviyatin énemli oldugunu
diisiinen fakat dini/manevi inanglarina itibar edilmeyeceginden endise duy-
duklart i¢in sekiiler terapiyi talep eden pek ¢cok depresyonlu kimse i¢in tedavi-
de faydalanma imkanini arttirabilir. Bu husus, Freud’un [49] zamanindan beri
profesyonel yardim isteyen dindar / manevi yasantisi olan kimseler i¢in biiyiik
bir engel teskil etmis ve bu negatif tutumlar ¢ok fazla degismemistir [S0-51].
Amerikal psikiyatristlerin en son ulusal bir ankete dayali aragtirmasinda, ka-
tilimcilarin % 56’s1 depresyonlu ya da anksiyeteli hastalarda din / maneviyat
meselelerinin hi¢cbir zaman, nadiren ya da sadece ara sira arastirildigini ve bu
konuda arastirma yapildiginda cogu zaman bunun, psikopatolojinin bir nedeni
olarak din / maneviyat baglaminda yapildigini ortaya koymuslardir [52,53].
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Ayrica pastoral danigsmanlar,” kurum papazlari™ ve hatta topluluk din
adamlar1™, yardim isteyen pek ¢ok dindar / manevi yasantisi olan kimseye
yardim etmek icin bu gibi terapilerden yararlanabilirler. Az bilinen bir ger-
cek, topluluk din adamlarmin ortalama olarak zamanlarinin yaklasik %15’ini
yerel seviyede danigmanlikta gecirmeleridir [54]. Sadece Amerika’da (tam
giin ¢alisan yaklasik 100.000 rahibe ya da papazin aktiviteleri dahil degil)
300.000’in iizerinde din adaminin var oldugu g6z oniinde bulundurulursa, bu,
140 milyon saat terapiden daha fazlasinin her y1l din adamlar tarafindan sag-
landig1 anlamina gelmektedir — haftalik 33 saat danigmanlik veren Amerikan
Psikoloji Derneginin tam iiyeligine esittir [54]. O zaman din adamlari, cogu
zaman ruh saglig1 hizmetlerinin 6n saflarindadirlar ancak bunu yapmak i¢in
nadiren egitim alirlar. Bu din adamlarini, kanitlanmis dine / maneviyata dayali
psikoterapilerle techiz etme biiyiik bir katki saglayacaktir.

Gergekte, depresyonda dini ya da manevi olarak yapilandirilmisg
psikoterapilerden faydalanmanin yararimi gosteren halihazirda tamamla-
nan rastgele secilmis bazi klinik arastirmalar vardir. Ornegin, arastirmacilar,
geleneksel davranis terapisi, aligilagelmis pastoral danigmanlik terapisi ve
depresyonlu dindar hastalarin tedavisinde (kullanilan) bekleyen bir kontrol
listesi formuna kiyasla dini (Hiristiyanlik) biligsel davranis¢t psikoterapinin
verimliligini incelemislerdir [55]. Bu dort grup icin rastgele secilen ve 3 ay1
askin 18 seans terapi alan 59 denek vardi. Sadece dini biligsel davranisgi terapi
konumunda olanlar, bekleyen kontrol listesi konumundakilere gore anlaml
bir bigimde hemen tedavi sonrasinda daha diisiik depresyon skorlarmi ( Beck
Depresyon Envanteri veya BDI) tecriibe etmislerdir. Dini bilissel davranisei
terapi ve Pastoral danigmanlik terapisi konumunda olanlar, bekleyen kontrol
listesi konumundakilere gore tedavi sonrasin(da), ayni sekilde Hamilton Dep-
resyon Derecelendirme Olgeginin daha diisiik skorlarina dogru bir egilim gos-
termiglerdir. Son olarak, dini danigsmanlik terapisi, bekleyen kontrol listesine
gore anlamli bir bigcimde daha iyi sosyal uyum skorlari ile sonu¢lanmistir (p <
0.001).

Ayrica, en azindan rastgele secilen iki klinik arastirma, Kur’an’a ve
Islam’a ait ibadetlere dayanan dgretilerle takviye edilen psikoterapinin, ge-

*  Bati’da psikolojik danigmanlik egitimi almis din adamlari

*%  (QOkul, hastane, askeriye vb. gibi kurumlarda din hizmetleri veren din
adamlari

i Dind topluluklara ait din adamlar
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leneksel terapiye nazaran Malezya’daki dindar Miisliimanlar arasinda bir ya-
kinini kaybetmenin iiziintiisiinii (n=30) ve depresyonu (n=64) tedavi etmede
etkili oldugunu ortaya koymustur [56,57]. 2000 yilindan beri, meditasyonu,
dini bagiglama terapisini, kutsal s6z okumay1, manevi basa ¢ikma terapi-
sini, manevi odaklanma terapisini, manevi ge¢misi ele almayi, manevi bir
6grenme programini, 12 adimlik maneviyat programini, manevi yonelimi ve
yaklasik 3’te ikisinin (% 63) Onemli yararlar sundugu diger psiko-manevi
miidahalelerin bir ¢esidini igeren en azindan 22 klinik arasgtirma ya da deney-
sel ¢alisma, depresif semptomlar iizerindeki etkileri incelemistir [58]. Smith
ve meslektaslari tarafindan nispeten daha yakin zamanlarda gercgeklestirilen
meta-analitik bir degerlendirme ¢aligsmasi, negatif sonuglar kadar pozitif olan-
lar1 da degerlendirmeye tabi tutan ¢aligmalar agisindan uygulamalar arasinda-
ki toplam etki biiyiikligiiniin (korelasyon) 0.51 ve 0.96 oldugunu ortaya koy-
mustur [59]. Bagka arastirmacilar tarafindan gergeklestirilen bu arastirmalarin
baska bir bagimsiz degerlendirmesi, dinin / maneviyatin depresyon tedavisin-
de ve ayni zamanda baska psikiyatrik hastaliklarin tedavisinde oynadigi rolii
son zamanlarda dogrulamistir [60].

Son olarak, depresyon tedavisinde dini/manevi terapilerden yarar-
lanmanin dini/manevi terapistlerle sinirlandirilmasi gerekmedigine dair ayri-
ca kanitlar vardir. Aksine, bu terapiler, sekiiler terapistler tarafindan da, hat-
ta bazen dini/manevi terapistlerden daha etkili bir sekilde verilebilmektedir
[55,61].

8. Sonug¢

Genetik, gelisimsel ve cevresel faktorler dahil olmak tizere, dinin/
maneviyatin yaninda depresyon riskini etkileyen kuskusuz pek cok faktor var-
dir. Bununla birlikte aragtirmalarin ¢cogunlugunda, bagka her sey esit kalmak
kosuluyla, dini/manevi baglanma, bilhassa yasam stresleri baglaminda daha
az depresyonla iligkilidir. Yukarida miizakere edilen bu sistematik analiz,
bunlarin muhtemel zararlarini gosterenlere kiyasla ( aragtirmalarin % 61’ine
karsilik % 6’s1 ) dinden / maneviyattan elde edilen muhtemel faydalar1 gos-
teren ¢ok daha fazla arastirma olduguna isaret etmektedir. Bununla birlikte
bir dizi yiiksek kaliteli aragtirma, dini/manevi baglanmanin bazi topluluklarda
(ailevi problemleri olanlarda) depresyon riskini arttirabildigini veya depres-
yonun seyrini ( madde kullanicilart {izerinde yapilan tek bir arastirma) daha
da kotiilestirebildigini gostermektedir. Hastalarin dini/manevi inan¢larindan
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yararlanma girisimleri, rastgele secilen klinik arastirmalarda test edilmis ve
depresyon semptomlarinin azaldig1 gortilmiistiir. Klinik arastirmalar bu giin-
lerde standart terapilere karsi dini psiko-terapilerin etkisini incelemektedir
[62]. Din1 / manevi baglanma, bir sekilde ya da bagka sekillerde depresyonla
iligkili gibi goziikmektedir. Diinyanin her tarafinda hem dinin / maneviyatin
hem de depresyonun yayginligi, bir baga ¢cikma tarzi olarak dinin / maneviya-
tin sik sik kullanimi ve belirtilen etkileri ve depresyonun neden oldugu ciddi is
goremezlik hali dikkate alindiginda, arastirmacilarin ve klinisyenlerin, dinin
/ maneviyatin ruh sagligin1 ve ruhsal bozuklugu nasil etkiledigini daha iyi
Fikirlerin Uyusmazhg
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KULTURLERARASI EGIiTiM VE DIiN EGITiMi, 1940-1960!
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Bu makale Birlesik Devletlerde 1940 ile 1960 arasindaki kiiltiirlerarasi egitim
hareketini anlatmaktadir. Religious Education ve diger kaynaklarda bulunan mater-
yallere dayanarak din egitimcilerinin bu alana sagladiklari katkinin 6zel yoluna odak-
lanmaktadir. Bu makale din egitimcilerince hazirlanan sosyal analizleri, bunlara ilis-
kin sunulan teorik temelleri ve kiiltiirlerarasi egitim ve din egitiminin dikkate deger
uygulamalarinin agiklamasini sunmaktadir. Bu makale, bu hareketin 1960’11 yillarda
baslayan ve giiniimiizde de devam eden daha genis bir hareketin yolunu agtigi sonu-
cuna varmaktadir.

Birkag yi1l evvel yetigkin egitmeni Steven Brookfield’in (2006;1992) 6g-
retmenlik meslegine 6zgii olarak tanmimladig1 “aldatma sendromu’nu yasa-
dim. Cok kiiltiirlii din egitimi kursu vermeye ciiret ettim. Bu alanda cok az
deneyimim vardi. Kursun Fordham Universitesinde doktora yapmus, bu ko-
nuda siklikla egitim vermis ve yillardir bu iilkede yasayan Kenyali bir kadin
tarafindan verilmesini planlamistim. Ancak dekan, bilgeligi ile, veya paradan
tasarruf i¢in, bu kursu benim vermem gerektigini diisiindii.

Bu yilin REA" temasinin Kiiltiirleraras1 diyalog ve din egitimi oldugu-
nu Ogrendigimde hem bu alanda yazmak; hem de aldatma sendromumun
niiksetmesinden korunmak istedim. Bu nedenle siklikla yaptigimi yapmaya,
tarihi arastirmaya yogunlagsmaya karar verdim. Beyaz ve biraz varlikli tipik
bir erkek olarak, yasaminda bircok toplumsal yeniliklerin daima yanlis tara-
finda yer almam, gii¢ i¢in Siyahlarin miicadelesinde diisman olarak tanimlan-
mam, kadinlarin 6zgiirlesme hareketlerinde bir engel olarak goriilmem, fakir
ve varlikli insanlar arasindaki cabalar karsisinda bir diisman olarak algilan-

1 Bumakale “Inter-Cultural Education And Religious Education, 1940-1960” baslig1 ile
Religious Education (vol. 103, No. 4, July-September, 2008) Dergisinde yayimlanmustir.

2 Professor of Religious Education and Pastoral Studies, Graduate School of Religion and
Religious Education, Bronx, New York; jelias33@yahoo.com

3 Yrd. Dog. Dr., Akdeniz Universitesi [lahiyat Fakiiltesi; serefmut06@, hotmail.com

* 1903 yilinda William Rainey Harper tarafindan Amerika’da kurulan “Din Egitimi

Dernegi”nin kisa adidir. Genis bilgi i¢in bkz. www.religiouseducation.net
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mam, homoseksiiel devrime (gey ve lezbiyen) karsi ¢ikan bir zalim ve gercek
cok kiiltiirliliigiin taninmasinda bir engel olarak goriilmem nedeniyle bunu
yapmak zorunda kalmigtim.

Bu makale Birlesik Devletlerde 1940 ile 1960 arasindaki kiiltiirlerarasi
egitim hareketini anlatmaktadir. Religious Education ve diger kaynaklarda bu-
lunan materyallere dayanarak din egitimcilerinin bu alana sagladiklari katkinin
0zel yoluna odaklanmaktadir. Bu makale din egitimcilerince hazirlanan sosyal
analizleri, bunlara iliskin sunulan teorik temelleri ve kiiltlirlerarasi egitim ve
din egitiminin dikkate deger uygulamalarinin agiklamasini sunmaktadir. Bu
makale, bu hareketin 1960’11 yillarda baglayan ve giiniimiizde de devam eden
daha genis bir hareketin yolunu agtig1 sonucuna varmaktadir.

Ardindan kiiltiirlerarast iligkilerin egitimin, din ve din egitimi de dahil
pek cok akademik alandan akademisyenlerin dikkatini cektigi zamanlara geri
gitmeye karar verdim. Her ne kadar bu konuda c¢ok sayida kitaba ve diger
dergilere danismanlik yapmis olsam da 1940’lar ve 1950’leri arastirirken
en faydali olarak Religious Education dergisini buldum. Bu dergi ¢ok sayi-
da makale, sempozyumlar, konferans raporlar1 ve kiiltiirleraras1 veya grup-
lar arasi egitim i¢in Onerilen kitap incelemeleri yayinlamisti. Her ne kadar
gruplar arasi terimi gercek kiiltiirel cesitlilik yerine davraniglardaki fizyolojik
degisikliklere odaklanarak konsepti zayiflatiyor goriinse bile daha sonralar: bu
iki terim birbirinin yerine kullanilmistir. Britanya ve diinyanin diger kesim-
lerinde kiilttirleraras1 egitim tabiri tercih edilirken, 1960lardan sonra Birlesik
Devletlerde ¢ok-kiiltiirlii kelimesi temel terim haline gelmistir.

Bu donemde kiiltiirleraras: egitime kendini adamig en onemli din egi-
timcisi, 1895°te dogan, bu konuda Religious Education’da kapsamli makale-
ler yazan Stephen Grant Cole idi. Crozier Teolojik Semineri’nde din egitimi
profesoriiyken Birlesik Devletler Protestanliindaki koktendincilik akimini
analiz eden ve yorumlayan ilk kitaplardan biri kabul edilen History of Funde-
mantalism (Koktendinciligin Tarihi) (1931, 1961) adli kitabin yazariydi. Ay-
rica Journal of Religion’da da makaleler yazmistir. Cole, uzun yillar boyunca
Chicago Universitesi'nde arastirmaci idi. Teolojide Protestan liberal teolojiyi
tercih etti; din e8itiminde, her ne kadar Coe’niin ¢aligmasina bazi elestiriler
getirmig olsa bile, George Coe’nin sosyal din egitimi bakisini yakindan pay-
lagmakta idi. (1940, 24-25).

1940°tan 1944°e kadar Cole, New York sehri Kiiltiirleraras1 Egitim Hiz-
metleri Biirosu direktorligiini yiiriitti, temel olarak devlet okulu egitimi
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ile ilgilendi. Sonrasinda 1950lerde de Los Angeles Hiristiyan ve Yahudile-
rin Ulusal Konferansi’nin egitim direktorii idi. Cole, ilki din bilimi ve egiti-
mi; ikincisi 1953 yilinda kiiltiirleraras iligkiler ve dini kurumlar konusunda
Pittsburg’da yapilan iki REA toplantisinda program yoneticisiydi.

Dahasi kiiltiirlerarast egitim tizerine dikkate deger kitaplar yazmisg-
tir: Intercultural Education in American Schools (Vickery ve Cole 1943) and
Minorities and the American Promise (Cole ve Cole 1954).

Donemlerin Sosyo-Kiiltiirel Coziimlemesi

Egitimdeki yeni terimle birlikte, bu donemde, kiiltiirlerarasi veya gruplar
arasi egitimi tanimlamak veya agiklamak i¢in ¢ok ¢aba sarf edilmistir. Novak
(1949, 160) bunun amaclarini su sekilde tarif etmisti: toplumda var olan farkl
kiltiirlerin bilgilerini aciklamak, bu kiiltiirlere saygi ve anlayist desteklemek,
onyargt ve ayrimi onlemeye calismak ve gruplar arasinda baris ve huzur dolu
iligkileri desteklemek. Sonrasinda bu donemdeki kiiltiirlerarasi egitimin temel
tarih¢isi Nicholas Montalto (1982), kiiltiirleraras1 egitimi azinliklarin kendile-
rine olan giivenini arttirmak ve onlart Amerikan toplumuna esitlik temelinde
entegre etmenin yant sira irklar ve etnik kokenler arasindaki dini gerginlikleri
azaltmak seklinde tanimlamustir.

Kiiltiirlerarast egitim 1940lar ve 1950lerde ciddi ulusal ve uluslararasi
catigmalar baglaminda ortaya ¢ikmustir. Uluslararasi baglamda demokratik ve
totaliter rejimler arasinda ¢atismalar, Almanya ve diger yerlerde Yahudiler ve
diger azmliklarin iskence gérmesi, Ikinci Diinya Savast’nin agir hasari ve So-
guk Savas’in baglamasi s6z konusu idi. Ulusal olarak, 1930larda sosyal prob-
lemler, yeni Avrupali gogmenlerin entegrasyonu, beyazlar ve siyahlar, Hiris-
tiyan ve Yahudiler, hatta Protestan ve Katolikler arasindaki artan ¢atigmalar
ile alakali idi. Sosyal ve kiiltiirel analizlerin cogu yaygin ekonomik depresyon,
sosyal dnyargi, ayrim ve gettolara bolinme ile ilgilenmekteydi. Aslinda prob-
lemler etnisite, din ve irk ¢evresinde de yasanmaktaydi.

Donemin akademisyenleri Birlesik devletlerdeki pek ¢ok kiiltiiriin var-
Iigma dikkat cekmislerdir; yakin donemde Avrupa’dan gogmiis ¢ok sayida
insanin yani sira artan siyah popiilasyonunun tamami 6nyargi ve basmaka-
Iipciliktan magdurdular. Go¢menlik sert bir sekilde kisitlanmig olmasa da
kiiltiirleraras1 catigma halen yaygindi. Her ne kadar bu ¢esitlilik esi benzeri
olmayan firsatlar sunmug olsa da aynm1 zamanda “mevcut niifusumuzda bu-
lunan tehlikelerden dolayr Amerikan sosyal, ekonomik, politik, kiiltiirel ve
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ruhani gii¢ ve problemlerini” karmagiklastirmistir (Adamic 1940, 2). Akade-
misyenler i¢in ayrica rahatsiz edici olan da tipki savas boyunca stiren Alman,
Italyan ve Japon karsiti duygu ve aksiyonlar gibi gogmen nesiller arasindaki
1940lar ¢atigmalari idi. Yabancilar olarak kabul edilen bu insanlar1 bastirmak
isteyen yiizlerce grup ve bu gruplar tecrit eden federal yasalar giin 1s1gina
cikmusti.

Amerikan okullarindaki kiilttirlerarasi egitime dahil olan akademisyenler
anladilar ki dinsel doganin problemleri kiiltiirlerarasi egitim ile ele alinmak
zorundaydi; ¢iinkii din, kiiltiirtin onemli bir kismiyd1 ve ciinkii tarihsel olarak
tilkede din, en sert kiiltiirlerarasi ¢atigmalarin bir kisminin temelinde yatmak-
taydi. Suna dikkat cekmislerdi ki devlet okullarinda din egitimini yasaklamak,
mezhepsel egitimi yasaklamak yani istekli 6grencilere bir dinin digerleri tize-
rindeki doktrinini kabul etmeyi 6gretmek demekti. Onlarin bakis agilarinda
dinsel inang ve catismalar1 objektif bir sekilde edebiyat, sosyal calismalar ve
tarih derslerinde ele alabilmek i¢in mesru bir ortam vardi (Vickery ve Cole
1943, 158-162).

Cole (1940) kiiltiirlerin catismasinin ¢ok ¢esitli formlarin ele alarak
ozetlemistir:

Gruplar aras1 kirilmay1 belirleyen faktorlere ulusal, etnik, irksal, dinsel
ve ekonomik kuvvetler dahildir. Baz1 durumlarda iligkiler, insanlarin
homojen Amerikan halki i¢inde hizlandirilmis bir sekilde asimilasyonu
olarak ortaya ¢ikmistir. Diger bir¢cok durumda da azinlik gruplar, kiiltiirel
farkliliklar ve sosyal catigma vurgulanarak eski tip Amerikalilar tarafin-
dan ayrnistirilmaktadirlar. (136)

Daha sonraki bir makalede Cole (1942) “tarihin hiikkmiine gore yaratici
dinin gii¢lerinin en basarili anlatimlarina kiltiir krizleri zamanlarinda ulastig1-
n1” gozlemleyerek, kiiltiir krizinin yasandig1 o zamanlarda Hiristiyan egiti-
mine bir yer olusturmaya c¢alismistir (80). Bu krizin 6rnekleri daha sonra ger-
ceklesen Ikinci Diinya Savasi, ekonomik toplumdaki krizler, sehirli ve kirsal
topluluklar arasindaki gerilimler ve jenerasyonlar arasindaki ailevi ¢atisma-
lardi. Cole icin dinsel gruplar arasindaki ¢atismalar, 6zellikle de modernizm
veya liberalizm ile neo-ortodoksluk arasindakiler Protestanlar i¢inde ciddi ki-
rilmalara neden olmustur. O, din egitimcilerinden din egitimiyle ilgili kendi
teorilerini gelistirirken bu konular1 gergcek¢i olarak ele almalarini istemistir.
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Cole, 1950lerin ortalarinda ve sonlarinda halen kiiltiirlerarasi egitimde
din konusu ile ilgileniyordu (Cole ve Cole 1954). Tiim egitimcileri dinin in-
sanlar1 ayakta tutmak, insanlarin kendi biitiinliiklerini giiclendirmek ve sosyal
diizeni desteklemekte oynadigi énemli rolii dikkate almaya cagirmistir (44).
Ona gore dinler bireysel inanclardan daha fazlasiydilar; zira onlar kiiltiirleri
sekillendirmekte ve bu iilkeyi “daha genis kiiltiirel zenginliklere ulastirarak
toplumsal hayattaki insan iligkilerini belirleyen giiclii etkilesimleri” saglam-
lagtirmaktaydilar (44).

Cole, REA’nin kiiltiirlerarasi egitim sorunlarina deginen tek tiyesi degil-
dir. 1946’daki REA konvansiyonunda yaptig1 bagkanlik konugsmasinda F. Er-
nest Johnson (1946), ic catismalar1 Katolikler ve Protestanlar arasindaki dinler
aras1 ¢atigmalar agisindan analiz etmistir. Ikincisinin (Katoliklerin) iilkedeki
artan politik giicii tizerinden, emek ve sanayi arasindaki ekonomik gerilim ve
demokrasinin ne oldugu iizerindeki siyasi gerilimlere deginmistir. Johnson,
toplumsal hayattaki ahlaki standartlarin gelistirilebilecegi bir grup davranig
etigi ¢cagrisinda bulunmustur. Din egitimcilere bireysel ve ailevi etigin 6tesine
gecmeleri konusunda 6zel vurgu yapmis ve toplumsal ortama odaklanmalarin
istemistir:

Eger din egitimcileri olarak bizler Amerika’daki demokratik diistince
ve hayatin gidisat1 izerinde herhangi bir ciddi etkiye sahip olacaksak su
anda etik yaptirnmlarin baskin yer tuttugu grup hayatinin ciddi derecede
karmagik durumlarinda anlam ifade edecek davranig ve yetenekler gelis-
tirmek icin uygun yollar1 bulmak zorundayiz. (1949, 200)

Onun konusmasini takip eden atesli tartismalarin ardindan, bir dizi konu
glindeme gelmistir. Tartigmacilar, dini gruplarin degisik otorite formlarina ta-
lip olduklarina, dinler arasi isbirligi konusunda fikir ayrilig1 olduguna, dinsel
gruplar arasinda catigsmalarin olduguna, iilkede gelisen ekonomik sistemin
Yahudi-Hiristiyan gelenegini tehdit ettigine ve hiikiimetin ulusal yasam tize-
rindeki iglevi hususunda fikir farkliliklar1 bulunduguna dikkat ¢ekmislerdir.

Kiiltiirleraras: Egitim Hususunda Kuramsal Yaklasimlar

Bu aralar kiiltiirlerarasi egitimin teorik temelleri demokratik toplumla-
rin dogal degerlerine odaklanmistir. Tartismadaki katilimceilarin pek ¢ogu icin
egitim, bireylerin onceliklerinin tanindig1 demokratik bir yagsam i¢in egitimdi.
Egitmenler bunu totaliter toplumlarin otoriter degerleriyle karsilagtirmistir.
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Vatandagligin anlamina iligkin tartigsmalar cok miktarda mevcuttu. Kiiltiirel
cesitliligi ele alan degisik modellerin faziletleri: asimilasyon, eritme kazani
veya kiiltiirel cogulculuk agilarindan degerlendirilmisti. Sonuncusu asagidaki
nedenlerden dolay1 tercih edilen modeldi:

Toplumumuzda bugiine kadar degisik gruplarin yasayan inanclari, ta-
virlar, tatlar ve diistinceleri olarak var olagelen degisik kiiltiirler birbi-
rini etkilemektedir ve ¢apraz asilama yoluyla yeni ve farkli Yeni Diinya,
Amerikan kiiltiirel degerlerini yaratmaktadirlar (Cole 1941, 141).

Johnson (1946), baskanlik konusmasinda -dogal ahlaki yasanin ortaya
cikist, hizli degisimin sonuglari, mutlaklarin reddi ve pragmatizm felsefesi-
gibi kiiltiirleraras1 egitimin teorik temellerinden bazilarin1 degerlendirmistir.
Oniindeki gorevi “onemli dinsel ve kiiltiirel zitliklar gosteren gruplar arasin-
daki iligkilerin islemesi i¢in temeller” olusturmak olarak tanimlamigti. Onun
tercihi birlik ve cesitliligin “aslinda acik¢a diyalektik iliski olduklarinin™ vur-
gulandigi kiiltiirel ¢ogulculuktu (193).

Fordham Universitesi’nde egitim filozoflar1 olan Redden ve Ryan (1951),
kiiltiirleraras1 egitimin temelini ahlak kurallarinin Katolik yorumlanmasina
dayandirarak evrensel, degismez, mutlak, kesin, zorunlu, otoriter ve kalici
prensiplerin kabulii olarak gormiislerdir. Onlar icin Birlesik Devletlerde:

Demokrasi, Amerika Insan Haklar1 Bildirgesi’nde belirtilen ve asagida-
ki 5 maddede 6zetlenebilen Hiristiyan demokrasisini temel almaktadir:
(1) Tanrt’nin varligr ve O’nun kurallart taninmaktadir, (2) tiim insanlar
Yaratict’nin ve kanunun Oniinde esittir, (3) bireylerin devredilemez
haklart Tanr’dan gelmektedir (4) ozgiirliik ve otorite Tanr1r’dan gelir ve
O’nun kurallariyla yonetilir, ve (5) hiikiimet her birey i¢in ona Yaratici
tarafindan bahgedilmis olan haklar1 korumak ve kollamak i¢in vardir. (3)

Kiiltiirlerarasi egitim {izerine sonraki makalelerinden birinde Cole (1953),
kiiltiirel egitim programlari ve felsefesine katkida bulunan sosyal kuvvetlerden
ne anladigina dikkat cekmistir. Ona gore sosyal bilimler kiiltiirler, alt kiiltiirler
ve kisilik hakkinda daha derin bir bilgi sunmaktadir. Kiiltiiriin ayirt edici bir
ozelligi de bir grup icerisinde yer alan insan iligkileri agidir. ABD toplumunun
bir analizi, bolgelere dayanan alt kiiltiirler, sehirli ya da kirsal gibi yapilar,
toplumun sosyoekonomik siniflastirilmasi, irksal gruplagmalar, aile mirasi
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ve dini gruplarn ortaya c¢ikarmistir. Tiim bireyler onlar1 derinden etkileyen
kiltiirler icerisinde yagsamaktadir.

Cole (1953a), ABD’de ciddi derecede sosyal Onyargi, ayrim ve ayrim-
ciliga yonelik artan bir bilin¢ oldugunu iddia etmistir. Demokratik toplumun
yiiksek ideallerinin onaylanmasi ne yazik ki insanlarin topluma tam katili-
minin reddedildigi pek ¢ok durumla birlikte gelismistir. Onyargimin pek cok
sekli basmakalip¢ilik, Jim-Crowculuk, ulusalcilik, etnik merkezcilik, dinsel
bagnazlik ve otoriter kisilik gibi sekillerde hiikiim stirmiistiir. Ona gore, her ne
kadar, pek ¢cok grup bu konularla miicadele i¢in ¢caba sarf etmis olsa da gittikce
daha acik sekilde goriilmektedir ki hala yapilacak cok sey var.

Cole (1953a), ayrica bireylerde insan karakterinin psikolojik ihtiyag¢lart
hakkinda daha ¢ok bilin¢ uyandiran disiplinlerin buiytiytisiine de dikkat ¢ek-
mistir. Insan dinamikleri hareketinin biiyiimesi bireysel gelisimi vurgulamaya
calismistir. Derinlik psikologlar1 bireylerin duygusal ihtiyaclarina odaklan-
migtir. Gelisimsel psikologlar insanlarin yagsamlarinin degisik asamalarinda
degisik ihtiyaclari oldugunu gostermislerdir. Hiimanist psikologlar, insanlarin
olgunlagmak icin elde etmeleri gereken ihtiyaclarin hiyerarsisini vurgulamis-
tr.

Cole’a (1953a) gore bu donemde ikinci Diinya Savasi ve Soguk Savas
miicadeleleri goz ontine alinarak ulusal vatandaslik diinya vatandaglig ilis-
kisi acisindan yeniden tanimlanmisti. Kiiltiirel cogulculugun gercekligi ile il-
gilenen vatandaslik diger gruplara tolerans gerektirmekteydi. Ulusa baglilik,
kisinin 6zel grubuna baglilikla dengelenmeliydi. Diger iilkelerdeki insanlara
oldugu kadar insanlarin bu tilkedeki insanlara karsi davraniglari da yeniden
diigiiniilmeliydi. Cole’un bakisina gore Birlesmis Milletler gibi kurumlarin
varlig1 pek ¢ok vatandasi izolasyoncu mantalitelerinden uzaklagmaya zorla-
migt1.

Her ne kadar Religious Education sayfalarinda sesleri pek fazla isi-
tilmiyorsa da azinlik konumlar1 diistintildiigiinde, beklenebilecegi iizere,
kiiltiirleraras1 egitim Yahudi egitimcilerin biiyiik ilgisini ¢ekmisti. Yahudi-
lerin, Ulusal Hiristiyan ve Yahudi Konferansina katilimi ve Kiiltiirlerarasi
Egitim Biirosu tarafindan destekleri onlarin bu egitim sekline ilgilerini kanit-
lamaktadir. Yeniden Yapilanmact Werner Cahnman’in (1948) yazisi kiiltiir-
leraras1 egitimin sinagoglarda aktarilan Yahudi inanclari ile Yahudi toplum
merkezlerince desteklenen sosyal hareketlerin birlestirilmesi icin kilit rolde
oldugunu savunuyordu. Su sekilde acikliyordu:
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Adinin hakkini veren kiiltiirleraras: aktiviteler, katilimcilarinin kiiltiirel
bilince sahip olmalarina bagliyd: ve eger boyleyse muhtemelen 6zellikle
Yahudi gencligini sadece vatandas olarak pozisyonlarin1 daha iyi
anlamaya degil ayni zamanda miraslar1 hakkinda daha cok sey 6grenmeye
istekli olmaya da yonlendirirler. (11)

Onun bakis agisina gore Yahudi icerik programlari ve Yahudi sosyal ha-
reket programlari birbirlerini tamamlamaktaydi.

Din Egitimi Ve Kiiltiirleraras: Iliskiler

Dernegin ellinci kurulus yildoniimiinde Pittsburg Universitesinde 8-10
Kasim 1953 tarihinde diizenlenen REA toplantist kiiltiirleraras1 egitime
kapsamli bir yaklagim getirmistir. Cole (1953b), iilke capinda kiiltiirle-
rarasi iligkilerin gelistirilmesi imidiyle toplantidan bir bildiri ¢ikacagini dii-
siinerek grup miizakereleri i¢in miifredat hazirlamisti. Bu faaliyetin ciddiyeti,
bu miifredati hazirlamak icin, 10 kisilik komitenin 6 aylik bir seminer icin
Los Angeles’ta toplanmalarindan anlasilmaktadir. Komite tiyelerinin ¢ogu
tiniversite ve kolej baglantilart olan Protestanlar, Katolikler ve Yahudilerden
olusmaktaydi. Bu seminerin miifredati: dnemli alintilar, din egitimcileri icin
uygun tartisma sorulari ve kapsamli bir bibliyografya seklinde 9 boliimden
olusmaktaydi. Bu proje Ulusal Hiristiyan ve Yahudi Konferansi’nin Dinsel
Organizasyonlar Komitesi ile birlikte hazirlanmisti. O donemde Cole, Los
Angeles-Kaliforniya’daki Ulusal Hiristiyan ve Yahudi Konferansi’nin egitim
direktorii idi.

Unite I Birlesik Devletlerdeki gesitliligin degisik formlarimi ele almak-
tadir: sosyoekonomik sinif, dinsel mensubiyet, irksal grup ve anavatan (kdken
tilke). Din egitimcilerinden dinsel gruplarin bu ¢esitliligi nasil ele aldiklarini,
Beyaz Anglo Protestanlarin ¢ogunluk grup olarak ele alinmalarina ne anlam
yiiklediklerini, azinlik ve ¢ogunluk gruplarina sahip olmanin sonuglarinin ne
oldugunu ve dini gruplarin Yahudi-Hiristiyan gelenegi ve demokrasinin ide-
allerine baglh olup olmadiklarin1 iyice diisiinmeleri istenmistir.

Unite 2 cesitliligin degisik alanlarinda iilkenin yiizlestigi kiiltiirlerarasi
konulari su yiiziine ¢ikarmaktadir. Din egitimcilerinden kendi dinsel ortamla-
rinda bu konulari nasil ele alacaklarini degerlendirmeleri istenmektedir. Unite
3 ise din egitimcilerin kendi gruplarinin ayrim ve ayrimcilik seytanlarini orta-
dan kaldirmak icin ne yaptiklarin tartismalari, bu baglamda umut verici egi-
lim ve programlar tarif etmeleri, onyargilar icin kendi egitim materyallerini
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degerlendirmeleri ve tiyelerin irksal adaletin gerekliligine katilip katilmadi-
gin1 sormalar istenmistir. Unite 4 Anglo’larin birinci simif vatandashgi ve
diger azinlik gruplarinin ikinci smif vatandagliklart arasindaki celigski hak-
kinda sorular getirmektedir. Cemaat ve okullarin tiyelerin davraniglarini nasil
ele aldiklari, bu organizasyonlarin olagelen ve olmaya devam eden zararin
farkinda olup olmadiklari, cemaatlerinde toplum yanlis1 uygulamalarin neler
oldugu, bariyerleri yikmak i¢in ¢ocuklar, gencler ve yetiskinlerle ne cesit bi-
lin¢ cabalarinin sarf edildigi ve basmakalip¢ilig1 devam ettiren ders kitaplari
ve referans materyalleri incelemeye gerek olup olmadig1 konusunda sorular
ortaya atilmistir.

Dinf gruplar arasindaki ¢atismalar Yahudiler-Hiristiyanlar ve Protestan-
lar- Katolikler arasindaki ¢atismalarin altim cizen Unite 5’te ele almmustir.
Her ne kadar miifredat Yahudiler ve Hiristiyanlar arasindaki ¢atigmalarin o
zamanlarda azaldigini savunsa da bu, artan Katolik politik giiciine bir tepki
olarak Protestanlar ve diger Amerikallar i¢in Kilise ve Hiikiimetin Ayrilig
gibi Protestan lobilerinin aktiviteleri ile Protestan ve Katolikler arasinda geri-
limin arttigina dikkat cekmistir. Miifredat her inan¢ grubundan bireylerin su
sekilde olmas1 gerektigini onermektedir:

(a) Kendi dinine cidden sadik, (b) belirgin inanclara ve diger inanglarin
degerlerine karst anlayisl ve (c) dinler arasindaki gerilimlerin ¢oziilme-
sine yardimda ve toplum mevzularinda diger dinsel gruplarla isbirliginde
katilimci. (Cole 1953b, 358)

Unite 6 “cesitli sosyal, kiiltiirel, ekonomik ve dini gruplarin menfaatle-
rinin Amerikan Halki’nin giiglii birlikteliginin gelisimi ile nasil uzlastirilaca-
gin1” ele almaktadir (358). Din egitimcileri diger inanglarla kendi iliskilerini
dikkatlice incelemeleri ve materyalleri 6gretirken anlayigsizlik ve onyargila-
r1 arastirma konusunda tegvik edilmektedirler. Unite 7 egitimcileri, ulusun
kendisi i¢in belirledigi miikkemmeliyet standartlar1 ve azinlik gruplarina dair
gercek basarilar arasindaki hatir1 sayilir ugurum hakkinda 6gretimleri esna-
sinda duyarli olmaya ¢agirmaktadir. Unite 8 gesitli sosyal onyargilari ele
almaktadir.

Uygulamada Kiiltiirlerarasi Egitim

Bu donemde devlet okulu egitimcileri kiiltiirleraras1 egitime, egitim
uygulamasini bile etkilemig olan bir dizi yaklasim getirmiglerdir. Ug
yaklagimim baskin oldugu goriilmiistiir. Ilki, okullarda otoriter dgretimden
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uzak, demokratik bir atmosferi desteklemisler, demokratik atmosfere
ve agilayici dgrenime karst durmuslardir. ikinci olarak diizenli 6grenim
deneyimlerini azinliklarin haklarinin korundugu Amerikan tarihinin yam
sira gercek diinya problemlerini ele alarak Kkiiltiirlerarast 6grenim ile
iliskilendirmistirler. Uciincii olarak da egitimde insan iliskilerini direkt egitim
ve caligma icin odak haline getirmislerdir. Bu yaklasimlarin her birisi i¢in
degisik miifredatlar gelistirilmistir (Van Til, DeBoer, Burnett ve Ogden 1950).

Kiiltiirlerarast kamu okulu egitimcileri din 6gretimini reddetmemisler-
dir. 19451i yillarda Rachel Dubois, kiiltiirlerarast anlayigt arttirmak icin kamu
okullarinda din 6gretimini mahkemeye tagimistir. Onun savunduguna gore
ogrencilerin dinini ele almamak onlarin sosyal diinyalarinin par¢alanmasina
neden olmustur. ileri gelen din egitimcisi William C. Bower’dan dinin de-
mokrasi i¢in temel ve motivasyon saglayacagi etkisi hakkinda alintt yapmuisgtir.
Hatta anlayigsizlik, disiincesizlik veya bencillik, bahane veya yalan, biriyle
dalga ge¢cmek ve goniilsiiz ayrimcilik ve ayrim gibi itiraf edilmesi gereken
bazi giinahlardan bahsetmistir. (132-134).

1940lar ve 1950lerde Religious Education sayfalan Kkiiltiirleraras1 veya
gruplar arasi egitimdeki uygulamalarin bir dizi aciklamasini i¢cermekteydi.
Manbhattan’daki bir Roma Katolik Okulu olan Corpus Christi’nin sekizinci
siniflar i¢in 6grencilerin Katoliklerin Yahudilere karst tutumlarini iceren kitap
ve makaleleri okuduklar1 dort aylik bir hoggorii kursuna sahipti. Cocuklar, Ya-
hudi tarihinden torensel nesneleri inceledikleri Yahudi Teolojik Semineri mii-
zesine gotiiriildiiler. Yahudiler ve Hiristiyanlar arasindaki cesitli baglantilarin
alt1 cizilmektedir. Okuldaki diger siniflara Yahudi inancinin cesitli acilari ta-
nitilmustir. Kursun sonunda 6grenciler Yahudi katliami felaketi, Hiristiyanlik
ve Yahudilik arasindaki ortaklik ve Yahudilerin Amerikan toplumuna hepten
asimilasyonlarini gii¢lendirecek bir programin tavsiye edilemeyecegi hakkin-
da belli kanaatlere ulagmislardir (Reed 1940).

Cunningham (1944), kiiciik cocuklarm kiiltiirleraras1 anlayisla nasil ta-
nistirilabileceklerini gosteren kisa skegler sunarak ilkokulun ilk siniflarinda
kiiltiirlerarasi egitimin nasil entegre edilebilecegini tarif etmistir. Onun yakla-
stminda vurguladigina gore insanlar, pek ¢ok ortak seye sahip olsa bile birbir-
leri ile ayn1 degildirler. O, her grup ve her bireyin fark yaratabilecegini, pozitif
davraniglarin bulasici oldugunu ve herkesin digerine saygi gostermek mecbu-
riyetinde oldugunu vurgulamaktadir. Makalesini gercek hayat aksiyonlarinin
onemini belirterek bitirmistir:
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Ne zaman ki kiiltiirlerarast egitim i¢in, toplumsal eylemi okul program-
larimiza dahil ederiz; en gencine kadar hangi mezhep, irk ya da ulustan
olursa olsun herkese saygi duyarak baris ve adalet hedefimize ulagsmay1
umut edebiliriz. (90)

Eakin (1944), New Jersey’deki Protestan Kilise okullari, New York seh-
rindeki Roma Katolik okullar1 ve Philadelphia sinagoglarindaki kiiltiirlera-
rast egitimin en iyi orneklerini tarif etmistir. Religious Education’daki diger
makaleler Orange-New Jersey’deki Protestan kilise okulu, Katolik kiliseleri,
ortaokullar, kresler ve ilkokullardaki en iyi uygulamalart anlatmistir (Bragdon
1944; De Lourdes 1945; Wright 1945).

Yahudi bir yazar olan Goldberg (1946), bir edebiyat profesorii olarak,
kendisinin informal dedigi gruplar arasi egitimi nasil yiiriittiigiinii agiklamis-
tir. Onun yaklagimin temeli Hiristiyan ve Yahudilerin ortak ahlak ve ruhi mi-
raslarina dayanmaktadir. Kendi ¢abalarini “kendisinin digindaki baska dini
geleneklere rahat ve yaratici katilim” olarak karakterize etmistir (181). Kendi-
sinin kampiisteki Protestan ve Katolik gruplarin aktivitelerine nasil katildigini
aktarmustir. Kendi simiflarinda Hiristiyan 6grencilere Incil’in zengin mirasin
ve biiyiik Ingiliz edebiyatinin dini referanslarim tanitiyordu. Hiristiyan 68-
rencileri bakis acilarini ciddi bir sekilde gelistirmeleri icin kendi gelenekleri
ve Yahudilikteki kaynaklara yonlendirmistir. Goldberg, diyalog ve isbirligi
amaglar1 i¢in pek ¢ok Protestan ve Katolik gruplardan 6nce meydana ciktigini
bildirmistir. O, sadece kendi deneyimlerinin farkina vardigini ama “kendisinin
diger profesorlerin zaten yaptig1 veya kayit digt gruplar arasi egitimi sayisiz
profesyonel gelisim ve kisisel deneyimleriyle kesistirerek yapabileceklerini”
iddia etmistir (181).

Tartisma Ve Sonuclar

Kiiltiirlerarast egitim, egitimi sosyal degisim i¢in bir gii¢ haline getirme-
de ilerlemeci sosyal egitimin hedeflerini yerine getirmis olan 1940 ve 1950ler-
deki bir akimdir. Bu akim, pek ¢ok toplumsal boliinme ve ¢atigmay1 ¢ozme-
de 6nemli bir adimdi. Cole, Johnson, Goldberg, ve digerleri gibi yazarlarin
bu akima getirdikleri, tipki Katolikler ve Protestanlar arasinda artan gerilim
gibi Yahudi ve Hristiyanlar arasinda mevcut boliinme ve gerilimlere iligskin
endiseler idi. Din egitimine yaklasiminda Cole, George Coe’nun toplumsal
din egitimi kuramindan derinden etkilenmistir. Coe’nun vefatindan sonra, Re-
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ligious Education’da onu metheden yazilardan birini de o kaleme almistir.
Cole, kamu okullar1 ve din egitimcileri arasinda kiiltiirleraras: egitimde temel
baglant1 idi. Onun yonettigi New York Kiiltiirlerarast Egitim Biirosu kamu
egitimine odaklanmuisti.

Bugiiniin ¢ok kiiltiirlii egitim hareketinin baz1 tarihgileri 1940 ve 1950ler-
deki kiiltiirleraras: egitim hareketinin nihai basarisiz oldugunu, ciinkii sadece
rksal catigmalarin yer aldigi okullar icin bir 6gretim formu olarak goriiliip
kamusal egitimde kurumsallagamadigin1 iddia etmektedirler (Banks 1988;
Wilkenson 1997). Benim iddiam ise onceki kiiltiirlerarasi egitimin 1960larda
kendisini takip eden ¢ok kiiltiirlii hareketin gelismesine biiyiik katkilar sagla-
dig1 yoniindedir. Onceki hareket, bir anlamda, sonraki akimdan daha genis
bir kapsama sahipti. Zira onun kapsami, din ve sosyal sinifi agik ilgi alanlar1
olarak gorerek 1rk ve etnisitenin 6tesine ulagmugtir.

Kiiltiirlerarast akim, o giintin acil konularina kars1 neyi yapmay1 amag-
ladig ile yargilanmalidir. Akimi elestirenlerin soylediginin aksine, bu akim,
her ne kadar bazi yazilarda bu felsefe bulunsa da, bir eritme kazani1 imajin-
dan daha genis bir ideolojiye sahipti. Pek cok kiiltiirleraras1 akim taraftari,
hi¢ bir zaman ¢cozemese de, ciddi sekilde kiiltiirel ¢cogulculukla ugrasmastir;
konu bugiin de tam olarak ¢oztimlenmemistir. Biitiinliik ve ¢esitlilik arasin-
daki gerilim daha 6nceden gelen gruplarin entegrasyonu ile ilgilenirken, bir
de siirekli olarak, yeni gelen dalgalarini entegre etmeye ¢alisan bir tilkede her
zaman giindemde olacaktir. Bu durum, ulusun daima degisen tabiati dikkate
alindiginda daha da dogrudur.

Her ne kadar dogru olsa da, tipki Banks’in (1988, 14-15) kiiltiirlerarast
akim taraftarlarinin 1rk unsuruna yeterince girmedigi ve daha cok etnisite ve
dinle ilgilendigini ileri siirdiigii gibi, onlar bizim bugiiniin ¢ok kiiltiirlii aki-
mina tasidigimiz dnemli unsurlar1 ortaya cikardilar. Bununla beraber, 50lerin
sonlarinda Cole gibi kiiltiirleraras1 akim taraftarlar1 6zellikle de Dr. Martin
Luther King Jr.’1n insan haklar1 kampanyasi karsisinda irk konusuna daha cid-
di sekilde egilmeye basladilar (Cole 1958). Demokrasinin anlamin ve kiiltiirel
cogulculugu tartistilar. Onyargi, ayrimeilik, kopma ve dislama problemlerini
ele almaya calistilar. Ogretmen egitimine yogunlastilar ve okullarda kullanil-
mak iizere detayli materyaller gelistirdiler. Bu sekilde 1960larda ortaya ¢ikan
ve bugiinlerde de devam eden daha kapsayici akimin temelini attilar.
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Yayn ilkeleri

1. Dini Arastirmalar, din bilimleri ve ilahiyat alanlarindaki akademik ¢aligmalari desteklemeyi, Din
Felsefesi, Din Sosyolojisi, Din Psikolojisi, Dinler Tarihi ve Din Egitimi gibi alanlarda yapilan akademik
calismalarm yayinlandigi ve tartigildigi bir ortam olusturmayi amag edinmistir.

2. Dini Arastirmalar’da, sosyal bilimler alaninda, din bilimlerinin temel problemlerini bilimsel bir bakis
acistyla ele alan, bu konuda ¢dziim dnerileri getiren yazilara yer verilir.

3. Dini Aragtirmalar, din bilimleri ve ilahiyat alanlarindaki makaleleri, ¢evirileri, olgu sunumlarimi, kitap ve
sempozyum tanitimlarini yayinlayarak basta ilahiyat alanindaki akademisyen ve 6grenciler olmak iizere
din bilim alanina ilgi duyan genis bir okuyucu kitlesine bilimsel bilginin ulasmasina hizmet etmektedir.

4. Dini Arastirmalar “a gonderilecek yazilarda; alaninda bir boslugu dolduracak 6zgiin bir makale olmasi
veya daha once yayimlanmig ¢alismalari degerlendiren, bu konuda yeni ve dikkate deger goriisler ortaya
koyan bir inceleme olma sart1 aranur.

5. Makalelerin yayimlanabilmesi i¢in, daha 6nce bir bagka yerde yayimlanmamus veya yayimlanmak iizere
kabul edilmemis olmasi gerekir. Daha dnce bilimsel bir toplantida sunulmus bildiriler, bu durum agikga
belirtilmek sartiyla kabul edilebilir.

6. Dini aragtirmalar dergisinde kér hakemlik sistemi uygulanmaktadir.
7. Dini Arastirmalar, Kig/Aralik, Yaz/Haziran olmak iizere yilda iki say1 yayimlanir.

Yazilarin Degerlendirilmesi

1. Dini Arastirmalar’a gonderilen yazilar, Yaym Kurulunca, yayin ilkelerine uygunluk agisindan incelenir.
Uygun goriilenler hakemlere gonderilir. Yaym igin teslim edilen makalelerin degerlendirilmesinde
akademik tarafsizlik ve bilimsel kalite en 5nemli dlgiitlerdir. Degerlendirme igin uygun bulunanlar, ilgili
alanda iki hakeme gonderilir. Hakemlerin isimleri gizli tutulur ve raporlar bes y1l siireyle saklanir. Hakem
raporlarindan biri olumlu, digeri olumsuz oldugu takdirde, yazi, iiciincii bir hakeme gonderilebilir veya
Yayin Kurulu, hakem raporlarini inceleyerek nihai karari verebilir. Yazarlar, hakem ve Yayin Kurulunun
elestiri ve onerilerini dikkate alirlar. Katilmadiklari hususlar varsa, gerekgeleriyle birlikte itiraz etme
hakkina sahiptirler. Yayma kabul edilmeyen yazilar, yazarlarina iade edilmez.

2. Dini Arastirmalar ‘da yayimlanan yazilardaki goriislerin sorumlulugu yazarlarina aittir. Yazi ve
fotograflardan, kaynak gosterilerek alinti yapilabilir.

Yazim Dili

1. Dini Aragtirmalar’m yazim dili Tirkcedir. Ancak her sayida derginin ligte bir oranmi gegmeyecek
sekilde Ingilizce ve Arapga gibi diger dillerde yazilmig yazilara da yer verilebilir.

Yazim Kurallan

Makalelerin, asagida belirtilen sekilde sunulmasina 6zen gosterilmelidir:

1. Baslik: Icerikle uyumlu, onu en iyi ifade eden bir baslik olmali, koyu ve biiyiik harflerle yazilmalidur.
Makalenin basligi, en fazla 10-12 kelime arasinda olmalidir.

2. Yazar ad(lar)1 ve adres(ler)i: Yazar(lar)in ad(lar)1 ve soyad(lar)1 koyu, adresler ise normal ve egik
karakterde harflerle yazilmali; yazar(lar)m gorev yaptig1 kurum(lar), haberlesme ve e-posta adres(ler)
i belirtilmelidir.

3. Oz: Makalenin baginda, konuyu kisa ve 6z bicimde ifade eden ve en az 75, en fazla 150 kelimeden
olusan Tiitkge Oz bulunmalidir; Oz iginde, yararlamlan kaynaklara, sekil ve gizelge numaralarma
deginilmemelidir. Oz’{in altnda bir satir bosluk birakilarak, en az 5, en ¢ok 8 sozciikten olusan anahtar
kelimeler verilmelidir. Anahtar kelimelerden bir satir sonra Oz ve anahtar kelimeler’in Ingilizceleri de
bulunmalidir.

4. Ana Metin: A4 boyutunda (29.7x21 cm.) kagitlara, MS Word programinda, Times New Roman veya
benzeri bir yazi karakteri ile 12 punto, 1.5 satir araligiyla yazilmalidir. Sayfa kenarlarinda 2.5 cm. bosluk
birakilmali ve sayfalar numaralandiriimalidir. Yazilar 7.000 (yedibin) kelimeyi gegmemelidir. Metin
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i¢inde vurgulanmast gereken kisimlar, koyu degil egik harflerle yazilmalidir.

5. Bolim Baghklari: Makalede, diizenli bir bilgi aktarimi saglamak {izere ana, ara ve alt bagliklar
kullanilabilir ve gerektigi takdirde basliklar numaralandirilabilir. Ana bagliklar (ana béliimler, kaynaklar
ve ekler) biiyiik harflerle; ara ve alt basliklar, yalniz ilk harfleri biiyiik, koyu karakterde yazilmali; alt
basliklarin sonunda iki nokta iist iiste konularak ayni satirdan devam edilmelidir.

6. Tablolar ve Sekiller: Tablolarn numarast ve basligt bulunmalidir. Tablo ¢iziminde dikey cizgiler
kullanilmamalidir. Yatay ¢izgiler ise sadece tablo igindeki alt bagliklar1 birbirinden ayirmak igin
kullanilmalidir. Tablo numarast {iste, tam sola dayali olarak dik yazilmals; tablo adi ise, her sdzctigiin ilk
harfi biiyiik olmak iizere egik yazilmalidir. Tablolar metin i¢inde bulunmasi gereken yerlerde olmalidir.
Sekiller siyah beyaz baskiya uygun hazirlanmalidir. Sekil numaralart ve adlart seklin hemen altina ortali
sekilde yazilmalidir. Sekil numarasi egik yazilmali, nokta ile bitmeli, sadece ilk harf biiyiik olmak {izere
sekil ad1 dik yazilmalidir.

7. Resimler: Yiiksek ¢ozliniirliklii, baski kalitesinde taranmis halde makaleye ek olarak gonderilmelidir.
Resim adlandirmalarinda, sekil ve gizelgelerdeki kurallara uyulmalidir. Sekil, ¢izelge ve resimler toplam
10 sayfay1 (yazinin iigte birini) asmamalidir.

8. Alinti ve Gondermeler: Alintilar tirnak iginde verilmeli; bes satirdan az alintilar satir arasinda, bes
satirdan uzun alintilar ise satirm sagindan ve solundan 1.5 cm igeride, blok halinde ve 1,5 satir araligtyla
1 punto kii¢iik yazilmahdir. Metin i¢inde gondermeler, parantez i¢inde asagidaki sekilde yazilmalidir.

(Berkes 1973), (Berkes 1973: 35).

Birden fazla yazarli yaymnlarda, metin icinde sadece ilk yazarm soyadi ve ‘vd.” yazilmalidur: (icli vd.
1992).

Dipnot kullanimindan miimkiin oldugunca kaginilmali, yalniz agiklamalar i¢in bagvurulmali ve otomatik
numaralandirma yoluna gidilmelidir. Dipnotlarda kaynak gostermek icin, metin i¢i kaynak gdsterme
yontemleri kullanilmalidir.

Kaynaklar kisminda ise, birden fazla yazarl yaymlarin diger yazarlari da belirtilmelidir.
Metin i¢inde, génderme yapilan yazarin ad1 veriliyorsa kaynagin sadece yayin tarihi yazilmahdir:
“Berkes (1973: 38), bu konuda ....”

Yayim tarihi olmayan eserlerde ve yazmalarda sadece yazarlarin adi, yazar belirtiimeyen ansiklopedi
vb. eserlerde ise eserin ismi yazilmaldir.

Ikinci kaynaktan yapilan alintilarda, asil kaynak da belirtilmelidir: “Cagatay (1962) .....” (Kasapoglu
1999°dan).

Kisisel goriismeler, metin i¢inde soyadi ve tarih belirtilerek gosterilmeli, ayrica kaynaklarda da
belirtilmelidir. Internet adreslerinde ise mutlaka kaynaga ulasma tarihi belirtilmeli ve bu adresler
kaynaklar arasinda da verilmelidir:

http://www.diyanet.gov.tr/turkish/dy/Diyanet-Isleri-Baskanligi-Duyuru-18299.aspx (21.06.2012)

9. Kaynaklar: Metnin sonunda, yazarlarin soyadna gore alfabetik olarak asagidaki sekillerden birinde
yazilmalidir. Kaynaklar, bir yazarin birden fazla yaymi olmasi halinde, yayimlanis tarihine gore
siralanmal; bir yazara ait ayni yilda basilmis yaymlar ise (1968a, 1968b) seklinde gosterilmelidir:

Berkes, Niyazi (1973). Tiirkive 'de Cagdaslasma. Ankara: Bilgi Yay.

Birinci, Ali (2008) “Ali Kami Akyiiz”. Tiirkiye 'de Sosyoloji. Ankara: Phoenix Yay.

Canter, David (2011). Sug Psikolojisi. Cev. Ali Donmez vd., Ankara: Imge Kitabevi.

Kilig, Recep (2003). Kiiresellesmenin Dini Boyutu Uzerine”. Dini Arasgtirmalar Dergisi C.6, S.17: 11-22

Yazilarin Gonderilmesi

Yukarida belirtilen ilkelere uygun olarak hazirlanmig yazilar, diniarastirmalar98@yahoo.com adresine
gonderilir. Yazarlarina raporlar dogrultusunda gelistirilmek ve/veya diizeltilmek iizere gonderilen yazilar,
gerekli diizenlemeler yapildiktan sonra en gec 15 icinde tekrar dergiye ulastirilir. Yaym Kurulu, esasa
yonelik olmayan kiiciik diizeltmeler yapabilir.




