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EDITORDEN

Tlahiyat Fakiiltelerinin Gelecegi Uzerine

Yiiksekogretim Kurulu, yiiksek din 6gretimi konusunda son yillarda bir
dizi tasarrufta bulundu. Bu baglamda 1982 yilindan itibaren sadece Ilahiyat
Fakiilteleri’'nde yiiriitilmekte olan yiiksek din dgretimi ile ilgili Dini Ilimler
Fakiiltesi, 1slami Ilimler Fakiiltesi, Uluslar arast Islam ve Din Bilimleri Fa-
kiiltesi, Ilahiyat Bilimleri Fakiiltesi gibi farkli isimlerde Fakiilteler acti; 2009
yilinda Temel Islam bilimleri derslerinde artirrma, Felsefe ve Din Bilimleri
Boliimiiniin ders saatlerinde eksiltmeye gitti; 2012 yilinda yeni acilan Ilahiyat
Fakiilteleri’nin akademik Boliim ve Anabilim dallarimi yeniden yapilandir-
mak suretiyle sekiz Anabilim Dal1 olan Felsefe ve Din Bilimleri Bolimiiniin
Anabilim Dal1 sayisint ikiye indirdi. 15 Agustos 2013 tarihinde aldig1 ve fakat
kamuoyundan gelen tepkiler yiiziinden geri ¢ekmek zorunda kaldig1 kararla
[lahiyat Fakiiltelerinin ismini “Islami Ilimler Fakiiltesi” olarak degistirmek;
Fakiilte ders programinda yer alan elestirel diisiince ile ilgili derslerin bir kis-
min1 tamamen kaldirmak, digerlerini de sembolik hale getirmek istedi. Yiik-
sekogretim Kurulu'nun yiiksek din 6gretimi konusunda farkli bir zihniyete
sahip oldugunu ag¢iga vuran bu karar ve uygulamalar, kiiltiirtimiiziin insa edici
ana unsurlarindan olan dinimizin 6gretimi ¢ercevesinde kisa ve uzun vadede
yeni sorunlara sebep olacagi aciktir.

Bir 6nceki sayimizda soz konusu bu tasarruflara isaret ederek yiiksek din
ogretiminin akademik, egitim ve din hizmetleri boyutlarinin biitiiniini ilgi-
lendiren sorunlarinin 6ncelikle bilimsel bir yontem ve zihniyet ile tespitine
ihtiyac oldugunu belirtmistik. Bu baglamda, Yiiksek Ogretim Kurumunun bu
sorunlara ¢oziim yollar1 bulunmasina imkan saglayacak bilimsel ¢alismalara
onctiliik etmesinin onemini vurgulamis; [lahiyat Fakiiltelerinin, yiiksek din
Ogretiminin sorunlarinin {istesinden gelmeye yeterli akademik birikiminin
varligina olan inancimizi dile getirmistik. (“Editorden Yazis1”, Dini Aragtir-
malar, 43. Say1, Aralik 2013) Aradan gecen kisa siire i¢inde Yiiksek Ogretim
Kurumunun ilkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Egitimi Boliimii ile il-
gili almis oldugu karar, Yiiksek Kurumun Ilahiyat Fakiiltesi ile ilgili uygu-
lamalarina kendi bilindik iislubuyla devam edecegini gostermekte; Ilahiyat
Fakiiltelerinin akademik birikimine deger vermedigini aciga vurmaktadir. Bu
deger vermeme ya da degersizlestirme yaklasimi ilahiyatci akademisyenle-



rin yeni karsilastiklar1 bir tutum degildir yazik ki; karar vericiler Ilahiyatci
akademisyenlerin bu degersizlestirme yaklagimini kaniksadiklarini bilmeliler
ki Ilahiyat alaninda sik sik bu kadar rahat kararlar alabilmektedirler. Siyasal
Bilgiler Fakiiltesi, Hukuk Fakiiltesi, Eczacilik Fakiiltesi gibi egitim kurumla-
rinin hangi boliimiinde hangi dersin kag saat okutulacagi konusunda herhangi
bir karar al/a/mayan Yiiksek Ogretim Kurumunun ilahiyat alaniyla bu kadar
yakindan ilgilenmesi, olsa olsa alan akademisyenlerinin bilimsel yeterlikleri-
ne olan giivensizligi ile agiklanabilir. Ilahiyatci akademisyenlerin kendilerine
reva goriilen bu istiskal edici yaklagimi benimseme sebeplerinin irdelenmesi
hayati 6nemi haiz bir konu olmakla birlikte bu yazida Ilahiyat Fakiiltelerinin
sorunlarini konusmak ve ¢oziim onerileri olugturmak tizere 02 Mart 2014 ta-
rihinde Tiirk Ocaklar1 Genel Merkezi’nde yapilmis olan Tiirkiye'de Yiiksek
Din Egitimi konulu Calistay’in sonug raporunda dile getirilmis olan hususlara
dikkat cekmek istiyorum.

Bes Farkli Universiteden sekiz farkli Anabilim Dalina mensup &gre-
tim iiyelerinin katilimiyla iki oturumda gerceklestirilen Calistay’da Yiiksek
Din Ogretiminin; yapilanma, program ve 6gretim boyutlari ile ilgili sorunlar
tartistlmistir. Yapilan tartigmalarin sonunda ulasilan tespit ve ¢6ztim Onerileri,
tic baglik halinde rapor edilmistir.

1. Yapilanma boyutunda iki husus 6ne ¢ikmistir: A. Fakiilte cesitliligi, B.
Fakiiltelerin akademik yapilanmasi.

A. Fakiilte ¢esitliligi ile ilgili olarak; Ilahiyat Fakiiltesi, Islami Ilimler
Fakiiltesi, Uluslararasi Islam ve Din Bilimleri Fakiiltesi, Hahiyat Bilimle-
ri Fakiiltesi, Dini Ilimler Fakiiltesi gibi farkli adlar altinda agilan Fakiiltele-
rin, ¢cok az farkliliklarla ayn1 6gretim programini uyguladiklart goriilmekte-
dir. Ogretim programlar1 acisindan akademik/bilimsel ve istihdama yonelik
belirgin farklilagsmalarin bulunmamasi, farkli isimlerde yiiksek din 6gretimi
kurumu ag¢ilmasini anlamsizlagtirmaktadir. Vizyon ve misyon itibariyla farkl
olmayan, dolayistyla farkli programlar uygulayarak farkli yeterlikler kazan-
dirmayr amaglamayan bu Fakiiltelerin farkli isimlerde acilmasi gereksizdir.
Vizyon ve misyon itibartyla farkli program uygulamasi diistiniilen yiiksek din
ogretimi Fakiilteleri, eger varsa, ibka edilerek kendi programlarini gelistirme-
lerine imkan saglanmasi, diger Fakiiltelerin ise Ilahiyat Fakiiltesi ad1 altinda
birlestirilmesi uygun olacaktir. Ger¢ekte Ilahiyat Fakiiltesi nitelemesi, Islam
bilimleri basta olmak iizere, diisiiniilebilecek tiim program cegitlerini igine
alabilecek genislige sahiptir.

B. llahiyat Fakiiltelerinin akademik yapilanmasi agisindan; Ilahiyat
Fakiiltelerinin akademik boliim yapilanmasinin gozden gecirilmesi gerekir.
Boliimlemenin, akademik ve istihdama yonelik arastirma ve Ogretim
ihtiyaclarim karsilamak iizere; “Islam Bilimleri Boliimii”, “Felsefe ve Din



Bilimleri Bolimii”, “Din Egitimi ve Din Hizmetleri Bolimii” seklinde
olusturulmas1 uygun olacaktir. Halen var olan Islam Tarihi ve Sanatlari
Boliimii altinda yer alan anabilim ve bilim dallar1 Islam Bilimleri altinda
degerlendirilmelidir. Din Egitimi ve Din Hizmetleri Boliimiiniin 6rgiin ve
yaygin din egitimi ile din hizmetleri alanlarinda istihdama yo6nelik aragtirma
ve ogretim faaliyetleri icin yapilandirilmast daha uygundur. Ilahiyat
Fakiiltelerinde akademik boliimler disinda ayri program yiirtitmek {izere
boliimler olusturmak gereksiz tartismalara neden olmustur. Bunun icin
akademik ve istihdama yonelik farkli programlar agilsa bile bu programlar
icin ayr1 boliimler olusturmak gereksizdir. Akademik yapilanmada Ilahiyat
Fakiiltelerinde eskiden beri mevcut olan Anabilim ve Bilim Dallar1 yapilan-
masinin, ana hatlartyla korunup yeni ihtiyaglara gore gelistirilmesi daha uy-
gun olacaktir. Ozellikle Felsefe ve Din Bilimleri Boliimiinde ve Temel Islam
Bilimlerinde yontemi, kaynaklar1 ve 6gretim iiyesi sayisti ile gii¢lii bir sekilde
temsil edilen bazi Anabilim Dallarinin birlestirilmesi ya da bilim dali hali-
ne getirilmesi uygulamalarinin karigikliga sebebiyet verecegi gibi akademik
arastirma ve dgretim agisindan da zafiyete neden olacaktir.

2. Ogretim Programlar1 boyutundaki miizakerelerde, (A) programlarin
gelistirilmesinde usul ve 6zerklik ile (B) program c¢esitliligi ve (C) bilimsel
disiplinler arasinda dengenin korunmasi hususlari tizerinde yogunlasilmistir.

2. A. Yiiksek din 6gretimi icin olusturulan Fakiiltelerin kendi program-
larin1 kendi biinyelerinde gelistirmeleri ilke ve uygulamasina dokunulmamasi
egitim 6gretimde kalite ve rekabet a¢isindan 6nemlidir. Akademik ve istihdam
yeterliklerinde ortaklik ve 6grenci hareketliligi agilarindan programlar arasi
iliskiyi kurmak iizere st yeterliklerin belirlenmesi, hayati bir 6nem tasimak-
tadir. Yiiksek din 6gretimi ile ilgili farkli isimlerdeki Fakiiltelerin muhafaza
edilip edilmeyecegi dnemli bir sorundur. Bunlarin muhafazasi durumunda iist
yeterliklerin Tiirkiye Yiiksek Din Ogretimi Yeterlikleri ve ilahiyat Fakiilte-
leri Yeterlikleri (Farkli isimlerdekiler de kendi yeterliklerini belirleyecektir)
seklinde iki asamada hazirlanmasi kaginilmazdir. Degisik isimlerdeki fakiil-
telerin ilahiyat Fakiiltesi adi altinda tevhidi durumunda sadece Ilahiyat Fakiil-
teleri Yeterliklerinin belirlenmesi yeterli olacaktir. Bu siire¢ tamamlandiktan
sonra her Fakiilte, kendi programinin/programlarinin yeterliklerini belirleyip
programini gelistirebilmede 6zgiir birakilmalidir.

2.B. Program c¢esitliligi konusu akademik ve istihdama yonelik yeterlik-
leri kazandirmak amaciyla ayni Fakiiltede farkli programlarin acilmasinin ge-
rekip gerekmedigi, uygun olup olmayacagi sorununun ¢oziimii ile yakindan
ilgilidir. Tek programla hem akademik hem de istihdama yonelik yeterlikle-
ri kazandirmanin miimkiin olmadig1 agiktir. Ancak istihdama yonelik acilan
programlarin da hem ilahiyat nitelemesini hak etme acisindan/ akademik ye-



terlikler agisindan, hem de ders yiikii ve fiziki yiik acisindan akademik ilahiyat
programini ve derslerini olumsuz etkileyecegi agiktir.

Istihdama yonelik egitimden vaz gecmek iilkenin yetismis din egitimi ve
din hizmetleri elemani ihtiyacini karsilama konusunda onemli sorunlar ortaya
cikaracaktir. Bu alandaki ihtiyact kargilama imkan ve yollar tizerinde farklt
secenekler ileri stiriilebilmekle birlikte su iki se¢enegin avantajlar1 daha faz-
ladir: Ya akademik ve istihdam alanlari i¢in ayr1 programlar agmak ya da tek
programin iginde istihdam alanlarina yonelik modiiller yerlestirmek. Genel
ilke olarak, her programi ve/veya her bir modiilii her Fakiiltenin agcmasina
Ogretim elemant ve alt yapisi agisindan imkan yoktur.

Yaygin Din Egitimi ve Din Hizmetleri, Din Kiiltiirti ve Ahlak Bilgisi
Ogretmenligi, Imam Hatip Liseleri Meslek Dersleri Ogretmenligi istihdam
alanlar1 ayr1 programlar veya modiiller olarak mutlaka yer almalidir. Bunun
yaninda basta dini danigmanlik ve rehberlik olmak iizere iilke ihtiyag¢larina
yonelik program veya modiillerin de diisiiniiliip planlanmasinda yarar vardir.

2.C. Ilahiyat 6greniminin muhtevasini olusturan bilimsel disiplinler ve
dersleri hususunda ulusal ve uluslar arasi ilahiyat tecriibesi goz oniinde bu-
lundurulmali, disiplinler arasi dengeler bozulmamali ve bu baglamda basta
felsefe ve kelam disiplinleri olmak tizere akli ilimler aleyhine gelismelere im-
kan verilmemelidir. Aksi bir uygulamanin iilkemizin dini tefekkiirii alaninda
meydana getirecegi tahribat biiyiik olacaktir; taklit¢i ve selefi egilimlerin top-
lum tizerindeki baski ve hakimiyeti artacaktir.

3. Ogretim boyutunda Arapca Ogretimi, Arapca ©gretim ve genel
akademik basariyr artirici tedbirler one c¢ikmistir. Arapga’nin Ogretimi/
ogretilememesi, iilkemizde onemli bir sorundur. Ancak asil sorun hangi
amagla ne kadar Arapca 6grenilmesi gerektigidir. Hazirlik sinifinin devamu,
hazirlik sinifinin yabanci diller fakiiltesinde verilmesi gibi oneriler yaninda
hazirlik sinift uygulamasindan vaz gegilerek bes yillik 6grenime gecilmesi ve
ilk iki donemde Arapca 6gretmeye agirlik verilmesi gibi segeneklerden biri;
altyapi, programin 6zelligi ve 6gretim kadrosu g6z oniinde bulundurularak
tercih edilebilir. Her bir uygulamanin beraberinde getirecegi, 6grenci lehinde
farkli kazanimlar vardir. Arapga yiiksek din egitim-6gretimi ile Arap dilinin
egitim o6gretimi birbirinden farkli olgulardir. Ilahiyat Fakiiltelerindeki mev-
cut uygulamada bu ikisi birbirine karistirllmaktadir. Eger Arapga ilahiyat
egitimi verilmesi bir ihtiyag ise bunu Arapga Ilahiyat programi altinda bir-
kag¢ fakiiltede yapilandirmakta yarar vardir. Ancak bunun biitiin fakiilteler-
den istenmesinin toplumsal agidan ve egitim-6gretim imkanlar1 acsindan bir
karsili81 yoktur. Asil sorun Arapga 6gretimi sorunudur. Bunun yolu da Arapga
egitiminin 6gretimini almig elemanlari istihdam etmektir.



Zorunlu Arapga hazirhk uygulamasinin getirdigi, derslerin en az %
30’unun Arapca islenmesi zorunlulugunun mantiken izaht miimkiin degildir.
Bu uygulamanin Arapga 6grenmeyi amag; dersleri, dolayisiyla bilim alanlari-
n1 arag haline getirdigi; hem 68retim elemanlarindaki yetersizligin hem de 6g-
rencilerin yetersizliklerinin Arapga iglenen derslerde muhteva yetersizligine
sebep oldugu, 6gretim elemanlarinin ve 6grencilerin bu yetersizlikleri siklikla
dile getirdikleri acik¢a goriilmektedir. Arapca kaynaklarla iletisimi de miim-
kiin kilacak Tiirkce islenen ders uygulama imkanlar: tizerinde ¢alisiimalidir.
Aymi hususlar Ingilizce ilahiyat Programlari agisindan da gegerlidir.

4. Diger Konular: Ilahiyat Fakiiltelerine YGS ile 6grenci alimindan bir
an Once vaz gecilerek mevcut programlarin 6zelligi dikkate alinarak ikinci
sinavdan belirlenecek alanlara gore 6grenci alinmalidir.

Dini Arastirmalar Dergisi’nin elinizdeki 44. sayist da, her biri alanina
bilimsel katki saglayacak nitelikte 6zgiin telif yazilardan olugmaktadir. Bu
saylya makaleleri ile katkida bulunan yazarlarimiz basta olmak {izere, hakem
olarak yazilarin degerlendirilmesinde 6zveride bulunan 6gretim iiyelerimiz ve
ilgili biitiin arkadaglarimiza tesekkiir ederek, 45. say1 ile yeniden bulugmak
tizere, saygilar sunuyorum.

Prof. Dr. Recep KILIC
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ANGLIKAN KIiLISESI’NiN OSMANLI’DAKi SANCAKTARI:
CHURCH MISSIONARY SOCIETY: UYELERI VE GELIR
KAYNAKLARI - 11

Arzu M. NURDOGAN"*

Oz

Tirkiye’deki modern kiiltiiriin gerek yasam tarzi gerekse diinya goriisti agisindan
Batil kiiltir-medeniyet anlayisina, degerler sistemine istinad ettigi, bagka bir ifadeyle
Avrupa merkezli (Eurocentric) oldugu sdylenebilir. Misyonerlerin, milletlerin kendi-
lerine has inang sistemlerine dayali kiiltiirlerini, degerlerini, algilama bigimlerini ihmal
etmelerinde, hatta kiigciimsemelerindeki katkisi, paternalist tutumlar tartigmaya deger
bir mevzudur. Gerek kullandiklari metodlar gerekse siyasetle olan yakin iligkileri ne-
deniyle yuizyillardir kugkuyla karsilanmalarina ragmen, giiniimiizde de faaliyetleri-
ni stirdiiren misyonerlerin, somiirgecilik ¢agindaki planlarini nasil gergeklestirmeye
calistiklarini ve motivasyon unsurlarini gostermek, hi¢bir zaman giindemdeki yerini
kaybetmeyen/kaybetmeyecek olan misyonerlik tartigmalarinin bugiintinii anlamak
noktasinda aydinlatict olmalidir. Bu baglamda, imparatorlugun Arap vilayetlerinde en
etkin olarak faaliyet gostermis bir misyonerlik cemiyetinin tegkilat yapisinin ve mis-
yon anlayisinin ne oldugunun, bu anlayisi ifade etmek icin gelistirdigi argtimanlarin
aragtirilmasi, gerek iilkemizde gerek diinyada artarak devam eden misyon hareketinin
daha iyi degerlendirilmesi acisindan 6nemli olmalidir.

Anahtar Kavramlar: Misyon, Church Missionary Society, misyoner,

cemiyet, evanjelik.

"

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



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

Abstract

The Bannerman Of Anglican Church In The Ottoman Empire:
Church Missionary Society-Its Members And Resources — 11

It is possible to say that the modern culture in Turkey leans against the Western
culture-civilization understanding, system of values in terms of both lifestyle and phi-
losophy of life in other words it is a European-based (Eurocentric) culture. Missiona-
ries’ paternalistic attitudes and contribution to the fact that nations neglect and even
despise of their cultures, values and perceptions based on their own belief systems is
worth discussing. To reveal the struggles to achieve their plans during the colonialism
age, and motivational elements of the missionaries who sustain their activities today
although they have been suspected for centuries due to the methods they have used and
the close relations they have had with the politics should be enlightening in understan-
ding the present of missionary discussions which has not lost/ will never lose its place
in the agenda. In this context, it is necessary to research the organizational structure
and mission understanding of missionary societies that worked most effectively in
Arab provinces of the empire, and the arguments developed to identify this understan-
ding for the purposes of better assessment of the missionary movement that is still in
progress both in our country and around the world.

Kew Words : Mission, Church Missionary Society, missionary,

society, evangelic.

CHURCH MISSIONARY SOCIETY - UYELERI VE GELIiR
KAYNAKLARI - IT'*

Osmanli Imparatorlugu’nun son yiizyilinda Ingiltere menseli London
Missionary Society [LMS] (Goodall, 1954), British and Foreign Bible So-
ciety (BFBS), Jerusalem and the East Mission (JEM), Presbyterian Church
in Ireland, Church of Scotland gibi cemiyetlerle, American Board of Com-
missioners for Foreign Missions, Assemblies of God, Presbyterian Church
in U.S.A., Jerusalem Verein, Rheinisch-Westfilischer Diakonissenverein
gibi Amerikan ve Alman cemiyetlerinin de faaliyetleri goriilmektedir. Ancak

1 2011-2012 senesinde sagladig1 post-doktora bursuyla bu konuda Ingiltere’de ca-
lisma yapmama imkan tantyan Atatiirk Kiiltiir, Dil ve Tarih Yiiksek Kurumu’na
ve Tiirk Tarih Kurumu’na tesekkiir ederim.

2 CMS’den dort yil 6nce, 1795’te kurulan London Missionary Society, bilhassa
Madagaskar (1820), Kuzey ve Giiney Hindistan (1804), Giiney ve Kuzey Cin
(1807) ile merkezi Afrika’da (1877) etkin olmustu.
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Church Missionary Society (1799) gibi gerek sahip oldugu misyoner, misyon
ve istasyon sayisi gerekse meydana getirdigi on binlerce belge ve bilgiden
olusan arsiviyle tiim Ingiliz misyoner faaliyetlerini temsil etme giiciine sahip
olan tek bir cemiyetin analizi; misyoner egitimi, Batililasma, dini ve diinyevi
otoriteler, ¢ikarlar, amag¢ ve hedefler agisindan misyonerlik-siyaset-impara-
torluk sacayaginda Osmanl ve Ingiltere iliskilerinin derinlemesine tedkikine
zemin hazirlamaktadir.

Esas materyali ve malzemesi Church Missionary Society olan arastir-
manin ilk kisminda; cemiyetin kurulus siireci ingiltere’de evanjelizmin tarihi
zemininde incelenmeye ¢aligilmig, cemiyet mensubu olmanin anlami ve tes-
kilat yapisi, yayinlari, diger cemiyetlerle ve kamuoyuyla minasebetleri ele
alimmustir. “Anglikan Kilisesi’nin Osmanli’daki Sancaktar: : Church Missio-
nary Society : Uyeleri ve Gelir Kaynaklar: — II” kisminda ise; cemiyete iiye
olma stirecinden, iiyelik niteliklerine, misyonerlik egitimine, misyonerligin
tanimi, amaci ve kapsamina; gelir kaynaklarindan genclik teskilatlarina dek
birtakim konularda bilgiler verilmeye ¢alisilmistir. Bu konularin ayni zaman
dilimi igerisinde, XIX. yiizyili kapsayacak nitelikte degerlendirilmeye ¢alisil-
mis olmast; yontem, amag, 6nem ve sinirliliklar agisindan her iki ¢alismay1
esdeger bir nitelige biriindiirmiis iken igerik acisindan farklilik arzeden bir
mahiyet kazandirmustir.

Bu baglamda ¢aligmanin hedefi; CMS’in yapisi, amaclari, karar alma
mekanizmalari, maddi ve manevi destek kaynaklari, projeleri planlama ve uy-
gulama stiregleri, liyeleri hakkinda genel bir degerlendirmeye ulasabilmektir.
Arastirmanin temel problemi ise bir misyonerlik cemiyetinin hangi etkenler-
le, nasil ve hangi siirecleri takiben projelerini hayata gegirmeye calistigi ve
bunun i¢in gerekli olan tesvik politikalarin1 yonlendirme giicii kapsaminda
hangi enstriimanlarin kullamldigidir. Ayrica ingiliz misyon hareketinin gelir
kaynaklar tarihsel siire¢ igerisindeki nasil bir gelisim kaydetmistir? Misyo-
ner egitiminde takip edilen ilkeler ile cemiyet mensuplarinin hedefleri, plan-
projeleri ve motivasyon unsurlart nelerdir? sorularmma agiklik getirilmeye
calistlmistir. Bu arastirmanin saglamay1 amacladig: temel katkilardan biri de,
evanjeliklerin hedeflerine ne 6l¢tide ulasabildikleri konusunda ipuglarini orta-
ya koymaktir. Ayrica ¢aligmada; cemiyette meydana gelen yapisal degisimin
gelisim seyri ve misyonerlikte ihtisas egitiminin tedricen kazandig1 6nem ¢o-
ziimlenmeye caligilmistir.
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Bu aragtirmanin temel varsayimi; bir misyonerlik cemiyetinin tegkilat
yapisinin, savundugu misyon ve vizyonunun ve maddi-manevi kaynaklari-
nin sahada takip edilen politikalar tizerinde dogrudan etkisinin bulundugudur.
Zira pratik olmaksizin kalicilik tesis edilemeyecegi gibi teori olmaksizin da
pratigin sonug¢ vermesi beklenemez. Stiphesiz cemiyet tarafindan gergeklesti-
rilen misyonerlik faaliyetleri muayyen bir bilimsel yontem esliginde ele alin-
may1 gerektirecek onem arz etmektedir. S6zgelimi misyonerlik faaliyetlerinin
yayilis stireci ve mahiyeti incelendiginde bazi donemlerde misyon anlayigin-
da yasanan gelismelere paralel olarak cemiyet yapisinda da degisimlerin ger-
ceklestigi anlagilmaktadir. XIX. ylizy1l boyunca cemiyet igerisinde meydana
gelen bu degisikliklerin teorik ve pratik boyutlar1 bulunmaktadir. Ancak s6z
konusu doniistim siirecinin, cemiyetin kurulusundan itibaren kutsal kabul et-
tigi doktrinlerin mevcudiyeti dikkate alinarak incelenmesi dogru bir yaklasim
olacaktir. XIX. yiizy1lda Osmanli imparatorlugu’nda en yogun ve etkili olarak
faaliyet gosteren Church Missionary Society’ye (CMS) mensup misyonerle-
rin kaleme aldiklar1 mektuplar, fotograflar, ¢izimler, planlar, projeler, merkez
tarafindan alinan kararlar ile s6zkonusu cemiyet hakkinda ortaya konulmus
eser, makale ve tezlerden olusan ikinci el kaynaklar kendi kosullari i¢erisinde,
oldugu gibi tarihsel yontemden yararlanilarak yorumlanmaya caligilmaistir.

Bu ¢alismanin arka planinda; misyonerlik faaliyetlerinin, Hristiyanlik
disindaki dinleri sarsmak ve toplumlara Bati’nin niifuzunu kabullendirmek
ve medeniyet projelerine boyun egdirmek i¢in bagvurulan yontemlerden biri
oldugu yoniindeki fikriyat paylasilmaktadir (Giindiiz, 2004, s. 349-376; Ti-
mer-Kiiclik, 1993; Erdem, 1999, s. 5-42; Aydin, 1996, s. 7-20; Tozlu, 1991;
Seving, 2007). Ancak bu iddiay1 delillendiren 6rnek ve uygulamalari ortaya
koymadan evvel bunlarin hangi siire¢ ve mekanizmalardan gectigini bizzat
misyonerlerin kendi agizlarindan ortaya koymanin, objektif ve derinlemesine
bir analiz imkan1 verecegi varsayillmaktadir. Ustelik sayisiz yabanci yayina
karsin, Tiirk dilinde misyonerlerin kendi beyanlarina, raporlarina, brostirle-
rine vs. dayanarak yapilan ¢aligmalarin siirh sayida olmasi,’yalnizca alanda
onemli bir bosluga yol agmamakta, ayn1 zamanda yeni nesillerin misyonerleri,
dogru bildikleri dinlerini yayma amaciyla gorevlendirilmis “iman sahibi sa-
mimi misafirler” seklinde gormelerini de kolaylastirmaktadir. XIX. ytizyilin
sonlart ile XX. ylizyilin baslarinda miitemadiyen diizenledikleri biiyiik kong-

3 Bu calismalarda kahir ekseriyetle Amerikan cemiyetleri ele alinmis olup,
Ingiltere’nin ve diinyanin en etkin misyonerlik cemiyetlerinden biri olan CMS
hakkinda boyle bir ¢alisma tespit edilememistir.
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relerde diinyay1 nasil Hristiyanlastiracaklarini miizakere eden misyonerlerin
(Stanley, 2009), fonksiyonlar1 sona ermemekle birlikte aksine 1995 yili itiba-
riyla aktif gérev yapan misyoner sayisinin 392.500’¢ ulagsmasi (Barrett, 1996,
s. 24-25),*meselenin 6nemini korumaya devam ettigini gostermektedir.

CMS Uyelerinin Mensei’

Anglo-Sakson kokenli tiim misyoner cemiyetlerinin kurulus déneminde
oldugu gibi, CMS de baslangicta insan kaynaklari konusunda ve bilhassa Ingiliz
misyoner bulmada sikint1 gekmisti. Oyle ki, toplam yirmi yedi misyonerinden
yirmisini Lutheran Protestan kilisesine bagli Almanlar olusturmustu. ik Ang-
lo-Sakson din adamlar1 —Papaz W. Greenwood, Papaz T. Norton-, cemiyetin
kurulugundan on alt1 y1l sonra dig misyonlarda gorevlendirilebilmisti (CMS
Arsivi, Missionary Publications Miscellania, V. V, No. 47, s. 6-7). Her ne
kadar, yiizy1l boyunca Ingiltere’deki evanjelik cemaatten iiye ve misyoner sa-
yist artmigsa da, CMS’in Afrikali yahut Hintli misyoner sayis1 da az degildi
(Stock, 1899, C. 11, s. 395-390).

Bir misyoner cemiyetine mensup olmak, din adami olmay1 gerekli ve zo-
runlu kilmamaktaydi. Hemen tim cemiyetlerde din adamlar1 kadar, kimi za-
man daha fazla sayida sekiiler iiye de mevcuttu. Bunlar arasinda baslica dok-
torlar, okul idarecileri vs. din dis1 alanlarda profesyonel meslek sahibi kim-
seler gelmekteydi. CMS’in Islington’daki misyoner yetistirme merkezindeki
ogrencilerin biiylik bir kismi kumasgi, eczahane ¢iragi, nalbant, demiryolu
is¢isi, ambar memuru, fotografci, vaiz, garson, denizci, madenci, polis oglu,
polis memuru yahut hizmetkardi (CMS Arsivi, 5 Ocak 1884, G/AZ1/4-181, s.
3).> Bunlarin diginda, CMS’e teoloji ve misyon teorisi konusunda herhangi bir

4  Burakam yalnizca Batili Protestan misyonerlerini gostermektedir.

5  Bu konuda Londra Universitesi’nde doktora tezi yapan Frederic Stuart Piggin,
Making Evangelical Missionaries 1789-1858 :The Social Background, Motivati-
on, and Training of British Protestant Missionaries to India, baslikli ¢alismasin-
da; misyonerlerin koken itibartyla Ingiltere’nin en dinamik, hirsli, hosnutsuz ve
degisime hazir tabakalarindan geldiklerini 6rnekleriyle izah etmektedir. Piggin,
s6zgelimi “yetenekli, kendine giivenen zanaatkar sinifi ticarette en {ist basamak-
lara ¢ikmak i¢in hirsla miicadele ederken, heniiz embryo halindeki muhtelif mes-
leklerde ¢aliganlar ise tim mesailerini gelirlerini ve sosyal statiilerini artirmaya
harcamaktaydi. Ozel tesebbiiste firsatlar yok degildi, ancak o dénemde Ingiltere
de bir cennet bahgesi sayilmazdi. Basarili olabilmek ahlaksizlik, vicdansizlik,
iflas vb. taslarla dolu engebeli yollari asmak anlamina geliyordu. Kilise ise belki
Ingiltere’de degil, ama dis misyonlarda onlara alabildigince engin firsatlar diinya-
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egitime gereksinim duymayacak nitelik ve formasyonda da iiyeler kaydedil-
misti (Stock, 1899, C. 11, s. 394; C. I1I, s. 47-48).

CMS ozellikle iiniversite mezunlarini cemiyete liye yapmak amacty-
la yogun bir ¢aba gostermisti. Ancak cemiyetin, bu tiyeleri her zaman op-
timum diizeyde degerlendirebildiklerini sdylemek zordur. 1870’de Henry
Venn, cemiyete katilmaya nasil karar verdiginden ve tecriibelerinden bahset-
tigi Cambridge Universitesi’ndeki bir konugmasinin sonunda, bazi &grenci-
lerin, kendisinin misyonerlikte harcanmig olduguna dair elestirilerine maruz
kalmigti. Bu tepkiler iizerine Venn, cemiyetin iiniversite mezunlarindan hem
teorik diizeyde hem apostolik hiyerarside daha fazla istifade edebilecegini
itiraf etmisti (CMS Arsivi, Intelligencer, Kasim 1870, s. 349-352). CMS,
iiniversite mezunlarinin 6niine iki secenek sunuyordu: Ilki, misyonlardaki
egitim faaliyetlerinin sorumluluguydu. Bu vazifede, hem Protestan okullarini
acmak ve yonetmek hem sahadaki din adamlarini yetistirmek mesuliyetini
yiliklenmesi beklenmekteydi. Zira misyoner okullarindaki egitimi ilgilendiren
sorunlara dair nitelikli ¢oziimler bulmak sartti. ikinci segenek ise ancak
istatistiklerden c¢ikartilabilmektedir. Soyle ki, XIX. yiizyilin ikinci yarisinda
Ingiliz Ulusal Kilisesi’nde muhtelif kademelerde toplam 23.000 din adami
gorev yapmisti. Bunlarin 14.500°1 kiliselerde ¢alismig ve iglerinden 240’1
Islamiyet’in, Musevilik’in, Budizm’in vs. hakim oldugu topraklardaki kili-
selerde misyoner olarak vazifelendirilmisti. Bagka bir ifadeyle ruhbanin an-
cak 1/100’i dis misyonlarda ¢calismaktaydi. Mevcut durumda 240 misyonerin
yalmzca 50’si iiniversite mezunuydu. Halbuki, Ingiltere’deki iiniversite 63-
renci sayis1 23.000’di. Onemli olan husus, bu yekundan kayda deger bir kis-
min1 misyoner olarak gorevlendirebilmekti (CMS Arsivi, Intelligencer, Subat
1870, s. 43).

Bu baglamda CMS misyonerleri arasinda Oxford, Dublin ve Cambridge
mezunlarinin oraninit gosteren tablo su sekildedir (CMS Arsivi, Intelligencer,
Subat 1870, s. 51-56).

s1 sunuyordu. Ustelik kazanglar1 karsiliginda elde edecekleri prestij de cabasi...”
ifadelerine yer vermistir : F. S. Piggin, Making Evangelical Missionaries 1789-
1858 : The Social Background, Motivation, and Training of British Protestant
Missionaries to India, Abingdon : Sutton Courtenay Press, 1984, s. 209-214. Ay-
rica Sarah Caroline Potter da CMS’e tiye olan kilise mensuplarina dair birtakim
istatistik bilgileri vermistir. Sarah C. Potter, The Social Origins and Recruitment
of English Protestant Missionaries in the 19th Century, University of London,
1975.
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Sene Cambridge Oxford Dublin
1800-1810 0 0 0
1810-1820 1 1 0
1820-1830 0 2 2
1830-1840 5 2 3
1840-1850 10 4 7
1850-1860 24 6 11
1860-1869 25 19 3
Toplam — 125 65 34 26
Halen sahada 24 16 10
bulunanlar — 50

CMS Genel Kurul toplantilarinda, tiniversite mezunu misyonerlerin sayisinin
yetersiz diizeyde kalmasinda, bizzat tiniversitelileri mesul tutan konusmalarin
yapildig1 anlagilmaktadir. Nitekim Piskopos R. Bickersteth, tiniversitede kim-
senin sikint1 ve sorumluluk altina girmek istemedigine dikkat cekmis ve yiik-
sek 6gretimde disiplinin her gecen giin gevsetilmesinin, konforun artirilma-
sinin, rahatina diiskiin bireyler yetistirilmesinin bu duruma yol agtigini iddia
etmisti. Bickersteth tiniversitelerin, misyonerlik i¢in gerekli Hristiyan yasam
tarzindan ve idealinden uzak bir yapiya sahip olduklarindan sikayet etmisti
(Stock, 1899, C. 11, s. 392).6

Universite mezunlarmin CMS’e ilgisi, bilhassa cemiyetin 1872’de Pro-
testan orglitleri birlestirme ¢abasinin ardindan artig gostermisti. 1870 ile 1879
yillart arasinda Cambridge Universitesi’nden 20, Oxford Universitesi'nden 9,
Dublin Universitesi’'nden 7 kisi; 1880-1889 arasinda ise Cambridge’den 42,
Oxford’dan 10 ve Dublin’den 11 mezun CMS’e kaydolmustu (CMS Arsivi,
Register of Missionaries, Clerical, Lay, and Female, and Native Clergy from
1804 to 1904, s. 152-229).

6 Bickersteth’in bu iddialar1 aslinda evanjelistlerin tiniversiteler yasasina bir tepkisi
olarak da algilanabilir.
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XIX. yiizyil boyunca Anglo-Sakson misyonerlik cemiyetleri personel
sayisini artirmak i¢in yogun bir ¢aba ve rekabet icerisine girmisken, nitelik
konusunda da taviz vermek istememislerdi.

Henry Venn CMS’e bagvuran adaylarin, detayli bir tetkikten sonra ka-
bul edilmesini isterken, aslinda genc¢lerin misyonlardaki fantastik yasam-
la ilgili birtakim yanlis kurgulara sahip olabileceklerinin, misyonerlikten
¢ok bir an once evlenmekle yahut kilise hiyerarsisinde bir isim edinmekle
ilgilenebileceklerinin de bilincindeydi. Ancak 6nemli olan husus Britanya
Imparatorlugu’nun tarihindeki en kuvvetli asrinda misyonerlik cemiyetleri-
nin, bu denli se¢icilik gosterme konforunun olup olmadig1 meselesiydi (CMS
Arsivi, Intelligencer, Kasim 1870, s. 349-352).7 Bu noktada, Ingiltere’deki
cemiyetler arasinda hareket serbestliginin en fazla CMS’te bulundugunu soy-
lemek yanlis olmayacaktir.

CMS Genel Kurulu, misyoner adaylarinin nitelikleri arasinda evanjelist
doktrine ve Anglikan Kilisesi’ne mutlak baglilik sartin1 aramisti. Bu tavir za-
man zaman, cemiyetin piskoposluktan dahi fazla, bireylerin teolojik goriisle-
riyle ilgilendigi yoniinde tepkilere yol agmisti (Stock, 1899, C. 11, s. 392-393;
CMS Arsivi, Intelligencer, Temmuz 1866, s. 193-194). Tepkileri artiran ha-
dise, retorikleri ¢ok gelismis birtakim adaylarin Book of Common Prayer’1*
bilmedikleri gerekgesiyle cemiyete kabul edilmemeleri olmustu. Piskopos
Wilberforce’un 1868°deki bu vak’aya tepkisi hayli sert olmus ve cemiyeti,
yalnizca belli prototipteki insanlar1 sahalarda misyoner olarak gorevlendir-
mekle suclamisti. Buna karsilik Genel Sekreter Canon Hoare, altmis dokuz
yildir ayni politikay1 takip ettiklerini ve kimsenin cemiyeti inang maddeleri-
ne sadik kalmakla, adaylarim samimiyetlerini sorgulamakla su¢layamayaca-
gin1 belirtmisti. Tartismaya Intelligencer’in editorii de katilmis ve doktrinel
diizeydeki farkliliklarin gézardi edilemeyecegini, zira fikir ve ideallerin ka-
rakter tizerinde dogrudan etkisinin bulundugunu ve cemiyetin kendini adama,
sorumluluk ve disiplin sahibi olma vb. kisilik 6zellikleriyle birlikte adaylarin
teolojik diisiince yapisini da sorgulamaya hakki bulundugunu savunmustu

7 Cambridge’li John Barton’in (1836-1908) CMS’in temsilcisi olarak evvela
Hindistan’da misyonerlik yapmasi, ardindan cemiyetin genel sekreterligine ve
nihayet piskopos yardimecist olarak Cambridge’deki Holy Trinity Kilisesi’ne ta-
yin edilmesinden sonra tiniversiteden CMS icin basvuruda bulunanlarin sayisi
bir anda 1400’e ulagmis ve fakat bunlarin ancak 97’si uygun bulunmustur. CMS
Arsivi, Kasim 1870, Inte lligencer, s. 349-352.

8  Anglikan kilisesi liturjik ayinleri ve ilahi okuma gelenegini igeren kitaptir.
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(Stock, 1899, C. 11, s. 392, 400-406; CMS Arsivi, Intelligencer, Subat 1870,
s. 41). Kisacas1 bu noktada, cemiyet tiyelerini iki gruba ayirmak miimkiindiir.
Ilki; girisimci ruha ve inisiyatife sahip olmakla birlikte 6zel bir evanjelist,
misyolojik egitime ve iman terbiyesine ihtiya¢ duyan ve cemiyetin hazirlik
okullarinda egitim gorenler; digerleri ise zihinsel kapasiteleri, entelektiiel
birikimleri ve inanglar1 itibartyla nitelikleri tam olan egitimli ztimredir. Bu
iki grup arasinda, gozetilen hedefler ve diistince yapilarindaki farkliliklar
dolayisiyla zaman zaman ihtilaf ve ¢ekismelerin de yasandigi goriilmektedir.
Bu durumun en acgik delili, sahada gérev yapan misyonerler ile cemiyeti
profesyonel bir kurulus olarak géren Genel Kurul’daki yoneticiler arasindaki
ihtilaflardir.

CMS’deki tiye sayisi, yapilan miiracaatlar, kabul ve red edilenler hak-
kinda saglikli istatistik bilgileri edinmek kolay degildir. Zira, Islington’daki
misyoner okulunda yil igerisindeki talebe sayisi hi¢bir zaman sabit olmamis-
tir. Ayrica kag kisinin okula kaydedildigi ve ne kadarinin ayrildig1 hususunda
da raporlar arasinda bir tutarlilik yoktur. Yine de, okulun kargilama komitesi
tarafindan hazirlanmis listelerden yaklasik rakamlara ulagsmak miimkiindiir.
Ancak bu listeler de 1882 yilinda aniden kesilmistir. 1875’de bu kez Genel
Kurul, Reading’teki CMS okulunda 6grenim goéren talebelerin sayisini gos-
teren listeler hazirlamaya baslamistir. Bu belgeler 1s1ginda CMS’in misyoner
okullarindaki 6grenci sayisiyla ilgili asagidaki istatistik ¢ikarilabilmistir:

1865 — 43 1871 — 18 1877 — 68
1866 — 43 1872 — 18 1878 — 44
1867 — 33 1873 - 23 1879 — 43
1868 — 36 1874 - 16 1880 — 36
1869 — 36 1875 - 17 1881 — 25
1870 - 36 1876 — 20 (6grenci)

23 (stajyer)

Bu tablodan, CMS’in Islington Misyoner Enstitiisii’niin acildig ilk iki
yilda 6grenci sayisinin, 43 gibi hayli yiiksek oldugu goriilmektedir. Bunun
sebebi, ekonomik sikintilardan dolay1 dis misyonlarda yapilan gorevlendir-
melerin az olmas1 buna karsilik, okuldaki egitim siiresinin fazlalig1 idi (CMS
Arsivi, 2 Eyliil 1882, G/C1/36, s. 721-722). 1871 ve 1872 yillarinda 6gren-
ci sayisindaki azalma, CMS’in, diger Protestan cemiyetleriyle iliskiye gec-
mek istemesindeki nedenlerden biri olmalidir. Nitekim 1872’deki bu ¢abanin
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ardindan, 6grenci olmak icin bagvuranlarin sayisi elliye yiikselmis ve fakat
bunlarin tamami kabul edilmemistir. Ogrenci kabuliinde gosterilen bu segi-
cilik 1876 ve 1877 senelerinde siirdiiriilmemis ve talebe sayis1 hi¢c olmadig:
kadar artmigti. 1865 ile 1882 yillar1 arasinda misyonlara gonderilen misyoner
sayis1 564’°ti. Bunlardan 147’si Islington Misyoner Enstitiisii’'nde misyoloji
egitimine tabi tutulmaksizin sahada gorevlendirilmisti (Stock, 1899, C. 1II, s.
391-394; C. 111, s. 45-48). Rakamlardaki hata pay1 dikkate alinmakla birlikte,
1825-1882 arasinda CMS’in Islington’daki okulundan mezun 465 misyonerin
sahada istihdam edildigi soylenebilir (CMS Arsivi, Missionary Publications
Miscellania, C. V, No. 47, s. 6-7).

Bununla birlikte, CMS’in 6zellikle 1877 ile 1881’deki mali kriz yiiziin-
den 6grenci kayitlarint sinirlamak zorunda kaldig1 bilinmektedir. Genel Kurul
Islington’daki 6grenci sayisini evvela 40’a, ardindan 33’e diisiirme kararini
vermistir. Boylece 1878 ve 1879 yillarinda yeni kabul edilen 6grenci sayisi on
dorde; 1880-1881°de yediye ve 1881-1885°de 11’e diigmiistiir (Stock, 1899,
C. I1I, s. 255-256; CMS Arsivi, 2 Eyliil 1882, G/C1/36, s. 721-722; 9 Haziran
1883, G/C1/39, s. 39-41).

CMS, misyoner adaylarinin egitimi i¢in evvela bir Hazirlik Enstitii-
sli tesis etmis; zamanla kurumun yapisal 6zellikleri, programi, giris sartlari
vb.de yapilan degisiklikler sonucunda bu miiessese okul haline doniistiiriil-
miigtiir. 1868-1869 egitim-6gretim yilinda Islington’daki merkezin yanin-
da Reading’te de bir misyoner okulu agilmistt (CMS Arsivi, 1846-1878, G/
Atm1/2, C. 4, s. 41). On iki talebeyle 6gretime baglayan okuldaki basar1 oran
- her on 6grenciden sekizi mezun olmustu- hayli yiiksekti (CMS Arsivi, Intel-
ligencer, Aralik 1882, s. 735-738).

Kayit Islemleri

CMS 1874 senesinde tiniversite mezunlari icin, ertesi yil ise umuma
mahsus olmak iizere iiyelik ilanlar1 vermis; cemiyeti ve kadro ihtiyact bulu-
nan alanlart on bes sahifelik brostir halinde tanitmistir (CMS Arsivi, 1874,
G/C1/41, s. 114; G/C1/42, s. 14; Missionary Publications Miscellania, C. V,
No. 61, s. 2.).° Bu ilanlarin ardindan, cemiyetin i¢inde bulundugu ekonomik
sorunlar nedeniyle uzun bir siire yeni bir ilan verilememigtir. 1881°de nihayet

9  Cemiyet ozellikle Felsefe ve ingiliz Edebiyat: boliimlerindeki 6grencilerle ilgi-
lenmisti. Kadro ihtiyaci; bir misyoner Filistin, bir misyoner Dogu Afrika, on dort
misyoner Kuzey Hindistan ve alti misyoner Cin misyonlari olarak belirtilmisti.
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biitgeyle ilgili meseleler asilmaya baglanmig ve kadro ihtiyact bulunan mis-
yonlarla ilgili yeni bir liste yayinlamistir (CMS Arsivi, 22 Nisan 1881, G/
AZ1/4-186)."° Bunu 1882 (CMS Arsivi, 4 Nisan 1882, G/AZ1/4-201)" ve
1883°deki (CMS Arsivi, 17 Nisan 1883, G/AZ1/5-8) diger listeler takip etmis
ve 1885’e gelindiginde cemiyet artik tiim mali sikintilart arkasinda birakarak,
hararetli bir misyoner avina girigmistir. Bu donemde misyoner olmak i¢in ge-
rekli nitelikleri ve sahadaki ¢alismalarin mahiyetini aktaran bir genelge hazir-
lanmustir. S6z konusu genelge Ingiltere’nin ileri gelen okullarina gonderilmis
ve ogrenciler arasinda CMS i¢in ¢alismaya goniillillerin bulunup bulunma-
diginin yetkililer tarafindan bildirilmesi istenmistir (CMS Arsivi, 30 Kasim
1898, G/C1/50, s. 148-149).

CMS’e tiniversite mezunlart arasindan yapilan miiracaatlarin degerlen-
dirilmesinde adaylar, bir nevi samimiyet testine tabi tutulmuglardir. Bu test
ya Islington’daki misyonerlik egitim siireci icerisinde yahut yogun bir mii-
lakat doneminde gerceklestirilmistir. Misyonlar hakkinda genel bilgilerden,
istasyonlardaki iklim kosullarina, beslenme ve ikamet seceneklerinden siyasi
idarenin yapisina ve sosyolojik analiz imkan1 saglayan verilere dek detayl bir
enformasyon siirecinin ardindan adaylarin tercih yapmalari istenmistir. Genel
Kurul, yirmi yasindan kiiciik adaylar1 degerlendirme disinda tutmustur. Evve-
la her misyoner aday1 icin en az {i¢ din adamu tarafindan imzalanmis referans
mektubunun ruhban alt-komisyonunca hazirlanip hazirlanmadig: incelenmis-
tir. Daha sonra adayin misyoner olmak icin gerekli dini ubudiyeti ve bilgisi
tedkik edilmigtir. Ayrica adayin insan iligkilerindeki basarist olctilmiis, ailesi
hakkinda da bilgiler toplanmistir. Son olarak adaya; amacini, misyonerligin
kendisi i¢in ne anlama geldigini, misyonda ¢alismak icin neden hazir hissetti-
gini ifade edebilecegi yazili bir test sunulmustur (CMS Arsivi, Intelligencer,
Kasim 1870, s. 349-352). Ruhban alt-komisyonunca adaylarin cevaplarindan
hangilerinin, misyonerlik icin yeterli bulundugunu gosteren kriterlerden bah-
setmek, II. Diinya Savasi’ndaki bombardimanlar sirasinda zarar goren evrak
kapsaminda oldugundan miimkiin degildir. Ancak komisyonun c¢ok sayida
kisiyi bu testte basarisiz buldugunu soyleyebiliriz. Basarili olanlar ise saglik
kontroliinden gecirildikten sonra, CMS’in Londra’daki merkez binasina genel

10 Listede Nijerya, iran, Shaohing, Madras, Filistin ve Sierra Leone misyonlar1 yer
almistir. Filistin ve Madras misyonlari i¢in 6zellikle tiniversitede kidem sahibi ve
idari tecriibesi bulunanlar aranmaktaydi.

11 1882’deki ilan listesinde meslegi doktor ve ilkokullarda mudiir olanlarin talep
edildigi vurgulanmist.
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sekreterler ve bazi din adamlar ile miilakata ¢agirilmiglardi. Zaman zaman
adayn tibbi raporu sahada ¢alismasina mani olabilmistir. S6zgelimi, bir ada-
yin biinyesinin tropikal iklime dayanamayacaginin belirtilmesi, gorevlendir-
menin ger¢eklesmemesi igin yeterli bir gerekgedir (CMS Arsivi, Intelligen-
cer, Aralik 1882, s. 736). Miilakat neticesi, adaya sozlii yahut yazili olarak
bildirilmis ve sonucun miispet olmas1 durumunda yolculukla ilgili hazirliklara
gecilmistir. Bu siiregte adaylarin bir kismi, CMS’in Reading’teki okulunda da
ikinci bir sinava yahut ileri diizeyde bir egitime tabi tutulabilmigler ve bunun
nihayetinde gerceklestirilen miilakatlara bagh olarak kesin gorevlendirmeler
yapilabilmistir.

CMS’in Islington ve Reading’teki misyoner yetistirme okullarinda aday-
lar zihinsel, fiziksel ve dini-ahlaki bir egitim siirecine tabi tutulmuslardir.
Adaylarin beden gii¢lerini artiracag: diisiincesiyle; yiyecek, giyecek vb. ih-
tiyaclart sinirli olanaklarla kargilanmaya calisiimig, bilhassa 16 ile 24 yaglan
arasinda, yemeklerden sonra agir talimler yaptirma vs. uygulamalar yogun
olarak gerceklestirilmistir. Bununla birlikte enstitii idarecileri, misyoner aday-
larinin fiziksel aktiviteleri sikici bulduklarindan, cogu zaman katilmak iste-
mediklerinden ve yapilan nasihatleri dinlemediklerinden gikayet etmislerdir
(CMS Arsivi, 2 Aralik 1882, G/C1/38, s. 12-14).

Teolojik-misyolojik egitim, misyoner okullarinda takip edilen programin
en onemli kismi1 olup, donemin sartlar1 dogrultusunda sik sik revize edilmistir.
Programin ilk giincellestirme tarihi 1868 senesidir. Bu yilda, okula giris
sartlar1 yenilenmig ve standartlar1 yiikseltilmistir. Bu donemde en ziyade Sir
Robert Montgomery’nin programla ilgili sikayetleri duyulmaktadir. Montgo-
mery, okuldaki her 6grencinin kendisine apostolik hiyerarside bir kariyer he-
deflediginden ve bu nedenle onlar1 misyonlarda 6gretmenlik, katesistlik yap-
maya hazirlamanin miimkiin olmadigindan bahsetmistir. Ayrica programdaki
eksiklikler yliziinden dgrenciler, misyonlara ¢cogu kez higbir tarih, sosyoloji
ve hatta dil bilgisine sahip olmadan gonderilmekteydi. Montgomery’e gore,
geng misyonerler yerel dinlere, adet ve geleneklere 6ylesine yabancilardi ki,
bolgede Hristiyanlik’1 nasil yayabileceklerine dair fikir iiretmeleri miimkiin
degildi. Montgomery, bu durumun yalnizca yeni mezunlar icin gecerli olma-
digina, yillarca sahada tecriibe edinmelerine ragmen bolge hakkinda linguistik
dahil hicbir konuda uzmanlik gelistiremeyen misyonerlerin de varligina dik-
kat ¢cekmektedir. S6z konusu misyonerler; biitiiniiyle farkli yapi, inang, zih-
niyet vs.e sahip toplumlar tizerinde Avrupa diisiince sistematigini, degerlerini



ARZU NURDOGANe 25

ve ifade bicimini kullanarak eksikliklerini kapatmaya calistyorlarsa da, hi¢bir
anlamli etki birakamiyorlardi (CMS Arsivi, 3 Mart 1869, G/AZ/1-154).

Montgomery, misyonda gorevlendirilmesine karar verilen 6grencilerin,
en az bir yil siireyle Islington’ta veya cemiyet merkezinde yerel tarih, dil, sos-
yoloji ve inang sistemleri {izerine bir egitimden ge¢cmelerini onermistir. Genel
Kurul bu 6neriyi kabul etmis ve misyoner okullar1 i¢in yeni bir program hazir-
lamigtir. Bu programin 6ne ¢ikan unsurlari sunlardir:

1. Latince, Grekge ve Ibranice egitimi,

2. Ingilizce egitimi, karsilastirmali dil ¢alismalari, fizik, astronomi ve
Matematik’e giris, tip, botanik, kimya (sartlarin elverisli olmas1 du-
rumunda),

3. Kilise tarihi, genel tarih; teoloji, Islamiyet ve diger dinler kargisin-
da Hristiyanlik tarafindan gelistirilen temel argiimanlar; Dogu’nun
adet, gelenek ve aligkanliklari,

4. Kutsal kitaplarin tefsiri; kompozisyon yazma, vaaz metni hazirlama
ve sunma; temel diizeyde incil konugmalari yapma, tanitma,

5. Mezmur okuma sanati; ziraat ve bahgecilik gibi sahada faydali ola-
bilecek temel alanlarda pratik bilgiler.

Ayrica 6grencilere, Ingiltere’de ileri gelen bazi okullarin yonetim ve ida-
ri yapist tanitilacak ve nitelikli bir egitim sisteminin temel unsurlar1 da 6gre-
tilecekti. Bu programin ii¢ yil igerisinde tamamlanmas: 6ngoriilmiis ve son
iki sene filoloji ve teoloji calismalarina agirlik verilmesi planlanmistir (CMS
Arsivi, 30 Mart 1869, G/AZ1/1-156).

Bu programin, dgrencilere bilgileri saglayan, sunan ve ezberleten 6zel-
likler tagimakla

birlikte, bu bilgileri kullanabilecegi, pekistirebilecegi, transfer edebile-
cegi bir takim uygulamalar1 da igerdigi anlasilmaktadir (CMS Arsivi, 2 Ara-
lik 1882, G/C1/38, s. 15). Programdaki bu gelisme, CMS’in 6grencilere daha
genis imkanlar sunmak iizere Reading’te de bir misyoner enstitlisii agmasini
gerektirmistir. Ayrica 1870’den itibaren, talebeler icin kurumsal aidiyeti ar-
tirmak, 6zel bir misyonu bulunan bir egitim siirecinden gectiklerini hatirlat-
mak ve esprit de corps olusturmak tizere kep ve ciippe giyme zorunlulugu
da getirilmistir. Kiyafet mecburiyeti yemeklerde, dua ve ayinler ile ders sa-
atlerinde gecerlidir (CMS Arsivi, 24 Agustos 1883, G/C1/41, s. 662). 1875
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yilinda ise Cambridge ve Oxford Universiteleri’nde misyoner adaylari icin
ozel bir teoloji sinavi uygulanmaya baslanmistir (Bullock, 1976, s. 123-125;
CMS Arsivi, 18 Ekim 1883, G/C1/42, s. 84-88; 27 Aralik 1883, G/C1/43, s.
191-194; G/C1/47, s. 593). Ayni yillarda Papaz W.H. Barlow, Genel Kurul’a
bir teklif tasaris1 sunmug ve Oxford veya Cambridge Universiteleri’nde mis-
yoner adaylariin egitimi icin bir binanin tahsisiyle ilgili cemiyetin harekete
gecmesini talep etmistir. Boylece 6grencilerin bir kismi, misyoner adaylarina
ozel teoloji derslerini takip ederken digerleri tiniversitenin normal programina
devam edebilecektir. Ayrica tip ve dil alanindaki profesorlerin de misyoner
aday1 ogrencilerin egitimine destek verebilme ihtimalleri sorulmustur. Bar-
low diger taraftan misyoner adaylarinin, bu tiniversitelerdeki yogun felsefe
ogretiminden olumsuz etkilenme ve tamamen diinyevi amaclar1 gozeten bir
kariyer planlamas1 yapma tehlikesinin bulunduguna dikkat ¢cekmis ve yalnizca
teolojik silahlarla bu savasin kazanilacagini ifade etmistir. Ne var ki, Genel
Kurul boyle bir adim i¢in heniiz erken oldugunu ve planin basarisiz olmast
durumunda cemiyetin biiyiik bir prestij kaybina ugrayacagini belirterek oneri-
yi reddetmistir. Ayrica bu tiniversitelerdeki imkanlarin tesirinde kalacak olan
ogrenciler, misyonlara gitmek yerine tilkelerinde yasamayi tercih edecekler-
di (CMS Arsivi, 1876-1882, G/C5). Papaz Barlow Genel Kurul’a teklifini
kabul ettirememisti, ancak kendi bagkanlik doneminde Islington Misyoner
Enstitiisti’nii kolej haline getirmeyi bagarmisti (Stock, 1899, C. 11, s. 99-100).
Kolej programinda misyonerlerin ikinci bir dil 6grenmesi zorunlu kilinmaisti
(CMS Arsivi, 22 Temmuz 1883, G/C1/38, s. 453).

Akademik egitimin yanisira CMS, misyoner adaylarinin pratik konularda
da nitelikli bir 6gretime tabi tutulmasina 6zen gostermistir. Sozgelimi, 6g-
rencilerin karsilasabilecekleri Hristiyan teolojisinin doktrinel temellerine dair
meseleleri, bunlari1 nasil yanitlayabileceklerini, iletisim kurma ve ikna bece-
rilerini glindeme getiren konferanslar ve miinazaralar tertip edilmistir (CMS
Arsivi, 19 Temmuz 1883, G/C1/38, s. 357). Ayrica tiim misyoner adaylarina
on iki ders saati olmak iizere fizyoloji, tip ve cerrahi konularinda temel dii-
zeyde seminerler de verilmistir (CMS Arsivi, 5 Subat 1884, G/C1/42, s. 516-
518; 29 Subat 1884, G/C1/43, s. 191-192). Yine 1868’den itibaren adaylar
yoksullarin evlerine ziyaretlere baslamiglar, onlara inan¢ konusunda vaazlar
vermigler; banliyolerde katesist ve vaiz olarak bir tiir stajyerlik egitimine tabi
tutulmuslardi (CMS Arsivi, 1872-1888, G/AZ1/1-156).
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CMS, entelektiiel ve pratik egitimle birlikte ahlak egitimine de hassasiyet
gostermisti. Misyonerlerin en 6nemli vazifesinin dini propaganda oldugu go-
rlistinden hareketle bu egitimin temel amaclari su sekilde belirlenmistir:

1. Keskin bir zekaya sahip olmak,

Uyanik, etrafta olan bitenlerin farkinda olmak,
Ihtiyatli olmak,

Sebat etmek,

Miitevazi olmak,

Samimi olmak,

Kibirden arinmak,

Nefsin isteklerine hakim olmak,

A A o

Sade, seffaf, anlasilabilir ve kolay iletisim kurulabilir bir kisilik sa-
hibi olmak (CMS Arsivi, 1872-1888, G/AZ1/1-156).

Cumartesi aksamlar1 yapilan dualar ve konusmalar bu karakter yapisint
sekillendirmek amaci1 dogrultusunda planlanmakta ve eski mezunlarin, tecrii-
beli misyonerlerin nutuklarina zaman ayrilmaktaydi. Yine kutsal kitaplar iize-
rindeki incelemeler de teolojik perspektiften ziyade pratik misyonerlik diisiin-
cesine gore yapilandirilmis derslerdi (CMS Arsivi, 13 Haziran 1883, G/C1/38,
s. 357; 2 Mart 1884, G/C1/39, s. 39-51; 24 Mart 1884, G/C1/40, s. 72-73).

CMS Okullarmm Ogretim Elemanlar

Misyonerlik enstitiisiindeki 6grencilerin se¢imine ve egitimine 6zen gos-
teren CMS, misyoner okullarinda gorev yapan elemanlarla ilgili olarak da
ayni1 hassasiyeti sergilemisti. Okullarin en 6nemli ¢alisanlar stiphesiz miidiir,
miidiir yardimcisi ve 6gretmenlerdi. idareciler CMS Genel Kurulu tarafindan
secilir, 6gretmenler ise Karsilama Komitesi’nin Onerisi iizerine miidiir tara-
findan atama yoluyla istihdam edilirdi (CMS Arsivi, 1877, G/AZ1/1-229).
Cemiyet, tiim ¢alisanlarin kurumsal aidiyet fikrine sahip olmasina 6nem ver-
mis ve dgrencileri de kapsayan birlik ruhunun korunmasina dikkat etmisti.
Bu amagla, her Pazar tiim 6grenci ve 6gretmenlerin katilimiyla toplu ayinler
diizenlenmisti. Ogretmenler evlerini talebelere acarak onlarla samimi bir iligki
gelistirmislerdi. Ayrica okul-aile igbirligi plani cercevesinde 6gretmen ve mii-
diirlerin yonetiminde tim velilerin katildig1 ayinler gerceklestirilmisti. Kolej
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calisanlari, bu toplantilar sirasinda 6grenciler ve veliler ile kurulan samimi
miinasebetlerin disiplinden taviz vermek anlamina gelmedigi uyarisini siklik-
la tekrarlamiglard1 (CMS Arsivi, 1877, G/AZ1/1-229).

CMS okullarinda esprit de corps’u kuvvetlendiren unsurlardan biri de
ogrenci dernekleriydi. Bu derneklerdeki aktiviteler arasinda, iist siniftaki 6g-
rencilerin yeni talebelere mentorliik etmeleri dikkati ¢cekmektedir. Okula ka-
bul edilen 6grencilere Karsilama Komitesi tarafindan hazirlanan bir yonerge
verilmis ve yatakhanelerini {ist siniftaki agabeyleriyle paylasacaklarina dair
bir evrak imzalamalar1 istenmisti (CMS Arsivi, 13 Ocak 1884, G/C1/42, s.
349). Bu kitapcik, yalnizca okulda gegerli kurallar1 igermeyip, aynt zamanda
evlilik kaideleri, caligma alanlar1 vb. konularda 6grencileri nasil bir gelecegin
bekledigine dair 6n bilgileri de vermekteydi. Bagka bir ifadeyle, hem misyo-
nerlik egitim siirecinde hem istikbaldeki kariyerinde CMS icin makbul bire-
yin tanimi yapilmisti. Yonerge Genel Kurul’un, 6grencilerin sahip olduklari
iman giicii ve degerleriyle egitimleri siiresince kurallar eksiksiz yerine geti-
receklerine dair bir iyi niyet ifadesiyle sona ermekteydi (CMS Arsivi, 1877,
G/AZ1/1-229). Misyoner adaylarinin en fazla ilgiledikleri hususlardan biri
olan evlenme hakki, cemiyette en az bes yil hizmet etmis olanlara ve yine
cemiyet tarafindan onaylanan bir es bulunmasi durumunda verilmisti. Adayin
misyonda gorevlendirilebilmesi icin temel sart; en geg¢ bir yil icinde yabanci
dil smavlarindan ge¢mesi ve sahaya ¢ikmasinda bir engelin bulunmadigina
dair saglik raporunu almasiydi (CMS Arsivi, 1877-1890, G/AZ1/1-229; G/
AZ1/2-251)."

Islington’daki egitimini tamamlayan misyoner adayi, mezuniyetini
miiteakip kilise hiyerarsisinde bir konuma atanmak tizere Londra Piskoposuna
takdim edilirdi. Piskopos tarafindan yapilan sinavda da basarili bulunmasi
durumunda, diigiik bir riitbeyle misyonda vazifelendirilmesine izin verilirdi.
Cemiyet, piskoposluktan verilen karar dogrultusunda gerekli tahsisati temin
etmekle sorumluydu.

12 Misyoner adayinin esi i¢in de olumlu bir saglik raporu almasi durumunda ai-
lesiyle birlikte sahaya ¢ikmasina izin verilirdi. Yine de tiim kurallarin harfiyen
yerine getirildigini sdylemek miimkiin degildir. S6zgelimi yabanci dil sinavinda
basarisiz olmalarina ragmen sahaya ¢ikan misyonerlerin —dil sinavini gegecekle-
rine dair bir taahhiid vermek kosuluyla- misyonda ¢aligmalarina devam ettikleri
anlasilmaktadir. Yine cemiyetin uygun bulmadig: eslerle evliliklerin de 6niine
tamamen gecilememistir.
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Cemiyetle irtibatin kesilmek istenmesi durumunda da birtakim prose-
diirlerin tamamlanmasi beklenmekteydi. Sayet ayrilik karari egitim asama-
sindayken verilmisse, o takdirde gii¢liik cikmadan islemler halledilebilmisti.
Ozellikle bu karar aday tarafindan degil de, okul idarecileri, Genel Kurul ya-
hut Kargilama Komitesince 6grencinin yeterli bulunmamasi gerekcesiyle ve-
rilmigse, adayin cemiyetten ihrag¢ edilme siireci ivedilikle tamamlanmisti. An-
cak kilise hiyerarsisinde bir riitbe kazanmis ve misyonda gorevlendirilmis bir
kimse, kendi istek ve iradesiyle cemiyetten ayrilma karart vermisse bir miktar
para cezasit ddemek zorunda birakilmisti. Bu ceza asgari, tahsil doneminde
kendisi i¢in harcanan tutar, azami olarak ise misyonerlik siiresince ddenen
ticretlerin bir kismi idi (CMS Arsivi, 1877-1890, G/AZ1/1-229). Cemiyet
geri 6deme zorunlulugunun yol acabilecegi sorunlari hesaba katarak, ilk
senelerden farkli olmak tizere misyonerlerle hayat-boyu gegerliligi bulunan
bir s6zlesme yapmamaya karar vermistir. Boylece her yil yenilenen sozlesmeli
misyonerlerin cemiyetle baglantisin1 kesmek istemeleri Genel Kurul i¢in bir
sorun olmaktan cikmistir (CMS Arsivi, Intelligencer, Mayis 1881, s. 286-
289).

Misyonda gorevlendirilen misyonerin, cemiyetle baglantisini koruyabil-
mesi i¢in yalnizca maddi zorunluluklar yeterli bulunmamus, sahadaki ¢aligma-
lartyla ilgili stirekli bir bilgi akigini saglamasi istenmistir. Bu bilgilendirme iki
yonliidiir. Yalnizca misyondan merkeze degil, merkezden misyona da bilgiler,
uyarilar, tavsiyeler, degisiklik kararlar1 gonderilmistir.

Gelir Kaynaklari

Tim misyonerlik cemiyetleri gibi CMS’in de en 6nemli gelir kaynagi
bagislardir. Kimi cemiyetlerin aksine CMS, topladig1 meblaglari bir yatirim
enstriimant olarak kullanmamistir (Nemer, 1981, s. 107). Cemiyetler bagisla-
rin (i) genel bagvurular, (ii) 6zel bagvurular yapmak suretiyle toplamislardir.
Cemiyetin gelirlerini artirmak amacina yonelik olmak iizere genel bagvurular;
daha ziyade yillik toplantilarda bilhassa mali sorunlar konusunun goriisiildii-
gii oturumlarda yapilirdi. Nitekim 1870’11 yillarda diizenlenen toplantilarin
onemini kaybetmeyen giindem maddesi, biitcenin yetersizligi yiiziinden mis-
yonlarin acilamamasi ve tasarruf yoluna gitmek zorunda kalinmasiydi. Bagis
istekleri, cemiyetin en 6nemli yayin organi olan Intelligencer araciligiyla da
yapilmistir. Sozgelimi, derginin 1865’deki bir niishasinda, 1854’ten 1864°e
dek islerin iice katlandigi, ancak cemiyet biitcesinin degismedigi hususuna
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dikkat cekilmistir (CMS Arsivi, Intelligencer, Ocak 1865, s. 2-7). Biit¢e acik-
lar1 1866, 1867, 1877 ve 1885’deki niishalarda da en fazla islenen konu olmus
ve gelirlerin artirilmasi i¢in Genel Kurul tiyelerinin harekete gegmesi gerekti-
8i cagrist yapilmistir (CMS Arsivi, Intelligencer, Temmuz 1881, s. 428-435;
Eyliil 1883, s. 521-529; 29 Subat 1885, G/C1/43, s. 554; 3 Mart 1885, G/
C1/44, s. 19). Soz konusu cagriya en fazla riayet eden Genel Kurul tiyelerin-
den Papaz E.H. Bickersteth’in, Londra’daki cemaat toplantilarinin yan1 sira
misyonlarda da gelirlerin artirtlmasi i¢in gosterdigi gayretler sonucunda 1877-
1881 yillar1 arasindaki mali kriz doneminde dahi cemiyetin gelirlerinde ciddi
bir azalma yasanmamist1 (Carpenter, 1959, s. 400-403). Aslinda krizin gerek-
celerinden biri 1872 deki agilim politikasiydi. Bu tarihte CMS, diger Protes-
tan cemiyetlerle isbirligi icerisine girerek misyon sayisini yiikseltmisti. Ne var
ki, bu yatirimlart ancak yillik £20.000’[uk bir artigla karsilayabilecekti. Papaz
Bickersteth’in tiim ¢abalarina ragmen (CMS Arsivi, Intelligencer, Temmuz
1880, s. 393-396, Haziran 1882, s. 321-324; Haziran 1883, s. 343-346; 12
Ocak-28 Subat 1885, G/AZ1/4-136)" bu diizeyde bir gelir temin edileme-
diginden, 1877°de bazi misyonlar kapatilmak durumunda kalinmisti. Ancak
CMS ii¢ y1l igerisinde durumu toparlamay1 bagarmisg ve Ingiltere’nin en biiyiik
biitgeli Protestan cemiyeti olarak faaliyetlerine devam etmisti (Stock, 1899, C.
I, s. 50-53).

Bickersteth’in yanisira Papaz V.J. Stanton da cemiyetin gelirlerini artir-
mak amaciyla Ingiltere’nin 6nde gelen isimlerine 6zel mektuplar gonderen
kisiler arasindaydi. Stanton 1878’de Infelligencer’de yayinlanan genel bir
cagriyla ayni konuya dikkat cekmistir. Papaz, cemiyette géreve misyoner ola-
rak bagladigini ancak saglik problemleri yiiziinden Londra’ya geri donmek
zorunda kaldigin1 ve bunun yerine ailesiyle beraber misyondakiler icin £250
yardimda bulundugunu ve her Hristiyan’in fiilen hizmet edemiyorlarsa en
azindan madden destek vermekle miikellef bulundugunu ifade etmistir (CMS
Arsivi, Missionary Publications Miscellania, C. V, No. 54; 29 Subat 1885, G/
C1/43, s. 554; 3 Mart 1885, G/C1/44, s. 19). Papaz Bickersteth ve Stanton’un
bu cagrilar1 yanki bulmug ve cemiyetin gelirlerinde kayda deger artiglar tespit
edilmistir.

13 Papaz’in 1879°da Intellingencer’daki “For my Sake and the God’s” (Benim ve
Tanri’nin menfaatine) baslikli makalesi hayli ses getirmisti. Makalede Ingilte-
re’deki her Hristiyan’dan en az £20 istenmis ve bagis yapmaya soz verenler isim
isim belirtilerek ifsa edilmistir.
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Genel cagrilarin diginda, olaganiistii durumlarda sahsa/kurulusa 6zel
davetiyeler gobndermek suretiyle maddi destek toplanmasi yontemine de bag-
vurulmustur (CMS Arsivi, Intelligencer, Agustos 1884, s. 505-508). Hindis-
tan’daki 1857 Isyan1 so6z konusu olaylardan biri olup, ayaklanma boyunca
maruz kaliman ekonomik sikintilar 6zel yardim sandiklarinin kurulmasiyla
atlatilabilmistir (CMS Arsivi, Intelligencer, Haziran 1865, s. 161-163; Mart
1866, s. 67-76). Cemiyet Genel Kurulu bu hadiseden sonra, 1htiyag Fonu ve
Olaganiistii Fon adlartyla iki sandik olugturulmasina ve bu fonlarin doner
sermayelerinde tedbir amacli olmak iizere asgari £60.000 bulundurulmasina
karar vermistir (Stock, 1899, C. 111, s. 256). Fonlar i¢in gerekli para, cemiye-
tin tagradaki subeleri olarak kabul edilebilecek olan dernekler vasitasiyla top-
lanmaktaydi. Tamamen goniilliiliik esasina dayanan bu derneklerden (CMS
Arsivi, Missionary Publications Miscellenia, C. V, No. 33, s. 3-4) ilki, 1813
senesinde Bristol’da kurulmus; ardindan once Norwich, Huddersfield, Wake-
field ve Cambridge’e sonra tiim Ingiltere ve Galler bolgesine yayilmisti. Bu
derneklerin tek amaci cemiyetin gelirlerini artirmakti. Topladiklar1 bagiglarin
miktar1 1847-1848’de £76.000’a, 1880-1881°de £139.000’a ulagmist1 (CMS
Arsivi, Missionary Publications Miscellania, C.V, s. 33; Stock, 1899, C. III,
s. 55-59). Yerel Kkiliseler ve din adamlarinin idaresindeki bu dernekler, elde
ettikleri paray1 dogrudan Londra merkeze gondermislerdir. Tagrada elli ya da
ytiz aileden miitesekkil bolgeler tanzim edilmis ve her bolgenin basinda bir
miiltezim gorevlendirilmistir. Miiltezimlerin bolgede iyi bir sohrete sahip,
davraniglartyla 6rnek Hristiyanlar olmalaria dikkat edilmistir. Miiltezimlerin
baglica vazifesi, cemaate tiye olmak isteyenlerden iiyelik ticretlerini usuliince
toplamaktir (CMS Arsivi, 19 Aralik 1870, G/AZ1/1-203). Ayni1 zamanda bu
kisilerden, cemiyetin reklam ve tanitimini yapan, yayinlarinit dagitan profes-
yonel birer isadami olarak faaliyet gostermeleri istenmistir. S6z konusu pro-
mosyon faaliyetleri bir kereye mahsus gergeklestirilmez, her iki senede bir tiim
bolge diizeyinde bir kampanya diizenlenirdi. Yine en az yilda bir kez olmak
tizere miiltezimlerin misyonerlerle ortak bir toplanti diizenlemeleri istenmis-
tir. Bu toplantilarda misyondaki ekonomik meseleler, gelir ve gider dengesi,
yardim ve bagislar vb. konular tartisgtlmisti. Ozellikle vurgulanan husus, en az
masrafla optimum diizeyde is ¢ikartabilmekti. (CMS Arsivi, 2 Aralik 1870, G/
AZ1/1-160). CMS’in tasradaki ticari acentalar1 olan bu dernekler, baglangicta
piskoposluklar tarafindan hos kargilanmamis ve toplantilara ruhban sinifinin
katilimi1 saglanamamistir. Ancak zamanla CMS, pan-Anglikanizm i¢in zaruri

14 Bu gelirle SPG’nin biit¢esinden ti¢ kat fazlasina sahipti.
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gordiigli mevcudiyetini, bu yolla ayakta tutabilecegi telkiniyle piskoposluklari
ikna etmistir (CMS Arsivi, Missionary Publications Miscellania, C. V, No.
33,s. 13).

CMS Genel Kurul’u dernekleri, gelirleri artirmaya yonelik her metodu
kullanmalar1 hususunda sik sik uyarmakla birlikte, en onemli yontemin de-
vamli ve etkili vaazlar verme olduguna dikkat ¢cekmistir. S6zgelimi, cemiyet
tiyelerinin yilda 4000-5000’1 agkin vaaz verdikleri tespit edilebilmektedir. Bu
rakam 1881°de 7366’ya ¢ikmistir (CMS Arsivi, Missionary Publications Mis-
cellania, C. V, No. 33, s. 3-6). Bu vaazlarin bir kism1 dernek baskanlari, bazisi
misyonerler digerleri ise cemiyette kidemli din adamlar1 tarafindan verilmis-
tir. Ayrica kaynak toplama maksadiyla Ingiltere’nin muhtelif bolgelerine ce-
miyeti temsil eden heyetler gonderme yoluna da gidilmistir (Nemer, 1981, s.
115).

Yardim sandiklari

Yardim sandiklari, CMS’in bagis toplamak icin sik kullandig1 bir yon-
temdir. Cemaatin biraraya geldigi her ortamda sandiklar kurulmus ve katilim-
cilar destek vermeye tesvik edilmislerdir. Bu sandiklardan hi¢bir zaman ¢ok
yiuikli meblaglar cikmamigsa da, toplanan miktarin £15.000-£18.000’a kadar
ulagtig1 goriilmiistiir (CMS Arsivi, 5 Nisan 1883, G/C1/38, s. 282). Ayrica
sandiklar sahislara, ailelere ve okullara teslim edilebilmis ve bagis toplanmasi
icin onlardan yardim istenebilmistir (CMS Arsivi, Missionary Publications
Miscellania, C. V, No. 35).

Kadinlar grubu da cemiyetin, ayni ve nakdi yardim toplama hususunda
yararlandig1 tegkilatlardan biridir. Cemiyete mensup kadinlar ya kermesler
diizenlemek yahut ellerindeki sepetlerle evleri dolagmak suretiyle yardim ve
bagis toplama isini yuriitmiiglerdir. Toplanan paralar dogrudan, esyalar ise
satildiktan sonra ihtiyag icerisindeki misyonlara dagitilmigtir. Ayni yardimlar
arasinda okul malzemesi, kiz ¢ocuklart icin oyuncak vs. bulunmas: durumun-
da dogrudan istasyonlara gonderilebilmistir (CMS Arsivi, Missionary Publi-
cations Miscellania, C. V, No. 46; CMS Arsivi, Intelligencer, Eyliil 1869, s.
276-280; Ocak 1884, s. 43-40).

Genglik Tegkilatlar:

CMS 1877’deki finansal krizin akabinde, gelir kaynaklarini artirma telagst
icerisinde cemiyete mensup geng ve cocuklardan miitesekkil yeni bir tegki-
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latlanmaya gitmistir. Bu proje, diinyanin muhtelif bolgelerindeki ¢ocuklarin
icinde bulunduklari cehalet, sefalet, baski ve eziyetlerden kurtarilmasi i¢in
gerekli destegin en iyi, yine ¢cocuklar tizerinden saglanabilecegi diisiincesin-
den kaynaklanmistir (CMS Arsivi, Missionary Publications Miscellania, C.
V, No. 49, s. 4). Teskilatin 1879’da tek basina gerceklestirdigi calismalar so-
nucunda topladig1 yardim £6000’u bulmustur (CMS Arsivi, 5 May1s 1885, G/
C1/44, s.294-295; Missionary Publications Miscellania, C. V, No. 44). Geng-
lik teskilatlar1, cemiyetin ileri gelen hanimlarindan birinin sevk ve idaresinde
hareket edebildigi gibi, bir Pazar Okulu’na bagl da faaliyet gosterebilmistir
(CMS Arsivi, Intelligencer, Ekim 1885, s. 746). Bu durumda Pazar Okulu’na
yapilan tiim bagislar da tegkilat vasitasiyla cemiyete transfer edilmektedir
(CMS Arsivi, Intelligencer, Ekim 1885, s. 745-748).

Neticede CMS’in gelirleri, 1877-1885 yillar1 arasinda on yil dncesine
oranla iki katina ¢cikmig ve senelik £140.000-£195.000 arasinda degismistir.
Bu donemde giderlerin toplam tutar ise £150.000-£210.000 arasinda goste-
rilmigtir. Misyonlarin artmasina paralel olarak masraflarin da yiikselmesi, Ge-
nel Kurul’un derneklere gelir kaynaklarin1 harekete gecirmeleri konusunda
daha fazla baski yapmasina yol agmistir. Ancak CMS’in genel biitcesindeki
istikrar1, Ingiliz ekonomisinden bagimsiz diisiinmek dogru degildir. Nitekim
Ingiltere’nin 1877-1881 arasindaki mali ve zirai sikintilar1 cemiyet icin de
gelirlerin diigmesi anlamina gelmistir (Slater, 1930, s. 120).

SONUC

XIX. yiizyilin ikinci yarisinda cemiyetin iiye yapisinda degisiklikler
meydana gelmis, baslangicta cogunlugu olusturan alt tabakalara mensup tiye-
ler yerine bu donemde, yetenekli zanaatkarlardan, tiiccarlardan olusan orta si-
nifin hakimiyeti baglamigtir. Her ne kadar bu tiyeler egitimli degillerse de, di-
gerlerine nazaran daha hirsh ve tutkuluydular. Cemiyet bu hisleri, misyonerlik
faaliyetlerine kanalize ederek kamuoyuna ve diger misyonerlik cemiyetlerine
karg1 giiciinti ve prestijini artirmak istemistir. Yiizyilin sonlarinda ise Anglo-
Sakson toplumunun egitimli tabakasi cemiyetin hedef kitlesi haline gelmistir.
Oyle ki, bu yeni iiyeler misyona kendi biitgeleriyle gidebilme imkanina sa-
hiplerdir. Ayrica bagta Cambridge olmak iizere muhtelif ingiliz iiniversitele-
rinden yapilan kayitlar da dikkati cekmektedir. Bu iiyeler, yalnizca cemiyet
iglerinin idaresinde degil ayn1 zamanda misyondaki tecriibeleriyle iiniversi-
te camiasinda da bir etki birakmaktaydilar. Yine ytizyilin ikinci yarisindan
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itibaren misyoner sayisinda ciddi bir artis kaydedilmis ve bu doneme kadar
misyonlarda yilda ortalama on dokuz gorevlendirme yapilmigken; 1887-1899
arasinda bu say1 yetmise yiikselmistir.

CMS’deki iiye sayisi ise diger cemiyetlerde oldugu gibi biitcenin duru-
muna bagli olarak degiskenlik gostermistir. S6zgelimi, 1865 ile 1872 yillari
arasinda nisbi bir gerileme yasayan cemiyet dort yil icerisinde kendisini yeni-
den toparlamistir. Oyle ki, 1876-1877"de Ingiltere’deki ekonomik durgunluk
doneminde dahi tiye sayisinda artis tespit edilmistir. Bununla birlikte cemiyet,
zaman zaman tasarruf tedbirlerine gitmek, bazi misyonlar1 kapatmak ve kimi
misyonerleri emekliye ayirmak zorunda kalabilmistir.

Misyoner sayisinin artmasina paralel olarak CMS, misyonda
gorevlendirileceklerin 6zel bir egitim almasina 6zen gostermeye baglamistir.
Yiizyilin baslarinda, gonliinde yeterince Hz. Isa sevgisi ve cesaret bulunan
her tiye, herhangi bir hazirlik ve bilgilendirme stirecinden ge¢cmeksizin mis-
yonlara gonderilmistir. Ancak cemiyetin teolojik politikasinda belirleyici rol
oynayan komisyon, artik bunun ihtiyaca cevap vermedigini farketmis ve ba-
sar1 saglamak icin misyoner adaylarini yeni bir ders programi ve miilakatlarla
yapilandirilmig bir egitim siirecinden gegirmenin dogru olacagini kararlas-
tirmistir. Boylece, CMS’in misyoner okulundaki miifredat: yenilenmis, yeni
bir hazirlik okulu acilmis, adaylik standartlart yiikseltilmis ve 6grencilerin
Cambridge ile Oxford Universiteleri'nin teoloji fakiiltelerinde sinavlara gir-
mesi saglanmistir. Yeni program misyoner adaylarina, CMS’in faaliyet alan-
larindaki siyasal, toplumsal, kiiltiirel, ve filolojik 6zelliklerin 6gretilmesi ama-
cina dayanan dersleri de icermistir. Bilhassa Barlow’un cemiyet baskanligi
doneminde, CMS misyoner okullarindaki niteligin artirtlmasi i¢in yogun ¢aba
sarfedilmistir. Bu gelismelere paralel olarak, cemiyetin iiniversite mezunlari-
na verdigi 6nem artmis ve tiye yapisinda bu yonde bir degisim tamamlanmak
istenmistir.

CMS’in Ingiltere’deki en genis biitgeye sahip misyoner cemiyeti olmasi
itibartyla misyoloji tarihinde 6zel bir yeri bulunmaktadir. Ustelik gelir kay-
naklarint adanin haricinde, misyon bolgelerinden de temin edebilmis olmasi
onemli bir ayricaliktir. CMS’in kaynaklarindaki muhtemel en 6nemli zen-
ginlik, tiyelerinin biiytik bir kisminin orta sinif mensubu olmasidir. Kralice
Victoria déneminde (1837-1901) Ingiliz orta simifi heterojen ve gegisken bir
nitelik gostermistir. Bu sinif tiyeleri bir taraftan ticari ekonominin destegin-
deki ¢cogullagsmayla pluralistik —kentli, burjuva, beyaz yakali- bir yap1 kazan-
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mig, diger taraftan lordlarin isletemedikleri arazilere sahip ¢ikan iicretli tarim
is¢ileri —ciftci orta sinifi- olarak geleneksel islevini stirdiirmiistiir. Caligmanin
sinirlart dahilindeki donem icerisinde, orta sinifin tamami igin evanjelist
egilimlerin arttig1 soylenebilir. Kisacasi, CMS’in en 6nemli dayanak noktasi
comertligini, cesaretini ve tutkusunu cemiyetle paylagsmayi esirgememis Ang-
lo-Sakson orta sinifidir. Siiphesiz cemiyet bu destegi garanti altina alabilmek,
artirabilmek icin yogun caba gostermis ve basta eskatolojik olmak iizere tiim
yontemlere bagvurmustur. Gergekten de evanjeliklerin toplumsal meselelere
ilgisi, Ingiliz misyonerlerin faaliyet bolgelerinin sinirlarini dahi asabilecek se-
viyededir. Bu ilgi; cemiyet tarafindan tiim diinyaya yayilmis heretiklerin ne-
den oldugu dejenerasyon ile onlara duyarsiz kalan Hristiyanlar’in cehennem-
de azap ¢ekmekten kurtulamayacaklar1 yahut cemiyet misyonerlerinin Incil
ve Protestanlik’in emirlerini yerine getirmekten bagka bir emelleri olmadigi,
CMS’in hem Britanya imparatorlugu’nda hem diinyada dinin muhafizlar1 ol-
dugu vb. soylemlerle siirekli canli tutulmak istenmistir. Stiphesiz orta sinifin
destegi CMS i¢in yeterli degildir. Cemiyet Ingiliz aristokratlarindan, ruhban
siifinin ileri gelenlerinden ve hatta parlamento iiyelerinden maddi ve manevi
himaye gorme istegini hicbir zaman kaybetmemistir. Esasen gelirlerinin en
onemli kismi1 bu tabakadan temin edilmistir. S6z konusu destekleri elde etme-
nin en garantili yolu, misyonerlik faaliyetlerinin imparatorlugun cikarlarina

hizmet edecek olmasidir.
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VAKIF KURUMUNUN DAYANDIGI TEMEL REFERANSLAR
VE ZURRI VAKIFLARIN VAKIF SiSTEMINDEKI YERI
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Oz

Bu ¢alismada Islam’da kurumsal yardimlagmay: temsil eden vakif kurumunun,
Kitap ve Siinnetteki referanslari ile Allah rizasi: hedeflenerek kurulan vakiflara Hz.
Peygamber, Rasit halifeler ve sahabenin bakist ile daha sonraki yiizyillarda 6zellikle
Osmanli uygulamasi iizerinde durulmus, 6zelde de aile vakiflarinin genel durumlari
aciklanmistir. Vakif kurumunun 6zellikle de ziirri vakiflarin serencamini ortaya ¢ika-
rabilmek i¢in vakfiyeler, vakifla ilgili kronikler ve konuyla ilgili ikincil caligmalar ele
alinarak incelenmistir. Ebu Yusuf’un fetvast dogrultusunda kurulan, aile vakiflarinin
lehinde ve aleyhinde ortaya c¢ikan goriisler dogrultusunda ortak bir noktaya ulagilma-
ya ¢alistlmistir. Caligmanin sonunda da, bazi ziirri vakiflarin vakfiyelerin incelenmesi
sonucunda elde edilen bilgilerle, evlatlik-ziirr? vakiflarin genel 6zellikleri 6rneklerle
ortaya konulmustur.
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Abstract

The Basic References Referred by the Institution of Foundation
and the Importance of Family Foundation Institute

In this study, representing the Islamic foundations of the institution of corporate
welfare, with reference to the Book and the Sunnah of Prophet foundations established
in pursuance of the approval of God. The Prophet and the Companions of view of
Rashid caliph and historical process, especially in the later centuries of the Ottoman
administration on the has been mentioned, in particular the general situation of the
family foundations are explained. The foundation of the foundations of the institution,
especially Zurri serencamini statutes are to reveal, on a foundation of chronicles and
the relevant secondary studies had been examined. Established in accordance with the
verdict of Abu Yusuf, family foundations in accordance with opinions for and against
emerging tried to reach a common point. At the end of the study, some examination of
the deed of trust with the information obtained as a result, adopted by sample - Zurri
general characteristics of the foundation has been revealed.

Keywords: Foundations, Quran, Sunnah, Zurri - Family Foundation, Foundation
Charter

GIRIS

Iyilik yapma ve baskalarina yardimda bulunma duygusu insanin diinyaya
gonderilmesiyle baglamaktadir. Ciinkii kadim zamanlardan icinde bulundu-
gumuz modern caglara kadar herkes sikint1 ve ihtiyac halinde olan kisilere
yardim etmek icin ¢aba sarf etmig/etmektedir. Ancak temel 6gesi insan olan
bu duygunun Islamiyet’in ortaya ¢ikisina kadar vakif olarak takdim edilmeye
calisilan orneklerine baktigimizda bunun siirekli ve hukuki bir yapidan uzak
ve toplumun tamamini i¢ine alan insan unsurundan yoksun oldugu goriilmiis-
tiir. (Nacil341: 96-114; Akgiindiiz 1996: 64-67) Bu konuda daha etkin oldugu
goriilen Islam dini insana, Allah’mn kendilerine verdigi riziktan muhtag olan
diger insanlara infak etmelerini (Bakara2/3) tesvik etmesiyle Hz. Peygam-
ber (sav) doneminden itibaren vakiflarin sayisi, islam Tarihi boyunca siirek-
li artmistir. Boylece inancin bir tezahiirii olarak kurumsallasarak hayatin her
alaninda kendini gosteren vakiflar, Islam Tarihinde Islam Medeniyetinin en
onemli kurumlarindan birisi olmustur. Bunun 6nemini bilen varlikli kisiler
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diinya hayatinin gegici olmasi, ancak ahiret icin yaptiklarinin baki kalacaginm
duisiinerek mallarini insanlarin hizmetine vermislerdir. (Hadid 57/20-21)

Islam’m vakif kurumuna kazandirdig1 diger 6nemli kavramlardan bir di-
geri ise, “hayirda evrensellik” anlayigidir. Bu anlayisin neticesinde, vakiflarin
hizmet ve menfaatleri din, mezhep, cinsiyet ve etnik koken s6z konusu edil-
meksizin toplumun biitiin kesimlerini kapsayacak sekilde genisletilmis. Hatta
sadece insanlarla sinirli kalmayip, hayvanlar ve tabiat da, vakfin konusu ve
objesi haline getirilmistir. (Giilsoy 2012: Onsoz)

Bundan dolayi vakif kurumu, Islam toplumlarinin medenilesmesi ve me-
deniyet seviyesinin yiikselmesinde “sirat-1 miistakim” (Hamdi Yazir 1326:
7) olarak goriilmiistiir. Bunu da islam’daki “sadaka-i cariye” hadisi (Miislim
1981: Vesaya 14) ile bagkalarina iyilik yapmak ve yardimda bulunmak ilkesi-
ne dayandiran hayir sahipleri, bu yolun insani bir yol olduguna inanmislardir.
(Yazir 1326: 7)

Islam’a gore vakfin kurulmasinda temel gaye, merkezinde sosyal yonii-
niin yani insanliga faydasinin bulunmasidir. Dolayisiyla bu konuda calisan
Islam alimleri “tek bir kiginin faydasina” ya da insanhigin faydasima olmayan
“kabir ve tiirbelere kandil yakilmasi” i¢in vakif kurulmasini hog gérmemis-
lerdir. (Yazir 1327: 3)

Dolayistyla Islam Tarihinde biiyiik bir yardimlasma projesi olarak ortaya
cikan vakiflar, gerceklestirdigi hizmetlerle Islam devletlerinde sosyal biinyede
istikrar ve huzuru saglamis, biiyiik medeniyet ve kiiltiir eserleri ortaya ¢ikar-
mis, imar ve egitim faaliyetleri ile de icinde bulundugu toplumlarda istikrar ve
huzurun kaynagi olmustur.(Yazir 1326: 10-13) Insan Islam’a gére sorumluluk
tastyan,(Buhari 1981: Cuma 11; Cenaiz 32; Istikraz 20; Nikah 81, 90; Ahkam
1) deger tireten ve iman edebilen bir varliktir. Yiice Allah, “Insanlar, imtihan-
dan gecirilmeden, sadece “Iman ettik” demekle imtihan edilmeden birakila-
caklarint mi zannederler” (Ankebit 29/2) derken diger yandan, onlara verilen
nimetlerin hepsinin insan i¢in birer imtihan oldugunu (Enfal 8/28) belirtmek-
tedir. Islam medeniyetini Bati medeniyetinden ayiran en énemli kistas da bu
olsa gerektir. Ciinkii Islam medeniyeti rizaya bagh ve paylasmasini iyi bilen
muhtag, magdur insanlarin imdadina kosan ve “komsusu a¢ iken kendisi tok
olan bizden degildir’ (en-Nisablri tarihsiz: Biiyu’ 2166; Hanbel 1981: 1, 349)
anlayisini ilke edinen bir medeniyettir. (Yazir 1326: 10-13)
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I¢inde yasadigimiz modern ¢agda, diinyanin bir boliimiiniin aghk ve
sefalet icinde temel ihtiyaglarini karsilamanin miicadelesini verirken, diger
bir boliimiiniin sorumsuz ve 6l¢iisiiz bir tavirla yapay ihtiya¢ ve arzularinin
pesinde kostugunu gormekteyiz. Insanlik olarak son iki yiizyilda iiretimde
gosterdigimiz ilerlemeyi, maalesef tiiketim bilinci, tiketim ahlaki ve
yardimlagmada gosteremedigimiz bir gercektir. Iste yerkiirede insanlarmn bu
acimasiz faaliyetleri karsisinda hala canli olarak varligini siirdiiren Islam’in
yardimlagma anlayisinin dinamiklerinin incelenmesi gerektigine inaniyoruz.
Bundan dolay1 caligmamizda sosyal dayanisma ve yardimlagmanin kurumsal
yapisi olan vakif kurumunun, Islam’1in temel kaynaklar1 dogrultusunda ortaya
c¢ikisini, insanliga yaptig1 hizmetin 6nemini, sahih ve miilhak vakiflar gurubu-
na giren ziirrl vakiflarin olumlu olumsuz yonlerini de g6z 6ntinde bulundura-
rak bir makale boyutunda genel durumunu yansitmaya calisacagiz.

A.Kur’an-1 Kerim’in ve Hz. Peygamber (sav)’in Yardimlasmay1
Tesvik Etmesi

1. Kur’an-1 Kerim’in Vakif Yoluyla Yardimlasmay1 Tesvik Etmesi

Insanda yaratilisi itibariyle iki tiirlii duygu bulunmaktadir. Bunlardan bi-
rincisi iman ve inancin katkistyla onu rahatlatan, i¢c huzuru ve goniil rahatligi-
n1 saglayan duygudur. Digeri ise, inang ilkesine aykirt davranmaktan kaynak-
lanan i¢ daralmasi, manevi bunalim ve huzursuzlugun kaynagi olan duygudur.
Inancin tegvikiyle i¢ huzuru ve goniil rahathgini saglayan hususlardan birisi
de zorda kalanin, muhtag olanin ve ekonomik yonden sikinti icinde bulunanin
imdadina yetisip yardimct olmaktir. Bu duygu eger bir insanin kalbi 6lmemis
ve vicdan1 bozulmamigsa, yaratiligt geregi bir sekilde ortaya ¢ikmaktadir.

Bu duygunun Islam diniyle en iyi sekilde tatmin olundugu goriilmekte-
dir. Ciinkii islamiyet’in, insanlar igin hedef koydugu “Allah rizast” kavramu,
mensuplarini vakif yoluyla yardimlasmaya cagirmaktadir. Bu kavram, vakif-
lar basta olma tizere, biitiin hayir, hasenat ve iyiliklerde oncelikli olarak “ilahi
hosnutluk ve yakinligin” gozetilmesini sart kosuyor ve yapilacak iyiliklerin
ancak bu niyetle makbul olabilecegini belirtiyordu. (Al-i imran, 3/92; Giilsoy
2012: Onsoz)

Insan1 merkeze alan Kur’an-1 Kerim, faziletli toplumun olusumunda bi-
reylerin birbirleriyle yardimlasma ve dayanigmanin énemini ¢cok sayida aye-
tinde agik olarak belirtmistir. Insanin miikemmele ulasarak, kAmil bir mii’min
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olmasinda ve helal olarak kazandig1 mallarindan ihtiyag¢ sahiplerine sarf etme-
sinin 6neminin biiyiik oldugunu tekrar tekrar vurgulamistir. (Bakara 2/3, 177,
195, 215, 254, 261, 268, 270, 274; Al-i Imran 3/92, 134; Nisa 4/34, 39; Enfal
8/3; Tevbe 9/54, 131; Ibrahim 14/31; Nahl 16/75; Hac 22/35; Furkan 25/67;
Kasas 28/54; Secde 32/16; Sebe 34/39; Faur 35/29; Stra 42/42; Hadid 57/7,
10; Miinafiktin 63/10; Tegabun 64/16; Talak 65/7)

Kur’an ayetleri Allah’in rizik olarak verdiklerinden mali yonden hayra
infak etmenin (Bakara 2/3) mallarin1 akrabaya, yetimlere, miskinlere, yolcu-
lara ve esirlere severek vermenin (Bakara 2/177) dnemini ortaya koymustur.
Buna paralel olarak kimlere infak etmenin gerektigini soranlara “ana-babaya,
akrabaya, yetimlere, fakirler ile yolculara” (Bakara 2/215) verilecegi belirtil-
migtir. Bu gurup insanlara mal sarf etmenin, O’nun katinda mesru ve dviilen
bir fiil oldugunu ve kisiyi Allah’in rizasina ulastiracagini ortaya koymaktadir.
(Yazir 1330: 6-7)

Kur’an-1 Kerim’de 188 yerde hayir kelimesi ve miistaklarindan bahse-
dilerek, hayra vurgu yapilmaktadir. Islam’in kutsal kitabs iyilik yapmak, zor
durumda olan bir kisiye yardimct olmak, onun sikintisini gidermek gibi iyi ve
giizel olan fiilleri insan hayatina yerlestirerek, yardimlagma ve dayanismanin
hakim oldugu bir toplumun olugmasinin ana hatlarini ¢izmistir. (Yiicedogru
2012: 88) Hayra yonelten ayetlerin tegvikiyle Islam Tarihi’nin her doneminde
Allah rizasin1 amaclayan varlikli kisiler ¢ok sayida vakiflar kurmuglardir.

S6z konusu olan ayetlerde infak etmek ve malin hayir yolunda veril-
mesinin, keyfiyet itibariyle mutlak oldugu belirtilerek, “Hayirdan neyi infak
ederseniz...” (Bakara 2/215) ifadesiyle yapilacak yardimin cok genel oldu-
gu, nassa dayali olarak vurgulanmistir. Bu duruma gore ayetlerin hiiktimleri,
hem yerine getirilmesi zorunlu olan farz infaklari, nafile yardimlari, hem de
rastgele yapilacak sadakalar1 ve sadaka-i mevkife-i cariyeyi icine almaktadir.
(Yazir 1327: 2-16)

Konuyla ilgili ayetlerin genel durumuna baktigimizda, zekatin farz ve fa-
izin de haram kilinmasiyla, Islam’1n sosyal adaleti biitiin kurumlariyla gercek-
lestirmek istedigi anlagilmaktadir. Kur’an-1 Kerim, varlikli kimseleri Allah’in
emrettigi farzlarin yaninda, onlar1 kendi istekleriyle yapacaklar1 yardimla-
samaya da cagirmaktadir. Bu cagri kurumsal olarak vakif seklinde ortaya
cikmistir. Hatta vakif seklinde yapilan yardimlarin siirekli ve kurumsal olarak
yapilmasindan dolayr hukuki bir statiiye oturmasiyla, ihtiya¢ sahiplerine ne-
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yin, nasil ve ne zaman verilecegi hususlari, kurulan vakiflarin vakfiyelerinde
acik olarak beyan edilerek haksizliklarin giderilmesine caligilmistir.

2. Hz. Peygamber’in (sav) Vakif Yoluyla Yardimlasmay1 Tesvik
Etmesi

Islam’m ilk kaynag1 olan Kur’an-1 Kerim’i en iyi anlayan ve yorumlayan
stiphesiz Hz. Muhammed (sav)’dir. Dolayisiyla Kur’an’daki infak ve hayra
isaret eden ayetlerin yorumunu yapan Hz. Peygamber (sav) bunlarin uygulan-
mast konusunda da onciiliik etmig ve ashabini tegvik etmistir. Bunun tezahiirii
olarak Islam’in Medine doneminden itibaren, Muhacirlerin ve Ensar’in kisith
imkanlarina ragmen, Allah’in rizasin1 kazanmak i¢in mallarin1 vakfettikle-
ri hadis ve fikih kitaplarinda bildirilmektedir. Islam alimleri vakiflarla ilgili
hukuk? konular i¢in, kitaplarinda “kitabu’l-vakf’ veya “babu’l-vakf’ bolum-
leri olusturmuslardir.

Vakif kurumu, tarihinde siireklilik ve saglam bir yapiya sahip olma
ozelligini ancak Hz. Peygamber (sav)’in onciiliigiinde Islam dini ile
kazandiginmi belirtmistik. Ciinkt karsilik beklemeden insana yardim etmeyi
ilke edinen vakif kurumu, islam dininin yardimlagmayi tesvik etmesiyle bii-
yiik bir ivme kazanarak yayilmistir. Basta Kur’an-1 Kerim’in tesviki ve Islam
peygamberinin bu konudaki sozleri ve uygulamalari,(Buhari 1981: Vesaya
28; Miislim 1981: Vesaya 14; Hanbel 1981: II, 114) insanlar1 vakif yoluyla
yardimlagsmaya sevk etmistir. Insanlarin kanaat, paylasma ve vakif yoluyla
yardimlagma erdemine vurgu yapan Hz. Peygamber’in (sav) Hakim b. Hizam
adli sahabeye yaptig1 tavsiye ¢ok onemlidir. “Ey Hakim! Bu diinya mali goz
alict ve tatlidir. Kim bu mala engin bir goniille sahip olursa kendisi icin mali
bereketlenir. Ama kim de hirs ve tamah dolu kalple bu mali isterse, tipkt yiyip
de doymayan bir kimse gibi, o kimse icin malin bereketi kacar. Veren el, alan
elden iistiindiir.” (Buhari 1981: Zekat 50)

S6z konusu yardimlagma anlayisint hem sozlii hem de fiili olarak ilk
uygulayan da Hz. Peygamber (sav) olmustur. O’nun, kendi arazisinde asli-
nin habs edilerek korunmasi ve gelirlerinin dagitilmasi icin verdigi emir ile
bu konuda uyguladig: siinneti gelmektedir. Ciinkii Hz. Muhammed (sav)’in
sadaka-i cariye (Miislim 1981: Vesaya 14) hadisindeki ifadelerinin de Islam
alimleri tarafindan vakfin mendub olduguna isaret ettigi belirtilmistir.(Omer
Hilmi 1307: 10; Bilmen 1967: IV, 301) Daha sonra ashabin da akarat' ve

1 Akar kelimesinin ¢ogulu olan bu kelime, vakfedilen gelir getiren mallardir. Va-
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mallarini vakfetmeleri, vakfin caiz ve gecerli olduguna icma ettiklerine isaret
etmektedir. (Omer Hilmi 1307: 10; Bilmen 1967: IV,301) Hatta Cabir b. Ab-
dullah “Ben Mekkeli ve Medineli Miisliimanlardan mal ve kudret sahibi bir
kimse bilmem ki, vakif ve tasaddukta bulunmamais olsun” (Hassaf 1322/1922:
15-16; Kudame 1970: VI, 4; Beyhaki 1991: IX, 41) soziiyle sahabenin vakif
konusuna ne kadar 6nem verdigini gostermektedir.

Hz.Peygamber (sav), Hz. Omer’i “aslini hapset ve gelirini dagit” (Miislim
1981: Vesaya 15; Hanbel 1981: 1, 3) “aslini satilmamak, hibe edilmemek ve
miras olunmamak iizere tasadduk ef” (Buhari 1981: Vesaya 28) emirleriyle
vakfi tesvik etmistir. Fikih kitaplarinda, vakif kurmanin ser’1 olarak gecerli ve
mendub oldugu bildirilmektedir. Ciinkii bu durum, Hz. Peygamber’in (sav)
hem sozleri hem fiilleri, ashabin ve seleflerin yaptiklari ile ispat olunmustur.
(Bilmen 1967: 1V, 300)

Hz. Peygamber (sav)’in bu konudaki uygulamalar ile ilgili olarak da
Hassaf ayrica su bilgiyi aktarmaktadir; “Hz. Peygamber’in (sav) Medine’ye
hicretinin 32. ayt basinda Muhayrik adli. Miisliiman olup olmadigt ihtilafli
olan bir kisi Uhud savasinda oldiiriilmiistii. Muhayrik basina bir musibet ge-
lirse, Allah’in gosterdigi yere versin diye mallarint Hz. Muhammed (sav)’e
aittir diyerek ona biraknusti. O da Muhayrik’in biraktigin kabz ve tasadduk
eyledi. (Hassaf 1322/1922: 1-2; Mardin 1339-1340: 3)

Hz. Peygamber’den (sav) sonra onun vakif yoluyla yardimlagma gele-
negini Rasid Halifeler basta olmak tizere ashab da devam ettirmistir. Hz. Ebu
Bekir’in Mekke’deki evini habs ettigini ve neslinden o evde oturanlarin, bu-
nun “sadaka-i mevkiife ”* oldugunu bildikleri nakledilmektedir. (Hassaf 1922:
5) Bunun diginda Hz. Omer’e ait olan Hayber’deki arazinin durumuyla ilgili
baska bir rivayete gore Hz. Omer, Hz. Peygamber (sav)’e gelerek, ¢ok kiy-
metli semg adinda bir mala rastladigini ve bu araziyi ne yapmasi gerektigini
sorar; Hz. Peygamber (sav) de “onun aslint istedigin gibi habset ve gelirlerini

kif literatiirinde bunlara daha ¢ok akarat-1 mevkiafe denilmektedir. Bu kavram
da; “gerek aynmiyla intifa olunmak gerek icdra verilmesiyle elde edilen iicret ve
gelirlerinin hayir cihetine sarf edilmek iizere vakfedilen mallarin genel adidir.”
Bkz; Mehmet Zeki Pakalin, Osmanli Tarih Deyimleri ve Terimleri Sozliigii, MEB
Yay. Istanbul 1993, I, 32; Ali Himmet Berki, Ist:lah ve Tébirler, VGM Nesriyati,
Ankara trh. 2.

2 Sadaka-i Mevkife: Vakif tasarrufu i¢in kullanilan ag¢ik lafizlardan olup, vak-
fettim, hapsettim gibi sadaka-i mevkafe kildim da denilebilir ve bu sozle vakif
kurulmus olur. Bkz; Berki, 47
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de sadaka olarak ver” dedi. Bunun iizerine Hz. Omer o mal, satilmayacak,
hibe ve miras olunmayacak sekilde tasadduk etti. (Buhari 1981: Vesaya 28;
Ebu Davud 1981: Vesaya 13)

Omer ibn Abdiilaziz Hz. Osman’in da Hz. Omer gibi mallarim tasadduk
ettigini nakletmis ve hatta onun torunu Abdurrahman b. Eban b. Osman’in
bu sadakanin (vakfin) miitevellisi oldugunu bildirmistir. Ismi gecen torunu
Abdurrahman’in bu vakiftan dostlarina hediye verdigi ve bu vakfin bir ki-
tabinin (vakfiyesi) da oldugunu zikretmektedir. Bu kitapta, “Hz. Osman’in
Hayber’de Ibn Ebi’l-Hakik diye bilinen malini, kesin olarak, aslinin satilmaz,
bagislanmaz ve miras olunmaz diyerek vakfettigini ve tevliyeti de oglu Eban’a
biraktigini soylemistir. Bu vakfin vakfiyesini de Usame b. Zeyd yazip Ali b. Ebi
Talib’le birlikte gahit olmugslardir” (Hassat 1922: 9; Ali Haydar 1337-1340:
5) denilmektedir.

Hz. Osman’in vakfetme konusunda c¢ok ileride oldugunu bildiren bag-
ka bir rivayet de, hadis kitaplarinda gecmektedir. Bu rivayete gore Hz. Pey-
gamber (sav) ve Miisliimanlar Medine’ye hicret ettiginde, orada sadece Riime
adinda i¢ilebilecek suyu bulunan bir kuyu vardi. Hz. Peygamber (sav), “kim
Riime kuyusunu, karsiligini Cennet’te gorebilecegi haywr karsiliginda satin
alabilir? Ve kendi kovasini Miisliimanlarin kovasina ortak yapabilir? (Buhari
1981: Vesaya 33; Nesai 1981: Cihad 4) demistir. Bu miijde karsisinda Hz.
Osman bu kuyuyu satin almig ve gerekli islemleri tamamladiktan sonra onu
vakfetmistir.

Ali b. Ebi Talib de Edine, Raif, Vadiu’l-Kura ve Yenbu’ adli yerlerdeki
mallarini, yiiziiniin atesten korunmast, cennete girebilmek ve Allah’in rizasina
ulasabilmek amaciyla, barista ve savasta fukaraya, miskinlere, yakin ve uzak
akrabalara, yolculara infak (vakif) ettigi bildirilmistir. Vakfettigi bu mallari-
nin satilmayacagini, hibe edilemeyecegini ve miras birakilamayacagini 6zel-
likle belirtmistir. (Abdurrezzak 1995: X, 375; Hatemi 1969: 35)

Rasid halifeler diginda sahabeden de ¢ok sayida vakif kuranlar olmustur.
Ziibeyr b. Avvam, konaklarin1 ogullarina, kizlarindan evlenmemis olanlarin
da bu evlerde oturmalari sartiyla vakfetmistir. Muaz b. Cebel de Medine’de
bulunan Daru’l-Ensar adindaki evini vakfedip vakfiyesini de yazmistir. Bun-
larin disinda Zeyd b. Sabit, Hz. Aise, Esma binti Ebi Bekir, Ummii Habibe,
Ebu Talha ve Sa’d b. Ebi Vakkas gibi ashabin ileri gelenleri de ellerindeki
mallarini, Allah’1n rizasin1 kazanmak i¢in vakfederek ihtiyag¢ sahiplerinin hiz-
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metine vermisglerdir. (Buhar? 1981: Vesaya 28; Ebu Davud 1981: Vesaya 13;
Hassaf 1922: 11-18; Ali Haydar 1340: 5)

Abdullah b. Amr b. As Taif’teki Veht arli arazisini Amr b. Asogullari’na
vakfetmisti. (Darimi 2000: Mukaddime 43) Bazi sahabiler evlerini asilinin
satilmamasi ve hibe edilmemesi sartiyla cocuklarina vakfediyorlardi. Erkdm
b. Ebu’l-ErkAm, Islam’1n ilk yillarinda Miisliimanlari barindiran Safa tepesin-
deki evini ogullarina bagiglamusti. (Ibn Sa’d 1405/1985: 111, 243) Yine Sa’d b.
Ebi Vakkas’in evini kizina ve onun kiz ¢cocuklarina, sattlmamast, hibe edilme-
mesi ve miras birakilmamast sartiyla vakfettigi rivayet edilmistir. (Ibn Sebbe
1399/1979: 1, 236)

Islam tarihinde vakif kurumunun 6zellikle de ziirri-ailevi vakiflarin mes-
ruiyeti konusunda ¢ok tartigmalar olmustur. Sahihligi, gegerliligi ve Islam’mn
miras hukukuna aykir1 oldugunu ileri siiren bir kisim alimler bu kuruma ce-
kince ile yaklagmiglar ve hatta bazilari ziirrf vakiflara tamamen karst ¢ikmuis-
lardir. Ancak vakif kurumunun mesruiyeti konusunda Imam A’zam ve Imam
Muhammed’den farkli diisiinerek daha esnek davranan Iimam Ebu Yusuf,
ziirri de olsa vakiflarin varligini kabul etmis ve yukarida verilen 6rneklerde
oldugu gibi basta Hz. Peygamber (sav) olmak iizere sahabenin yaptig1 cok
sayida sadakanin (vakfin) oldugunu belirtmistir. Hatta imam Ebu Yusuf, Hz.
Muhammed (sav) ve ashabinin yaptig1 uygulamalardan sonra meshur ve bi-
linen bir konu olmasindan dolay1 nassa da ihtiyac olmadigini soylemektedir.
(Oztiirk 1995: 124)

Goriilmektedir ki vakif sistemi Islam Tarihi’nin baslangicindan itibaren
Kur’an ayetlerinin ve Hz. Peygamber’in (sav) tesvikiyle Sahabe doneminden
baslayarak ortaya ¢ikmis ve artarak devam etmistir. Islam tarihinde tamamen
hayrl amacla kurulan vakiflar oldugu gibi, varlikli kisilerin neslinin gelece-
gini teminat altina almak diistincesiyle, mallarin1 batin tertibi lizere, asirlar
boyunca kendi cocuklarina vakfettikleri de olmugtur. Bu durum tabi olarak,
vakiflarin devlet tarafindan diizenlenmesi zorunlulugunu ortaya c¢ikarmistir.
Ciinkii diger cocuklarin magduriyeti s6z konusu olmaktadir. Bundan dola-
y1 bu kurumlar bagibos birakilmayarak, sevk ve idareleri, hukuki bir metinle
(vakfiye) bir sisteme oturtularak hakimlerin gozetimi ve denetimi altinda ya-
pilmistir-yapilmaktadir. (Oztiirk 1983: 1-3; Larousi 2009: 6-7) Ancak yine de
vakiflar, islam Tarihi boyunca ziirri vakiflar basta olmak iizere gok tartigilmus
ve hukukgular1 ¢ok mesgul etmistir.
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B. Ziirri Vakiflarin Vakif Sitemindeki Yeri

1. Ziirri Vakiflarin Hukuki Yonii

Tarihi olaylar1 degerlendirirken hadisenin yasandigi donem ve mekan
ne kadar 6nemliyse, tarihi siirecte tegekkiil eden kurumlarin da ortaya ¢iktig
donem de o kadar onemlidir. Ciinkii sosyal olaylarin ve kurumlarin ortaya
cikisinda, donemin sartlar: bilinmeden olaylarin ve kurumlarin saglikli ince-
lenmesi ve degerlendirilmesi miimkiin degildir.

Bunlardan birisi ve belki de en onemlisi vakif kurumudur. Vakif, genel
olarak insant merkeze koyan ve ona yardimi hedef se¢mis olan kurumdur. Bu
kurum, Islam tarihi boyunca ¢ok farkli sekillerde adlandirilip incelenmistir.
Vakiflar, gordiikleri hizmetler bakimindan, miilkiyeti yoniinden, yonetim aci-
sindan ve kira durumuna gore degisik sekillerde gruplandirilmistir.

Tarihi gelisimi icerisinde amaclarina bakildiginda birgok tiirlerine rast-
lanilan vakiflar, hukuki agidan genel de sahih ve irsadi diye ikiye ayrilmistir.
“Menafi’i ibadullaha ait olmak iizere akar veya akar hiikmiinde olan miilkii
temlik ve temelliikten alikoymak” (Yazir 1326: 16-20; 1327: 2-4; 1330: 22-26)
seklinde tarif edilen ve Osmanli Devleti’nin son zamanlarinda (1339-1340)
hazirlanan Vakiflar Kanunu tasarisiyla da bu sekilde tanimlanan vakiflara sa-
hih vakiflar denilmistir.(Mardin1340: 12) Diger yandan sahih vakiflar, kisinin
sahip oldugu malinin tamamini ya da bir kismini, bir amacin gerceklesmesi
icin Islam Hukuku’nun belirledigi normlara uygun sekilde tahsis edilerek, o
mala tiizel kisilik kazandirilmasi ile meydana getirilmis vakiflardir. (Yazir
1326: 16-20; Mardin 1340: 12) Hazirlanan bu kanunda sahih vakiflarin sithha-
ti konusunda Imam Azam’in goriisii kabul edildigi halde, tasarimin tamamina
bakildiginda vakfin doguracagi sonuclar ve 6zellikle baglayiciligi konusunda
Imameyn’in goriisii tercih edilmistir. (Mardin 1340: 14-15; Akgiindiiz 1996:
94)

Irsadi vakfi ise “beytiilmale ait bir miilkiin menfaatini miistehikki ser’isine
ber-vechi mesruh” tahsis etmek seklinde tanimlamiglardir.(Omer Hilmi 1307:
59; Bilmen 1967: 1V, 358) Yani miri araziden bir kisminin menfaatinin ya da
tasarruf hakkinin veya her ikisinin beraberce hiikiimdarin tasarrufunda bu-
lunmas1 veya onun izni ile bagkasi tarafindan belirli bir gayeye tahsis edilmis
olmasidir. (Yazir 1326: 20-23; Bilmen 1967: IV, 5) Bunlarin diginda daha
degisik sekillerde degerlendirilen vakiflardan Islam Tarihi boyunca tartisilan,
ziirr kisminin hukuki durumlarini ele alip incelemeye calisacagiz.
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Vakifin elindeki mallarini, miiessesdt-1 hayriyye denilen zengin ve fakir
herkesin esit olarak kendisinden faydalanabilecegi kurumlara degil de, sadece
cocuklari veya asirlar boyunca devam edecek soyunun fertleri yararina hapse-
derek kurdugu vakiflara ziirr? vakiflar denilmistir. Bu vakiflar ziirri olarak ad-
landirildig1 gibi ehli, eviatlik-eviadiyelik ve aile vakiflar: olarak da bilinmek-
tedir. (Trabls? 1292: 109-110, 114; Mahlaf 1351: 2; Kubeysi 1997: 1, 41-42;
Ali Haydar 1340: 95-97; Ebu Zehra 1971: 188) Bu tiir vakiflarda vakfedilen
mallarin bir daha geri alinmamak {izere ebedi olarak bir hayir ile ibadet isine
terk ve tahsisi asil gaye degildir. Bu vakiflarin vakfiyelerine bakildig1 zaman
vakifin neslinin asirlar boyunca batin tertibi iizere korunmasi amaclandigi go-
riilmektedir. (Yasin Yilmaz 2012: 13)

Islam Hukukgular1 ve vakif hukukuyla ilgilenenler, bu vakiflarin hukuki
durumlart ve statiileri iizerinde epey mesai harcamiglardir. intifa yoniinden
evlatlik (Hassaf 1922: 1-2; Ali Haydar 1340: 95-97; Mahlaf 1351: 2; Kubeysi
1997: 41-42) olan bu vakiflar, islam Hukuku’nun normlari dogrultusunda
vakfin tarifine gore sahih,(Yazir 1326: 16-20; 1327: 2-4: 1330: 22-26) mua-
melesine gore lazzm (Omer Hilmi 1307: 4; Ali Haydar 1340: 3-4) ve yonetimi-
ne gore de miilhak (Omer Hilmi 1307: 3-4; Ali Haydar 1340: 74-75) vakiflar
gurubuna girmektedir. Bazi arastirmacilar ziirr? vakiflar1 tam aile ve yart aile
vakiflar1 diye ikiye de aymrmuglardir. (Barkan-Ayverdi 1970: 213; Erdogan
2010: 9-15, 22) Vakiflar Genel Miidiirliigii Arsivi’nde tam aile vakiflart ziirrd,
yart aile vakiflari ise hayri-ziirri seklinde tasnif edilmistir. Bu tasnife gore biz
tam aile vakiflar1 izerindeki tartigmalar1 ve bunlarin genel durumunu deger-
lendirmeye ¢alisacagiz.

Tarihi stirecte bu vakiflar tizerinde 6zellikle Misir’da birtakim tartigmalar
olmasina ragmen, Osmanlilarda ¢ok sayida evlatlik vakiflar kurulmug ve bu-
giin onlarin bir kismi hala varligin1 devam ettirmektedir. Bu vakiflarin Islam
Hukuku’na gore caiz olup-olmama ve lehinde-aleyhinde ortaya atilan goriisler
dogrultusunda inceleyip bir sonuca ulagmaya ¢alisacagiz.

2.Ziirri Vakiflarin Aleyhinde Olan Goriisler

Evlatlik vakiflarla ilgili tartismalar daha ¢ok son iki asirda ortaya ¢ikmis-
tir. Ozellikle Misir’da bir gurup hukukgu, vakiflarin miitevellilerinin vakfiye
sartlarina uymayan tasarruflarindan dolay ziirri vakiflarin tamamen ortadan
kaldirilmasi goriisiinii ortaya atmiglardir. Kismen de olsa bunda muvaffak ol-
muglardir. (Ebu Zehra 1971: 192) Konuya ekonomik ve miras hukuku agisin-
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dan yaklasan hukukcular, vakifin baz1 mirascilarini mirastan mahrum etmek
icin bu yolu sectigini iddia etmislerdir. Bu hukukgular, vakifin yaptiginin,
Allah’1n Kitab1 ve Hz. Peygamber’in (sav) siinnetinin kabul etti8i miras sis-
temine aykiri oldugunu soylemislerdir. Vakifin miras hukukundaki sistemden
ayrilarak, mirasgilarindan bazilarina vakif yoluyla belli mallar tahsis etme-
si ve diger mirascilarini da vakfiyede koydugu sartlar dogrultusunda miras-
tan mahrum etmek istedigi seklinde yorumlamislardir. Miras hukukuna gore
Allah’in Kitab1 ve Hz. Peygamber’in (sav) siinnetinde herkesin hakki agik
olarak belirlendigini bildirerek mirasciya da vasiyetin caiz olmadigini soyle-
migledir. (Ebu Zehra 1971: 192) Ayrica ziirri vakiflarda sadece vakifin cocuk-
lar1 ve batin tertibi iizerine ¢ocuklarinin ¢ocuklar1 vakiftan faydalanacagi icin
sadaka ve kurbet anlaminin mevcut olmadigini iddialarina ilave etmislerdir.
(Kubeysi 1997: 4)

Bu gerekgelerle Misir’li hukukgular verdikleri fetvalarla (Ebu Zehra
1971: 23-24) donemin Misir Valisi Kavalali Mehmed Ali Pasa’y1 ikna etmis-
lerdir. Bunun iizerine Pasa, vakif sistemine karsi cephe alarak sadece ziirri de-
gil, hayri vakiflarda dahil olmak iizere biitiin vakiflart ilga etmeye niyet etmis
ve bu amacla 9 Receb 1261/14 Temmuz 1845 tarihli bir ferman yayinlamigtir.
( Ebu Zehra 1971: 24-25) Ancak tiim vakiflar1 kapatmanin miimkiin olmaya-
cagi anlayinca farkli tarihlerde (1858, 1866, 1867, 1891, 1895) yaymladig1
fermanlarla, ilk fermandaki hiikiimleri yumusatici hukuki diizenlemeler yap-
mak zorunda kalmistir. ( Ebu Zehra 1971: 24-29) Daha sonra vefat eden bir
kisinin cocuklar1 ve esinin miras paylarint koruyan ve ziirri vakiflarin siireli
olmasi sartin1 kosan, 1946 tarih ve 48 sayili Misir Vakiflar Kanunu yiirtirliige
girmistir. Bu kanundan sonra yapilan hukuki diizenlemelerde ise, tekrar ziirr1
vakiflarin varlig1 kabul edilmigtir. ( Ebu Zehra 1971: 32-38)

O donemde ziirri vakiflarin aleyhinde ortaya atilan goriislere ragmen
Osmanli Devleti’nin diger bolgelerinde bunlara iltifat edilmemis, ziirri vakif-
lar Imam Ebu Yusuf’un goriisiine gore caiz goriilerek sayilar1 hizla artmugtur.
(Omer Hilmi 1307: 140; Ali Haydar 1340: 95-97) Ancak bazi ¢agdas ilim
adamlarinin Misir’da ortaya ¢ikan fikir akiminda ve miistesriklerin bu konu-
daki kasitl aciklamalarindan etkilendigi de goriilmiistiir. (Barkan-Ayverdi
1970: XXI)
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3. Ziirri Vakiflarin Lehinde Olan Goriisler

Islam hukukgularinin bir kismi da, mirascilara yapilan vakfin yani ziirri
vakfin caiz oldugunu sdylemislerdir. Bu konuda hukukg¢ularin dayandig1 go-
ris Ebu Yusuf’a aittir. O, vakiftan bizzat vakifin veya yakinlarinin fayda-
lanabilecegini soylemistir. Ebu Yusuf’un bu goriisii, Islam ve Tiirk Hukuk
tarihinde, sadece Hanefi mezhebinin yaygin oldugu bolgelerde degil, diger
mezheplerin hakim oldugu bolgelerde de genis bir uygulama alani bulmustur.
(Aydin 2005: 272-273)

Abbasiler doneminde bagkadi (kadiu’I-kudat) olarak hukuki uygulamala-
rin i¢inde olan Ebu Yusuf’un, bu goriisiiyle teoriden ziyade pratigi goz oniinde
bulundurarak hareket ettigi anlagilmaktadir. Yani pragmatik olarak diistinceyi,
ortaya ¢ikardig1 eyleme gore degerlendirmis ve bunda hem bireyin hem de
toplumun yararin1 gordiigiinden cevaz verdigi anlasilmaktadir. Ebu Yusuf’un
Hz. Peygamber’in (sav), Rasid halifelerin ve sahabenin uygulamalarini da géz
oniinde bulundurarak ulastig1 sdylenebilir. Ciinkii sahabeden Erkdm b. Ebu’l-
Erkdm’in evini ogullarina, (ibn Sa’d 1405/1985: 111, 243; Hakim 2000: VI,
2211) Sa’d b. Ebi Vakkas’in evini kizina ve onun kiz ¢cocuklarina vakfetmesi
(ibn Sebbe 1399/1979: 1, 236) ziirri vakiflar icin bir delil tegkil etmektedir.

Ziirri vakiflar konusunda Tiirk vakif tarihinde uygulana gelen ve azinlik
da olsa, Ebu Yusuf’un temsil ettigi goriise gore, bu tiir vakiflarin mesruiyeti-
nin temel sart1 olarak vakifin soyu tiikkendikten sonra, vakif gelirlerinin mutla-
ka fakirlere tahsis edilmesini 6ngoérmesiydi. (Bilmen 1967: IV, 358)

Ebu Yusuf, bagkadi oldugu donemin konjoktiiriine uygun olarak Eme-
viler doneminde ortaya ¢ikmaya baslayan ziirri vakiflari, insanlart vakif kur-
maya 0zendirmesi ve toplumsal faydalart acisindan olumlu bularak destekle-
mistir. Bunun sonucunda da Ebu Yusuf’un goriisiine dayanarak tarihi siirecte
gerek Abbasiler ve gerekse daha sonraki diger Islam devletlerinde cok sayida
ziirr vakiflar kurulmustur. (Ucar 2008: 22)

Ziirri vakfin caiz olduguna dair bagka bir delil de, ortak miilkiin parca-
lanmasini 6nlemek icin yapildigr goriistidiir. Ciinkii bazi varlikli kisiler sahip
olduklar1 miilkiin, vefatlarindan sonra mirascilar arasinda miras hukukuna
gore taksim edilmesinin, ortak miilkiin parcalanmasina sebep olacagindan,
aile vakf1 kurarak, mesru olarak gordiikleri bir yontemle bu parcalanmay1 6n-
lemek istemiglerdir. (Barkan-Ayverdi 1970: 337)
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Netice itibariyle ziirr? vakiflarin olusumuna karsi c¢ikilan hususlarin ba-
sinda gelen, Misir’l1 hukukgularin iddia ettigi miras kurallarina karsi bir savas
acma anlami olmadig1 icin caiz olmustur ve bu giin yiizlerce ziirri vakif var-
ligini stirdiirmektedir. Kisi, aile fertlerinden birini mirastan mahrum etmek
istediginde onu vakif yoluyla degil, istedigi kisiyi devre dis1 birakmay1 bagis
yoluyla da yapmasi miimkiindiir. Vakaf tercihi, netice itibariyle az da olsa ha-
yir kastint gostermektedir. Ciinkii vakifin, soyu tiikenince vakif fakirlere kala-
caktir. Diger yandan Hz. Peygamber (sav)’in “fakire sadaka sadakadir, yakin
akrabaya sadaka hem sadaka hem de siladir”(Tirmizl 1992: 111, 27; Nesail
1992: V, 92) buyurmas: da akrabalara tahsis edilen vakfin sadaka olduguna
delildir. (Mahlaf 1351: 2; Kubeysi 1997: 11, 42-43; Ebu Zehra 1971: 189)

Hz. Peygamber (sav), Ebu Talha’ya yapacagi sadakalarda akrabalarini
tercih etmesini tavsiye etmesi de buna bagka bir delil olmaktadir. (Buhari
1991: Esribe 13; Zekat 44; Kubeysi 1997: 1, 44; Ebu Zehra 1971: 189) Ayrica
Hz. Omer ve Ziibeyr ibn Avvam basta olmak iizere, birgok sahabenin mirasgi
olsun olmasin yakin akrabalari i¢in vakiflar yapmalar1 da bu goriistin delilleri
olarak zikretmek miimkiindiir. (Hassaf 1922: 5, 9, 12, 16; Kubeysi 1997: 1,
44-45)

4. Ziirri Vakiflarla lgili Goriislerin Degerlendirilmesi

Genelde vakif sisteminin i¢inde yer alan ziirr? de dahil olmak {izere han-
gi tiirde olursa olsun biitiin vakiflarda zaman zaman miitevellilerin, vakifin
vakfiyede belirledigi sartlara uymadiklar1 goriilmiistiir. Bundan dolay1 “kar-
siliksiz vermek”, “paylasmak” ve “yardimlagmak” yoluyla Allah’in rizasin
kazanarak ilahi hosnutluk ve kurbiyet gayesiyle insana yardimda bulunmay1
hedefleyen vakif sistemine ve bunun i¢inde olan ziirr? vakiflarin varligina iti-
raz etmek uygun olmamaktadir. Ciinkii zengin olan birisinin mallarindan bir
kismint veya tamamini hayatinda bir daha geri almamak {izere ebedi olarak,
bir hayir igine tahsis etmesi ve siirekli bir sadaka yapmak demek olan vakif
muamelesinde, mevkufunaleyh olarak mirascilarinin zikredilmesi, vakfin ga-
yesine ters diigmez. Ciinkii insanin yakinlarina yaptig1 sadaka digerlerinden
daha faziletlidir. (Akgiindiiz 1996: 273)

Vakiflarin ¢alisma ve yonetim sistemini belirleyen vakfiyelere bakildi-
ginda ziirr? vakiflarin varligini siipheli gorenlerin iddialarini tasdik eden vakfi-
yeler ne yazik ki, bulunmaktadir. Fakat istisna olan bu vakfiyelerdeki hiikiim-
leri genellestirerek hitkkme esas kabul etmek miimkiin degildir. Ancak biitiin
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ziirri vakiflarin vakfiyelerine bakarak, vakiflarin ortaya koyduklari biitiin sart-
lart degerlendirerek karar vermek daha uygun olabilir. Eger vakif, kurdugu
zirr? vakiflarla, yazdirdig1 vakfiyede yakin akrabalarinin ihtiyaglarini temin
etmeyi amacliyor ve sonugta ziirriyeti bittiginde fakirlere tahsis ediyorsa, bu
cesit vakiflarin gegerli oldugu tartigilamaz. (Akgiindiiz 1996: 273)

Ziirri vakaf kuran birisi, bazi miras¢ilarin1 mirastan mahrum etmek ya da
Islam miras hukukunun etkisini ortadan kaldirmak amaci giidiiyorsa, bu tarz
vakiflar caiz olmayacaktir. (Satbi tarihsiz: 11, 231-232; ibn Kayymm 1973: 11,
206-208; Ebu Zehra 1971: 196-206) Hz. Aise, bu c¢esit kotii niyetle yapilan
vakiflari cahiliye devri adetlerine benzetmistir. Omer b. Abdiilaziz ise, Islam
miras hukukunun temel kurallarim1 degistirmek amaciyla yapilan vakiflar
feshederek, vakiflarin her yonden 1slahi iizerinde calismistir. (Malik b. Enes
1323: VI, 105-107; Barkan 1940: VII, S. I; Barkan-Ayverdi 1970: XXIV; Ebu
Zehra 1971: 206-208)

Sonug itibariyle Ebu Yusuf’un goriisiine dayanan ve vakifin sartlar ara-
sinda ziirriyeti bittikten sonra, vakfin gelirlerinin fakirlere dagitilmasini esas
alan ziirri vakiflarin sahih oldugu ortaya ¢ikmaktadir. Bundan dolay1 da Islam
cografyasinda yiizlerce ziirri vakif kurulmug ve bugiin hala varligin1 devam
ettirenler bulunmaktadir.

C. Ziirri Vakiflarin Vakfiyelerinin Degerlendirilmesi

Anadolu basta olmak iizere Islam cografyasinda 6zellikle son iki asirda
ytizlerce ziirri vakif kurulmustur. Bunlardan yiiz tanesinin vakfiyesi, Vakiflar
Genel Miidiirliigii Arsivi’nde yer almaktadir. Bunlarin diginda ziirri vakiflarin
vakfiyeleri Istanbul Miiftiiliigii Ser’iyye Sicilleri Arsivi, Ankara Milli Kiitiip-
hane Ser’iyye Sicilleri boliimii ile eger vakif hala varligin1 devam ettiriyorsa
Vakif Yoneticilerinin elinde de bulunmaktadir.

Ismi gegen arsivlere baktigimizda Osmanli Devleti ve Islam diinyasinda
son yiizyillarda, intifa hakkindan herkesin faydalandig1 hayri vakiflardan zi-
yade, vakiflarin kendi ailelerini korumak amaciyla ¢ok sayida ziirri vakaf tesis
ettigi goriilmektedir. Islam diinyasinin biiyiik bir kismini temsil eden Osmanl
Devleti’ne baktigimizda ise, ziirrl vakiflarin yayginlik kazanmasi sonucun-
da, devlete bagh biiyiik yerlesim birimlerinde yiizlerce vakif ortaya cikmustir.
Bahaeddin Yediyildiz’in yaptig1 bir arastirmaya gore, Osmanli Devleti’nde
XVIIL yiizyilda kurulan 330 vakfin % 7’si tam aile vakfi, % 75’1 ise yari-ai-
le vakf1 sinifina girmektedir. Bunlarin beraberce degerlendirilmesi sonucun-
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da % 82’sinin ziirri vakif oldugu ortaya ¢ikmaktadir. (Yediyildiz TA: XIII,
8-9) Ornegin Halep’te 1718-1800 tarihleri arasinda kurulan 485 yeni vakiftan
237’si, yani % 48’1 aile vakfiydi. (Selguk 1965: VI, 9-29)

Zirrl vakiflarin genel durumunu, icin Vakiflar Genel Midiirligi
Arsivi’nde vakfiyesi bulunan vakiflardan degisik bolgelerde farkli zamanlar-
da kurulanlardan segtigimiz orneklerle inceleyip degerlendirmeye calisacagiz.

Ziirrl vakiflarin vakfiyeleri, diger vakiflarda oldugu gibi hemen hemen
hepsi Allah’a hamd ve Hz. Peygamber (sav)’e salat ii selam ile baglamakta-
dir.? Bu vakiflarin anayasasi olan vakfiyelerin basinda; “el-Hamdii lillahi’l-
vakifi ala kiilli hal el miinezzehi anit-tagayyiiri ve’l-intikal ve’s-salatu ve’s-
selamii dla Muhammedini’l-mevsifi bi-mekarimi’l-ahlaki ve mehdsini’l-hisal
ve ald alihi ve ashabihi’l-aricin ild me’arici’l-kemal ”* denilerek salat i selam
getirilmistir. Ya da buna bazi ilaveler yapilarak dua edilmistir.

Ziirri vakiflarin vakfiyelerinde, vakfin tescil edilirken hukuki prosediiriin
nasil takip edildigi yazilarak, vakfin sahihliginin vurgulandigini gérmekteyiz.
Vakfiyelerde genellikle; “Imam Ebu Yusuf ve Imam Muhammed’in kavillerine
binaen mezbur evkafin liizumuna hiikiim taleb etti. Binaenaleyh mezbur hakim
imam Ebu Yusuf ve Imam Muhammed hazeratimn kavilleri iizre mezbur
evkdfin liizumuna hiikiim etti. Bu suretle mezbur evkdf miittefekun aleyh ve
miiseccel ve lazim bir vakif oldu.’ Imam Ebu Yusuf Hazretleri katinda vakif
miicerret vekaftii (“5) demekie vakft mezbur sahih ve sithhati dahi miistel-
zem liizum olup hususan Imami: Muhammed Hazretleri katinda tescil-i ser’i ve
teslimi ile’l-miitevelli ile vakfi sahih ve lazim olup ve Imam Ziifer’den imdami
ensari rivayeti iizre vakfi nukild ve akarin sihhatine cevaz vardir”® ifadeleri

3 Abdulgafur Efendi Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 588-2, Sayfa No: 522;
Sira No: 399; Hoca Ibadullah Kiz1 Biilla Hatun Vakfi Vakfiyesi, ¥GMA, Defter
No: 590, Sayfa No: 29; Sira No: 20; Miiniiddin Timurlas Bey ibn Abdullah Vakfi
Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 585, Sayfa No: 11; Sira No: 11; Ibrahim Pasa Vali-
desi Ummiigiilsiim Hanim Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 588, Sayfa No: 8,
Sira No: 12 vd.

4 Mehmed Emin Efendi b. ibrahim Efendi Vakfi Vakfiyesi, V'GMA, Defter No:
608/1, Sayfa No: 23, Sira No:20.

5  Cerkes Bey Ibn isa Bey Vakfi Vakfiyesi (Arapca), VGMA, Defter No: 581/2,
Sayfa No: 339, Sira No: 338.

6  Ibrahim Pasa Validesi Ummiigiilsiim Hanim Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No:
585, Sayfa No: 8, Sira No: 12.
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kullanilmistir. Vakfiyeler incelendiginde hem tescilinde hem de hukuk? prose-
diirtin getirilmesine cok dikkat edildigi gortilmektedir.

Zirri vakiflarin bazilarinda, vakfin nicin yapildig: vakfiyede agik olarak
belirtilmistir. Konuyla ilgili H. 912 tarihli bir vakfiyede soyle deniliyor; “Sa-
dakalart kabul ve esbabini teysir ve hayrdt yollarint teshil ve hayratin ka-
puarini agan ve ihlas ile tasaddukta bulunanlar: vakfiyede yazili kavli serifi
mucebi erbdabt ihsanmin taltif edildikleri giinde mevahib-i kesire ve atayay-i
véfire ile tebsir buyuran Cenab-1 Hakka mahsustur. Oyle bir ilah ki hasenati
seyyiatin mahvina sebep ve hasenat ile muamelede bulunanlara fazlini cezil
ve infaklarinin bir¢cok halefini diinyada ihsan buyuracagini vaid ve tekeffiil
buyurmustur. “Sadaka ile mala nakisa gelmez” mealindeki hadisi serifin kaili
bulunduguna sahadet ederim. Sarimi Ibrahim ibni merhum Seyfi Sadi Bey ibni
Abdullah Celbani’nin sihhat ve selameti halinde hayir yapmag: murat edip,
vakif ve habis ve tesbil ve tasadduk ettigini nefsi aleyhine ishad-1 seri ile ishad
eylemesinden ibarettir.””

Ayrica vakfiyelerde diinya hayatinin gegici oldugu vurgulanarak, insa-
noglunun ancak Allah’in rizasi i¢in yaptiklarinin baki kalacag: diisiiniilerek
vakfin yapildig: belirtilmektedir. “Su adi diinyanin mihnet ve mesekkat men-
zili ve musibet ve bela yurdu oldugunu ve mukimleri suretle zeval bulan golge
ve gelenleri gitmek sadedinde bir misafir gibi oldugunu ve akli olan diinya
metainin hic mesabesinde ve erbab-1 ittika icin ahiretin hayirli oldugunu idrak
ederek ebedi giin icin azik tedarikine iradesini sarf eden kimse oldugunu bilin-
ce su vakfin kendisinden suduru zamanina kadar elinde ve tasarrufu altinda
kendine mahsus bulunan emlakini Cenabr Hakk’in sevabint talep ve elemli
ikabindan kacarak niyyeti halise ve taviyyeti safiye ile vakf ve habs ettigini
ikrar ve itiraf etti o vakf ettigi.””®

Cerkes Bey Ibrahim Bey Vakfi'nin vakfiyesinde ve diger vakfiyelerde be-
lirtildigi gibi diinyanin faniligi, insanin bu diinyada misafir oldugu, Allah’tan
sakinan ve O’nun rizasini hedef edinenler icin ahiretin daha hayirli oldugu
vurgulanmaktadir. Ayrica ahiret hayati i¢in azik tedarik etmek gerektigi, bun-

7  Ibrahim Bey ibni Sadi Bey Vakfi Vakfiyesi, ¥GMA, Defter No: 585, Sayfa No:
62, Sira No: 65.

8  Cerkes Bey Ibn Isa Bey Vakfi Vakfiyesi (Arapca), VGMA, Defter No: 581/2,
Sayfa No: 339, Sira No: 338.
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dan dolay1 da sevabini Cenab-1 Hak’tan isteyerek halis bir niyet ile malin1 vakf
ve habs ettigini belirtmektedir.’

Ziirri vakiflarin biyiik kisminda ilk miitevellinin, hayatta oldugu siirece,
vakifin kendisinin oldugunu ve vefatindan sonra da batin tertibi {izerine evla-
dina sart kostugu goriiliiyor;' “evvela sagliginda nefsine sart kildi, vakif sag
kaldikca hic¢ bir kimse bu hususda istirak iddia ve bu vakfindan hi¢ bir seyde
kendisile nizda kiyam edemeyecekdir.”"!

Batin tertibi ile ilgili s6z konusu vakfiyelerde degisik kelimeler kulla-

nilmigtir. Genellikle “batnen ba’de batmin™? ifadesi kullanildig1 gibi “cilen

ba’de cilin”,"® “neslen ba’de neslin”'* ve “karnen ba’de karnin" geklinde de

batin tertibi vurgulanmisgtir.

Ziirrl vakiflarda tevliyet, vakifin 6limiinden sonra genellikle “eviad-i
denilerek erkek cocuklarina ve bunlarin da “en akilli en ersed ve en

ALY

Zlikir
aslahina” sart kosulmustur.'® Ancak miitevelli ya da miitevelliyenin vefatiy-
la erkek kiz ayirimi yapmadan, cocuklarinin en aslahina da sart kosanlar ol-

9  Miintddin Timurtas Bey ibn Abdullah, Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 585,
Sayfa No: 11; Sira No: 11; Ahmed Celebi b. Halil Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter
No: 487, Sayfa No: 323, Sira No: 31.

10 Mevlana Tactiddin Hasan oglu Cemaliiddin Mevlana Abdurrahim Vakfi Vakfiye-
si, VGMA, Defter No: 618-2, Sayfa No: 19, Sira No: 4; Mehmed Emin Efendi b.
Ibrahim Efendi Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 608-1, Sayfa No: 23, Sira No:
20; Tbrahim Bey ibn Sadi Bey, Vakfi Vakfiyesi, GMA, Defter No: 585, Sayfa No:
62, Sira No: 65, vd.

11 Mevlana Tactiddin Hasan oglu Cemaltiddin Mevlana Abdurrahim Vakfi Vakfiyesi
(Arapga), VGMA, Defter No: 618/2, Sayfa No: 19, Sira No: 4.

12 Abdulgafur Efendi Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 588-2, Sayfa No: 522;
Sira No: 399; Hoca Ibadullah Kiz1 Biila Hatun, ¥GMA, Defter No: 590, Say-
fa No: 29; Sira No: 20; Muiniiddin Timuntas Bey ibn Abdullah Vakfi Vakfiyesi
(Arapga), VGMA, Defter No: 585, Sayfa no: 11, Sira No: 11, vd.

13 Hoca ibadullah Kiz1 Biila Hatun, V¥'GMA, Defter No: 590, Sayfa No: 29; Sira No:
20; Muintiddin Timuntas Bey ibn Abdullah Vakfi Vakfiyesi (Arapca), VGMA,
Defter No: 585, Sayfa no: 11, Sira No: 11, vd..

14 Hoca Ibadullah Kiz1 Biila Hatun, VGMA, Defter No: 590, Sayfa No: 29; Sira No:
20, vd.

15 Hoca ibadullah Kiz1 Biila Hatun, ¥GMA, Defter No: 590, Sayfa No: 29; Sira No:
20; Cerkes Bey ibn Isa Bey Vakfi Vakfiyesi (Arapga), VGMA, Defter No: 581/2,
Sayfa No: 339, Sira No: 338, vd.

16 ; Muiniiddin Timuntas Bey ibn Abdullah Vakfi Vakfiyesi, V'GMA, Defter No:
585, Sayfa no: 11, Sira No: 11, vd.




YASIN YILMAZ * 61

mustur.'” Ayrica 6limiinden sonra 6zellikle kiz ¢ocuklarini disarda birakarak
sadece erkek ¢ocuklara mesrut edenler de bulunmaktadir.’® Bunlarin diginda
vakifin vefatindan sonra tevliyeti evlenmedigi siirece esine sart kosanlara da
rastlamaktayiz.'

Ziirri vakiflarda, vakifin sartlar1 dogrultusunda vakfin gelirlerinin genel-
likle erkek ¢ocuklarina dagitilmasini sart kogsmuslardir.® Konuyla ilgili vakfi-
yelerde kullanilan ifadeler “batnen bade batnin ve neslen bade neslin evlddina
ve evladuun ogullarina ve kizlarinin evladina ve neslinin inkirazindan sonra
Jukara ve mesakine vakf etti. Ve bu vakfin tevliyet ve nezaretini sag olduk¢a
nefsine, sonra ogullarmin aslahina sart ederek, vakfi sahihi ser’i ve habsi
sarihi mer’i ve miiebbed ve muhalled ile vakf ve habs etti. Bey’, hibe, rehin,
irs ve istibdal olunamaz. ' Vefatimdan sonra evlad-i evlad-1 evladinun ziikiir
ve inasindan aslah ve ersedi miitevelli ola. Ba’de’l-inkiraz ala tertibil-irs ak-
reb asabattan mevcut bulunan miitevelli ola. Badel-inkiraz zirahim cihetinden
akreb bulunan miitevelli ola badehu atik ve tarikatimdan aslah ve ersedi bu-
lunan miitevelli ola”* seklinde yazilmistir.

Ziirri vakiflarda neslin tilkenmesinden (inkirazindan) sonra vakfin gelir-
lerinin fakirlere kalacagi vurgulanmistir. imam Ebu Yusuf’a gore bu tiir va-
kiflarin sahihligi de ancak bu sartin konulmasiyla gecerli olacagi belirtilmistir.
Vakfiyelerde genellikle vakiflar, vakfin tasarruf hakk: ve gelirlerin “eviadim
ve evlad-1 evladim” arasinda dagitilsin diye sartlarin1 ortaya koymuslardir.
Bunlardan sonra da e8er neslim inkiraza (neslim tiikenirse) ugrarsa, vakfin

17 Ibrahim Pasa Validesi Ummiigiilsiim Hanim Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No:
585, Sayfa No: 8, Sira No: 12.

18 Mevlana Taciiddin Hasan oglu Cemaliiddin Mevlana Abdurrahim Vakfi Vakfiye-
si, VGMA, Defter No: 618-2, Sayfa No: 19, Sira No: 4.

19 ibrahim Bey ibn Sadi Bey, Vakfi Vakfiyesi, ¥GMA, Defter No: 585, Sayfa No:
62, Sira No: 65, vd.

20 Abdulgafur Efendi Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 588-2, Sayfa No: 522;
Sira No: 399; Hoca Ibadullah Kizi Bala Hatun, ¥GMA, Defter No: 590, Say-
fa No: 29; Sira No: 20; Muiniiddin Timuntas Bey ibn Abdullah Vakfi Vakfiyesi
(Arapga), VGMA, Defter No: 585, Sayfa no: 11, Sira No: 11, vd.

21 Muiniiddin Timuntas Bey ibn Abdullah Vakfi Vakfiyesi (Arapc¢a), VGMA, Defter
No: 585, Sayfa no: 11, Sira No: 11.

22 Ibrahim Pasa Validesi Ummiigiilsiim Hanim Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No:
585, Sayfa No: 8, Sira No: 12.
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gelirleri ya Medine-i Miinevvere fukarasina ya da vakfin kuruldugu beldenin
fakir fukarasina dagitilsin denilmektedir.?

Zirrl vakiflar kurulduktan sonra digerlerinde oldugu gibi, vakfiyelerde
tescilin kaynag1 olan imam/imamlar ile sahitler bildirilmistir. “/mam Ebu
Yusuf Hazretleri katinda vakif miicerret vekaftii demekle vakfi mezbur sahih
ve sthhati dahi miistelzem liizum olup hususan Imami Muhammed Hazretleri
katinda tescil-i ser’i ve teslimi ile’l-miitevelli ile vakfi sahih ve lazim olup ve
Imam Ziifer’den imami ensari rivayeti iizre vakfi nukud ve akarin sthhatine
cevaz vardir.”? Vakif kurulurken Imam A’zAm’a gore vakiftan dénmenin
mesru, Imam Muhammed’e gore vakfin miitevelliye teslim edilmesi ve imam
Ebu Yusuf’a gore vakifin miicerret 5 demesi gerektigi dzellikle vurgulan-
migtir.?

Viakiflar, vakiflarin1 kurduktan sonra vakfiyede batnen ba’de batnin, nes-
len ba’de neslin evladina, evladinin ogullarina ve kizlarinin evladina vakfet-
tigini belirtiyorlar. Neslinin inkirazindan (soyunun tilkenmesinden) sonra da
vakfin fukara ve mesakine kalacagini bildiriyorlar. Vakfiyenin genellikle so-
nunda “vakfi sahih-i ser’i ve habsi sarih-i mer’i ve miiebbed ve muhalled ile
vakf ve habs etti bey, hibe, rehin, irs ve istibdal olunamaz* ifadeleri kullani-
larak, vakfin baska birisine satilamayacagi, bagislanamayacagi, miras biraki-
lamayacag1 ve degistirilemeyecegini belirtmislerdir.

Vakfin degistirilip amact disinda kullanilmamasi i¢in de “bu vakfimi her
kim bozar ve sartlarina aykirt is yapar veya baskasina aktarir ise ana Cenabi
Hak ve melekleri ve biitiin insanlar ona lanet etsin. Vakif diinyanin son giinii-
ne kadar bu hal iizere devam edecektir’® diyerek sartlar tamamlanmaktadir.

23 Hoca Ibadullah Kiz1 Biila Hatun, VGMA, Defter No: 590, Sayfa No: 29; Sira No:
20; Cerkes Bey Ibn Isa Bey Vakfi Vakfiyesi (Arapga), VGMA, Defter No: 581/2,
Sayfa No: 339, Sira No: 338, vd.

24 br. Pasa Validesi Ummiigiilsiim Hanim Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 585,
Sayfa No: 8, Sira No: 12.

25 Mehmed Emin Efendi b. ibrahim Efendi Vakfi Vakfiyesi, V'GMA, Defter No: 608-
1, Sayfa No: 23, Sira No: 20.

26 Muintiddin Timuntas Bey ibn Abdullah Vakf1 Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 585,
Sayfa no: 11, Sira No: 11.

27 Muintiddin Timuntas Bey ibn Abdullah Vakfi Vakfiyesi, VGMA, Defter No: 585,
Sayfa no: 11, Sira No: 11; Ibrahim Bey ibn Sadi Bey, Vakfi Vakfiyesi, VGMA,
Defter No: 585, Sayfa No: 62, Sira No: 65, vd.
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SONUC

Tiiketim c¢ilginliginin ragbet gordugi, insafli, sorumlu, olciilii ve mu-
tedil bir hayat tarzinin benimsenmedigi bir cagda yasamaktayiz. Tiiketimde
sorumluluk, kanaat, 6lcii, denge ve paylagma gibi erdemleri kaybeden, gii-
niimiiz insan1 kendisini sahip oldugu meta ile aynilestirmis, varolusunu ve
mutlulugunu tiiketime endekslemistir. Bunun sonucunda ben tok olduktan
sonra bagkasi acliktan 6lse bana ne anlayisinin hakim oldugu bir diinyada
ayrimcilik, somiirgecilik, gelir adaletsizligi, emege saygisizlik ve istismarin
kiskacinda olan insanliin “karsiliksiz yardimlasmayr” hedef edinen kurumla-
ra ne kadar ihtiyaci oldugu ortaya cikmaktadir. Bundan dolay1 vakif kurumu-
nun 6nemi bir kere daha goriilmektedir.

Yaratilistan itibaren insanlarin ekonomik yonden ayni seviyede olmama-
sindan dolay1 islam dininin temel kaynaklar1 olan Kitap ve Siinnetin, vakif-
lar yoluyla yardimlagmay1 tesvik etmistir. Bu tesvikin geregi olarak da islam
tarihinin her déneminde varlikli Miisliimanlar, karsilik beklemeden sadece
Allah’1in rizasii gozeterek muhtag olanlarin imdadina kogmuslardir. Bunu
yaparken muhtag olanlar1 rencide etmemeye gayret gostermislerdir.

Hz. Peygamber (sav)’in uygulamalari ile baglayan vakif sistemiyle yar-
dimlagma, Islam’1 kabul eden milletlerin de, bunu igsellestirmesiyle, sayilart
artarak devam etmistir. Islam medeniyetinin vazgegilmez unsurlarindan birisi
olan vakiflar, tarihi siire¢ icerisinde genisleyip yayilmasi iizerine hukuk? di-
zenlemelerin yapilmasi zorunlulugu dogmustur. Bunun iizerine fikih alimleri
tarafindan, Islam Hukuku’nun vakif alaniyla ilgili hususlarini ayrintilariyla
ortaya koymuslardir. Boylece neyi, kimlere nasil infak edeceklerinin ilkeleri
belirlenerek, vakfiye seklinde hukuki bir metne doniistiiriilmiistiir.

Islam Tarihi boyunca ¢ok cesitli vakiflar kurulmustur. Bunlar arasinda
en ¢ok tartisilan da ziirri vakiflar olmustur. Bu vakiflarin gelirlerinin asirlar
boyunca vakifin evladina kalmasindan dolay1, muhta¢ durumda olanin ihtiya-
cin1 gidermek amaci giiden, vakif anlayisina ters oldugu iddia edilmistir. An-
cak vakiaf hukukcular “vakifin neslinin inkiraza ugramasiyla, vakfin fakirlere
kalacag” sartinin olmasindan dolayi caiz oldugunu belirtmislerdir. Bu hiik-
me dayanarak da cok sayida aile vakfi kurulmustur ve bir kism1 hala varligin
stirdiirmektedir.

Tarihi siire¢ icerisinde hem ziirt? hem de diger hayri vakiflardan bazila-
rina, miitevellilerin yanlhs uygulamalarindan kaynaklanan itirazlar olmustur.
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Bundan dolay: da Islam devletlerinde bazi yoneticiler vakiflar1 kapatmak is-
temis ancak muvaffak olamayinca, yeni diizenlemeler yapmak zorunda kal-
muslardir. Islam tarihinin uzun bir periyodunu olusturan Osmanli Devleti do-
neminde de vakiflar, hayatin her alanina hakim olarak, vakif medeniyetinin

olugmasina katkida bulunmuslardir. Bu dénemde cok ¢esitli vakiflar hizmet
vermeye caligmigtir.
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DINI INANISLARIN MiMARIYE ETKIiSI
Birgiil CAKIROGLU" - Nihan ENGIN™
Oz

Gecmisin degerlerine egilmek, onlarin yaratilmasindaki bilesenleri gozden gecir-
mek, onlarin yaratilma ortamlarini agiklikla ortaya koymak gelecek icin aydinlik bir
yol bulmay1 kolaylastirir. Mimariyi etkileyen etmenlerin fiziksel faktorler (yerlesim,
iklim, malzeme v.s.) ve kiiltiirel faktorler (halk 6zellikleri, ekonomi, gelenekler, dini
inaniglar, aile ve toplum, temel ihtiyaglar, bina yapim teknikleri v.s.) oldugu bilinmek-
tedir. Mimarinin bi¢imlenis ve kurulugunda bu faktorleri birbirinden ayirmak oldukga
zordur. Mimari mekanin goriilen, duyulan, algilanan, 6l¢iilebilen, hissedilebilen fak-
torleri yaninda, bicimlenmede etkili tanimlayamadigimiz, géremedigimiz, hissedeme-
digimiz, ama var oldugunu tahmin ettigimiz faktorler de bulunmaktadir. inanclarm,
inanclardan olusan mimarilerin, onlarin yaratilmasindaki diisiincenin, mekana, kons-
triksiyona, dekorasyona, striiktiire etkisinin yeterince islenmemis olmasi, mimaride
inanig etkisini incelemeyi, inanislardan kaynakli mimarileri ortaya koymay: gerekli
kilmistir. Bu amagla ¢ok genis bir yelpazede incelemeyi gerektiren konu uygarlik tari-
hinden 6rneklerle dinler ve olugan mimarilerini igermekte, bu sayede dinin mimariler
tizerindeki etkisine pencere agmaktadir.

Anahtar Kavramlar: Din, dinler tarihi, uygarlik, mimarlik, dini mimari

*  Karadeniz Teknik Universitesi,Yap Isleri ve Teknik Daire Bagkanligi,
61080, Trabzon; onerose61@hotmail.com

*% Karadeniz Teknik Universitesi, Mimarlik Boliimii, 61080, Trabzon,
nihan_engin@hotmail.com
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Abstract
The Influence of Religious Beliefs on the Architecture

Focusing on the values of the past, examining into the components in their for-
mation and revealing the contexts in which they were created will facilitate finding
effective solutions for the future. It is a well known fact that the factors that affect
the architecture are the physical factors (settlement, climate, material, etc.) and cultu-
ral factors (the characteristics of people, economy, traditions, religious beliefs, family
and society, basic needs, building construction techniques, etc.). It is fairly difficult to
distinguish these factors from each other in the formation and foundation of architec-
ture. Architectural space seen, heard, sensed, measured, felt capable of factors besides
effective in shaping that we identify, we can not see, can not feel, but we estimate
that there are factors that are in. Religion, belief composed of architecture, their in the
creation of thought, space, to the construction, decoration, structure effect sufficiently
be unprocessed, architecture, belief, examine the impact of beliefs originating from
architecture to reveal it was necessary. For this purpose, a wide range of issues which
require to examine the history of civilizations and religions, with examples from arc-
hitecture consisting thereof, and thus the impact on religious architecture is to open
the window.

Key Words: Religion, history of religions, civilization, architecture, religious
architecture

1. GIRIS

Mimari formlar simgesel kokenli olup, din sifati ile nitelenen kiiltiirlerde
genel olarak ortak bulunmaktadir. Bu bakimdan Misir, Yunan, Hindu, Budist,
Huristiyan, Islam mimarileri gibi ifadeler o kiiltiirdeki yapilarin o dinlere 6zgii
simgelerden etkilenerek olustugu anlamini tagir. Bunlarin bir araya gelerek bi-
cimlenisinde islev ve teknik etkilidir ama yapisal elamanlar, ana form ve me-
kanlar, temelde gerek tasarim gerekse kullanim bakimindan simgeseldir (Atag
1981). Din, bir temsiller sistemini (inanglar, mitler, dogmalar, v.s.), bir orgiitii
(kiliseler, tarikatlar, mezhepler, v.s.) ve ritiielleri bir araya getirir. Askin veya
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kozmik bir diizene ait inanglar1, yasam kurallarin1 ve ibadet bi¢imlerini igin-
de toplayan orgiitlenme olarak tanimlanir (Dumortier, 2007). Bir dinde tanri,
inang, ibadet, ahlak, kutsal kitap, vahiy-ilham, peygamber-kurucu ve cemaat
kavramlar1 yer almaktadir. Dinler, ¢esitli sekillerde siniflandirilmaktadir. An-
cak literatiirde kesin olarak kabul edilen bir din tarifi olmadig1 gibi, kesin bir
siniflandirma da yoktur (Tiimer vd. 1997). Ornek (2000) bu konuda dinleri;
cikig yerlerini esas alan cografi durumlarina, kendilerine bagli olanlarin yer-
yiiziindeki dagiliglarina, tanr1 kavramlarina, kurucularina v.b. gore bir takim

gruplara ayirmigtir.
A.
Kabile dinleri: (Ilkellerin dinleri)

Halk ya da ulus dinleri : (Eski Misir, Yunan, Roma, Cermen dinleri; Ya-
hudilik, Sintoizm v.b.)

Diinya dinleri: (Miisliimanlik, Hiristiyanlik, Budizm, Cin dinleri v.b.)
B.

Cok tanrili dinler: (Daha ¢ok Antik Cagdaki dinler)

Tek tanrilt dinler: (Miisliimanlik, Hiristiyanlik, Yahudilik)

C.

Doga dinleri: (Ilkellerin dinleri)

Ayinsel-kuramsal dinler: (Eski Hint ve Eski Amerika dinleri)

Kanun dinleri (Yahudilik)

Vahiy dinleri (Miisliimanlik, Hiristiyanlik)

D.

Moral dinler: (Konfiicyizm, Taoizm)

Peygamberli dinler: (Budizm, Miusliimanlik, Hiristiyanlik, Yahudilik)
Mitik dinler: (Ilkel dinler)

E.

Kitab1 olan dinler: (Ilkel dinlerin disinda kalan dinlerin ¢ogu)

Kitab1 olmayan dinler: (ilkel dinler) (Ornek 2000).
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Bu calismada dinler, dinler tarihi acisindan ele alinmig ve uygarliklar 6l-
cegi de dikkate alinarak incelenmistir.

2. DINLER, UYGARLIKLAR VE MIMARI

Paleolitik: (M.O. 600.000-10.000) Sihirsel diisiiniis hakimdir (Senel
1996). Korunmak, barinmak ve tapinmak i¢in magaralar secilmistir. Tapinak
magaralar, ulasilmasi ¢ok zor, uzun ve karanlik dehlizlerin sonunda gizlidir.
Duvarlar1 resim ve kabartmalarla siislidiir (Mutlu 2001). Hayvanlar1 ¢izme-
kle avlanacak hayvanlar bulacaklarina, yarali olarak ¢izmekle de avin basarili
gececegine inanarak onlar1 birer “sihir” aract olarak kullanmiglardir (Senel
1996).

g

#“P,I §

ar A

Sekil 1. Lascaux magarasi, Fransa (Sanat tar1h1 ansiklopedisi 1983)

Neolitik: (M.O. 8.000-5.500) Sihirsel diisiiniisten dinsel diisiiniise gecis
vardir. Bu cagda ilahi gii¢lere ya da dliilere dinsel ve biiyii ile iligkili inaniglar-
la meydana getirilmis 6liimsiiz anitlar megalitlerdir. Menhir, dolmen, kromlek
olarak ii¢ ayr1 tiptedir (Mutlu 2001). Menhirden, dolmen ve kromleklere gegis
ile artik anit oliiye 6zgii, sirf mezarla ilgili anlamini yitirmis ve kiilt térenle-
rine adanmugtir. Belirli bir diizende olmalar1 onlara kutsallik kazandirmustir.
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Simetri ve geometri ilkelerini iceren ve belirli bir planla kurulan bicimlere,
dinsel yapilara doniigsmiistiir (Sinemoglu 1984).

- S m— — -

Sekil 2. Megalitler (Tagkiran 1997)

Misir: (M.O. 3000) Totemizm ve animizmden esinlenen, ¢ok tanrili din
goriilmustiir (Challaye 1998). Her sey tanri-kralin yani firavunun cevresinde
odaklastt (Mc Neill 1994). Dini mimari olarak agik hava tapinagi, kaya tapi-
nag1 karsimiza ¢ikar. A¢ik hava tapinagi; pilon, dromos, hipostil ve sanktu-
esten olugmaktadir. Kaya tapinakta kayanin 6n kismina tanr1 ve firavun hey-
kelleri koyularak pilon gibi diizenlenmistir. Dokunulmazlik, saglamlik, cese-
din, servetin, hizmetkar ve hazinenin korunmasi gibi inanclarla olusan me-
zar mimarisinde; mastaba, piramit, hipoje goriiliir (Mutlu 2001). Piramitler,
saglam formlar ile ebediligin semboliidiir. Matematik bir titizlik ol¢iilerinin
muazzamhig1 ve formlarinin kapalilig: ile insanin yiiceligine ve 6lmezligine
inandiran eserlerdir (Turani 1992). Mimarideki bitmislik, gii¢ ve kuvvet etkisi
verir (Schulz 1983). Siissiiz salon ve odalar, insana susma telkin eder, insanda
sonsuzluk duygusu uyandirir (Turani 1992).
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Sekil 3. Kaya mezar1 Abu Simbel

(http://tr.wikipedia.org/wiki/Dosya:Abu_Simbel_Temple_
May_30_2007.jpg)(01.08.2013)

Mezopotamya: Dini disiince, doga giiclerinin kisilestirilmesi, onlarin
oliimsiiz olmay1 da iceren ¢ok biiyiik giiclere sahip insanlar olarak goriilme-
sidir (Mc Neill 1994). Tapinaklar gok ile yer arasindaki bulusma noktalari,
insanlarin ve tanrilarin birbirleriyle karsilastiklari yerdi (Bagvuru kitaplar1 Mi-
toloji 2010). Zigurat, iist iiste yerlestirilmis, gittikge kiigiilen, teraslar ile goge
dogru yiikselen, bir kule-tapinak yatay tepe niteligindedir. Gokyiiziine yiikse-
len merdiven yaparak tanrilarin yeryiiziine inmeleri diistiniilmiistiir (Moscati
1985, Childe 1995). Ebedi yasama kaygis1 goriilmez. Gosteris ve ihtisam, hep
bu diinya i¢indir. Biiyiik salon anlayisi, diinyada yasama, yani diinya nimetle-
rine onem verme ilkesine dayanir (Turani 1992).



BIRGUL CAKIROGLU - NIHAN ENGIN ¢ 73

Sekil 4. Zigurat (Mezopotomya)

(http://www.epistematica.com/wp-content/uploads/2012/05/Ur-
Ziggurat.jpg) (02.08.2013)

Girit: (M.O. 1900) Tapiak yapis1 gelismemistir. Dini torenler sarayla-
rin sapellerinde veya daglardaki magaralarda yapiliyordu. Buna karsin mezar
yapilar1 6nemlidir (Mutlu 2001).

Miken: Saraylarinin duvarlarindaki fresklerde dini torenler ve tapinma
sahneleri olmadig1 gibi, saraylarda hic¢ sapel yapilmamasi, Tanrilar kiiltiiniin
gelismemis oldugunu gosteriyor. iki tip mezar yapisi gelisti; Sahte kubbeli
kaya odasi, kubbeli mezar (Mutlu 2001).

Pers: (M.O. 6-4 yy.) Dini merasim, yanan bir ates etrafinda kurban kes-
mek, ilahilerle dans etmektir. Kutsal atesi siirekli devam ettirmek icin ates
mihraplari yapilmistir (Unsal 1996). Ates mihraplar1 genellikle 2 metre yiik-
seklikte bir platform tistiinde, dortgen planli binalardir. Kutsal hiicrenin oniin-
de bir avlu bulunur. Hiicrenin tavanini dort siitun tasir, ortada ates yakilacak
bir yer vardir (Mutlu 2001).
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Sekil 5. Ates mihrab1 (pers) (Unsal 1996)

Yunan: Din sanatin ve edebiyatin etkisine girmis, sairler ve heykelti-
raglar tarafindan isleyip gelistirilmistir (Ugyigit 1968). Dini mimari eserleri
tapinaklar, sunaklar ve mezarlardir. I.O. 8.yy baglarinda Homeros’un destan-
lartyla birlikte insan biciminde tanrilar diinyasi meydana gelmeye basladigin-
dan, tanrilarin heykellerini, esyalarint ve kutsal hayvanlarini barindirmak i¢in
tapinaklar yapildi. Tapinak tanri heykelini barindiran tek odali, ya da arka ar-
kaya iki veya li¢ odadan meydana gelen, cephesi siitunlu bir yap1 idi. Halk ta-
pinagin igine giremez, tanr1 heykelini ancak uzaktan seyrederek tapar ve dini
torenler tapinagin oniinde duran bir sunagin ¢evresinde yapilirdi (Mutlu 2001,
Akarca 1972). Her seyde ideal bir denge ve simetri aradilar (Roth 2000).
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Sekil 6. Parteneon Tapinagi (Atina)-yunan

Roma: Baslangicta animistik bir din olan Roma’da dinin merkezi evdi.
Armaganlar insan olmayan ruhlara sunulurdu. Her evde ruhlara sunularin
sunuldugu kutsal bolimler vardi. Yunanllarla temaslarindan sonra Romali-
lar, kent yada devlet tanrilarina Olimpia tanrilarinin karakterlerinin ¢ogunu
yiiklediler (Roth 2000). Kare, dikdortgen, yuvarlak ve kubbeli tapinak olmak
iizere dort tip Roma tapmagi vardir. On cephedeki alanda toplanan halka dini
veya siyasi konularda soylev vermek miimkiindii. Kent diginda yapilan Roma
mezarliklar: bi¢cimleri yoniinden 6zellikler gosterirler. Mezarlar; sarkofaj, ko-
lumbarium, mozole olarak ii¢ tiptir (Mutlu 2001).
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Sekil 7. Panteon-roma

(http://notjustanotherdolcevita.files.wordpress.com/2012/05/dscn3907.
jpg) (02.08.2013)

Eski Amerika: 16.yy da Ispanyollar, “Yeni Diinya”y1 kendilerine koloni
yapmak icin gittiklerinde, bu iilke halklarinin devletlesmis biiyiik uygarlik-
lar diizeyinde olduklarini gormiislerdi. Bunlar arasinda iz birakanlar Meksi-
ka’daki Aztekler, Peru’daki inkalar ve Mayalar idi (Turani 1992). Maya dini
ile aztek dininde goksel ve tarimsal olaylarla baglantili tanrilardan olusan
bir panteon vardi (Bagvuru kitaplart Mitoloji 2010). Mayalarin din merke-
zleri ¢ok biiyiik boyutta kentlerdir. Kentler bir tapinak bolgesinin ¢evresinde
geligmigtir. Yapr tiirii; Basamakli piramit ve saraydir. Piramidin tepesinde
tek katli, dortgen planli bir tapinak yer alir (Sanat tarihi ansiklopedisi 1983).
Aztek piramitleri de ayn1 basamak diizenine sahiptir (Monnier 2006). inkada
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Inka imparatoruna giines tanris1 Inti’nin yasayan bir goriiniimii olarak tapilirdi
(Bagvuru kitaplar1 Mitoloji 2010).

Sekil 8. Maya tapinagi
http://toptenpk.com/top-10-tourist-destinations-in-2013/ (04.02.2014)

Hindistan’da yaklasik dortbin yilik bir gecmise sahip oldugu kabul edi-
len Veda’lar1 esas alan, kast sistemine dayanan Hinduizm, M.O. 6.yy. da Bu-
dizm ve Caynizm; M.S. 15.yy da da Sihizm ortaya ¢ikmistir (Turani 1992).

Hinduizm: (M.O. 2000-1500) Veda dinine yerli kiiltlerin eklenmesi ile
olugmug bagdastirmaci, ¢oktanrili ve boliimlere ayrilmig bir dindir. Ne herkes
tarafindan kutsal kabul edilen bir tanri, ne ortak ibadet sekli, ne de hiyerarsik
bir orgiitlenme vardir. Farkli isim ve bigcimlerde yiizlerce tanri bulunur (Du-
mortier 2007). Tapinak, tanrilar ve insan arasinda temasin saglandig: yerdir.
Genellikle Hindu tanris1 Siva ya da Visnu’ya adanir. Tapinagin odak noktasi
tanriin tasvirinin bulundugu merkezidir (garbhagriha) ve tapinak mimari-
si disaridan garbhagrihaya dogru inananlarin hareketini saglayacak ve tavaf
olanag1 veren kemerli yollarla, tanriya yaklasildikca kutsalligi artan salon ya
da odalarla (mantapa) tasarlanmistir http://tr.wikipedia.org/wiki/Hoysala mi-
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marisi (04.02.2014). Mabedlerin yaninda, kutsal yikanmaya elverisli, havuz
bulunmaktadir (Tiimer vd. 1997).

Sekil 9. Prambanan tapinagi

http://www.dantelsandigi.net/ork/248376-dunyadan-10-harika-tapinak.
html (06.05.2011)

Budizm: (M.O. 6.yy) Izdirab: giderici sekiz kollu yol ilkesine dayanir
(Ttimer vd. 1997). Ermiglerin kiillerinin bulundugu, ¢ogu kubbeli olan stupa
gelisti. Stupada, kubbe diinyay1 koruyan cenneti ifade eder. Yiizyillar i¢in-
de kubbe bicimli stupalar kule biciminde yiikselen yapilara doniistii. Din,
Ipek yolu boyunca doguya dogru yayildik¢a tastan yapilmis bu kuleler Cin
ve Japonya’'nin zarif ahsap tapinaklarina ve pagodalarina dogru bir gelisim
gosterdi (Borden vd. 2010). Bazen yuvarlak, genellikle dort ya da daha fazla
kenarl bir temel tizerine oturtulan yapi, daralarak yiikselir. Bir pagodanin kat
sayist 5 ile 13 arasinda degisir. Katlar daima birbirinden farkli biiyiikliiktedir.
Uzerlerinde ¢epecevre bir sacak bulunan bu katlar Tanrilarin gok katlarmi
temsil eder http://tr.wikipedia.org/wiki/Pagoda (04.02.2014). Kaya tapinakla-
r1, genis bir salon ve bir de giris (vestibiil) boliimiinden ibaretti. Esas salon,
kayanin icine besik tonozlu bir oylum biciminde oyuluyordu (Turani 1992).
Budist tapinaklarda (otera) geleneksel olarak su bolimler bulunur: Ana salon,
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Egitim salonu, Pagoda, Kapilar, Can http://www.gulkesen.com/index.php/
gezi-notlari/1-japonya/5-japonyada-din ~ (04.02.2014).

Sekil 10. Budist kaya tapinak

http://www.corbisimages.com/stock-photo/rights-
managed/42-20499108/chaitya-buddhist-temple-ist-cent-be-karli
(08.08.2011)

Caynizm: (M.O. 6. yy.) Ozellikle siddete bagvurmama konusunu vur-
gulayarak, ruhani bagimsizlig1 ve esitli§i amagclar. Insana ait en yiice mii-
kemmelligin ortaya ¢ikarilmasina ugrasir. Sevgi ve merhameti yiiceltir http://
tr.wikipedia.org/wiki/Jainizm (04.02.2014). Caynist mabedlerinde heykeller
bulunmaktadir. Bu heykeller 6niinde ilahiler sdylenir, onlara meyve ve sebze
sunulur; onlerine lamba ve tiitstiler konulur (Ttmer vd. 1997). Jain Tapinak-
lar1, genellikle beyaz mermerden insa edilmistir. Bu tapinaklar, yiiksek bir
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platform tizerindedir. Etraft duvarlarla cevrilidir http://www.indiapicks.com/
annapurna/D_Rajput.htm (04.02.2014).

Sekil 11. Palitana tapinagr http://tr.wikipedia.org/wiki/Jainizm
(04.02.2014)

Sihizm: (M.S. 15.yy ) Monoteist, Guruyu takip etme ve Tanr1 adin1 zik-
retmeye dayanir (Tumer vd. 1997). Halk arasinda Altin Tapinak olarak anilan
tapiak Sih inancindaki en 6nemli ibadethane oldugu gibi, Sih gurudwara-
larinin da en eskilerinden biridir. Hindistan’in Amritsar sehrindedir. Tek bir
tapinaktan ote biiyiik bir kompleksi kapsar; kompleksin ortasinda ise tapinak
bulunur. Tapimagi ¢evreleyen suni bir gol bulunmaktadir ki bu goliin ismi
AmritSar yani “Kutsal Su Golii” veya “Oliimsiizliik Pinar1 Havuzudur. Ta-
pmaga dort yandan girisler bulunmaktadir ki bu hosgorii ve agikligin 6nemini
simgeler. Tapinak kompleksinin i¢inde ge¢cmis Sih Gurularina, Azizlerine ve
sehitlerine ait bir¢ok tiirbe bulunmaktadir. Her biri tarihi bir olay veya Sih
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aziziyle iligkilendirilmis ti¢ kutsal aga¢ bulunmaktadir http://tr.wikipedia.org/
wiki/Harmandir_Sahib (04.02.2014).

Sekil 12. Altin tapinak-sihizm

http://www.kadinlaricin.net/tatil/altin-tapinak-hindistan.htm
(05.02.2014)

Cin’de Sanglar’m Tanr Kral Kiiltii, Cu’larin Gok’iin Cin Imparatorunu
yeryiiziindeki vekili olarak atadigi savi, Konfiicyiis¢iiliikk, Lao-Ce’nin Diisiin-
celeri vardir (Senel 1996).

Konfiicyiisciiliik: (M.O. 6.yy ) Bir vahye, bir imana, bir metafizige de-
gil, insan dogasini tanimaya dayanan bireysel, toplumsal ve siyasal bir ahlak-
tir (Dumortier 2007). Diizen ve hiyerarsiyi her seyin iizerinde gortir. Farkli
devirlerde yapilmis binalarda sabit bir inanig sistemini yansitan yapisal sii-
reklilik ve Konfii¢yiiscii evrenbilimi yansitan kent planlamasi ve yap1 bi¢imi
goriiliir. Imparator Tanri’nin ogludur ve ona sorgusuz itaat edilmelidir. Bu
nedenle, tapinak ve saraylarin yani sira, yer ve cennet arasindaki bagi sim-
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geleyen yapilara da biiyiik 6nem verir. Biitiin kentler ve yapilar, ayn1 diizene
dayanan planlama ilkelerini izler (Melvin 2009).

Sekil 13. Konfiicyiisciiliik tapinagi
http://static.panoramio.com/photos/large/36146526.jpg (05.02.2014)

Taoizm: (M.O. 6.yy) Eski Cin’in dinsel mirasin1 ve Lao-Tzu dgretilerini
M.O. 6. yiizyilda birlestirir. Bu din Tao nun mistik arayisin1 kapsar. Dogay1
tanimaya dayanan diinya ve insan anlayisi Qi’yi (temel enerji) ve karsit fakat
birbirinin icine gecmis iki ilke olan Yin ve Yang’it merkez alir (Dumortier
2007). Unesco’nun diinya kdiltiir miraslar1 arasinda yer alan Cennet Tapinagi,
o donemdeki tiim ayin ve dini ritiiellerin gergeklestirildigi yerdir. Tapinak
mimarisinde daire ve kareler hakimdir. Genellikle kare seklindeki tabanlarin
tizerine daire seklinde binalar yerlestirilmistir. Kare diinyay1, daire ise cenneti
temsil etmektedir. Tapinak diinya ile cennetin birlestigi noktadir. Bu sebeple
de karelerle daireler ¢akistirilmigtir. Imparatorun kurban igin kullandig1 yu-
varlak yiiksek sunak; insan, diinya ve cenneti temsilen iic kademede yapilmis-
tir. Tapinak kompleksinde orug saray1, miizik yazihanesi, kutsal kasap, kutsal
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mutfak, kutsal kiler gibi yapilar bulunmaktadir http://epochtimestr.com/index.
php/cennet-tapinagi (05.02.2014).
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Sekil 14. Cennet tapinagi- Taoizm (Stierlin 1997).

Japonya’da ilk halk dini Sintoizm yaninda, Budizm ile Cin asilli Konfiic-
yiis dini iilkede ¢ok yayilmustir (Turani 1992).

Sintoizm: (Tarih 6ncesi) Japonya’nin yerli dini olan Sintoizm, insandan
tistiin varlik olan ve atalardan kalan ya da dogay1 temsil eden kamilere tapin-
ma bicimlerinin biitiiniinden olusur. Tapinaklarin ucunda kutsal mekan ile in-
sanlarin diinyasini birbirinden ayiran kapilar vardir (Dumortier 2007). Japon
ibadet gelenegini bicimlendirmis, ama belirli bir mimari kimlik yaratmamis-
tir. Cin’in ahsap yap1 bigimi ve giiclii catilar1 benimsenmis, anlatim teknikleri
siisleme sanatina yiiksek bir zarafet kazandirmistir. Mimari kompozisyonda
simetrik ve asimetrik etkiler ile bunlar1 dengeleyen teknikler kullanilmaya
baglanir. Giderek mimaride asir1 derecede karmasik bir kompozisyon anlayisi
yerlesmeye baglar. Her 6genin uygun bir yeri ve ol¢iisii vardir. Buna karsilik,
ogeler, soyut bir geometrik diizen ya da simetri yerine, yapt bilesenlerinin
karmagik etkilesimine dayanir. Boylece, doga ve sosyal hiyerarsi, ikincisinin
ilkinin sonucu oldugunu ima edecek sekilde ic ice gecirilmis olur. Bu dinin
mimarhig1, doga ve insan becerisi arasinda denge kurmaya calisir (Melvin
2009). Tapinaklarinda; Torii,Komainu, arinma ¢esmesi,ana salon ve adak sa-
lonu, ema, omikuji, Sahne boliimleri bulunur http://gulkesen.com/index.php/
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gezi-notlari/1-japonya/5-japonyada-din (04.02.2014), (Basvuru kitaplar1 Mi-
toloji 2010).

Sekil 15. Sintoizm tapinagi http://cdswr.uwaterloo.ca/Shinto.html
(04.02.2014)

Yahudilik: Tanr1 ile onun Yasa’sina (Tevrat) uymasit gereken halki ara-
sinda Ibrahim tarafindan gergeklestirilmis, ishak ve Yakup tarafindan yeni-
lenmis ve Musa tarafindan onaylanmus bir ahite dayanan tektanrili bir dindir
(Dumortier 2007). Yahudilik Tek tanriya, vahye dayanan kutsal kitap ve pey-
gambere yer vermesiyle milli dinlerden, millilestirilmig bir 1rka tahsis edil-
mesiyle de ilahi dinlerden farkli bir durum gostermektedir. Yahudilerin iba-
det yerine sinagog denir. Dua evi, birlik, toplant1 evi, egitim evidir. Sinagog
deyince ana ibadet mekaninin yan sira kiigiik ibadethane, Torah gibi egitim
amacli mekanlar ile birlikte, haham odasi, cesme veya sarni¢ gibi bir su kay-
nagi, tuvalet v.b. mustemilat, yemek salonu, toplanti salonu, ritiiel temizlik
icin Mikve, Sukkot bayraminda kullanilan suka ¢ardaginin da bulundugu avlu
gibi bircok yan mekan daha akla gelmelidir. Sinagoglarda en kutsal yer, To-
ra’larin saklandigi ehal’dir. Ehal, yapinin Kudiis’ii gosteren duvari {izerinde
yer alan bir dolap veya nig seklindedir. Teva Tora’nin okundugu kiirsiidiir
(Tiirkoglu 2003).
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Sekil 16. Franfurtta sinagog http://tr.
(05.02.2014)

wikipedia.org/wiki/Sinagog

Hiristiyanhik: Filistin bolgesinde dogmustur. Evrensel, vahiy ve kutsal
kitaba dayanan, 6zde tektanrili olmakla beraber, sonradan ticlemeye (teslis)
yer vermis ilahi kaynakli bir dindir (Tiimer vd. 1997). Dini mimariye; kili-
se, martiryum, vaftizhane katilmistir. Kiliseler; bazilika, merkezi planh ve
karma planli olarak yapildi (Mutlu 2001). Nef, narteks, apsis, kor, altar gibi
kisimlardan olusan kiliseye girince, apsise dogru orta gemi boyunca ytirtiniir.
Bu yol diinyadan Isa’ya giden yol anlamma gelir. Yap1 i¢inde dikey silmeler
ve tizerin de kaburga hag¢ tonozlarla asagidan yukar1 bir yon kazanir ve bu
hareket, “Tanriya Dogru” bir yonelme olarak kabul edilir (Turani 1992). Los
mekan anlayisiyla, Hiristiyanligin “asli giinah” kavramindan dogan karamsar
ruh halini yansitir. Daima ii¢ nefli olarak yapilmasi bu dinin teslis inancindan
ileri gelmektedir

http://www.kultur.gov.tr/portal/arkeoloji_tr.asp?belgeno=2953 (14 Su-
bat 2003). Plan1 haga gegirilmis (Hz.) Isa imajin1 aksettirir (Bammat 1987).
Gotik yapu, ince, zarif biinyesi ile muazzam tonozlar1 tasir goriinmekte ve bii-
yiik 1s1kl1 pencereleri yiiziinden, dayaniksizmaig hissini vermektedir. Bu bakim-
dan, katedrallerin mucizevi bir etki altinda oldugu kabul edilmektedir (Turani
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1992). Cennet diinya ile kiyaslanamayacak kadar miitkemmeldir. Fakat ma-
tematiksel saflik ve 15181 varligi ilahi giizelligi diinyaya getirmeyi miimkiin
kilar. Matematiksel oranlarla diizenlenmis farkli tag kaburgalar arasindaki bo-
yut ve iligkiyle, 6zenle islenmis vitraylardan katedrallerin i¢ine siiziilen 1sikla,
cennete yeryiiziinden bir bakis olanag1 saglar. Miikemmel cennet ile kusurlu
diinya arasinda koprii kurmak mimarligin amaglarindan biridir (Melvin 2009).

Sekil 17. Duoma Katedrali

http://www.layoverguide.com/wp-content/uploads/2009/11/Milan-
Cathedral-Duomo-di-Milano-in-Milan-Italy.jpg (05.08.2013)

Islam Dini: M.S. 7.yy.da Arabistan’da dogdu. Evrensel bir dindir. Is-
lam, diinya-ahiret dengesini kurarak, orta yolu tavsiye ederek, insanlarin birlik
icerisinde beraberce huzurlu olarak yasamalarin1 amag edinir (Tiimer 1997).
Diinya-diinya otesi karsitligi olmadigindan dinsel ve din dis1 sanat arasinda
hicbir karsitlik bulunmaz. Cami, ¢cogu zaman dort bir yani siitunlu revaklarla
cevrili ve ortasinda genellikle bir sadirvan bulunan dort koseli bir avludan, iba-
detin ve toplantilarin yapilmasina yarayan biiyiik bir kapali mekandan ve mi-
nareden olusur (Sanat tarihi ansiklopedisi 1983). Duvarlari, tavanlari kaplay-
an soyut ve bitkisel siislemeler, sonu olmayan bir doku arz etmektedir. Mistik
doku ebediligin, oliimsiizliigiin bir formiilii gibi gelir (Turani 1992). Islam’da
esas unsurlarin hepsi tevhid ilkesi ile birbirlerine baglanmistir. Tevhid’in es-
tetik ifadesi: Soyutlama, modiiler yapi, birbirini takip eden kombinasyonlar,
tekrar, dinamizm, karmasiklik olarak ifade edilmistir (Raci vd. 1999). Kubbe-
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ler, gizemli bogluk etkisi ile kutsal bir hava verdigi gibi, dikkatin yogunlastig1
merkezi de teskil eder. Degisik islevleri karsilamak amaciyla ayr1 yapilarin
tasarlanmaya baglamasi sonucunda kiilliyeler ortaya ¢cikmistir. Genellikle dig
avlu, i¢ avlu, cami ici olmak tizere iic ana boliime ayrilmaktadir (Keles vd.
2001). Mekke istikametini gosteren, duvara acilmis bir nis olan mihrabi, cuma
giinleri hutbenin okunmasi icin vaaz kiirsiisii olan mimberi ve miiminlerin
namaza ¢agrilmasinda yararlanilan minareyi kapsamaktadir (Bammat 1987,
Dickie 1996, Grabar 1998). Namaz kilma sirasinda 6n siralarin daha makbul
olugu, saflarin uzun olmasini ve sonugta mekanin enine biiylimesini dogur-
mustur (Gtinay 2002). Miikemmel yaratilig diisiincesine uygun olarak, farkl
parcalar arasinda denge kurmay1 amaclar. Camilerin mimari karakteri, oteki
kiiltiirlerden gelen minare ve kubbe gibi 6zelliklerin yani sira, basit ama zen-
gin bir bicimde bezenmis 6gelerin tekrarina dayanir (Melvin 2009).

Sekil 18. Kocatepe cami



88 ¢ DINI INANISLARIN MIMARIYE ETKISi

3. SONUCLAR

Din mimariyi bicimlendiren en 6nemli faktorlerden biridir. Her dinin
kendine 6zgii dini mekanlar1 vardir. Mesela; ebediligin sembolii olan piramit-
lerin masifligi Misirlilarin degismez evren goriisiinii, ziguratlar ve maya tapi-
naklarinda basamakli olarak gokyiiziine yiikselen tapinaklar yaparak insanlari
cennete yaklastirma ideali, Tanr1 i¢in yapilan Yunan tapinaklarinda goriilen
denge, Yunan felsefesindeki denge idealinin, ince, zarif biinyesi ile mucizevi
bir etki altinda goriilen gotik katedrallerin yukariya dogru yiikselisi tanriya
dogru bir yonelmenin ifadesidir.

Dini olusturan kavramlarin ya da alt kavramlarin her tasarimci agisindan
anlatilmak istenen farkli bir dili vardir. Bu dil mimar araciligiyla anlamsal ve
dizimsel olarak sunulmakta ve kullanici bu kurguyu daha cok dizimsel boyut-
ta yorumlamaktadir. Dini yapilarda anlamsal ve dizimsel boyut analizleriyle
dini kavramlarin etkisinin analiz edilmesi, soyut degerlerin somut bi¢imlere
ve sonuclara ulagmasi gerekmektedir.

Tablo 1. Din, Uygarlik ve Mimarlik

Paleoletik Neolitik

-B_‘ S £ 5 AN ".
Boga ve geyikler, Le Portel maga- Stonehenge http://www.google.
ras1, Fransa (Sanat tarihi ansiklopedisi com.tr/search?q=neolitik+mimari

1983) (16.05.2013)
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Misir

Gize Piramitleri http://tr.wikipedia.org/ Zigurat

wiki/Dosya:All_Gizah_Pyramids.jpg http://www.merakname.com/depo/
(05.02.2014) mezopotamya.jpg (16.05.2013)
Girit Miken

Konosos sarayi http://tr.wikipedia.org/ Atreos mezari
wiki/Dosya:Knossos_Palais_2.JPG http://www.google.com.tr/
(16.05.2013) search?q=atreus+mezar (16.05.2013)
Pers Yunan

Ates mihrabi Parthenon tapinag1, Atina
http://www.fouman.com/Y/Image/

History/Sassanid_Fire_Temple_Elam.
ipg (16.05.2013)
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Roma Eski Amerika

Maison carree Maya tapinagi
http://img341.imageshack.us/ http://media-3.web.britannica.com/eb-
img341/6471/maisoncarree.jpg media//27/93027-050-37916C7D.jpg
(16.05.2013) (16.05.2013)
Sintoizm Hinduizm

- - 2
Fugimi inari tapinagi Angkor Wat
http://www .japan-guide.com/e/e3915.

http://www.turizmtrend.com/foto-
html (01.08.2011)

galeri/asyanin-unlu-tapinaklari/81/
sayfa-3/ (08.03.2013)

Budizm Caynizm

Sanchi stupa Ranakpur tapinagi
http://www.destination360.com/asia/ http://www.turizmtrend.com/foto-

india/images/s/sanchi.jpg (16.05.2013) galeri/asyanin-unlu-tapinaklari/81/
sayfa-3/ (08.03.2013)
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Sihizm Konfiicyiisciiliik

Altin tapinak Konfiicyiis tapinagi
http://tr.wikipedia.org/wiki/Harmandir_ http://turkish.cri.cn/chinaabc/
Sahib (09.08.2011) chapter22/chapter220109.htm
(10.08.2011)
Taoizm Yahudilik

Altin tapinak Sinagog, Koln

http://www.easyoops.com/img/art/ http://tr.wikipedia.org/wiki/Sinagog
golden_pavilion/temples_14.jpg (05.02.2014)
(10.08.2011) i
Hiristiyanlik Islam

Chartres katedrali (Sanat tarihi Sultan Ahmet Camii, istanbul
ansiklopedisi 1983)
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TiPOLOJIK YAKLASIM VE iBN HALDUN iLE FARABI’NIN
TOPLUM GORUSLERI UZERINE

Sefer YAVUZ®

Oz

Tipolojiler sosyal bilimlerde ve 6zellikle de sosyolojide kullanilan siniflayici
yapilardir. Cesitli kriterlere dayanarak tipolojiler olusturulabilir. Tipolojiler en az iki
ideal tipten meydana gelmelidir. Ibn Haldun’un Bedevi Umran-Hadari Umran ayrimi
ile Farabi’nin Fazil Toplum-Fazil Olmayan toplum goriisleri de tipolojik bir bakis aci-
styla incelenebilir. Bu iki toplum tipolojisi benzerliklerle birlikte bir takim farkliliklara
da sahiptir. Bu ¢aligmada tipolojik yaklasim cercevesinde her iki toplum tipolojisi ele
alinacaktir.

Anahtar Kelimeler: Hadari Toplum, Bedevi Toplum, Fazil Toplum, Fazil-ol-
mayan Toplum, Tipoloji.

Abstract

On Ibn Khaldun’s And Al-Farabi’s Society Ideas in terms of
Typological Approach

Typologies are structures used in social science and sociology. Typology can be
created based on various criteria and consist of two ideal types at least. It can be stu-
died Ibn Khaldun’s Badawi Umran-Hadari Umran and Farabi’s Virtuous Society and
Non-virtuous Society by typological perspective. These two society typologies have
similarities as well as some differences. In this paper, it is analyzed the two typology
on the basis the typological approach.

Keywords: Umran Hadari, Umran Badawi, Virtuous Society, Unvirtuous Soci-
ety, Typology.

* Yrd. Dog. Dr., Hitit Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi; seferyavuz @hitit.edu.tr
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GIRIS

Tipolojik yaklagim bir tiir kategorize veya siniflamay1 ifade eder. Sinif-
lama / siniflandirma ise arastirma alanindaki bilgilerin kodlanmasi yoluyla
fenomenlerin karsilagtirilmasinin 6n kosuludur (Rayner 1979: 18). Sosyal Bi-
limler ve Sosyolojide toplumsal organizasyonlar ya da insan toplumlarinin
ikili olarak siniflandirilmasi oldukg¢a yaygindir: H. Spencer’in militan-endiist-
riyel; Tonnies’in cemaat-cemiyet, E. Durkheim’in mekanik-organik dayanis-
ma, P. Sorokin’in tek bagli-cok bagli, Redfield’in folk-yerlesik ve Becker’in
kutsal-sekiiler ayrimlart bunlardan bazilaridir (Baali 1998:102).

Tipoloji “Ornekceleme” olarak da isimlendirilir (Kilig 2003: 34). Sos-
yolojide tipolojiler olusturarak konuyu ele almak olduk¢a yaygin iken, iilke-
mizde din sosyolojisinde tipolojik yaklagimi esas alarak yapilan caligmalarin
sayist yok denecek kadar azdir (Kili¢ 2003: 38).

Bu caligma, Miisliiman gelenegin onemli diisiiniirlerinden Ibn Haldun
ve Farabi’nin toplum goriiglerinin tipolojik yaklasim cergevesinde ele alina-
bilecegi varsayimina dayanmaktadir. Bu amacla hem bedevi-hadari toplum
ve hem de fazil-fazil olmayan toplum tiplerine 6zgii karakteristikler analiz
edilecek, her iki toplum tipolojisinin kesistigi noktalardan hareketle bir deger-

lendirme yapilacaktir.

TIPOLOJIK YAKLASIM

Giiniimiizde Sosyolojide kullanildig1 sekliyle tipoloji; bir olgu ya da sii-
reci ayirici 6zelliklerine dayanarak soyut bir kalip i¢inde bicimlendirme olarak
tanimlanmaktadir. Bu anlamda o, siniflayici bir sema (Kilig 2003: 39) olarak
goriilebilir. Dolayistyla tipolojiler, toplumsal nesne, grup, davranig sekilleri
ve kiiltiirel degerleri, aralarindan soyut 6rnekler, tipler secerek kategorilestir-
mede kullanilan analitik yapilardir denebilir (Kirman 2003: 34).

Tipolojiler, ideal tiplerden meydana gelir. Bir tipoloji en az iki ideal tip-
ten meydana gelmelidir. Ideal tipler birbirine benzer / ortak 6zellikler tagiyan
tek tek tiyelerin / toplumsal fenomenlerin bir araya getirilmesiyle olusturulan
yapilardir (Kili¢ 2003: 39). Dolayistyla ideal tipler ve onlarin meydana getir-
digi tipolojinin olusumunda olgularin sayisindan cok, olgular arasinda goz-
lemlenen tipik 6zelliklerin 6nem kazandig1 ortaya ¢cikmaktadir (Kirman 2003:
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34). Bu bakimdan tipoloji, bagska boyutuyla da bir 6zellik alaninin daraltilmast
islemidir denebilir (Capecchi 1968: 9).

Her ne kadar Platon’a kadar geriye gotiiriilebilse de sosyal bilimlerde
kullanildig1 sekliyle tipolojik yaklasimin sekillenmesinde Max Weber’in essiz
yeri yadsinamaz.! Weber, tarihsel-toplumsal gerceklik alaninda belirli ideal
tiplerin kurularak herhangi bir 6zel anlamlar diinyasinin nesnel bi¢cimde in-
celenebilecegini ortaya atmustir (Inal 1994: 221). Weber, ayn1 zamanda din
sosyolojisinde dini grup incelemeleriyle ilgili olarak tipoloji gelistiren ilk sos-
yolog olarak goriilmektedir (Kilig 2003: 40-41.)

Platonik ideal tiplerle Weberyan ideal tiplerin onemli farkliliklar tasi-
diklarini da belirtmek gerekir. Rayner’a gore, en belirgin ayrim bir varlik ala-
nina karsilik gelip-gelmeme noktasinda diigiimlenmektedir. Oyle ki, Platon
ideal tiplerin formlar diinyasinda ontolojik olarak var olduklarina inanirken,
Weber’in yaklasiminda ideal tipler az veya ¢ok sosyal gerceklikle iligkili olan
bazen de iligkili olmayan, sadece arastirmacinin amaci ve karsilagtirma igin
olusturulan sezgisel soyutlamalardir (1979: 26).

R. Aron’a gore ise Weber’in bakis acisindan ideal tip, “anlama” kavra-
miyla yakindan ilgilidir. Onun ideal tip yaklagimi bir yoniiyle tarihsel 6rnek-
lerin ideal tipleridir. “Kapitalizm ya da Bat1 Sehri” tipleri buna ¢rnektir. Bu
amagla anlagilir bir biitiin kurmak i¢in tarihsel biitiinliik i¢inde belirli sayida
ozellik segilir. Bu ozellikler bazen geneldir; “kapitalizm”de oldugu gibi eko-
nomik bir rejimin tiimiinii ifade eder; bazen de “Bati sehri” ideal tipinde oldu-
gu gibi benzersizdir (1994: 360).

Diger taraftan Freyer’e gore ideal tipler, sosyolojinin konu alaniyla ilgili
genellemelere ulasmada kullanilan yol ya da vasitalardir. Ancak bu anlamda
ideal tipler “en iyi”, “en miitkemmel” olani ifade i¢in kullanilan “ideal” yapi-
larla karistirllmamalidir.? Ideal tipler daha ziyade herhangi bir sosyal konuda
en onemli ve genel ozellikler dikkate alinip, miinferit 6zellikler atilmak sure-

tiyle elde edilen “soyut”, “saf tipler” ya da “model tiplerdir” (1968: 180).

1 Weber’in ideal tiplerle ilgili en kayda deger aciklamalarinin 1904 tarihli
“Die Obiektivitiit Sozialwissenschaftlicher und Sozialpolischer Erkenntnis”
ile 1922°de oliimiinden sonra basilan “Wirtschaft und Gesellschaft” isimli iki
caligsmada yer aldig1 belirtilmektedir. Ayrintili bilgi i¢in bk.; Capecchi 1968: 15.

2 Kilic Freyer’in aksine Weber’in yaklagiminda ideal tipin, miikemmel tip
anlamina geldigini belirtmektedir. Ayrintili bilgi i¢in bk: Kili¢ 2003: 40-41.
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Ayrica bazi yazarlarin belirttigi gibi ideal tipler birer varsayim olarak da
goriilebilir. Weber’in tipler ve bu tiplere dayanarak soyledikleri buna 6rnektir
(Freund 1997: 82). Ciinkii ideal tipler “anlamli eylemlerden™ gelistirilen bir
tiir toplumsal kategorilerdir. Dig toplumsal diinyay: tarihi bir diizenlilik i¢in-
de algilayabildigimiz, arastirmacinin kendinden, kendi zihninden yola ¢ikarak
olusturdugu diizen ilkeleri; bagka ifadeyle, dis toplumsal diinyayi iceriden al-
gilama ilkeleridir (Cift¢i 1997: 82).

Genellestiren biitiin kavramlar gibi somut gerceklerden uzak (Freyer
1968: 180), olguyu tamamen kapsamayan, tarihin degisik anlarinda bir¢ok
kez karsilagilan genel durumun bir yoniiniin anlatildig1 yapilar (Aron 1994:
360) olduklarindan, ideal tipler ve tarihsel tikeller arasinda birebir bir ortiisme
beklemenin de yanlig olacag: belirtilmektedir (Kilic 2007: 39). Bu nedenle
olsa gerek Freund, Weber’in ideal tip anlayisinin ancak sundugu sebeplilik
sayesinde bilimsel bir gegerlige kavusacagi yoksa varsayimdan teye gece-
meyecegini soyler. (1997: 82) Yine bu cergcevede bir sosyal grup tarafindan
paylasilan sosyal tiplerin her zaman rasyonel olmayabilecegi belirtilmektedir.
Yani bu soyut kategoriler kavramsal olarak son derece agik olmakla birlikte
empirik olarak realitede resmedilemeyebilir. Capecchi’ye gore sosyal tipler
eger realitede resmedilemiyorsa bir iitopyadir. Ona gore litopya gergeklesmesi
mubhal olan degildir. “Gergekligin bazi elementlerine kavramsal vurgu” anla-
m1 tagtyan, bagka bir ifadeyle olmasi gerekeni ifade eden, normatif modeller-
dir (1968: 15).

Diger taraftan ideal tipler, sinifl1 ve ayr1 “dogal” grup olusturan bir empi-
rik bireyler kiimesinin en genel 6zelliklerini temsil etmek i¢in, timevarimsal
olarak olusturuldugundan, bir bakima tarihsel olarak bireylerin ideal formdan
sapmasina sebep olan hatalardan arindirilmig bir yapiy1 da temsil eder (Ray-
ner 1979: 18). Bu yapr ayn1 zamanda tipik her bir fenomen hesaba katilarak
diglamsal ya da i¢lemsel siniflandirmaya tabi tutulur (Marradi 1990: 129). Fe-
nomeni siniflandirmak, onlar arasinda acik¢a goriinmeyen iligkileri arama ve
tahmin etme ile siirekli meydana gelmeyen, acikc¢a goriilebilecek iligkileri de
diglamamiza izin verir. (Rayner 1979: 18). Dolayistyla bir bagka acidan tipler
herhangi bir ontolojik gorev ve icerikten bagimsiz (Marradi 1990: 149-150)
siniflar olarak bir taraftan birbirini diglamali, diger taraftan ortaklasa bir kap-
sama da sahip olmalidir (Marradi 1990: 140-141). Dislamalidir ¢iinkii eger
ideal tipi olusturan listedeki birimler arasinda bir tipten baska bir tipe gegis
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seklinde bir degisiklik gerceklesirse “birbirinden farkli olma”, “kendine 6zgii
olma” durumu ihlal edilmis olur. Maraddi konuyla ilgili soyle bir 6rnek ver-
mektedir; sekiiler-agik politik sistemler ve merkezi-agresif politik sitemler
olmak tizere iki ideal tip diisiinelim. Bu ikisi ayni tipoloji i¢inde bulunamaz
clinkii mevcut politik sistemler her iki tip icerisinde de yer alabilir ( 1990:
140-141) Diger taraftan bir kapsam iligkisi de igermelidir, bagka bir ifadeyle
bir tipin birimleri / iiyeleri, ilke olarak karsilikli yer degistirebilir olmalidir.
Ciinkii bir sinif igindeki bir nesne hakkinda bildiklerimiz ayn1 zamanda, en ge-
nig anlamiyla da olsa onlar arasinda tespit edilen benzerlikle o siniftaki diger
objelerle ilgili bildiklerimizi de temsil eder (Rayner 1979: 18).

Ayn1 zamanda ideal tiplerin en spesifik olandan en genel olana dogru bir
hireyarsik diizen de icermesi gerektigi belirtilmektedir. Bunun metodolojik
mantigi, bir tipolojinin kategorilerinin spesifikten genele dogru gegisli adim-
lar icermesidir. Ancak kategorilerin hiyerarsik diizeni bir bakima degerlendi-
rici yon ifade ettiginden bir dezavantaj olarak da goriilmektedir (Rayner 1979:
18- 20).

Diger taraftan ideal tipler arasindaki kavramlastirmalar farkliliklar goste-
rebilir. Bu farkliliklar kokten ya da dereceli farkliliklar olabilir. Ornegin Psi-
kolojideki ice doniik-disa doniik, Sosyolojideki; cemaat-cemiyet, kutsal top-
lum-sekiiler toplum, din sosyolojisindeki dortlii; “ecclesia”, “demomination”,
“sect” ve “cult” ayrimlart gibi (Kilig 2007: 39).

V. Capecchi, bir tipolojiyi karakterize eden temel prensipleri ortaya ko-
yarken zaman-mekan iliskisi, soyutlama, normatiflik, kompleks yap1, degis-
kenler arasindaki iligki, temsil derecesi ve dlctim seviyesi gibi boyutlara dik-
kat cekmekte (1968: 11), bunlardan 6zellikle ilk dordiiniin klasik sosyoloji
geleneginde onerilen tipolojileri agiklamada 6nemli bir yere sahip oldugunu
belirtmektedir (1968: 15).

Buna gore ilk olarak bazi tipolojilerde zaman-mekan iligkisi 6n planda-
dir. “Modern kapitalizm”, ve “ortagag Hristiyanl1g1” gibi ideal tiplerin yer al-
dig1 tipolojiler bunlardandir. Bunun karsisinda yer alan tipolojiler ise, zaman-
mekan iligkisi, herhangi bir tarihsel ve toplumsal baglam belirtmezler. David
Reisman’in “kendi yonelimli”, ya da Weber’in otorite ile ilgili “rasyonel”,

“geleneksel” “karizmatik” ayrimlarinda oldugu gibi. (Capecchi 1868: 11-12).
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Ikinci olarak bazi tipler soyutlamaya yer verme ya da yer vermeme nok-
tasinda ayrilabilir. Burada, realiteden alinan 6zelliklerin, realitenin en 6nemli
yonuini temsil ettigini iddia etmeksizin, biitiin igindeki bir tipolojiye dogru ye-
niden kompoze edilisi s6z konusudur (Capecchi 1868: 12). Capecchi’ye gore
soyut tipolojilerden biri Max Weber’in “Robinsonian Economy” teorisidir.
Yine biitiin ideal sehirler ve iitopik toplum tipleri bu gruba girer. Bunlar, ge-
lecekte realize edilebilecek hipotezler ya da belli bir gercekligi karsilastirmak
i¢in standartlar tagimasina ragmen, ge¢mis ya da simdiki zamanda belli bir
realite izi tagimazlar (1868: 11).

Bir diger boyut normatifliktir. Normatif tipler hem davranisin bireysel se-
viyedeki standartlarini hem de heniiz ger¢eklesmemis bir toplumdaki insasin
icerir. Normatif tipler ayn1 zamanda soyut tiplerdir, ger¢ekligin nasil “olmasi

SAEE)

gerektigi”ni temsil ederler (Capecchi 1868: 12).

Kompleks yap1 boyutuna gelince, bu baslik altinda dikkate alinan, degis-
kenlerin tiirleri ve sayilarina bagh olarak az ya da ¢cok kompleks olmalaridir.
Ornegin bir miisteri tipolojisi formiile etmek i¢in ekonomik degiskenler hesa-
ba katilmali, belki buna sosyolojik ve psikolojik bir inceleme de eklenmelidir.
Bu sekilde aragtirmada az ya da ¢ok kompleks bir yap1 bulunmak zorundadir.
Bu tiir durumlarda gercek ya da gercek olmayan tipler arasinda bir karsitlik
bulunmasi sorun degildir (Capecchi 1868: 13).

Ozetle Capecchi’ye gore klasik sosyolojide ideal tipler 6ngoriilemez-
ongoriilebilir, soyut-soyut olmayan, tarihsel-tarih dis1 ya da zaman-mekan
iliskisine sahip-sahip olmayan, normatif-normatif olmayan, az kompleks cok
kompleks olmak iizere ¢esitli bakimlardan analiz edilebilir (Capecchi 1868:
18).

Netice itibariyle en az iki ideal tipten meydana gelen bir tipolojinin, il-
gili oldugu konuyu biitiin yonleriyle acikladig1 6ne siiriilemez (Kirman 2003:
34-35). Sinirlari, siniflama bagta olmak iizere, sosyal analizlerde fenomenler
ya da fenomen kiimeleri arasinda ayrim yapmaya imkan verme (Kili¢ 2007:
39), arastirmacinin amact dogrultusunda, biitiinle baglar kurma, fenomenler
ve ornek durumlar arasindaki iligkileri tespit etme ve dolayisiyla ¢esitli ci-
karimlar yapmaya imkan saglamaktan ibarettir. Boylece, olaylar ve olgular
hakkinda teorik agiklamalar gelistirebilmek ve analitik karsilagtirmalar yapa-
bilmek amaciyla sikca kullanilan bir arastirma ve aciklama yontemi haline
gelmislerdir (Kirman 2003: 34).
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Ancak tipolojiler olusturmak diger taraftan basit bir fenomenal tanimla-
ma olarak da agiklanamaz. Ciinkii her ne kadar tam anlamiyla nedensel bir
aciklamaya izin vermese de (Rayner: 1979: 19), bir bagka a¢idan bakildiginda,
bir bakima nedenselligin 6tesine gegerek bir sosyal durumu iireten niyetsel
oze de ulagsmay1 hedefleyen (Ciftgi 2004: 45) daha derin bir anlamaya imkan
saglamaktadirlar.

IBN HALDUN’UN TOPLUM ANLAYISI

Ibn Haldun’un toplum gériisleri, biiyiik oranda, Onun Ilm-i Umran agik-
lamalar1 ve bu yeni ilmin konusuyla ilgili Mukaddime’deki degerlendirmele-
rinden meydana gelmektedir. Ona gore Ilm-i Umran, umrani, yani umrandan
ibaret olan insan toplumlarini konu alir (Ayrintili bilgi i¢in bakimz: Yavuz
2013). O Mukaddime’de soyle der: “Malum olsun ki, tarihin hakikati, alem-
deki iimrandan ibaret olan insan cemiyetinden haber vermektir. Bu da dlemin
umrani ve bu umranin tabiatina ariz olan vahsilik, ehlilesme, asabiyetler, in-
sanlarin yekdigerine galip olmalarinin nevileri gibi haller ve bundan meyda-
na gelen miilk, devletler, bunlarin mertebeleri, kazanma, gecinme, ilimler ve
sanatlar gibi insanlarin is ve caligmalart ile edinmis olduklar1 meslekler ve
bu gibi seylerden olmak tizere tabiati icabt umrandan dogan diger ahvaldir”
(Mukaddime I 1988: 252).

Ibn Haldun’un ilm-i Umran, akli / felsefi ilimler kategorisi altinda de-
gerlendirdigi goriisleri agirlik kazanmaktadir. Buna gore, akli ilimler-nakli
ilimler ayrimi1 Ibn Haldun’un, cismani Alem-emir alemi ayrimina dayanmakta;
cismani alem, “kesbi ilimler” de diyebilecegimiz akli / felsefl ilimlere kargi-
lik gelirken; emir alemi ise, “vehbi ilim” denen nakli / dini ilimlere karsilik
gelmektedir (Akyol 2011: 35). Ilm-i Umran bu ayrimda akli / felsefi ilimler
kategorisi altinda yer alir. Diger taraftan Ibn Haldun’un tarih, siyaset, sosyo-
loji ve ekonomiyi igeren yeni yaklasimiyla bu ikili ayrima bir {igiincii kategori
daha ekleyerek, Medeni ilimler kategorisini olusturdugu goriisleri de (Cana-
tan 2005: 24) Onun ortaya attig1 yeni ilim IIm-i Umran ve onun yeri ile ilgili
aciklamalarin temelini olusturmaktadir.

Giinay’1n da belirttigi gibi Mukaddime bastan sona umranin tezahiirleri-
nin objektif incelenmesi olarak karsimiza ¢ikmaktadir (1986: 76). Bu cerge-
vede sosyal fenomenler arasindaki sebep-sonuc iligkisi hedef alinarak, orgiitlii
bir sisteme sahip oldugu diistiniilen toplumun, bir bagka ifadeyle insan mede-
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niyetinin / medeniyetlerinin ¢esitli agsamalarindaki dogal yapisi aciklanmaya
caligilir. Al-Hamdi, Ibn Haldun’un bu ugrasta en ¢ok iizerinde durdugu nokta-
lardan birinin, ekonomi ile politika arasindaki etkilesim oldugunu belirtmek-
tedir (2006: 3).

[Im-i Umran’in yaklagiminda toplum, bir tasar1 veya farazi bir yapiy1
temsil eden “ideal toplum” degil; aksine “umran” ve ona 6zgii biitiin haller
cercevesinde tarihte fiilen gerceklesmis toplum diizeni / diizenleridir (Mukad-
dime I 1988: 452). Bu cer¢evede Choudhury ve Bayu Silvia’ya gore Ibn Hal-
dun, yasadigi donemde Kuzey Afrika’da hiikiim stiren sosyal ve ekonomik
durumlar1 gozleyerek, sosyal diyalektikleri aciklamaya ¢aligmistir (2008: 50).

Ibn Haldun’a gore insan igin toplum zorunludur. Umran adim verdigi
insan toplumu {izerinde konusurken her seyden once sosyal organizasyon ve
toplumun zorunlulugunu belirterek baslar. Ciinkii insan da bir cesit hayvandir
ve bundan dolay1 da bir takim temel ihtiyaclara sahiptir. Bunlar1 karsilamak
icin Ibn Haldun’un ifadesiyle “kendi cinsinden” canlilarin yani diger insanla-
rin yardimima muhtactir. Ihtiyaclardan kaynaklanan yardimlagma sonucu top-
lum meydana gelir (Mukaddime I 1988: 272-273).

Ibn Haldun toplumun zorunlulugunu ortaya koyduktan sonra temelde iig
boyutta degerlendirilebilecek bazi agiklamalar yapar. Bunlardan birincisi eko-
nomik hayat, ikincisi sosyal psikolojik bir ¢oziimlemeyi ifade eden asabiyet
ve liciinciisii de yine bir bagka ihtiyagtan, toplumun siyasi otorite ihtiyacindan
kaynaklanan siyaset / devlet boyutudur. ibn Haldun’un Mukaddime’de ilm-i
Umran’in konusunu agiklarken Bedevi Umran-Hadari Umran ayrimini ortaya
koyarak, yukarida belirtilen ii¢ boyut iizerinden analizler yaptig1 gézlenmek-
tedir.

Katsiaficas’a gore Ibn Haldun’dan 6nce bedevi toplum ve hadari toplum
ayrimi yapan bir bagka diistiniir yoktur (1999: 53). Baz1 yazarlara gore, sosyo-
lojideki cemaat-cemiyet ayirimina da benzetilen (Hiilagu 1999: 104) bedevi
toplum-hadari toplum ayrimi, baz1 yazarlara gére de ibn Haldun’un, gécebe
Araplarin medeniyet lizerinde egemen hale gelmeleri siirecinde siyasi giicii
anlamak icin (Katsiaficas 1999: 53) yapti§1 bir ayrimdir.

Onun bedevi-toplum hadari toplum ayrimina bakildiginda bunlarin birbi-
rinden kopuk, ayr1 olusumlar degil aksine aralarinda oncelik-sonralik iligkisi
bulunan iki olusum (Canatan 2005: 110) oldugu anlagilmaktadir. Ayni za-
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manda bu yaklasimi ideal-tipik bir cerceve, kavramsal ve didaktik birer tipo-
loji olarak goriilebilir. Ciinkii bu 6rgiitlenme bicimleri 6l¢ek ve nitelik olarak
birbirinden farkli iki olusumu, iki farkli toplum tipini ifade etmektedir (Baali
1998: 95).

1. Bir ideal Tip Olarak Bedevi Toplum:

Her toplum igin toplumsal bir zorunlulugu ifade eden bedevilik (Mukad-
dime 1 1988: 417), hadarilikten énce gelen toplumsal &rgiitlenme tipidir. Ibn
Haldun bu konuyu Mukaddime’de uzun uzun ele alir (1988: 418). Ona gore
bedeviler ovalarda, yaylalarda, ¢ollerin ve corak topraklarin hayvanlar igin
uygun bolgelerinde yasarlar (Mukaddime 1 1988: 266, 419, 421- 424, 425,
474, vd.). Bu anlamda bedevi toplum ilk ortaya ¢ikan toplumsal yap1 ya da
insan topluluklar veya ilkel kavimleri ifade eder (Mukaddime I 1988: 417,
Cilingir 2009: 111). Ancak Giinay’a gore kavramin tam bir karsiligin1 bul-
mak zordur. Ciinkii o, ne sadece ¢ol hayatini ne koy veya kir hayatin1 ifade
etmekte, diger taraftan bunlarin hepsini icermekte, bedevileri, gogebeligi, yari
gocebeligi, koy hayatini temsil etmektedir (1986: 78).

Ibn Haldun’a gore bedevi toplumun en temel dzelligi tabiilik / dogallik-
tir (Mukaddime I 1988: 418). Bedevi toplumlarin iiyeleri insanin dogustan
getirdigi tabii 6zelliklerden en az derecede uzaklasmis, yani insan fitratinin
en az bozulmus halini temsil ederler. Bundan dolayi onlar ilk fitrata en yakin
toplumlardir (Mukaddime I 1988: 421).

Bedevi toplumlar gogebedir (Mukaddime I 1988: 233, 346, vd.). Ibn Hal-
dun bedevi-hadari toplum tipolojilerini temellendirirken ekonomik ihtiyaclara
gonderme yapar (1988: 415-417). Onlarin gocebe hayati tercih etmelerinin
temelinde ekonomik yapi, baska ifadeyle ekonomik hayatlari ve tiretim bi¢im-
leri gelir. Bedevi toplumlarin ihtiyaglar1 Hadari toplumlardan farklidir. Ona
gore bedeviler yerlesik hayat sekli ve bu hayat seklinin getirdigi pek cok hal-
lerden yoksundurlar. Temel ihtiyaclarla sinirli bir toplumsal hayata sahiptir-
ler. Genellikle ziraat ve hayvancilik yaparak gecinirler. Bu ¢ercevede baslan-
gi¢ diizeyinde bir ekonomik hayata sahip olduklar1 sdylenebilir. Bedevilerde
gidalar basta olmak tizere pek ¢cok ekonomik mal minimum diizeyde islenir
ve degistirilir ve bu sekilde tiiketilir (Mukaddime I 1988: 417). Bu imalat ve
sanayi noktasinda da baslangic seviyesini isaret eder.
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Ibn Haldun ikinci boliim basta olmak iizere Mukaddime’nin cesitli yer-
lerinde ekonomik ihtiyaglar ve onlarin tatmini, cesaret, cengaverlik gibi 6zel-
likler, toplumsal hayat, siyasal yap1 konularinda bedevi ve hadari toplumlar
kargilagtirir (1988: 414, 415, 416-425 vd.).

Cilingir, ekonomik hayat temelinde bedevi toplumlarin ii¢ agamada ele
aliabilecegini belirtmektedir. Buna gore bedevi umran ilk ve ayni zamanda
en ilkel asamasinda deve yetistiriciligi, ikinci asamada hayvan yetistiriciligi
veya gocebelik, son asamasinda da tarim ve ziraattan ibaret bir ekonomik ha-
yata sahiptir (2009: 111).

Diger taraftan bedevi toplumlar asabiyet noktasinda da hadari toplum-
lardan farklilagirlar. Bedevi toplumda nesebe, yani kan ve akrabalik bagina
dayali asabiyet hakimdir. Ibn Haldun’a gore bedevilerin daha cesur bir tabiata
sahip olmalari, kabile ve cemaati meydana getiren bireyler arasinda kuvvetli
bir birlik ve biitiinliik icinde olmalari, siirekli bir yardimlagma (1988: 430),
tabiattan gelen bir koruma hissi, suuru ve inancina sahip olmalarinin (1988:
121) temelinde hep asabiyet vardir. Mukaddime’nin ¢esitli yelerinde bunlar
disinda da asabiyetin cengaverlik, tegalliip, digergamlik, fedakarlik gibi pek
cok etkisinden bahsedilmektedir (1988: 479). ibn Haldun asabiyeti agiklarken
insan dogasina vurgu yapar. Ona gore insan, kan bagi bulunan kimselere karst
tabii bir temayiil hisseder. Bu temayiil kan baginin giiciine gore daha etkili
veya zayif olabilir (1988: 432). Iste nesep asabiyetinin temeli insandaki bu
dogal temayiildiir. Bu tiir asabiyetin giicii ¢cok buyiiktiir (Dover 1952: 117).
Asabiyet bedeviligin ayrilmaz bir karakteristigidir (Mukaddime 1 1988: 429).
Uludag’a gore asabiyet bedeviler arasinda kuvvetli hadariler arasinda daha za-
yiftir. Ayrica iiretim, tiiketim, liiks, konfor, sanayi ve gelir farkliliklar1 bagka
olmak tizere pek ¢ok unsur asabiyete etki edebilir (Mukaddime I 1988: 130).

Diger taraftan bedevi toplumlarin 6rf ve adetler konusunda daha sade,
sosyal hayatta ise kuvvetli bir disipline sahip olduklari anlagilmaktadir (Hii-
lagii 1999: 64). Sehirlilerden daha cesur ve iyilige daha yatkin olduklar1 gibi,
dogada daha ozgiir ve serbest dolasarak yasadiklar1 belirtilmektedir. Buna
gore Ozgiirliik¢li ve cesur yapilar1 bazen bagkalarini rahatsiz etmeye kadar
gidebilir. Aile ve soy, belirleyici bir konuma sahiptir, aile ve seref kavramla-
r1 onemlidir. Seref bireylerin geriye dogru giderek atalarini saymasiyla elde
edilen bir deger olarak goriiliir. Bedevilikte topluma damgasini vuran siyasal
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yapilanma ise daha ¢ok seflik ya da beylik benzeri bir yonetim seklinden iba-
rettir (Canatan 2005: 105-107).

Netice itibariyle; bedevi toplum, hadari toplumdan 6nce gelen toplum
tipidir. Bu topluluklar kiiciik ve yogunlugu diisiik topluluklardir. Toplumsal
biitiinlesmenin temelinde kan bag1 vardir. Kabilevi ¢rgiitlenme ve nesebe da-
yali gii¢lii sosyal dayanigma goriiliir. Sosyal statii anlayisinda ge¢mise dayali
alile, soy ve buradan kaynaklanan seref anlayis1 hakimdir. Siyasal yap1 beylik
/ seflik tipi bir liderlik anlayis1 seklinde, demokratik ve esitlik¢i benzeri bir
yapt arz eder. Ekonomi tarim ve hayvancilia dayali, meslekler de bunlarla
sinirlidir, basit bir isboliimii ve uzmanlagsma vardir, ama¢ yasam i¢in temel
gereksinimlerin kargilanmasiyla sinirli ve sade bir yagsamdir. Psikolojik ve
ahlaki anlayisa 6nem verilir. Cesurluk, ozgiirliik ve iyilige yakin, kotii alig-
kanliklardan uzak, daha dindar bir yap1 hakimdir, insanlar arasi iligkiler ise
kuralsizlik ve tegalliip, yani egemenlik, hakimiyet kurma tizerinedir. Adetler
ve aligkanliklarda az ya da hi¢ degisme olmaz, informal sosyal kontrole vurgu
vardir, cehaletten ya da az yaygin bir egitimden bahsedilebilir. Genel olarak
daha az becerikli bireylerden meydana geldigi belirtilir. (Baali 1998: 100, Ca-
natan 2005: 110).

2. Bir Ideal Tip Olarak Hadari Toplum:

Ibn Haldun’a gore toplumsal hayatin ikinci tiirii hadari toplumdur. Ha-
darilik bedevilikten sonra gelir (Mukaddime I 1988: 419). O, hadarilerin se-
hirlerde, kasabalarda, kentlerde ve koylerde yasadiklarini (1988: 475), hadari
demenin sehirli ve kasabali demek oldugunu, yerlesik hayati ifade ettigini
belirtir (1988: 416). Her bedevi toplum, bedevilikten hadarilige dogru tedrici
bir degisim yasar (1988: 134) ve hadari topluma ulagir. ibn Haldun, hadari
toplumun ayni zamanda umranin sonu oldugunu, “hayirdan uzak olmanin son
merhalesini” temsil ettigini de belirtmektedir 1988: 421).

Ibn Haldun bedevilikle baglayan ve hadarilige dogru gerceklesen degisim
ve doniisiim siirecini anlamak i¢in ‘sehir’e dikkat ceker. Ona gore, kdylerde ve
benzeri yerlesim yerlerinde yasayan bedeviler bir araya gelerek sehir ve kasa-
balar seklinde yerlesik hayatin hakim oldugu birimler olusturmuslar ve hadari
yasam boyle baglamistir. Onlart bu hayata iten ise refah ve rahat bir yagam
arayiglaridir (Mukaddime 1 1988: 419). Dolayisiyla hadari toplumlarin ash
bedevi toplumlar, iiyeleri ise yasam sekli degisen bedevi toplum iiyelerinden
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meydana gelmektedir. Bu durumda sehir ve kasabalarda siirdiiriilen yerlesik
yasam hadari toplumlarin en karakteristik 6zelligi olarak degerlendirilebilir.

Sehir hayat1 veya yerlesik hayat en karakteristik 6zellik olmakla birlik-
te, hadariligin ve hadari toplumun sadece yerlesik hayat veya koy, kasaba ve
sehirde yagamakla sinirlandirilamayacagi (Giinay 1986: 78), hadarilerin sehir-
lesme basta olmak {izere yerlesik hayatin sonuclarindan olan sosyal, siyasal,
ekonomik vb. pek ¢ok yeni durumu da tecriibe ettikleri (Hiilagii 1999: 63), bu
anlamda bazi ekonomik imkanlar, yagsam tarzi, sosyo-ekonomik, sosyo-politik
ve sosyo-Kkiiltiirel yapiyla da ilgili bir olusumu temsil ettikleri belirtilmektedir
(Canatan 2005: 106).

Hadariler bir bagka acidan Sosyoloji’deki “cemiyet” tipi toplumlart andi-
rilar. Liiks, konfor, bolluk, asir1 tiretim ve tiiketim, igboliimii hadari toplumun
diger ozellikleridir (Mukaddime I 1988: 134). Ayn1 zamanda hadarilerde este-
tik anlayist geligmistir. Bu anlayisin yansimasi olarak kiyafetler giizellegmis,
yemek arac ve gerecleri ile yemekler gelismis ve giizellesmistir (Mukaddime
11988: 416).

Bedevi toplumlar ile hadari toplumlart ayirt eden en 6nemli kriterlerden
biri de ekonomik hayattir. Oyle ki, bedeviler temel ihtiyaglarim karsiladiktan
sonra belirli bir zenginlik ve refah diizeyine ulasinca yerlesik yasama gecerler.
Ibn Haldun Hadarileri ele alirken onlarin eknomik hayatlarmin, zaruri ihtiyac-
larinin tizerinde bir takim ihtiyaclar ve bunlarin kargilanmasindan meydana
geldigini belirtir (1988: 417). Diger taraftan hadari toplumlarda ekonomik bi-
reysellik 6n plandadir. Bunlar, ge¢im seklinin daha ¢ok ticarete, dokumacilik-
halicilik gibi kiiciik 6lcekli el sanayine, iicretli emege ve belli dlciilerde tarima
dayandig1 toplumlardir. Hadariler bedevilere gore daha fazla iglenmis tirtinler
tiretirler (Mukaddime I 1988: 134). Ayrica Giinay’a gore hadarilik ileri dere-
cede bir is boliimiinii de beraberinde getirir (1986: 78).

Umranda cok 6nemli yere sahip olan bir bagka unsur da asabiyettir. Ibn
Haldun, bedevi ve hadari toplum ayrimini temellendirmek i¢in asabiyetle ilgi-
li agiklamalar yapar. Ona gore asabiyet hem bedevi hem de hadari toplumlar
icin s6z konusu olup Uludag’in ifadesiyle “bir ucu bedevilikte bir ucu hadari-
liktedir” (1988: 129). Hadari toplumlarda etkili olan asabiyet sebep asabiye-
tidir. (1988: 121-125). Toplumsal anlamda her iki asabiyet tiirii de ayn1 dere-
cede 6nemli ve etkili olmakla birlikte nesep asabiyetinin daha etkili sonuglari
oldugu belirtilmektedir. Uludag, Ibn Haldun’a gére sebep asabiyetinin baglica
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tic sekli oldugunu belirtir; bunlar Vela asabiyeti, Hilf asabiyeti ve Istisna asa-
biyetidir. (1988: 126-127). Asabiyet de en ileri ve giiclii seviyeye ulastiktan
sonra gittikce zayiflamaya ve yok olmaya yiiz tutar, ibn Haldun’a gore insan-
lik tarihi bunun 6rnekleri ile doludur (Baali 1998: 129).

Bedevi hayattaki asabiyetin ulagmak istedigi siyasi hedef iktidar olmak-
tir, hakimiyetin tesisi ve devlet kurmaktir, baska bir ifadeyle miilktiir (1988:
128). Bu nedenle miilk, bedevilikteki kabilevi yonetim biciminden sonraki
asama olup, liderligin gii¢ temelli miilke, devlete doniistiiii bir siyasal yapi-
lanmay1 temsil eder. ibn Haldun, insanin toplumsal hayatta siyasi otoriteye
duydugu ihtiya¢ ve bunun sonucu gelisen siyasi yapilanma / devletin yani
sira ilim ve sanatlarini gelismesini de hadari toplumla iliskilendirir. (1988:
265-266). Bu anlamda hadari toplum miilkle idare edilen, ilim ve sanatlarin
gelistigi yerlesik bir toplumsal hayati temsil eder.

Hadarilik, siyasal alanda bir gelismeyi ifade etmekle birlikte, ayni za-
manda sosyal biitiinlesme ve dayanigsma iizerinde olumsuz etki ve ardindan
¢oziilmeye sahne olan bir toplumsal yapiy1 isaret etmektedir (Canatan 2005:
107). Ibn Haldun, hadari yasam tarzinin, bireylerin ahlaki 6zelliklerini, orf ve
adetlerini yavas yavas kaybetmelerine, sorumluluklarini unutmalarina sebep
oldugunu belirtir. Ciinkii Ona gore bu yasam tarzi toplumu rahat ve gevseklige
iter, cesurluk, cengaverlik gibi duygulari koreltir, en temel ihtiyaclari bile bas-
kalarina ya da bagka kurumsal yapilara, biraktiklar i¢in yozlasirlar. Ornegin
korunma ve giivenlik isini idarecilerine birakarak kendilerini giivende zanne-
derler, oysa gaflet icindedirler (Mukaddime I 1988: 419-424). Baz1 yazarlara
gore Ibn Haldun’un bu gériisleri, medeniyetin insan1 yozlastiran, bozan ve
dogay1 yok eden bir gelisme oldugunu iddia eden 19. yiizyi1l Romantiklerine
benzetilebilir (Canatan 2005: 106).

Netice itibariyle, tipolojik bakisla hadari toplum 6zetle, bedevi toplum-
dan sonra gelen, yerlesim bi¢imi bakimindan yerlesik hayatin hakim oldugu,
zayif sosyal dayanisma ve bireysellesmenin sonucu olarak toplumsal ¢oziil-
menin yasandig1, soy anlayisinin zayifladigi ve karmasiklastigi, ailenin kiigiil-
dugi, gercek seref gibi duygularin unutuldugu, miilk tabir edilen yonetim ve
liderlik anlayisinin goriildiigii, Otokrasi lehine demokratik kurallarin azaldigi,
monarsik-oligarsinin yasandigi, otoriteler ve devlet tarafindan uygulanan ki-
sitlayict kanunlarin yayginlastigi, ekonomik acidan mesleklerin cesitlendigi,
karmagik is bolimii ve uzmanlagmanin arttig1, zenaat, ticaret gibi yeni gecim
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yollartyla artan ihtiyaglarin kargilandigi, direnis ve metanetin kayboldugu, ce-
saretin azaldig1, daha fazla sapma davraniglari ve suglu niteliklerine sahip bi-
reylerden olusan, kutsal ve ibadete daha uzak, 6grenmeye, sanatlar ve bilime
vurgu yapilan bilimsel ve entelektiiel aktivitelerin arttig1, estetik ve kibarligin
yerlestigi, saldirilara karst hazirlikli olmak ve sinirlart miimkiin oldugunca
genigletmenin amaclandigi, degisimin kaginilmaz oldugu, biiytik ve yiiksek
yogunluklu bir toplumsal yapiy1 temsil eder. (Baali 1998: 100, Canatan 2005:
40-41).

FARABI’NIN TOPLUM ANLAYISI

Farabi, el-Medinetii’l-Fazila ve es-Siyaset’iil-Medeniye isimli iki ese-
rinde sosyal ve siyasal kanunlara ait ilk temelleri atmig Miisliman diisiiniir
olarak goriiliir (Giinay 1986: 6). Bu iki biiyiik calismada temelde varliklarin
hiyerarsisi doktrinini tartisir (Bakar 1998: 89). Bir anlamda varlik felsefesini
ortaya koyar. Onun varlik felsefesinin zirvesinde ilk Neden vardir. Ilk Neden
hem ilk var olan, hem de biitiin varliklarin var olmalarinin ilk nedenidir. Bu
sistem bastan sona Ik Nedenin 6zellikleri ve diger varliklarmn ilk nedenden
nasil ¢iktiklar ve sekil kazandiklarini aciklama iizerine olusturulmustur (Ca-
natan 2005: 63).

Farabi’nin toplum anlayisina bakti§imizda karsimiza “medine” kavra-
mi cikar. Medine, hem sehir devleti (polis), hem de herhangi bir orgiitlenmis
toplum anlamina gelmektedir (el-Medinetii’l Fazila 1990: 216). Bu anlam-
da Onun sosyolojisiyle devlet nazariyesi i¢ i¢edir denebilir. Her ikisine de
“medine” demekle ikisi arasinda bir aynilik gorerek, fazil sehri, fazil devlet
manasinda kullanmigtir (Hiilagti 1999: 33, 104).

Farabi insanin yaratilig olarak toplumsal bir varlik oldugunu varsayarak
toplum teorisini bu temel tizerine kurmaktadir (Canatan 2005: 76-77). Ona
gore her insan hayatini devam ettirmek ve miikemmellige ulasmak icin maddi
ve manevi bir¢cok seye ihtiyac duyar (Hagsab 2010: 96). Ancak bunlarin hep-
sini kendi basina karsilayamaz, dolayistyla diger insanlara muhtagtir. Yine
insanlarin miikkemmel, eksik ve kusurlu toplumlar halinde yasamalarinin altin-
da da ihtiyaclar yatar (el-Medinetii’l Fazila 1990: 69). Dolayisiyla mutluluga
ulagsmada sosyal hayat zaruridir. Ona gére mutluluga ancak bireyi bagkalarina
ve mensup oldugu ziimreye baglayan bir beraberlikle ulagilir (Hiilagii 1999:
34).
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Farabi, toplumlar1 tam ve eksik toplumlar olmak tizere ikiye ayirir. Tam
(k&mil) toplumlar biiyiik, orta ve kii¢iik toplumlar iken, eksik (kdmil olmayan)
topluluklar ise kdy, mahalle, sokak ve ev halkindan olusur (el-Medinetii’l Fa-
zila 1956: 64, es-Siyaset’iil-Medeniye 1980: 36-37). Biiyiik toplumlar, diin-
yanin biitiin milletlerinin bir araya gelmesini ifade ederken, orta toplum tek
bir milletin bir araya gelmesi, kiiciik toplum ise herhangi bir milletin oturdugu
topraklar {izerinde tek bir sehir halkinin bir araya gelmesini ifade eder (el-
Medinetii’l Fazila 1990: 69). Farabi, bu baglamda millet denilebilecek top-
lumlardan bahsetmis ve biitiin bu toplumlarin iistiinde bir insanligin var oldu-

gunu isaret etmistir (Eroz 1982: 32).

Koy halkinin, mahalle halkinin, sokakta oturanlarin ve ev halkinin bir
araya gelmesinden meydana gelen kiigtik birlikler / toplumlar, kusurlu, ek-
sik toplumlardir. Farabi’ye gore en {istiin iyilik ve en biiytik miikemmellige
ancak sehirde ulasilabilir. Sehirden daha kiigiik / eksik bir toplulukta ulasila-
maz. Ancak sehir de her zaman miikemmel topluma kaynaklik etmeyebilir
(el-Medinetii’l Fazila 1990: 70).

Farabi burada bir bagka acidan siniflandirma yaparak toplumlari fazil
toplum ve fazil olmayan toplumlar ya da fazil toplumun karsitlar1 seklinde
ikiye ayirir. Bu siniflandirmada ideolojik bir tavir ortaya koyar. Ciinkii bu
siniflandirmada 6lciit erdem ve mutluluk (Canatan 2005: 87), yani toplumun

yoneldigi amag ve degerler dizgesidir (Yildiz 2010: 40-41).

Farabi’ye gore insanlarin ve onlarin meydana getirdigi toplumlarin ¢ogu,
miikemmellik ve mutlulugun ne oldugu, ona nasil ulasilacagi konusunda ye-
terli ve dogru bilgiye sahip degildir. Dolayisiyla goriintiste iyi olan ya da iyi
oldugunu ve mutluluk verecegini zannettikleri, zenginlik, san ve sohret, kud-
ret, mevki, cinsel hazlar gibi bir takim sahte iyilerin pesinden kogarak, bunla-
ra dayanan toplumlar olustururlar. Bunlar eksik, kusurlu toplum diizenleridir.
Bunun karsisinda yer alan ve kuruldugu takdirde insanlart miikemmellik ve
mutluluga ulastiracak olan ideal toplum diizeni ise fazil toplumdur (Arslan
1983: 61-62). Farabi’ye gore fazil toplumlar ve fazil olmayan ya da fazil top-
lumun karsit1 toplumlar, yoneticileri ve halklart ile birbirinin zidd1 iki yapiy1
temsil ederler (el-Medinetii’l Fazila 1990: 82).
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1. Bir ideal Tip Olarak Fazil Toplum:

Fazil devletin halki fazil toplumdur. Bu ayrim Platon’un ideal devlet ay-
rimina da benzetilmektedir (Bayrakli 1983). Farabi’ye gore fazil toplumlar,
mutlulugun gergeklestigi tam / kamil toplumlari ifade eder. Bunlar “sehir”
toplumlari, sehirlerin birlesmesinden meydana gelen “millet” toplumlart ve
milletlerden meydana gelen “biiyiik, evrensel” toplumlardir (Canatan 2005:

87). Buna gore fazil toplumlarin “sehir”, “millet” ve “evrensel toplum’ olmak
tizere li¢ formundan bahsedilebilir.

Fazil toplum, fazil olmayan toplumdan sonra gelen asamayi, bir anlamda
fazil olmayan toplum / devletin devamini ya da gelismis halini temsil eder
(Hiilagii 1999: 53).

Fazil toplumun amaci mutluluktur, o en yiice gayedir. Mutluluk, mutlak
iyiliktir. Mutluluga ulagmada yarari / katkis1 olan her sey bu katkisindan dola-
y1iyi kabul edilir (Canatan 2005: 87).

Fazil toplumda yardimlagsmanin ¢ok biiyiik bir 6nemi vardir. Mutluluga
ulasmada yardimlagma kag¢inilmazdir. Dolayisiyla Farabi’ye gore fazil top-
lum yardimlagsma temelinde meydana gelmis bir toplum olup, bu toplumda
insanlar kendisiyle gercek mutlulugu elde edecekleri seyler icin yardimlagir-
lar. Biitiin sehirlerin, mutlulugun elde edilecegi seyler i¢in yardimlagmasiyla
miikemmel milletler meydana gelir. Fazil devlet, miikemmel evrensel devletin
de i¢inde bulundugu biitiin milletlerin mutluluga erismek i¢in yardimlastiklar
devletleri ifade etmektedir (el-Medinetii’l Fazila 1990: 70).

Farabi, fazil toplumu insan bedenine / organizmaya benzeterek agikla-
may1 tercih eder. Ona gore, toplumun organlart canli bir bedeni ayakta tutmak
icin birbirleriyle yardimlagan organlara benzer (el-Medinetii’l Fazila 1990:
70). Ayni sekilde bir bedende organlar arasinda gozlenen hiyerarsik yapr ile
toplumdaki hiyerarsik yap1 da birbirine benzer. Ciinkii toplumsal kurum ve
kuruluglar arasinda da benzer bir hiyerarsi goriiliir. Bedenin organlari arasin-
daki hiyerarside belirleyici olan iglevdir. En degerli organlar, kendi amaglarina
gore iglevler yerine getiren organlar iken, ikinci siradaki organlar birincilerin
amaclarina hizmet eden islevler yerine getirirler. En altta yer alanlar ise kendi-
lerine hizmet edilmeksizin baskalarina hizmet eden organlardir (el-Medinetii’l
Fazila 1990: 71). Toplumda da buna benzer olarak hiyerarsinin en tistiinde
yonetici bulunur. O, toplumdaki en miikemmel kimsedir, toplumdaki yoneti-
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ci, bedendeki kalbe benzer. Ona gore saglikli bir devletin / toplumun kurum
ve kuruluslarinin saglikli islemesinde devletin kalbi olan yonetici / idarecinin
cok onemli bir yeri vardir. Yoneticiden sonra onun yonettikleri ve onlardan
sonra da onlarin yonettigi kimseler gelir. Nasil bir bedende en énemli organa
yakin diger organlarin islevleri, bu yakinliklar1 nedeniyle daha degerli / serefli
goriiliirse bir toplumda da yoneticiye yakin olanlar ve yerine getirdikleri fiiller
bu yakinliklar: oraninda degerli / serefli goriiliir (el-Medinetii’l Fazila 1990:
73).

Ozetle bir bedenin saglig1 icin organlarin yardimlagsmasi gibi fazil top-
lum i¢inde yer alan kurum ve kuruluslarin, insanlarin birbirilerini tamamlayan
islevler yerine getirerek yardimlagmasi goriisii, Farabi’nin, toplumun isleyisi
hakkinda organik, islevsel ve determinist bir yaklagima sahip oldugu seklinde
degerlendirilmektedir (Canatan 2005: 80).

Farabi’nin fazil toplumunu meydana getiren insanlar, Hagsab’1n ifadesiy-
le, liyakatli insanlardir (2000: 99). Bunlar ilk Neden ve onun sifatlari, mad-
deden bagimsiz olan seyler ve onlarin sifatlari, goksel tozler ve ozellikleri,
tabii cisimler, bunlarin nasil var ve yok olduklari, insanin nasil var oldugu, ilk
yonetici ve vahyin nasil meydana geldigi (el-Medinetii’l Fazila 1990: 91-94),
yine varliklarin yiiksek ilkeleri, mertebeleri ve mutlulugu bilmeli, faal akli
hayal veya tasavvur etmeli, ayrica onu kabul etmeli ve amac edinmelidir (es-
Siyaset’iil-Medeniye 1980: 50-51).

Bu goriislerinden yola ¢ikarak bazi yazarlar Farabi’nin ger¢ek mutlulu-
gun kaynagini Allah’1n bilgisinde gordiigiinii belirtmislerdir. Buna gore insan
Allah’tan gelmis yine Ona donme arzusu i¢indedir. Bu yonelim onu mutlu
edebilecek tek seydir. Dolayisiyla Farabi’ye gore mutluluk, bu diinyadan ¢ok
oteki diinyada ulasilabilecek bir gayedir. (Ayritili bilgi i¢cin bakiniz: Bakar
1998: 115., Tokat 2006: 153, Bircan, 2001: 86 vd.)

Farabi mutlulugu ulagmak i¢in bilinmesi gerekenleri siraladiktan sonra,
bunlarin nasil bilinebilecekleri tizerinde aciklamalar yapar. Ardinda da bunlar1
sadece bilmenin yeterli olmayacagini ayn1 zamanda bu bilmenin fiile dontis-
mesi gerektigini de yazar. Dolayisiyla Ona gore fazil toplumun varligi ve de-
vami ancak faal akil tarafindan aydinlanan, faal akil ile iliskide olan, bilgi ve
mutlulugun igerigini kavrayan (Cilingir 2009: 67), ayn1 zamanda bunlar fiile
de dontistiiren kisi ve kisilerin varligiyla miimkiindiir.
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Fazil toplum mensuplarinin yerine getirdikleri fiillere gore ulastiklar
mutluluk da farklilasmaktadir. Dolayisiyla Farabi’ye gore fazil toplum men-
suplarinin hepsinin bildigi ve yaptig1 seyler bulunmakla birlikte her bir sinif
ve buna mensup insanlar kendi yaptiklar1 isin stirekliligi ve devamina gore
farkli mertebelerde mutluga ulasir. Bu siire¢, zamanla ruhsal yetenekler kaza-
narak en milkemmel mertebeye dogru devam edecektir (el-Medinetii’l Fazila
1990: 84). Ciinkii mutlulugun kendileriyle elde edildigi fiiller ne kadar artar
ve tekrar edilirse, insan onlar1 ne kadar siirekli ve devamli yaparsa, amaci
mutlulugu erigsmek olan ruh o kadar iistiin ve mitkemmel olacak, son asamada
ruh maddeden tamamen bagimsiz bir hale gelecektir. Bu asamada artik ru-
hun varligin1 devam ettirmek icin maddeye ihtiyac1 kalmayacak, dolayisiyla
madde ortadan kalksa bile ruh ortadan kalkmayacaktir (el-Medinetii’l Fazila
1990: 84).

Fazil toplum ortak degerler temelinde orgiitlenmis olmakla birlikte ta-
rihsel stirekliligi de olan bir toplumdur (Canatan 2005: 87-88). Fazil toplu-
mun yoneticisi olarak hem filozof hem de peygamber olan bir kisiligi isaret
eden (Cilingir 2009: 67) Farabi, fazil toplumlarin hiikiimdarlarinin ister farkli
mekanlarda ya da sehirlerde ister ayni sehirde birden fazla, ya da farkli za-
manlarda yasamig olsunlar ayni ruha sahip olduklarini belirtir. Ona gore fazil
toplumlarin tiyeleri de aynidir. Farkli zaman ve mekanlarda olsalar bile ayn
ruha sahiptirler (el-Medinetii’l Fazila 1990: 82). Dolayisiyla bu tiir toplumla-
rin idarecileri, hiikiimdarlar1 ve insanlar1 gelip-gegicidir ancak tasidiklari ruh
kalicidir. Farkli siniflar ve toplumsal tabakalar olmakla birlikte, ayn1 amag
i¢in yardimlagsma ve dayanigsma, toplumu tek bir biitiine doniistiirmiistiir, hep-
si tek bir ruh gibidir. Bir ¢oziilme ve catisma dusiiniilmez. Ciinkii farkliliklarla
birlikte ortak bir gaye etrafinda birlesme ve biitiinlesme s6z konusudur (Ca-
natan 2005: 87-88).

Diger taraftan Farabi ekonomik konularda c¢ok fazla bir sey soylemez.
Ona gore Fazil toplum is ve sanatta insanlarin farklilasti1 bir toplumdur. Bu
farklilagmanin temelinde toplumsal tabakalagma yatar. Fazil toplumun ¢esitli
tabakalarinda yer alan bireyler yatkin olduklar is ve mesleklerle mesgul ol-
duklarindan, farkl is ve mesleklere sahip sosyal tabakalardan bir yapt meyda-
na gelmistir (el-Medinetii’l Fazila 1956: 78). Dolayisiyla Onun fazil toplum
anlayisindaki ig boliimii, her insanin fakli yeteneklere ve becerilere sahip ol-
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mast nedeniyle kendine 6zgii ayr1 bir meslek sahibi olmasi gerektigi vurgu-
suyla 6zetlenebilir (Al-hamdi 2006: 4).

2. Bir ideal Tip Olarak Fazil Olmayan Toplum:

Farabi’ye gore, yasami her yonden yetkin bir duruma getirmek icin yar-
dimlagan toplum, fazil toplum iken, sadece yasami siirdiirmek i¢in yardimlas-
ma ve dayanigma i¢inde olan toplumsal yapi ise fazil toplumun karsit1 / fazil
olmayan toplumlari temsil eder (Yildiz 2010: 40-41). Fazil olmayan toplum-
larin genel karakteristigi giiclii ile zayifin miicadelesi sonunda zimni bir s6z-
lesme ve siginma icermesi, ayn1 zamanda ihtiyaclardan dolay1 toplu halde ya-
samaya mecbur kalma, yani zorunluluk ve mecburiyettir (Hiilagii 1999: 53).

Farabi, bu tiir toplumlardan bahsederken insandaki ¢atismalardan yola
cikarak (Hiilagii 1999: 52-53), toplumdaki ve toplumsal hayattaki ¢catigmalara
isaret eder. Fazil olmayan toplumun cesitli tabakalar1 arasinda bulunan sosyal
catigma toplumdaki gaye birliginin yok olmasiyla sonuglanir. Gaye birligi ol-
madan da fazil toplumun temelinde yer alan mutluluk elde edilemez ve dola-
yistyla da fazil toplum miimkiin olmaz (Canatan 2005: 88).

Farabi fazil olmayan toplumlari ¢aligsmalarinin ¢esitli yerlerinde karsilag-
tirmalar yaparak agikladiktan sonra boyle toplumlarin tiirleri tizerinde durur.
Ona gore fazil olmayan toplumlar, cahil (bilgisiz) toplumlar, bozuk (fasik)
toplumlar, degismis (muibeddele) toplumlar ve yanliglik i¢inde olan (dalle)
toplumlar olmak tizere dort baglik altinda incelenebilir (el-Medinetii’l Fazila
1990: 80).

Bunlardan birincisi olan cahil (bilgisiz ) toplumlar mutlugu bilmeyen,
mutluluktan habersiz olan, mutluluk konusunda aydinlatilsalar bile ona inan-
ma ve anlama noktasinda yetersiz kalan toplumlardir. Ger¢ek mutlulugu tani-
mamig olduklarindan sadece goriintiste iyi ve dolayisiyla goriiniiste mutlulugu
gaye edinmislerdir (el-Medinetii’l Fazila 1990: 81-82). Bundan dolay1 onlara
gore iyi, goriintiste iyi olan, bagka ifadeyle iyi oldugu zannedilen seylerdir.
Bunlar Farabi’ye gore beden sagligi, zenginlik, sehevi zevkler, diger insani
arzular, saygi ve itibar gorme gibi seylerdir. Bilgisiz toplum iiyeleri hayatin
gayesi olarak bu sahte iyileri benimserler. Onlara gore bunlarin her biri bir
mutluluk nedenidir ve biiylik ya da nihai mutluluk da onlarin toplamindan
meydana gelir. Bu ve benzeri hallerin zidd1 olan hastalik, yoksulluk, zevkler-
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den mahrumiyet, arzular1 pesinden kosamama, saygi ve itibar gormeme gibi
durumlar ise, iyinin zidd1 olan, kotii olan seyleri ifade eder (el-Medinetii’l
Fazila 1990: 80-81). Bunlar, cahil toplumlara gore mutluluga engeldir.

Bu toplumlar Farabi’ye gore ruhen de eksik toplumlardir. Ciinkii ruhlari
maddeye baglidir (el-Medinetii’l Fazila 1956: §1-82). Bu nedenle varliklarini
devam ettirmek icin zorunlu olarak maddeye muhtactirlar. Varliklarint muh-
tag olduklart madde ortadan kalktiginda, ruhsal kuvvetleri de ortadan kalka-
caktir (el-Medinetii’l Fazila 1990: 88).

Bilgisiz toplumlarin da cesitleri vardir. Farabi el-Medinet’iil-Fazila’da
bilgisiz toplumlarin cesitlerinden bahseder (1990: 81).

Farabi fazil olmayan toplumun diger tiirleri tizerinde daha kisa durur; ona
gore fazil olmayan toplumun ikincisi fasik (bozuk) toplumlardir. Bu toplum
mensuplart erdemli toplumla aymi fikirlere sahip olmakla birlikte yani mut-
lulugu, Ik Nedeni, ikinci dereceden kutsal varliklar1, Faal Akli bilmelerine
ve inanmalarina ragmen, davraniglariyla fazil toplumdan farklilagirlar. Onla-
rin fiilleri cahil toplumlarin fiillerine benzer. Basgka ifadeyle bozuk toplumlar
teorik yonden fazil topluma, davranis yoniinden ise cahil topluma benzerler
(el-Medinetii’l Fazila 1990: 82). Fikir ve uygulamalar1 arasindaki karsitlik ne-
deniyle tutarsiz toplumlardir, heniiz yasadig1 gibi diisiinme asamasina gele-
memislerdir (Canatan 2005: 90).

Farabi’ye gore dogru yolu bulamamis bu toplumlar da bilgisiz toplumlar
gibi c¢oziilecek ve ortadan kalkacaktir (el-Medinetii’l Fazila 1990: 90).

Farabi, fazil olmayan toplumlarin {igiinciisiinii degismis (mubeddele)
toplumlar olarak isimlendirir. Bu toplumlarin mensuplart fikirleri ve fiilleri /
davraniglart itibariyle fazil toplumun mensuplari ile ayni iken, yani fazil top-
lum mensuplar gibi diistintip davranir iken, zamanla bagka fikirlerin etkisiyle
degisiklige ugramis toplumlardir. Farabi bu tiir toplumlarin hem fikirleri hem
de davramiglarinin degisiklige ugradigini belirtir (el-Medinetii’l Fazila 1990:
82). Boylece miibeddele toplumlar 6nce yasamlar: degismis ve bozuk toplum-
lar haline gelmisler, sonra fikirleri de degismis toplumlar1 ifade etmektedir
(Canatan 2005: 91).

Erdemli olmayan toplumlarin dordiinciisti ve sonuncusu yanliglik i¢inde
olan (dalle) toplumlardir. Bu tiir toplumlarin mensuplari 6teki diinya / ahi-
ret mutlulugunu amaglarlar. Ancak onlarin Farabi’ye gore, ik Neden, ikinci
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derece varliklar, faal akil gibi konulardaki fikirleri yanlis ve yararsizdir. Bu
toplumun yoneticileri de yanlislik ve hatalar icindedir. Ciinkii gercekte dyle
olmadig1 halde kendisine vahiy geldigini iddia ederler, bu amacgla aldatma,
yalan ve kandirmadan ¢ekinmezler (el-Medinetii’l Fazila 1990: 82). Farabi
es-Siyaset’iil-Medeniye’de bu toplumlarin diinya hayatindan sonra mutluluga
kavusacaklarint sandiklarini belirtir. Fakat Allah, ikinci varliklar ve Faal Akil
hakkinda bozuk fikirlere sahip olduklarindan bu toplumlar da gercek mutlugu
elde edemezler (1980: 68).

SONUC

Tipolojik yaklasim her seyden once kategorize etme veya siniflamay1
ifade eder. Hem Ibn Haldun hem de Farabi’in toplum agiklamalarinin bu an-
lamda iki ayr1 kategorik yapidan meydana geldigi goriilmektedir. ibn Haldun,
bedevi-hadari toplum ayrimi, Farabi ise fazil-fazil olmayan toplum ayrimi ya-
parak toplum tipolojilerini iki ideal tip tizerine kurgulamiglardir. Her iki dii-
sliniirtin toplum tipolojilerini olusturan ideal tiplerin ayirici 6zellikler dikkate
aliarak, soyut bir kalip, model tip seklinde, analitik yapilar olarak tasarlandi-
&1 yukaridaki metinde gosterilmistir.

Tipolojik yaklasima gore ideal tipler kategorik yapisindan dolay: birbi-
rini diglamali, ayn1 zamanda bir ideal tip icinde yer alan birimler ortak bir
kapsam i¢inde degerlendirilebilmelidir. Her iki tipolojik yaklasim i¢inde yer
alan ideal tiplerin kendi i¢inde ideal tipi olusturan birimler arasinda ortak bir
kapsama sahip olmakla birlikte, karsisinda yer alan tipolojiyi meydana geti-
ren diger ideal tip / tipler s6z konusu oldugunda ayiric1 6zelliklere sahip bir
yap1 goriiniimii arz ettigi gézlenmektedir. Dolayisiyla bedevi ve hadari toplum
ideal tiplerinin birbirlerine kars1 ayirici bir takim 6zelliklerden olugmakla bir-
likte, ayn1 zamanda her bir birimin kendi icinde ortak bir kapsama da sahip
oldugu soylenebilir. Farabi’nin fazil toplum-fazil olmayan toplum ayrimi igin
de ayni1 seyi soylemek miimkiindiir.

Ayn1 zamanda ideal tipler arasinda hiyerarsik bir diizen olabilir. Bu ¢er-
cevede Ibn Haldun’un bedevi toplumlarmn hadari toplumlardan énce geldigini
belirterek kronolojik onceligine vurgu yaptig1 goriilmektedir. Ancak bu kro-
nolojik hiyearsik / degerlendirici yapi biitiin alanlarda ayn1 paralelde seyret-
mez. Oyle ki, Ona gore hadari toplumlar her ne kadar bedevi toplumlardan
sonra gelen ve bazi konularda daha gelismis ve iistiin toplumlar olarak goriilse
de, bagka bir takim konularda tam tersi gecerlidir; bedevi toplumlar hiyerar-
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sinin daha iistiinde yer alir. Ornegin cesaret, cengaverlik ve fitrat gibi nokta-
larda bedevi toplum daha iistiin iken, ekonomik gelismislik, refah, bilimsel
gelisme, estetik ve sanat gibi konularda hadari toplumun daha iistiin oldugu
anlagilmaktadir.

Farabi’nin toplum yaklasimini meydana getiren fazil-fazil olmayan top-
lum tipleri arasinda ise, biitiincti bir hiyerarsik degerlendirme goze c¢arpar.
Farabi’ye gore fazil toplumlar her konuda ulasilmasi gereken model tipi tem-
sil ederler. Dolayistyla baz1 konularda degil, her konuda fazil olmayan top-
lumlardan daha {istiin ve degerli olarak goriiliirler. Bu ¢ercevede Farabi’nin
fazil olmayan toplumlari biitiiniiyle olumsuzladigi, fazil toplumlart ise her
acidan olumlayarak, toplumsal ilerleme anlayiginin nihai amaci olarak tasar-
ladig1 anlagilmaktadir.

Ideal tiplerle ilgili ¢oziimlemelerde dikkati ceken bir baska ozellik za-
man-mekan iligkisi, bagka bir ifadeyle tarihselliktir. Bazi ideal tiplerde belli
bir zaman ve mekan iligkisine dayali bir olgu ya da kavramsallagtirma sz
konusudur. Ideal tip, bu zaman-mekan iligkisine dayali veya en azindan ona
isaret eden bir anlam icerigine sahiptir. Bunlar “modern kapitalizm”de oldugu
gibi, tarihin belli bir donemini ve belli bir cografyay1 isaret eder. Bazi ideal
tiplerde ise zaman-mekan iligkisi olmayabilir. Weber’in “karizmatik otorite”
tipi buna verilen 6rneklerden biridir. Ibn Haldun ve Farabi’nin toplum tipolo-
jilerinde bu anlamda zaman-mekan iliskisinin 6n planda olmadig: goriilmek-
tedir. Her ne kadar Farabi’nin fazil toplum tipi Peygamber donmemi Miislii-
man toplum ile iliskilendirilse de, gerek bedevi toplum-hadari toplum tipleri,
gerek fazil toplum-fazil olmayan toplum tiplerinde agik ve net herhangi bir
tarihsel, kronolojik, mekansal anlam iligkisi tagimazlar.

Ideal tipler realitede resmedilebilme ya da resmedilememe noktasinda da
ayrilir. Ibn Haldun ve Farabi’nin toplum tipolojileri bu noktada birbirinden
onemli farkliliklara sahiptir. Buna gore bir ideal tip her ne kadar gelecekte
gerceklik kazanabilecek hipotezler ya da belli bir gercekligi karsilastirmak
icin standartlar tagisa da, ge¢mis ya da simdiki zamanda belli bir realite izi
tagimayabilirler. Ideal / miikemmel sehirler ve iitopik toplum tipleri buna 6r-
nektir. ibn Haldun’un toplum tipolojisine bu acidan bakildiginda, hem bedevi
hem de hadari toplum tipinin toplumsal-tarihsel gerceklik diizleminde bir kar-
siliga sahip oldugu goriiliir. Hatta Onun her iki toplum tipi de kendi donemin-
de ve cografyasinda var olan toplumlardan yola ¢ikarak gelistirilmistir. Diger
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taraftan ibn Haldun’un bedevi-hadari ayrim, her ne kadar dinle ilgili olsa da
her seyden once bu diinyaya ait olup 6teki diinyay1 konu almaz. Bu nedenle
de fizyolojik ve dinamik bir yapiya sahiptir (Bkz: Hiilagii 1999: 104). Yani bu
tipolojiler cografi, iktisadi, siyasi, toplumsal, hatta ekolojik unsurlara daya-
nirlar, buralardan beslenirler. Diger taraftan Onun toplum anlayisi tizerinde
ekonomik yap1 da 6nemli bir yere sahiptir. Bu cergevede O, ekonomik kay-
naklar, tiretim iligkileri, tiikketim davranislart gibi bir takim unsurlarin etkisini
de g6z ard1 etmez.

Farabi’nin ortaya koydugu fazil toplum ve fazil olmayan toplum tipleri
ise kismen realitede resmedilebilmekle birlikte, 6zellikle toplum tipolojisinin
amaci konumunda olan fazil toplum tipi s6z konusu oldugunda toplumsal re-
aliteden uzak bir goriinim arz eder. Bu manada Farabi fazil olmayan top-
lumlart ortaya koyarken toplumsal realiteden yola ¢ikmis ancak, asil amag
olarak gordiigii fazil toplum tipinde tarihsel-toplumsal gerceklik alaninda
resmedilemeyen bir ideal tip kurgusu ortaya koymustur. Toplum goriislerin-
de Ibn Haldun’un cografya, ekonomi, siyaset, ekoloji, asabiyet gibi konular
on plana c¢ikarirken; Farabi’nin miikkemmellik, mutluluk, iyilik, erdem, kusur,
eksiklik, tstiinliik, degerler, gaye, cahillik, fasiklik gibi kavramlar ¢ercevesin-
de bir kurgu olusturmasi, yine ideal toplumun temeline yerlestirdigi ger¢ek
mutlulugun kaynagini Allah’in bilgisinde gérmesi bunun isareti olarak kabul
edilebilir.

Farabi, her ne kadar fazil toplumdan sonra ortaya ¢ikabilecegini diisiin-
dugu “degismis”, “fasik” ve dalle” gibi toplum tiirlerine isaret etse de, top-
lumsal orgiitlenmenin en yetkin / kamil 6rnegi olarak fazil toplumu gérmiis ve
onun tizerinde durmustur. Bunun digindaki toplum tiirlerini birer sapma olarak
nitelemekte, kusurlu, eksik toplumsal-siyasal diizenler olarak gormektedir. Bu
cercevede fazil toplumun 6zellikleri, fazil toplumu meydana getiren bireyler
ve ozellikleri, yoneticiler ve onlarin 6zellikleri gibi konulara agirlik verir. Bu
anlamda “ortak bir ruh” ya da bu diinyadan baska bir varlik alantyla ilgili
olarak oteki diinya kurgusuna da yer verir. Dolayisiyla Farabi’nin fazil top-
lum tipinin ibn Haldun’un bedevi-hadari toplum tiplerinin aksine toplumsal /
tarihsel gerceklikte kendisine yer bulamayan bir yaklagim olarak degerlendi-
rilebilecegi anlasilmaktadir.

Yine bazi ideal tipler normatif bir yapiya sahip olma ya da olmama nok-
tasinda, bagka deyisle normatif ya da deskriptif yapilar1 dolayisiyla ayrilmak-
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tadir. Normatif ideal tipler gercekligin nasil “olmast gerektigi” tizerine insa
edilmis yapilar1 temsil ederken, normatif olmayan ya da deskriptif yapilar ise
“olan”dan hareketle gercekligi oldugu gibi resmeden yapilari1 temsil ederler.
Ibn Haldun ve Farabi’nin yaklagimlarmin bu bakimdan da 6nemli farkliliklar
tasidig1 gozlenmektedir. Ibn Haldun’un toplum tipolojisi deskriptif bir bakig
acisinin irtind olup agirlikli olarak “olan”dan / *“vakia”dan hareketle olus-
turulmus ideal tiplerden meydana gelmektedir. Hem bedevi toplum hem de
hadari toplum tipi boyledir.

Farabi’nin toplum yaklasimi ise agirlikli olarak normatif bir goriintim arz
etmektedir. Soyle ki, en basta Farabi’nin toplumlar1 fazil toplum-fazil olma-
yan toplumlar seklinde ayirirken normatif davrandigini gérmekteyiz. Ciinkii
Farabi bu ayrimin temeline erdem ve mutlulugu, bu baglamda da bir takim de-
ger ya da degerler dizgesini yerlestirir. Ona gére mutluluga en yakin toplumlar
fazil toplumlardir. “Mutluluk™ ise ancak “iyi” ve “iyi eylemlere” sahip ol-
makla elde edilir. Onun toplum anlayisinda bu degerler dizgesi ayni zamanda
ideal, arzu edilen, erisilmesi beklenen amaci1 meydana getirmektedir. Dolayi-
styla Farabi’nin yaklagimi, normatif, goreceli, izafi bir varlik diizlemini igaret
etmekte ve metafizik bir arka plan éngormektedir. Ibn Haldun ise, toplum-
sal-tarihsel gerceklik alaninda olup-biten, metafizik arka plani konu almayan,
deskriptif tespitlerden yola cikarak bir toplum tipolojisi ortaya koymustur.
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HANEFI USULUNDE LIiTERAL YORUM ORNEKLERI

Ahmet ISLEYEN"

Oz

Bilindigi iizere Hanefl fakihler, yontemlerinin mesruiyetini saglayabilmek icin
bagta Kur’an olmak iizere pek ¢ok delile bagvurmustur. Bu calismada da Hanef1 fa-
kihlerinin fikih usuliinii temellendirirken referansta bulundugu s6z konusu ayetlerden
bazilar1 incelenecektir. Boylece bu mezhebin Kur’an anlayisi ve yorum yontemi hak-
kinda da bilgi verilmig olacaktir. Bize gore Hanefl fakihleri, en temel ve tartismasiz
kaynak olan kitap ve stinnet gibi ser’1 delillerin mesruiyetini de Kur’ani delillerle des-
teklemek istemislerdir. Bu da Kur’an’in gerek metinsel gerekse tarihi baglam dikkate
alinmadan, lafzin esas alinarak yorumlanmasina neden olmustur.

Anahtar Kavramlar: Kur’an’in anlam ve yorumu, Usul-i fikh, Hanefiler, Lite-
ral Anlam, Ser’1 Delil

Abstract
Examples of Literal Interpretation of the Hanafi Method

As it is known, jurisprudents of Hanafi School to ensure the legitimacy of their
methods appealed to many sources including the Qur’an. This study examined the
verses referenced by jurisprudents of Hanafi School. Thus, basic information will be
given about this School’s understanding of Qur’an and it’s method of comment. From
our perspective, the Hanafi jurisprudents were willing to support the legitimacy of
their evidences of the Shari’a by appealing to the Qur’an.

Key Words: Understanding and Interpretation of Qur’an, Usu’l al-Figh, Hane-
fits, Literal Meaning, Religious Evidence
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Giris

Bu makalede Kur’an’in anlama ve yorumlama bicimlerinden birisi ola-
rak ortaya ¢ikan ve tarihin bir doneminde (h. I1I-V. asirlar) tesekkiil etmis olan
fikhi bir ekoliin (Irak/Ashab-1 re’y ekoliinden zuhur eden Hanefi mezhebinin),
nasslar1 anlama yontemi olan fikih usuliinii temellendirirken bagvurdugu delil-
leri tefsir acisindan degerlendirece8iz. Calismamizda Hanefl usuliindeki dort
asli delilden Kitap ve stinnet ile ilgili goriisleri esas alacak ve ilgili delillerle
ayetleri inceleyecegiz. (Hanefl mezhebinde kabul edilen kiyas ve icma’ gibi
asli deliller ile istihsan, orf, ser’u men kablena, istishab ve sedd-i zerai gibi
fer’1 delillerle ilgili goriislere ise bu calismada yer verilmeyecektir.). Hanefi-
lerin s6z konusu ser’? kaynaklarla ilgili Kur’ani delillerine kisaca deginerek
ve Ornek olmasi bakimindan sadece birkac ayeti inceleyecek ve bu ayetler
hakkinda miifessirlerin ve Hanefilerin yorumlarin1 karsilastiracagiz. Boyle-
ce soz konusu ayetlerin Hz. Peygamber, sahabe ve tabiin donemlerindeki
algilanmasi ile Hanefi usilciilerin yorumlar1 arasindaki benzerlik ve farkli-
liklar1 ortaya koymug olacak ve fikih usuliiniin Kur’ani temelini, Hanef1 pers-
pektifinden degerlendirmis olacagiz. Calismamiz esasen bir tefsir ¢alismasi
olmas1 nedeni ile de Hanefilerin ser’1 delillerle ilgili goriis ve diistincelerine
ayritili olarak yer vermeyecegiz.

1. Mesruiyet Arayisi ve Kur’an

Kur’an, nazil oldugu donemden bu giine, tiim goriis sahiplerinin temel
bagvuru kaynagi olmustur. Bu baglamda Kur’an, 6zellikle lafzl yorumlarla,
siyasi, fikhi, itikadi ve tasavvufi goriis sahiplerinin, goriislerinin mesruiyet
kazanmasinda bagvurduklart en temel kaynagi olagelmistir. Zira fikirler,
Kur’an’a dogrulatilinca, o fikir dogrulandig1 nispette Islami olmakta ve kabul
gormektedir. Ornegin, Hariciler, Hz. Ali ve Muaviye arasinda cereyan eden
“hakem” olayini kabul etmeyis nedenlerini, Kur’an’a dayanarak aciklamiglar-
d. Itikadi firkalar da ayni sekilde goriislerine Kur’ani delillerle temellendir-
mislerdi. Insanin kaderi ile ilgili olarak Cebriyye, mesela iradeyi yok sayarak
Kur’an’dan delil getirirken; Kaderiyye insanin kaderinin yaraticist oldugunu
iddia ederek yine Kur’an’a miiracaat etmisti. Bir baska ifade ile Kur’an, Hz.
Ali’nin de dedigi gibi, onu okuyanlar tarafindan konusturulmustur.

Islami olmak iddiasindaki her fikrin veya mezhebin, giiciinii ve temelini
Kur’an’dan alma diislincesi tabiidir. Fakat Kur’an, lafzi ve manasi ile bu
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goriisleri ne kadar dogrulamaktadir, sorusunun cevabi da verilebilmelidir.
Kanaatimizce bu, bir yontem ve bir algilama sorunudur.

Ornegin bazi son dénem Miisliiman aydinlara gore Kur’an, tarihin bir
doneminde belirli bir topluma, o toplumun ihtiyag¢larini ve sorunlarini dikkate
alarak, onlarin diliyle hitap etmesinin bir {iriiniidiir. Bu yoniiyle Kur’an, her
yer ve zamanda genel gecer olan ilkeler vaz’ etmistir. Tikel bazdaki 6rnek hii-
kiimler ise tarihseldir ve konjonktiirledir. Bu bakimdan 6rnegin hukuk? alan-
daki hiiktimler, nihal ve degismez degildirler. Bu 6rnek hiikiimlerden, genel
ilkeler elde edilerek farkli tarihselliklerde farkli/yeni hiikiimler verilmelidir.
Diger yandan geleneksel anlayisa gore ise Kur’an mutlaktir, evrenseldir ve
tarih-tistidiir. Kur’an, “yas-kuru” her geyi agiklayan bir kitaptir. Kur’an’in
hem genel ilkeleri hem de tikel ilkeleri her cagda ve her mekanda genel ge-
cer ozelliktedir. Bu nedenle hukuki diizenlemeler ile ilgili ayetler, Allah’in
degismez hiikiimleri oldugundan, kesin ve nihai hiikiimlerdir. Bir bagka ifa-
deyle Kur’an, sadece hélihazirdaki durumlara iligkin hiikiimler icermekle kal-
mamus, istikbalde vuku bulacak olaylar icin de hiikiimler ihtiva eden ayetle-
re yer vermistir. O halde onun her harf ve kelimesi dikkatle incelenmelidir.
(Fazlur Rahman 1997: 53; Garaudy 1992: 84; Albayrak 2001: 1-2; Pacact
2000: 31-33). Bu yorum tarzinin 6rneklerine Hanef1 usilciiler de dahil olmak
iizere diger Islami disiplinlerde de rastlamak miimkiindiir. Ornegin ¢aligma-
miza konu olan fikih usuliiniin Kur’ani temel s6z konusu oldugunda Hanefi
ulemasi, usullerinin megruiyetini bu anlayisla temellendirmistir. Sonug olarak
bu anlayis, ayetlerin, baglamindan uzak ve lafizlarin zahirine gére yorumlan-
masinin ve bu yiizden de cogu zaman ayetlerin kastetmedigi anlamlarin ortaya
¢tkmasinin yolunu agmustir.

2. Hanefi Fikhinin Kaynaklari ve Literal Yorum Ornekleri

Mezhebin kurucusu Eb(i Hanife, tabilin devrinin sonlarinda yasamis bir
fakihtir. O, re’yci eserci seklindeki tartismalarin oldugu bir donemde, re’y ile
ictihat edebilecegini agikca ifade etmistir. Bu durum onun, dolayisiyla Hanef1
mezhebinin, hiikiim vermedeki en temel kaynaklarinin Kitap, Siinnet, Sahabe
Kavli (Sahabe icma’1) ve Re’y’ olmasindan kolayca anlagilmaktadir. O, her
sahabenin farklr bilgi ve yetenege sahip olmasindan hareketle de sahabeden
gelen goriisleri sectigini, se¢imini, fakih sahabiden yana kullandigini ve 6zel-
likle sahabe kavlinde icma’a 6nem verdigini ifade etmistir. (Karaman 2004:
178; Bardakoglu 1997: XVI, 17; Ebu Zehra 1997: 265).
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a. Kitab’in delil olmasi: Hanefilere gore Kur’an’in ser’1 bir delil oldugu,
yine Kur’an’1n delaleti ile sabittir. Kur’an, her seyi agiklayan, gercek bir huc-
cet ve bizzat Allah’in kelam1 olan bir kitaptir. O, en temel ve birinci kaynaktir.
Kur’an diginda baska hi¢ bir sey Kur’an degildir. Kur’an, Arapga bir kitap
olarak lafzi ve manasi ile bir biittindiir.

Hanefilerin bu meyanda delil olarak gosterdikleri ayetlerden birisi En’am
suresi, 38. ayet; digeri de Nahl suresi, 89. ayettir. (Debtist 2001: 20; Cassas
1985a: 111, 388; Cassas 1985b: III, 189-190; Pezdevi 1307: I, 21, 23; 1307:
111, 991; Serahsi 1993: 1, 120, 139, 305.).

En’am suresi, 38. ayet: “Yeryiiziinde yiiriiyen hayvanlar ve (gokyiiziinde)
iki kanadiyla u¢an kuslardan ne varsa hepsi ancak sizin gibi topluluklardir.
Biz o kitapta hicbir seyi eksik birakmadik. Nihayet (hepsi) toplanip Rablerinin
huzuruna getirilecekler.”

Hanefilerin Goriisii: Hanefilere gore bu ayette yer alan ‘kitdb’ kelime-
si ile Kur’an kastedilmistir. O halde Kur’an, dini konularda gerek dogrudan
gerekse dolayli olarak her seyi aciklamistir ve icma’ ve kiyas gibi diger ser’1
delillerin de dayandig1 temel yine Kur’an’dir. (Pezdevi 1307: 111, 991; Serahsi
1993: 11, 202.).

Ayetle Ilgili Goriigler: En’am stresi Mekke’de nazil olmustur. Incele-
digimiz ayetle ilgili herhangi bir niizul sebebi ise nakledilmemistir. Surede
mekki surelerin genel muhtevasina uygun olarak, miisriklerin Allah’a ve onun
peygamberine ve de ahirete inanma noktasinda gosterdikleri tereddiitler, on-
larin mucize istekleri ve buna mukabil Allah’1n giicii ve kudretinin biiyiiklugii
konu edilmistir.

Hanefilerin yorumlarina mesnet olan ‘kitab’ kelimesinin neye delalet
ettigi hakkinda ise temelde iki goriis oldugu goriilmektedir. Hanefilerin de be-
nimsedigi birinci goriise gore buradaki ‘kitab’ ile Kur’an kastedilmistir. Buna
gore ayetin anlami 6zetle, “Kur’an’da agiklanmasi gereken her seyi beyan et-
tik” seklindedir. Yani din iglerinde, ayrintili ve genel olarak, ihtiya¢ duyulan
her sey Kur’an’da acikca veya kapali (miicmel) olarak yazilmistir. (Beydavi
I, 403; Kurtubi 2006: VIII, 371).

Bu konu ile ilgili olarak miifessirlerin daha ayrintili goriisleri ise su sekil-
de siralanabilir: Razi’ye gore ayetteki ‘kitab’ ile kastedilen Kur’an’dir. Ciinkii
bu, ayetin siyak-sibakina daha uygundur. O, elif-lam, miifred ismin bagina
geldiginde, daha dnce gecen ve bilinen bir varlig1 gosterir, kuralini hatirlata-



AHMET ISLEYEN 125

rak, Miisliimanlarca bilinen ve daha 6nce zikredilmis olan kitap, Kur’an’dr,
o halde bu ayette ‘kitdb’ ile Kur’an’in kastedilmis olmasi gerekir, diyerek
gorlistinii dilbilimsel acgidan delillendirmistir. Razi, burada Kur’an’in kaste-
dilmesi halinde her tiirlii ilmin de Kur’an’da yer almasimin gerektigi, dolayi-
styla da kastedilenin Kur’an olmadig1 seklindeki itirazlar1 da ele alir. Ona gore
Kur’an, bilinmesi gerekli olan her seyi nakletmistir. Ornegin ayette gecen
(W 2 L) seklinde gecen “tefrit” kelimesi, olumlu veya olumsuz yonden sadece
aciklanmasi gerekli olan seyler i¢in kullanilir. Hi¢ kimseye, yapilmasi gerekli
olmayan seyleri yapmadiginda “tefrit” yaptig1 veya kusurlu oldugu sdylene-
mez. Bu kelime ancak kisinin yapmaya ihtiya¢ duydugu seylerde hatali oldu-
gunda kullanilir. Razi bu noktadan hareketle ayette insanlar i¢in gerekli olanin
aciklandiginin kastedilmis oldugu sonucuna varir. Ona gore Kur’an, her tiirli
meseleyi degil, dine ait gerekli hususlar agiklamistir. (Razi 1981: XII, 226).

Bir bagka miifessir Kurtubl de Kur’an’in her seyi aciklayici olduguna
diger ayetlerden de delil gosterir. (Nahl 16/44, 89.) Ona gore Allah Teala, her
seyi, ya ayrintili olarak veya onun aslini (esasini), kiyasa temel olacak delilini
zikrederek acgiklamis ve “Bugiin sizin i¢cin dininizi kemale erdirdim” (Maide,
3) demigtir. Dolayisiyla ona gore En’am, 38. ayet “Biz Kur’an’da gerek nass,
gerek miicmel ve gerekse delalet yoluyla olsun her seyi acikladik” anlaminda-
dir. (Kurtubi 2006:VIII, 371). Aldsi de bu ayetteki ‘kizdab’in, tercih edilen go-
riigse gore Kur’an oldugunu belirterek, Imam Safii’nin de bu goriiste oldugunu
nakletmektedir. (Aldsi VII, 147).

Bu goriisii benimseyen alimler, Nahl 89. ayetinin de goriislerine destek
oldugunu ileri siirmiislerdir. Buna gore “O giin her iimmetin icinden kendile-
rine birer sahit gonderecegiz. Seni de hepsinin iizerine sahit olarak getirece-
giz. Ayrica bu Kitabi da sana, her sey icin bir aciklama, bir hidayet ve rahmet
kaynagr ve Miisliimanlar icin bir miijde olarak indirdik” (Nahl, 89) ayetin-
de yer alan ‘kitab’ kelimesi Kur’an anlamindadir. O halde Nahl 89. ayette
‘kitab’1n Kur’an oldugu ve Kur’an’in da her seyi acgiklayan bir kitap oldugu
acikca ifade edildigine gore En’am suresi 38. ayette yer alan ‘kitab’ ile de
Kur’an kastedilmistir. (Kurtubi 2006: VIII, 371; Ibnu’l- Cevzi 1984: 111, 35).

Ikinci goriise gore ise ayetteki ‘kitab’ ile kastedilen, Levh-i mahfiz
(Ummii’1-kitab)’ dur.

Bu anlamda olmak iizere, ibn Ebi Talha, ibn Abbas’tan, onun yukaridaki
goriisiiniin aksine, ‘kitdb’tan kast, Ummii’l-kitab’tir, soziinii nakleder ve bu
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goriise Katade’nin ve Ibn Zeyd’in de katildigim rivayet eder. (Taberi 2001:
IX, 234; Raz1 1981: 11, 342; XII, 226; Suyiti 2003: VI, 45).

Bu ayette kastedilenin Levh-i mahftiz oldugu kanaatinde olanlardan
Taberi, Ey insanlar, yeryiiziinde hareket eden, kiiciik biiyiik, hicbir can-
lr varlik, iki kanadiyla havada ucan hicbir kus yoktur ki onlar da sizin gibi
birer topluluk olmasinlar. Biz, bunlardan herhangi birini levh-i mahfiiz’da
tespit etme hususunda herhangi bir eksiklik birakmadik...” seklinde anlam
vermistir. Taber? ayrica bu ayet ile “Yeryiiziinde hi¢cbir canly varlik yoktur ki,
rizkt Allah’a ait olmasin. Allah, her canlinin, hayatta iken yerlestigi, oliimden
sonra da konulacagt yeri bilir. Hepsi apacik bir kitapta kayitlidir.” (HOd, 6)
ayetini de iligkilendirmistir. Ona gore her iki ayette de Levh-i mahfiiz kaste-
dilmistir. (Taberi 2001: IX, 233).

Sonu¢ olarak ikinci goriisii benimseyenlere gore ‘kitab’, yine Ibn
Abbas’tan gelen ancak yukarida bahsi gecen goriistiniin aksine, her seyin
“Levh-i mahfuz/Ummii’l-kitab”a yazilmas1 demektir. Ciinkii bu ‘kitab’ta can-
I1 cansiz her ey en ince ayrintisina kadar mevcuttur ve tespit edilmesi gereken

hi¢ bir sey ihmal edilmemistir.

Degerlendirme: ‘Kitab’ kelimesi Kur’an’da, farkli anlamlarda yer al-
migsa da bize gore bu ayette Levh-i mahfliz anlamindadir. Zira ayetin siyak-
sibakina, bagka surelerde yer alan ayni anlamdaki diger ayetlere (En’am, 59;
Yinus, 61; Neml, 75; Nebe, 29.) ve ayrica Kur’an’in neleri agiklayan bir ki-
tap oldugunu bildiren ayetlere (Al—i Imran, 138; Yusuf, 111; Hicr, 1; Nahl,
89; Neml, 1.). baktigimizda bu ayette kastedilenin Kur’an degil de ‘Levh-i
mahfiiz’ oldugu anlasilmaktadir. Zira ayette adeta insandan, gokte ugan kusa
kadar her geye ait bilginin bir kitapta olmas1 ve bunlara ait bilginin eksik bira-
kilmamis olmasi, ‘kitab’ kelimesinin ‘Levh-i mahftiz’ anlaminda olmasini ge-
rekli kilmaktadir. Zaten Kur’an’da herseye ait bilgilerin mevcut olmadig1 bir
gercektir. Ayrica ayetteki genel ifadelerden (‘Yeryiiziinde yiiriiyen hayvan-
lar’, ‘iki kanadryla ucan kuslar’ v.b.) hemen sonra “Biz o kitapta hicbir seyi
eksik birakmadik.” ifadesinin gelmesi de gostermektedir ki hig bir seyin eksik
birakilmadig: ifade edilen ‘kitdb’, o donemde heniiz tamami nazil olmamig
Kur’an degil, ‘Levh-i mahfuz’dur. Bir bagka ifade ile bu ayette Allah Teala,
her seyden haberdar oldugunu, her seyi goriip gozettigini ve her seye giiciiniin
yettigini, muhataplarin mucize isteklerine karsi cevap sadedinde bildirmistir.
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O halde Hanefilerin bu ayetle ilgili yorumlarinin, ayetin siyak-sibakina uygun
olmadigini; ayetin sadece lafzini esas aldiklarint soyleyebiliriz.

Nahl suresi, 89. Ayet: O giin her iimmetin icinden kendilerine birer sahit
gonderecegiz. Seni de hepsinin iizerine sahit olarak getirecegiz. Ayrica bu
Kitab’1 da sana, her sey icin bir aciklama, bir hidayet ve rahmet kaynagi ve

Miisliimanlar i¢in bir miijde olarak indirdik.”

Hanefilerin Goriisii: Hanefilere gore bu ayette Kur’an’in, gerek dogru-
dan gerekse delalet yolu ile tiim dini iglerin a¢iklayicist oldugu agiklanmustir.
Kur’an’in delalet yolu ile aciklayici olmasi siinnet, icma’ ve kiyas ile veya
bunlarin digindaki diger ser’i delillerle miimkiin olmaktadir. Ciinkii bu de-
lillerin de kaynagi Kur’an’dir. Eger bir seyin hiikmii Kur’an’da agik¢a veya
delalet yolu ile de bulunmuyorsa bu durumda o sey asli tizere baki kalir ki bu
da ‘Kitab’in bir hiikkmiidiir. (Cassas 1985a: III, 388; Pezdevi 1307: III, 991;
Serahsi 1993: 1, 120, 139).

Avyetle Ilgili Goriisler: Nahl suresinin tamami, Hasan Basri, Tkrime,
Atd’ya gore Mekkidir. 110, 126 ve 127. ayetlerin medeni oldugu sek-
linde de bir goriis vardir. Aym sekilde Ibn Abbas’a gore ise ii¢ ayet
hari¢ sure mekki’dir. Ancak onun medeni olarak kabul ettigi ayetler,
95, 96 ve 97. ayetlerdir. Inceledigimiz ayet olan 89. ayet ile ilgili olarak
ise herhangi bir niiz{il sebebi rivayet edilmemistir. Sure genel olarak,
mekki surelerin muhtevasina uygun olarak, sirk-tevhid miicadelesin-
den, ahirete imandan ve peygamberlik ile ilgili hususlardan, kiyamet
gerceginden, Allah’in giic ve kudretinden, insanlara verdigi nimetler-
den ve onun biitiin canlilara olan rahmetinden bahsetmektedir.

Hanefilerin yorumlarina mesnet olan ‘kitab’ kelimesine gelince; bununla
Kur’an’1n kastedildigi hususunda sahabe, tabiiin ve miifessirlerin ittifak ettigi-
ni sOyleyebiliriz. Bununla birlikte Kur’an’in neleri aciklayan bir kitap oldugu
hususunda ise goriis farklilig1 vardir.

Sahabeden Ibn Mes’ud’a gore bu ayetteki ‘kitab’, Kur’an’dir ve Kur’an’da
bizim i¢in her ilim ve her sey agiklanmigtir. Tabilin alimlerinden Miicahit de
Ibn Mes’ud gibi diisiinmekte ve Kur’an’1in aciklayici 6zelligini her seyi kap-
sayacak sekilde genellemektedir. Ona gore Kur’an, gegmislerin haberlerinden
faydali her ilmi, her helal ve haramin hiikmiinii, dine, diinyaya, yasama ve
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ahirete dair islerin hepsinde insanlarin muhtag olduklart her seyi i¢ine alan bir
kitaptir. (Ibn Kesir 2000: VIII, 342; Suyiti 2003: IX, 5, 99)

Miifessirlerin ¢cogunlugunun da kabul ettigi diger bir goriise gore ise
Kur’an, sadece dini konularda ihtiya¢ duyulan her seyi agiklayan bir ‘kizdb 'tir.
‘Kitab’m agiklama sekli ise her zaman dogrudan olmayabilir. Ciinkii baz1 du-
rumlarda siinnet, icma’ veya kiyas devreye girmektedir. Bununla birlikte bu
kaynaklara miiracaat etmeyi de bizzat Kur’an istemis oldugundan bu kaynak-
larla agiklanan hiikiimler, Kur’an tarafindan agiklanmig hiikiimler gibi olmak-
tadir. (Taberi 2001: XIV, 333; Ibn Kesir 2000: VIII, 289; Kurtubi 2006: XII,
266, 411). Ornegin Zemahseri’ye gore Siinnet’i temellendirmek i¢in Kur’an’a
miiracaat edildiginde, Rasdl’e ittiba etmeyi emreden, Icma’1 veya Kiyas’t
emreden ayetlerin mevcut oldugu goriilecektir. Ayni sekilde bu, icma’ ve
sahabe goriisleri gibi diger deliller icin de gegerli bir agciklama yontemidir.
(Zemahgeri 1998: 111, 462).

Ayetle ilgili olarak bir bagka hususta ise miifessirlerden Beydavi ve
Altisi’nin ayetteki (w3 elde U 35) ile baglayan kismin, 6ncesi ile zaman fark-
lil1g1 nedeni ile, bir birinden ayr1 oldugu ve ayetin bu kisminin yeni bir ciimle
oldugu (Beydavi: trh yok: III, 415; Aldsi, XIV, 225). seklindeki goriisiiniin
aksine Razi, (...« e W3y “sana bu kitabi, her sey icin bir aciklama ola-
rak indirdik”) ile baglayan kisim ile ayetin bag tarafinin (isf JS* 4 &as o sy “seni
de onlarin tizerine bir sahit olarak getirecegiz”) ifadesi birbiriyle baglantili
oldugu diistincesindedir. Ona gore ‘“seni de onlarin iizerine bir sahit olarak
getirecegiz” ifadesinden sonra “sana bu kitabi, her sey icin bir aciklama...
Olarak indirdik” ifadesinin soylenme sebebi, insanlarin miikellef tutulduklari
her hususun agiklandig1 ve miikellef olunan hususlarda, insanlarin her hangi
bir mazeret veya engellerinin artik kalmadigini agiklamak i¢indir. Dolayisiyla
Razi’ye gore de Kur’an, her ilmi degil yalnizca dini ilimler konusunda her
seyi agiklamigtir. Zira Kur’an dini olmayan ilimleri aciklama gayesi ile nazil
olmamistir. Dini ilimlerin hepsini aciklamasi ise ya esaslar1 ya da isaret yolu
ile fiirGat1 aciklamasi seklindedir. (Réazi, 1981: XX, 101, 102).

Degerlendirme: Kur’an biittinliigii dikkate alinarak bu ayet, benzer hu-
suslari ifade eden diger ayetlerle (Al—i Imran, 138; Yusuf, 111; Hicr, 1; Neml,
1) birlikte degerlendirildiginde ‘kitab’ kelimesi ile Kur’an’in kastedilmis ol-
dugunu gormekteyiz. Buna gore Kur’an’1n, insanlara hidayet yolunu acikladi-
§1ve Allah’a ve gonderdiklerine inananlara bir rehber olacagi belirtilmektedir.
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(Nahl, 64. ayette de bunun vurgulanmakta oldugunu gérmekteyiz.). Kanaati-
mizce bu ayet, “Seni de hepsinin iizerine sahit olarak getirecegiz” ifadesi ve
“bu kitabt da sana, her sey icin bir aciklama... yaptik” ifadesi ile birlikte dii-
stiniilmelidir. Bu durumda Hz. Peygamber, Kur’an’1 teblig ederek insanlara,
miikellefiyetlerini acikladigi, bu nedenle de bilmeme gibi bir mazeretlerinin
olamayacag1 hususunda sahitlik edecektir. Bu miikellefiyetler ise ayetin na-
zil oldugu donem ile siyak-sibak’1 dikkate alindiginda, 6zellikle ve oncelikle
sirk’ten uzak durmak ve Allah’in her tiirden verdigi nimetlerine kars1 nan-
korliik etmemek, seklinde 6zetlenebilir.( Nahl, 71-73. ayetler). Sonug olarak
ifade etmek gerekirse Kur’an, bazen dogrudan bazen de dolayli olarak dine ait
gerekli miikellefiyetleri aciklamistir. Bununla birlikte Kur’an, ser’i konularda
her seyi aciklamamisg, bunun yerine ya tikel hiikkiimlerle 6rnekler vermis ya da
genel ifadelerle birden fazla hadiseyi bir hitkkmiin altina almig, baz1 konular
da Hz. Peygamber’in a¢iklamasina birakmustir.

b. Siinnet’in delil olmasi: Hanefi’lere gore siinnet, diger mezheplerde
oldugu gibi Kur’an’dan sonraki ser’1 kaynaktir. Mezhebin kurucusu olan Ebi
Hanife, “Rasiilullah’in iizerine konustugu her sey biz duyalim duymayalim
basimiz ve goziimiiz iistiinedir, buna inandik ve bunun Peygamberin soyledigi
gibi olduguna sahadet ederiz” sozii ile buna isaret etmistir. (Ebu Hanife,
1368: 25). Hanefilerin siinnetin tesri degeri ile ilgili bagvurdugu Kur’anf delil-
leri incelendiginde (Al—i Imran, 31; Nisa, 59, 80, 85; Enfal, 20; Ahzab, 21, 36;
Hasr, 7.). ayetleri siinnetin gayr-i metliiv vahiy oldugundan hareketle ve literal
bir sekilde yorumladiklari; bu anlayigla Peygamber’e itaat ve ittiba emirleri-
nin tiimiind, siinnetin ser’i bir delil olmas ile iliskilendirdikleri goriilecektir.
(Cassas 1985a: 111, 216- 225; Cassas 1985b: 11, 213; 111, 360; Pezdevi 1307: 11,
679; 111, 926; Serahsi 1993: 1, 7; 11, 166, 174.).

Hasr suresi, 7. Ayet: “Allah’in, (fethedilen) iilkeler halkindan Peygam-
berine verdigi ganimetler, Allah, Peygamber, yakinlari, yetimler, yoksullar ve
yolda kalnuslar icindir. Béylece o mallar, iginizden yalniz zenginler arasinda
dolasan bir devlet olmaz. Peygamber size ne verdiyse onu alin, size ne yasak-

ladiysa ondan da sakinin. Allah’tan korkun. Ciinkii Allah’in azabi ¢etindir.”

Hanefilerin Goriigii: Hanefilere gore bu ayet, Hz. Peygamber’e fiil veya
s6z ayrimi yapmaksizin mutlak anlamda ittiba etmeyi farz kilmaktadir. Yani
bu ayet, ‘Peygamber’in getirdiklerini alin!” anlamindadir. O halde (567 b
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/“size ne verdiyse”) ifadesi, bu sekilde anlasilmalidir. (Cassas 1985a: III,
221-222; Pezdevi 1307: 111, 922; Serahsi 1993: 11, 174).

Ayetle llgili Goriisler: Sure, Medine’de nazil olmustur. Surenin siyak-
sibakina baktiimizda ilk ayetlerinden itibaren Yahudi kabilelerinden olan
Beninadir kabilesinin Medine’den ¢ikarilma hadisesi ile ilgili oldugunu gor-
mekteyiz. Surede, 6. ayete kadar Beninadir’in yurtlarindan siirtilmeleri anla-
tilmakta; 7. ayette ise, onlarin Medine’yi terk etmesinin ardindan geride kalan
ganimetlerin (fey) taksiminin nasil olmasi1 gerektigi bilgisi yer almaktadir.

Genel kanaate gore fey, kafirlerden savassiz, at siirmeksizin ve deve kos-
maksizin elde edilen her tiirlii maldir. Hz. Omer ve ibn Abbas bu goriistedir.
Ornegin Hz. Omer bu noktaya dikkat ¢ekerek Beninadir’e ait bu mallarn,
Miislimanlar tarafindan at ve deve kosturmaksizin elde edilen mallar oldu-
gundan dolay1 Allah Tedla’nin, bunu, Peygamberine fey olarak verdigini, Hz.
Peygamber’in yillik zahiresini ondan harcadigimi ve geriye kalani olursa da
bunu Allah yolunda savas ve silah i¢in harcadigini soylemistir. (Taber? 2001:
XXII, 516; Ibn Kesir 2000: XIII, 483; Kurtubi 2006: XX, 348).

“Peygamber size ne verdiyse onu alin, size ne yasakladiysa ondan da
sakinin.” ifadesine gelince bu ifade, yukarida ifade edildigi iizere, Hanefilerin
goriislerinin temelini olusturmaktadir. Ayetin bu kisminin, sahabeden itiba-
ren, Hz. Peygamberin siinneti olarak yorumlanmustir. Ornegin ibn Mes’ud’un,
bu ayete bakisini anlatan rivayet, bu kabulii yansitmast bakimindan 6nem-
lidir: Rivayete gore bir kadin Ibn Mes’ud’a, sa¢ eklemeyi neye dayanarak
yasakladigin1 ve bu yasagi Kur’an’a gore mi koydugunu sormustu. Ayrica
kadin, Kur’an’da boyle bir yasaga rastlamadigini da belirtmisti. Ibn Mes ud
ise kadina, Kur’an’dan delil olarak bu ayetteki “Peygamber size ne verirse
onu alin, neden de nehyederse ondan sakimin” (Hasr, 7) ifadesini okumus
ve ardindan da “Rastlullah’in sagina baska sac eklemeyi ve yiiziintin kilini
yolmay1” yasakladigini duydugunu soylemistir. ibn Mes’ud, bu davranisi ile
s6z konusu yasagi, Hz. Peygamberin koydugunu ve onun yasakladiklarinin
da Kur’an’1n yasag1 gibi addedilmesi gerektigini, bu ayeti delil gostererek an-
latmak istemistir. Bir bagka deyisle o, Hz. Peygamberin verdigi sabit olan bir
hiikmii, s6z konusu ayeti esas alarak, Kur’an’in verdigi bir hiikiim gibi deger-
lendirmistir. (Ibn Kesir 2000: XIII, 486) ibn Abbas ve ibn Omer de benzer bir
tavirla “Rasilullah heniiz kanatlanmamus ¢ekirgeyi, Ebi Cehil kavununu, hur-
ma ¢ekirdeginin icini ve ziftle kaplanmig kaptan yemek yemeyi yasaklamist1”
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dedikten sonra “Peygamber size ne verdiyse onu alin, size ne yasakladiysa
ondan da sakimin.” (Hasr, 7) ayetini okumus ve Peygamberin koydugu yasa-
§in, Kur’an’in koydugu yasak gibi addedilmesi gerektigini ifade etmislerdir.
(Ibn Kesir 2000: XIII, 486).

Miifessirlerden Maverdi de bu ayeti benzer sekilde yorumlamistir. Ona
gore bu ayet, genel olarak Hz. Peygamber’in biitiin emir ve yasaklart hakkin-
dadir. O, “Hz. Peygamber, ancak salah olan bir isi emreder ve ancak fesad olan
bir isi yasaklar.” demistir. Tebe-i Tabiin donemi alimlerinden Ibn Ciireyc’e
gore de bu ayetin anlami “Taat olarak neyi emrederse onu yapin; masiyetten
sakindirdiklarindan da ¢ekinin.” seklindedir. (Kurtubi 2006: XX, 354; Suyti
2003: XIV, 365).

Ancak ayete daha dar bir anlam veren alimler de olmustur. Ornegin bu
ayetin “Peygamber size ne verdiyse onu alin, size ne yasakladiysa ondan da
sakimin” ifadesine Hasan Basri, “O ganimet malindan size neyi verirse onu
almiz. Size yasakladigi seyleri almaktan ve ganimetten calmaktan da saki-
niniz.” seklinde anlam vermistir. (Taber? 2001: XXII, 522). Suddi de ayete
“Onun size verdigi fey’ malini1 kabul ediniz, size vermedigi seyleri de isteme-
yiniz.” seklinde anlam vermistir. (Kurtubi 2006: XX, 353) .

Miifessirler de ayetin fey ile ilgili oldugunu, fakat hitkkmiiniin umumi ol-
mast gerektigini ifade etmislerdir. Genel olarak bu ifadeye, ganimet veya fey
hissesinden bir sey verirse kabul edin, eger nehyederse de onu istemeyin, sek-
linde anlam verilmig ve “aslinda daha giizel olani, bu ayeti umumilestirerek
Rastlullahin her verdigi ve yasakladigi olarak genel anlamini kabul etmektir,
denilmistir. Zira bu durumda fey ve ganimet de bu umumun i¢inde olmaktadir.
(Suytti 2003: X1V, 358; Kurtubi 2006: XX, 348; Aldsi XXVIIIL, 61; Begavi
942; Zemahseri 1998: 11, 174). Ornegin Beydavi’ye gore “fey veya islerden
neyi verirse onu alin ¢iinkii o size helaldir. Veya ona sarilin zira ona uymak
vaciptir. Sizi neyi almaktan veya yerine getirmekten nehyederse ondan vaz-
gecin, Ona muhalefetten korkun” seklinde anlam vermistir.( Beydavi V, 318)
Kurtubi de ayetin hiikmiiniin, umumi oldugunu ve bu anlamda bir emri ifade

AL A9

ettigini soyler. Ona gore ayetteki “itd” kelimesi her ne kadar “elini uzatmak”
anlaminda ise de bu ayette ‘“her ne emrederse” anlaminda kullanilmistir. Bu
anlamin delili de “Neyi yasak etti ise de bundan sakinin” (Hasr, 7) ifadesin-
deki “nehy”in karsiliginda kullanilmig olmasidir. Zira nehy’in karsiligr ancak

emirdir. (Kurtubi 2006: XX, 356). Son olarak bu hususta Razi’nin goriisiinii
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nakledelim. Ona gore bu ayette Allah Teala «Peygamber (s.a.s)’in size ver-
digi fey’i alin; o, sizin i¢in helaldir. Almaniz1 yasakladigini ise, almayin. Fey
konusunda Allah’tan korkun. Ciinkii Rasiliillah’in sizi nehyettigi seylerde,
Allah’1n azab1 cidden cetindir” demistir. Razi’ye gore de dogru olan, bu ayetin
hiikmiiniin Rastlullah’1n verdigi, emrettigi ve nehyettigi her seye tesmil edil-
mesidir. (Razi 1981: XXIX, 287).

Tim bu yorumlar 6zetleyecek olursak bu ayetin anlami, “Rasiiliilllah,
ganimet veya fey hissesinden bir gey verirse kabul edin ve eger nehyederse
de onu istemeyin” seklindedir. Ancak ayetin hiikmii umumidir. Hiikiim, Hz.
Peygamber’in tiim emirlerini ve nehiylerini de kapsar. Ciinkii O, salah olan-
dan bagkasin1 emretmez; fesat olandan bagkasini da nehyetmez. Hatta bu aye-
tin hitkmii, evvela ganimetlerle ilgili olduguna gore Rasiilullah’in tiim emir
ve nehiylerini kapsamali dolayisiyla da ayette bahsedilen fey ve ganimet, bu
ayetin umumu dahiline giren fer’i bir emir olarak kabul edilmelidir.

Degerlendirme: Ayette bahsi gectigi sekli ile savas yapilmaksizin edi-
len ganimetlere fey denilmektedir. Bu, Hz. Peygamber’e ait bir gelir olarak
kabul edilmistir. Hz. Peygamber, bu fey ile yillik gecimini sagliyor kalanini
da ihtiyac sahiplerine dagitiyordu. Bu hadisede, Rasuliillah, Beninadir’den
kalan fey’in tamamini, Ensardan durumu kotii olan ii¢ kisi hari¢, Muhacirler
arasinda pay etmistir. Ayette gecen “ki o, icinizden (zaten) zengin olanlar
arasinda dolagip duran (bir servet) haline gelmesin.” (Hasr, 7) ifadesi de ga-
nimetten pay isteyen, maddi durumlart Muhacirlerden daha iyi olan, Ensar ile
ilgilidir. Ayette bu duruma atifta bulunularak zaten durumu iyi olan kisilere,
yani Ensar’a, pay vermenin, onlar1 daha da zengin edecegi ve Muhécirlerin
kotii olan durumunda ise bir degisikligin olmayacagi belirtilmistir. Bu duruma
ragmen Ensardan bazilar1 bu taksime itiraz edince onlar, “Peygamber size ne
verdiyse onu alin, size ne yasakladiysa ondan da sakiin.” (Hasr, 7) ayeti ile
uyartlmiglardir. Goriildiigii tizere bu ayetin ilk muhataplarinin Resiiliillah’in
yaptig1 ganimet taksimine razi olmayan ve ganimetten kendilerine de pay is-
teyen Ensar oldugu goriilmektedir.

Ancak ayetin lafzinin umumi olmasi, Hz. Peygamber’e itaati emre-
den diger ayetlerin varlig1 (Ornegin, Nisa, 59, 80; Al-i Imran, 132; Nis3,
59; Maide, 92; Enfal, 1; Nir, 54; Muhammed, 33; Tegabiin, 12) ve de
Hz. Peygamber’in, hem peygamber hem de bir devlet bagkani olmas1 ona,
her konuda itaat etmeyi zorunlu kilmis ve bu da bahsi gecen ifadenin,
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umumilestirilerek her konuya tesmil edilmesine yol agmugtir. Ornegin daha ilk
mubhataplari olan sahabenin, bu ayeti, Hz. Peygamber’in tiim emir ve yasaklari
ile iligkilendirilerek yorumlamasi, dogal olarak sonraki ulemay1 da bu yonde
yorum yapmaya yoneltmistir.

Necm suresi, 1-4. Ayetler: “Battig1 zaman yildiza andolsun ki; arkadasi-
niz sapmadi ve batila inanmadi. O, arzusuna gore de konusmaz. O, vahyedi-
lenden bagkas degildir.”

Hanefilerin Goriigii: Hanefilere gore Hz. Peygamber, ser’1 hiikiimler s6z
konusu oldugunda 6nce vahyi beklemis, vahyin olmadigi durumlarda ise ic-
tihat etmistir. ancak onun ser’1 hususlardaki ictihadi vahiy mesabesindedir ve
dolayistyla da kesin delil olarak kabul edilmelidir. Diinyevi islerdeki igtiha-
dinda ise yanilma ihtimali mevcuttur. (Cassas 1985a: III, 239; Cassas 1985b:
I, 413; Pezdevi 1307: 111, 926; Debiisi 2002: 249, 252.).

Avetle Iigili Goriisler: Ayetin niizulii ile ilgili herhangi bir rivayetten bah-
sedilmemekle birlikte surenin miisriklerin zaman zaman Hz. Peygamber’e,
Kur’an’1 kendisinin uydurduguna dair itirazlarina bir cevap olarak nazil ol-
dugu soylenebilir. Bir bagka ifadeyle niizlil ortaminin, bu siirenin inmesine
vesile oldugu anlagilmaktadir

Ibn Abbas, Miicahid ve Siifyan es-Sevri’den nakledilen ve genel ka-
bul goren goriise gore burada zikredilen “necm” kelimesi, yildiz demektir
ve bu yildiz da “Siireyya Yildiz1”dir. Bu izaha gore ayetin manasi soyledir:
“Batip kayboldugu vakitte Siireyya Yildizi’'na yemin olsun ki!” A’mes’in
Miicahid’den naklettigi diger bir goriise gore ise ayetteki “Necm” kelimesin-
den maksat “Kur’an”dir. “Heva” kelimesinden maksat ise Kur’an’in inmesi-
dir. Buna gore ayetin manast “Indigi zaman Kur’an’a yemin olsun ki!” sek-
lindedir. (Taberi 2001: XXII, 5; Suyti 2003: X1V, 7; Ebli Hayyan 1993: VIII,
154; Kurtubi 2006: XX, 6; Ibnu’l-Cevzi 1984: VIII, 62; Beydavi V, 252).
Miifessirlerden Taberl de Miicahid’in “Stireyya yildizidir” seklindeki goriisiin
daha dogru oldugu goriisiindedir. (Taber? 2001: XXII, 7).

“O, arzusuna gore de konugsmaz. O vahyedilenden baskas: degildir.”
(2 3 Y 5o Ol Al e sl L) ifadesinde yer alan (ks ) fiilindeki “0”, zami-
rinin Hz. Peygamber’e mi raci oldugu ve eger boyle ise onun neyi hevasindan
konusmadig1 hususu ise ihtilaf konusu olmustur. Zamirin, Hz. Peygamber’e
raci oldugu kabul edildiginde, Hz. Peygamber’in her soziiniin, bu kapsamda
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degerlendirilip degerlendirilemeyecegi hususu da bir bagka ihtilaf konusu-
dur. Diger yandan 4. ayette yer alan “O bildirilen bir vahiyden baskasi degil-
dir” (Necm, 4) ifadesinde yer alan “0” () zamirinin yine Hz. Peygamber’e
mi yoksa Kur’an’a m1 raci oldugu ve buna bagli olarak “bildirilen”in Hz.
Peygamber’in sozleri mi yoksa Kur’an ayetleri mi oldugu hususlarinda da
farkli goriisler ileri siirilmiistiir. Bununla birlikte genel olarak kabul edilen
goriis, soz konusu zamirlerle kastedilenin Kur’an oldugu yoniindedir. Or-
negin Katade’ye gore, her iki zamir de ile Hz. Peygamber’e bildirilen vahiy
kastedilmistir. Ayetin anlami da “O Peygamber, Kur’an’1 kendi hevasindan
soylemez. «O» (Kur’an), kendisine “bildirilen bir vahiyden baskas1 degildir.”
seklindedir. En-Nehhas da Katade’ye katilarak, bu ayetteki “heva” kelimesi-
nin gercek anlamda kullanilmis oldugunu ve ayette, Hz. Peygamber’in soy-
lediklerinin kendi goriisleri olmayip, soylediklerinin yiice Allahtan bir vahiy
oldugunun vurgulandigini ifade etmistir. Ciinkii ayet, bundan sonra “o bildi-
rilen bir vahiyden baskast degildir» diye devam etmektedir. (Kurtubi 2006:
XX, 10; Taberi 2001: XXII, 8; Suytti 2003: XIV, 10). Kisaca sdyleyecek
olursak, bu ayette bahsedilenin, Kur’an oldugu seklinde tek bir yorumun ol-
dugunu gormekteyiz.

Teber?’ye gore de bu ayet ile “Muhammed bu Kur’an’1 kendi heva ve
hevesinden sdylemez. Bu Kur’an ancak ona Allah’in génderdigi bir vahiydir”
denilmek istenmistir. (Taber? 2001: XXII, 8).

Ibn Kesir’e gore “O kendi Hevasindan bir soz soylemez.” (Necm, 3) ifa-
desi, “yani o kendiliginden konugsmaz, heva ve hevesi ile bir s6z sarf etmez”
anlamindadir. “O bildirilen bir vahiyden bagkast degildir “ (Necm, 4) ifade-
sinin anlami ise “Kendine emrolunani séyler, ona emrolunani tam ve miikem-
mel ve eksiksiz bir sekilde insanlara ulastirir” anlamindadir. ibn Kesir’e gore
“bildirilen”ler, Kur’an vahyidir. (Ibn Kesir 2000: XIII, 247).

Begavi’ye gore “O kendi hevasindan bir soz soylemez.” (Necm, 3) ifade-
si, “Muhammed, batil konusmaz” demektir ki bu ona gore bu s6z, miisriklerin,
“Muhammed, Kur’an’t kendi nefsinden soyliiyor”, demelerine cevaben soy-
lenmigtir. Yani ona gore de bu ayette “hevasindan sdylemedigi” so6z, Kur’an
vahyidir. (Begavi, trh. yok: 907). Ayni sekilde Beydavi de bu ayetin, Hz.
Peygamber’in Kur’an olarak konustuklarinin hevasindan sadir olmadig1 anla-
minda oldugu goriisiindedir. (Beydavi V, 252). Bu goriis, Vahidi, Zemahseri
ve Ebli Hayyan tarafindan da benimsenmistir. (Ebd Hayyan 1993: VIII, 155;
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Viahidi 1994: 1V, 193; Zemahseri 1998: 111, 143). Ayrica Zemahseri ve ibnu’l-
Cevzi, “Hz. Peygamber’in ictihad edemeyecegini clinkii bu ayete gore onun
ictihatlarinin, hevasindan olamayacagint ve bu nedenle de s6z konusu icti-
hatlarin vahiy gibi telakki edilmesi gerektigini” iddia edenlerin bu iddialarin-
da yamldiklarimi ifade etmektedir. (Ibnwl-Cevzi 1984: VIII, 63; Zemahgeri
1998: 111, 143)

Bu goriisii savunan miifessirlerden Razi, ayette yer alan (J» ) ve (s )
fiillerindeki “dalal” ve “gayy” kelimelerinin anlamlarim1 aciklamig ve buna
gore ayetin anlaminin “O hevasindan konusmazken, daha nasil sapabilir veya
azabilir? Ancak hevdsina tabi olanlar azar, sapar” seklinde oldugunu soy-
lemigtir. Bir bagka husus ise ayetin miisriklerin sézlerine cevap mahiyetinde
yorumlanmasidir. Buna gore iigiincii ayetten sonra gizli bir soru vardir: “O,
kendi hevasindan soylemez” (Necm, 3) ifadesinden sonra sanki birisi “O hal-
de neye gore konusur, delile gore mi, yoksa kendi goriisiine gore mi?” diye
sormus da ayette, “Hayir, hayir. O, ancak Allah’tan gelen vahiy ile konusur”
diye cevap verilmistir. Ayrica Razi’ye gore “o” zamiri, iddia edildigi gibi Hz.
Peygamber’in sozlerine raci olsa bile onun vahye dayali konustuguna delil
olamaz. Zira bu durumda ayetin anlami, Hz. Peygamber (s.a.s)’in sozlerine
karsilik miisriklerin, “Bu bir sdir soziidiir...» (Enbiya, 5, Saffat, 36, Tur, 30.).
itirazlarina ve buna cevaben Allah Tedla’nin “Bu ne bir sdir, ne bir kahindir,
bu soz Kur’an’in ta kendisidir” (Hakka, 41.). diye reddettigi sozler kaste-
dilmis olur. Ayrica “o” zamiriyle Hz. Peygamber’in sozleri kastedilmis olsa
bile ayetteki “vahiy” kelimesinin, “ilham” manasinda alinmasi gerekir. (Raz1
1981: XXVIII, 280-282).

Degerlendirme: Sure, miigriklerin vahyin mahiyetine iligkin itirazlarina
bir cevap olarak nazil olmustur. Buna gore sure mekkidir. Muhataplart olan
Mekkeli miusrikler, stirekli olarak Hz. Peygamber’e, vahyin mahiyetini so-
ruyorlardi. Zira onlar, Hz. Peygamber’inin Kur’an olarak bildirdiklerinin,
kendisi tarafindan uydurulan sozler oldugunu diisiinmekteydiler. Bu meyan-
da ona gair, kahin gibi sifatlar isnat ederek soylediklerinin aslinda eskilerin
masallarindan ibaret oldugunu iddia ediyorlardi. Ornegin, “Bu, bir sair sozii
degildir. Ne kadar az inantyorsunuz. Bir kahin sozii de degildir. Ne kadar az
diigiiniiyorsunuz” (Hakka suresi, 41-42). ayetleri onlarin bu stiphelerine isaret
eden orneklerden biridir. (Ayrica bkz. Enam, 25; En fal, 31; Nahl, 24; Enbiya,



136 « HANEFi USULUNDE LITERAL YORUM ORNEKLERI

5; Saffat, 36; Ttr, 30, v.b.). Bize gore bu siirede de bu tarz bir itiraz ve siiphe-
nin giderilmesi s6z konusu edilmistir.

O halde diyebiliriz ki bu ayette s6z konusu edilen vahiy, Hz. Peygamber’e
Kur’an olarak bildirilen vahiydir. Yani soz konusu ayet, Hz. Peygamberin
Kur’an digindaki sozlerinin veya ictihatlarinin vahiy mesabesinde oldugu ile
ilgili degildir. Hz. Peygamber’in ictihat ettigi bir vakiadir. Ancak bu ayeti,
Hanefilerin iddia ettikleri gibi, Hz. Peygamber’in dini islerdeki ictihatlari-
nin vahiy mesabesinde olduguna delil gostermek isabetli olmadig1 gibi Hz.
Peygamber’in din iglerinde igtihadinin imkéani ve bu ictihatlarinin dini ve
hukuki degerinin ne oldugu hususu, bu ayetlerin konusu veya hedefleri ara-
sinda da degildir.

Sonug¢

Hanefi alimleri kendi usullerini dogal olarak Kur’an’la temellendirmek
istemiglerdir. Bu sebeple de en temel ve tartismasiz kaynak olan kitap ve
stinnet gibi ser’1 delillerin de mesruiyetini Kur’an’dan delillerle desteklemek
istemislerdir. Bu da Kur’an’in gerek metinsel gerekse tarihi baglami dikkate
alinmadan, lafzinin esas alinarak yorumlanmasima neden olmustur. Ornegin
Levh-i mahfuz’un kastedildigi bir ayeti (En’am, 38) bu bakis agis1 ile yo-
rumlamiglar ve Kur’an’1n kastedildigini iddia etmislerdir. Ayni1 sekilde vahyin
kastedildigi bir ayeti (Necm, 3) de Hz. Peygamberin ictihatlari ile aciklamis-
lardar.

Bize gore Hanefileri bu sekilde literal yorum yapmaya sevk eden ti¢ te-
mel sebep vardir.

1. Geleneksel Kur’an Anlayisi: Hanefilerin benimsedigi geleneksel
Kur’an anlayisi iki temel noktadan ele alinabilir:

a. Kur’an’n, “her seyi aciklayan bir kitap” olarak algilanmasi: Kur’an’1n
evrensel, tarih-iistii, her zaman ve her durum i¢in gecerli ayetleri muhtevi bir
kitap olarak algilanmasi, lafizlarin 6n plana ¢cikmasinin ve buna bagh olarak
literal yorum yapmanin en 6nemli sebeplerinden biri olmustur. Her yeni du-
rum i¢in Kur’an’dan ayetler bulmak, ayetlerin bazen tevil edilmesini bazen de
lafizlarina bagh kalinarak yorumlanmasini gerekli kilmistir. Bir bagka ifade
ile ayetlerin tiim zaman dilimlerinde ve her mesele i¢in dogrudan, kesin ve
nihai hiiktimler i¢erdigine dair algilama, kimi zaman ayetlerin sdylemedigini
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soyletme gibi bir neticeyi de beraberinde getirmistir. Nitekim En’am 38. ayet
ile Nahl 89. ayetlerde bu tutum agikca goriilmektedir. (Fazlur Rahman 1992:
52; Pacac1 2000:31-33; Cebeci 1994: 257, 261).

b. Kur’an’in bir “hukuk kitabi” olarak algilanmasi: Bu algi esasen
Hanefilerin Kur’an anlayiginin bir uzantisidir. Diger Islami disiplinler i¢in de
gecerli bir yontem olmast gereken usil-i fikih ilmi, sadece fikihla/hukukla
ilgili bir yontem haline gelmis ve hukuk ilmi ile sinirlanmigtir. Bu ilim icin
artik nasslar, hukuk ile ilgili oldugu miiddetce incelenmeye tabi tutulmustur.
Boylece Kur’an, adeta bir hukuk kitab1 olarak degerlendirilmistir. Genel ola-
rak hukuk dili lafz1 6ncelediginden Kur’an da bu yonde yorumlanmistir. Neti-
ce itibari ile lafizlar 6ne ¢ikmig ve pek cok ayet baglamindan uzak bir sekilde
yorumlanarak fikh1 konularla irtibatlandirilmistir. Oysa lafizlar, anlamin tayi-
ninde tek basina yeterli degildir. Zira herhangi bir lafiz, bir metnin veya soziin
en onemli araci olmakla birlikte o soziin veya metnin ne amagla ve ne zaman
soylendigi, hangi ortamda, kimi muhatap aldig1 gibi unsurlar bilinmeden veya
dikkate alinmadan dogru anlamin elde edilemeyecegi bir gercektir.

2. Fukaha/Hanefiyye Metodu: Bilindigi iizere ustilde Miitekellimlerin/
Safii Metod’u ve Fukaha/Hanefiyye Metod’u olarak iki farkli ekolden bahse-
dilmektedir. Birinci ekol tiimdengelimci iken ikinci ekol tiimevarimcidir. Bu
ekolde mezhep imamlarinin fiiruata ait hiikiimlerinden hareket edilerek ustle
ait temel ilkeler vaz’ edilmis ve ayetler de bu ilkeler 151g1nda yorumlanmagtir.
Hanef1 usulii de basta imam Ebu Hanife olmak iizere onun ilk nesil talebele-
rinin verdigi hiikiimlerden yani Hanef? fikhinin fiiruatindan elde edilen genel
ilkelerden meydana getirilmistir. Bu yontem, akip giden hayatin kurallarla
sinirlandirilmamast anlamina da gelmektedir. Fakat bu yontem ayni zaman-
da nasslarin, hayata gore yorumlanmasini da beraberinde getirmistir. Yani bu
yontemde olaylarin belirleyiciligi daha cok hissedilmistir. Esasen nasslarin
sinirli oldugu gergegi, boyle bir yorumlamay1 kaginilmaz hale getirmigse de
bu husus, Hanefileri hem lafz1 yoruma sevk etmis hem de mezhep imamlari-
nin goriiglerine bagimli hale getirmistir. Sonug olarak nazari fikha da 6nem
veren Hanefller, simdi ve gelecekteki hadiseler icin verdikleri hiikiimlerde
Kur’an’1n lafzin1 6n plana ¢ikarmiglardir.

3. Hanefi Mezhebinin Tegsekkiil Donemindeki Siyasi-ilmi Cekismeler:
Hanefi mezhebi Irak bolgesinde tesekkiil etmistir. Bu bolge dteden beri ilmi ve
siyasi ¢ekismelere sahne olan bir bolgedir. En son siyasi olarak Emevi-Abbasi
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iktidar miicadelesine sahne olmus; ilmi olarak ise Ehl-i hadis-Ehl-i re’y ara-
sindaki tartigmalarin merkezi olmustur. Tim bu tartigsmalar, farklilagsmalar1 da
beraberinde getirmis, siyasi ve itikadi goriig ayriliklart derinlesmistir. Boylesi
bir ortamda fikirlerin referans kaynaklari, hele de goriis farkliliklarinin kaynagi
dini ise, daha da 6nem arz etmistir. Bu noktada karsimiza Kur’an ve siinnetin
bir megruiyet kaynagi olarak 6nemi ¢ikmistir. Ancak 6zellikle Irak bolgesinde
hadislerin kabuliinde - hadis uydurma faaliyetleri sebebi ile - siipheci bir tutum
s6z konusu oldugundan goriislerin Kur’an’a dayandirilmasi daha da onemli
hale gelmistir. Bu ise ayetlerin lafizlarinin esas alinarak degerlendirilmesinin
yolunu a¢gmustir. Ciinkii her goriisiin Kur’an ile dogrulanabilmesi ancak bu

sekilde miimkiin olabilmistir.
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NiCHIREN’IN HAYATI VE TEMEL OGRETILERI

Hiisamettin KARATAS®

Oz

Nichiren 1222-1282 yillart arasinda Japonya’da yasamustir. O, egitimini tamam-
ladiktan sonra 1253 yilinda 6gretisini ilan etmig ve yeni bir ekol kurmustur. Nichiren
Japon halk inaniglari ile Budist 6gretileri bir potada eritmeye ¢alisan, gelenekci ve mil-
liyetgi egilimleri olan biridir. Yasadigi Kamakura doneminde, yanlis dini 6gretilerin
yayildigint ve takip edilen ekollerin sapkinligi artirdigint ileri stirmiis, dini ve siyasi
erkleri sert bir sekilde elestirirken ciiretkar onerilerde bulunmus, bu yiizden siyasi oto-
rite tarafindan birkag¢ defa cezalandirilmistir. Ancak o, bazi tahmin ve ongoriilerinde
hakli ¢ikinca, fikirleri Japon halki arasinda taraftar bulmustur. Nichiren’in 6gretileri-
nin temel dayanagi Hokekyo’dur. Ona gore bu kitap, Sakyamuni Buda’nin vaaz ettigi
kutsal Dharma kanunlarinin 6ziinii ve gizemli yanlarin1 igcermektedir. Bu gizem ve
0z esas itibariyle Nichiren’in Hokekyo’ya dayali temel 6gretileriyle yeniden anlasilir
hale gelmis, boylece anlik aydinlanma, toplumsal kurtulug ve ahlaki erdemler ger¢ek
degerini bulmustur.

Anahtar Kavramlar: Nichiren, Nichiren Ekolii, Hokekyo, Daimoku, Honzon,
Kaidan
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Abstract

Nichiren’s Life And His Basic Teachings

Nichiren lived in Japan between 1222 and 1282. After completing his education,
in 1253 he proclaimed his doctrine and established a new school. Nichiren, as a per-
son with the traditional and nationalist tendencies, tried to melt Japanese folk beliefs
and Buddhist teachings in a pot. He argued that in Kamakura period during which he
lived the false religious teachings spread out and schools increased the heresy of their
adherents, and thus harshly criticized the religious and political authorities and also
made audacious recommendations and, therefore, was punished several times by the
political authority. However, when it came out that he was right in some estimates and
foresights of his, his ideas found followers among the Japanese people. The funda-
mental basis of the teachings of Nichiren was Hokekyo. According to him, this book
includes the essence and mysterious aspects of sacred rules of Dharma preached by
Sakyamuni Buddha. On the basis of fundamental teachings of Nichiren’s Hokekyo,
this mystery and essence was re-understood, and thus the instant enlightenment, social
salvation and moral virtues found their real values.

Key Words: Nichiren, Nichiren School, Hokekyo, Daimoku, Honzon, Kaidan

A- Nichiren’in Dogumu ve Ailesi

Nichiren, 16 Subat 1222’de Japonya’nin dogusundaki Kominato
Kasbasinda dogmustur. Onun babasinin adi Nukina Jiro Shigetada, annesinin
ad1 ise Umegiku-Nyo’dur. Dogdugunda ailesi ona, “muhtesem/iyi giines”
veya “erdemli glinesin oglu” anlamlarina gelen Zennichimaro adini vermistir
(Griffis 1895: 192; Watanabe 1987: 425; Anesaki 1959: 105; Petzold 1978: 1;
Tamura 2000; 100: Christensen 2001: 21; Lloyd: 437).

Nichiren’in hayat1 ve ailesiyle ilgili yazilan eserlerde, onun dogumun-
dan 6nce meydana geldigi kabul edilen gelismelerle ilgili bir takim efsanevi
anlatimlara rastlanmaktadir. Bu efsanevi anlatimlara gore Nichiren’in annesi
Umegiku riiyasinda; bir¢ok tapimagin bulundugu tinlii Heie (Hiei-san) daginin
zirvesinde otururken ayn1 anda, bu dagdan oldukg¢a uzak bir bolgede bulunan
kutsal Omi goliinde ellerini yikadigimi, bu esnada Fuji daginda bir gilinesin
dogdugunu ve bu giinesin koynuna girdigini goriir. Nichiren’in babas1 da rii-
yasinda; Sinto inanglarina gore akil tanrisi olarak inanilan Tanr1 Kokuzo’yu,



HUSAMETTIN KARATAS ° 143

omuzlarinda giirbiiz bir bebek tasirken goriir ve onunla konusup o bebegi ister.
Bunun iizerine Tanr1 Kokuzo bebegi isaret ederek onun biiyiik Bosatsulardan
biri olan Jogyo Bosatsu (Bodhisatva) oldugunu; insanlik i¢in verilmis bu ha-
zinenin, biitlin canl varliklar1 sonsuza kadar kurtaracak olan ger¢ek kanunun
savunucusu oldugunu soyler ve arkasindan onu Shigetada’ya verir. Ertesi giin
kar1 koca gordiikleri bu sira disi riiyalar birbirlerine anlatirken heyecanlanir
ve gordiikleri rityanin bir bebeklerinin olacagina delalet ettigini anlayarak ¢ok
sevinirler (Arai 1893: 1-5; Manpei 1984: 4-11).

Nichiren’in hayatinin ilk donemleri basta olmak tizere ailesi, Nichiren’in
babasinin ve annesin isimleri, onlarin aileleri, meslekleri, hangi kabilelere
mensup olduklari ve toplumdaki statiileri gibi konularda oldukga farkli anla-
timlara rastlanmaktadir (Kato 1982: 8-9; Uenaka 1986: 2-7). Nichiren’in kendi
yazdiklarindan onun, fakir bir balik¢inin oglu oldugu ve miitevazi bir ¢ocuk-
luk yasadig1 anlasilmaktadir (Anesaki 1930: 191-192). Bu durum, Nichiren’in
ailesinin, toplumun alt katmanlarin1 olusturan bir tabakadan geldigini ortaya
koymaktadir. (Bery 1927: 345).

Nichiren inancina mensup sahislarin, Nichiren hakkinda kaleme aldik-
lar1 eserlerde onunla ilgili farkli rivayetlere yer verdikleri gériilmektedir. Bu
rivayetler, Nichiren ekoliine bagl gruplarin, hareketin onciisii ile ilgili bil-
gileri kendi arzu ve anlayislarina gore yeniden kurguladiklari intibaini ver-
mektedir. Bu yiizden eldeki mevcut kaynaklarda Nichiren hakkinda verilen
bilgilerde zaman zaman ¢eliskilere varan bir takim farkliliklar bulunmaktadir.
Farkl1 bilgilerin yer aldig1 bu kaynaklarin bir kisminda Nichiren’in babasinin
“Mikuni no Taifu” adinda bir samurai oldugu iddia edilmektedir. Bu iddia-
y1 dile getirenler Nichiren’in babasina isnat ettikleri Mikuni adindan dolayz,
onun atalarmin “Shomu” veya “Fujiwara Fuyutsugu” imparator ailelerinden
birine dayanabilecegini savunmaktadirlar (Anesaki 1961: 74-79). Onlar Nic-
hiren ve ailesinin, Japonya’da 6nemli siyasi ve iktisadi ¢alkantilarin yasandi-
g1 Kamakura doneminde yasadiklarin1 ve soylu bir aileye mensup olduklari
icin bu c¢alkantilardan derin bir sekilde etkilendiklerini dile getirmektedirler.
O donemde Mikuni ailesine mensup olanlarin, i¢ savasin ¢ikmasina neden
olan Shogunlara karst mevcut Japon imparatorunu destekledikleri, savasin
ardindan yonetimi ele gegiren Shogunlarin ise kendilerine karsi savasanlara
cesitli yaptirimlar uyguladiklar belirtilmektedir. Bu iddiay1 savunanlara gore,
giintimiizde Kyoto olarak bilinen, Enshu bolgesinde yasayan ve Mikuni ai-
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lesine mensup bir Samurai olan Nichiren’in babasi da, iktidarin Shogunlara
geemesinden sonra can giivenligi nedeniyle yasadigi bolgeyi terk ederek basit
bir kiy1 kasabasi olan Kominato’ya yerlesmis, burada balik¢ilik yaparak aile-
sini ge¢indirmeye ¢alismistir (Kasahara 2001: 157-162; Dickson 1898: 92-98;
Petzold 1978:1-2).

B- Nichiren’in Egitimi

Nichiren, on bir yasinda Kiyosumidera Seicho-ji Tapinaginda egitime
baglamistir. O, din egitiminin yan1 sira sekiiler konularda da egitim almistir.
Onun ilk hocasi rahip Dozen-bo’dur. Kaynaklarda Dozen-bo’nun, Nichiren’in
egitimiyle yakindan ilgilendigi ve onun kisiliginin olusumunda Onemli
katkilarmin oldugu belirtilmektedir. Dozen-bo, tapinakta egitime basladiktan
hemen sonra 6grencisinin ilk adin1 degistirerek; 6nemli bir Bosatsu’nun adi
olan Yakuo ismini ona verdigi zikredilmektedir. Bu tapinaktaki egitimini
tamamlayip rahip oluncaya kadar Yakuo olarak cagirilan Nichiren’in, zeki,
caligkan ve basarili bir 6grenci oldugu, burada iyi derecede Cince 6grendigi
ifade edilmektedir. Nichiren, Kiyosumidera Seicho-ji Tapmagmdaki
egitiminin ilk asamasimi basartyla tamamladiktan sonra Budist din adami
olmaya karar vermis ve aym tapmakta din egitimi almaya baslamistir.
Kaynaklarda bu tapimagin Japon Tendai mezhebine bagli oldugu zikredilmekle
birlikte zaman zaman farkli Budist ekollerinin etkisinde kaldigi, ayrica Sinto
dini geleneklerinin de takip edildigi belirtilmektedir. Nichiren’i Budist
rahibi olmasi yoniinde, hocast Dozen-bo yonlendirmis ve tesvik etmistir.
Nichiren’in dinsel diisiinceleri dogal olarak hocasinin fikirleri dogrultusunda
sekillenmistir. Bu diistince yapisinin Budizm’in farkli mezheplerine ait
ogretiler ile Japonya’nin milli dini olan Sintoizm’in karigimi bir 6greti takip
edildigi algisim giiclendirmistir. Nichiren, bu eklektik 6greti ortaminda sadece
Budist 6greti ve pratiklerini uygulamamis ayni zamanda Sinto inancina ait
bir takim inang ve pratikleri de uygulamistir. Nichiren, din egitimini on yedi
yasinda tamamlamis ve gelenckler dogrultusunda Zesho-bo Rencho adini
alarak Budist rahibi olmustur. O, “Ebedi Lotus” anlamina gelen bu yeni ad1
yaklagik on bes yil tasimistir (Hori 2007: 203; Anesaki 1916: 13-15; Naguchi
1910: 3-8; Watanabe 1987: 425; Murano 1987: 427).

Nichiren, Kiyosumidera Seicho-ji Tapiagindaki egitimini tamamladiktan
sonra ayni tapimaga rahip olarak atanmis ve bir siire orada gérev yapmustir.
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Ancak o, bununla yetinmeyerek Budist rahibi olduktan sonra da ¢aligsmalarini
stirdiirmiis, bu cercevede bir siire sonra Japonya’nin degisik yerlerinde
bulunan farkli Budist ekollerine ve Sinto tapinaklara giderek bilgi birikimini
artirmaya devam etmistir.

1- Kamakura Yillan

Nichiren, rahip olduktan yaklasik bir y1l sonra o dénem baskent olan
Kamakura’ya gitmistir. O, egitim amaciyla geldigi Kamakura’da ilk 6nce Jodo
ekoliine ait Jodo-ji Tapinagina gitmis ve uzun siire orada kalmistir. Burada tinlii
rahip Daia’dan, “Amida Budda” (Japonca Amida Butsu) inancin1 6grenmis ve
uygulamistir. Ancak o, hocasi Daia’nin “Amida Budda” dgretisine uymayan
bir bigimde ac1 ¢ekerek 6ldiigiinii goriince, bu 6gretinin dogrulugu hakkinda
stipheye diismiis ve “Amida Budda” 6gretisini acikga elestirmeye baglamistir.
Nichiren bu elestirileri sebebiyle tapinaktan ayrilmak zorunda kalmistir (Stone
1999: 443; Petzold 1978: 3).

Nichiren, Jodo-ji Tapimagindan ayrildiktan sonra Tanri Hachiman
adma yapilmig, Sinto mabetlerinden biri olan Hachiman Jingu’ya gitmistir.
Orada aylarca kalan Nichiren, Hachiman Jingu Mabedindeki kiitiiphanede
farkli inanglara ait Cince yazili olan bir¢ok metni okumus, bunlar arasinda
Konfiigytis’e ait eserlerin de oldugu belirtilmistir (Anesaki 1930:191-193).
Nichiren ayrica Zen Budizm’ine ait Jufuku-ji Tapinagma gitmis ve burada bir
stire kalarak zen Ogretileri hakkinda bilgi edinmistir. Nichiren, Kamakura’da
sadece dini 6greti ve pratiklerle ilgilenmemis, ayni zamanda toplumun
ekonomik, siyasi ve sosyal yapisi hakkinda da analizlerde bulunmustur.
Nitekim o, bu yillar1 degerlendirirken; zenginligin ve fakirligin insanlarin
biitiin yasam kosullarinin belirleyicisi oldugunu, asillerin ve zenginlerin
insanlar1 hor gorduigiinii, ayni anlayisin tapiaklarda da oldugunu tespit etmis
ve elestirmistir. Kamakura’da yaklasik ti¢ yil kalan Nichiren, kisa bir siire
ailesinin yaninda kaldiktan sonra, egitimini ve aragtirmalarini siyasi ve dini
acidan 6nemli merkezlerden biri olan Kyoto’da siirdiirmeye karar vermistir
(Christensen 2001: 30-31; Anesaki 1916: 10-13).

2- Kyoto Yillar1

Nichiren, Kyoto’da ilk dnce Enryaku-ji Tapinagma gitmis ve “Jokoin”
adli mabede yerlesmistir. O, burada ilk 6nce Budist Kutsal metin kiilliyatinin
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bir boliimii olan Sutralar {izerinde ¢alismistir. Sutralar arasinda kiyas yapma
imkan1 bulan Nichiren, bunlar arasinda Buda &gretisini en iyi Hokekyo’nun
(Lotus  Sutra/Saddharmapundarikasutra)  yansittigina  karar  vermis,
calismalarini bu yone kaydirmistir (Habito 1999: 281; Anesaki 1916: 14).

Nichiren, Kyoto’da kaldig1 siire i¢erisinde sadece Enryaku-ji Tapinaginda
kalmamuis, farklt Budist ekolleri ile diger dinlere ait oldugu belirtilen birgok
tapmagi da ziyaret etmis ve c¢aligmalarini siirdirmiistiir. Daha ¢ok gergek
kurtulus 6gretisi tizerinde duran Nichiren, mevcut ekollerin insanlara kurtulus
regetesi olarak sunduklari seylerin insanlarin 1zdiraplarini dindiremedigini
ve acinin en korkung yiizli olan dogumu ve 6liimii sona erdiremedigini dile
getirmistir (Kubota 1999: 20).

Nichiren, Kyoto yakinlarindaki Mii-dera ya da Onjo-ji olarak da bilinen
tapinagin kiitiiphanesinde aragtirmalarda bulunurken sir 6gretiler iceren Cince
eserlere ulasmis ve bunlarin gizemine kapilarak Cin’e gitmeye karar vermistir.
O, bu maksatla Sennyu-ji Tapmagmin basrahibi Doryu’nun derslerine
katilmig, Cin Budizmi ile Cin’de yasayan diger 6gretiler ve dinler hakkinda
bilgi edinmistir (Petzold 1978: 3-4). Nichiren, Doryu’dan edindigi izlenimler
ve onun yonlendirmeleri sonucunda Cin’e gitme fikrinden vazge¢mistir. Bu
konuda biiyiik bir hayal kirikligi yasayan Nichiren, aynt donemde Japon
siiri, Japon edebiyati ve Japon tarihine merak salmis ve onlarin 6nemli
orneklerini okumustur. Okudugu edebi metinler ve 6zellikle siirler onun
tslubunun gelismesine katkida bulunmus ve daha sonra Ogretisini dile
getirdigi vaazlarinda bu siirlerden alabildige yararlanmigtir (Watanabe 1989:
21-22). Nichiren, Kyoto ve ¢evresinde yaptigi arastirma ve incelemelerini
tamamladiktan bir stire sonra, Japon Budizmi’nin bir diger énemli merkezi
olan Nara sehrine gitmeye karar vermistir.

3- Nara Yillan

Nichiren, Budizm’in Japonya’da yayilmasinda ve gelismesinde c¢ok
O6nemli bir yere sahip olan Nara sehrine gitmis ve bazi tapinaklari ziyaret
etmistir. O, bu ¢ercevede Imparator Shomu tarafinda insa ettirilen Todai-
ji Tapinagina ugramis, orada rahip ve rahibelerin Hokekyo okuduklarina
sahit olmustur. Ancak onlarin Hokekyo’yu tam olarak anlayamadiklari i¢in
yasantilarina da yansitamadiklarini ileri stirmiistiir (Nizuno 1987: 161).
Nichiren ayrica Prens Shotoku tarafindan kurulan ve yine Hokekyo’nun esas
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alindigim1 Horyu-ji Tapmagina gitmistir. Ancak Nichiren gecen siire i¢erisinde
farkli 6gretilerin denetiminde kaldig1 i¢in Horyu-ji Tapinaginda Hokekyo’nun
etkinliginin yok oldugunu gérmiistiir. Nichiren’in bundan sonraki ilk duragi
Prens Shotoko’nun mezarinin bulundugu Shinaga’daki Eifuku-ji Tapinagi
olmustur. O bu tapinaga daha ziyade Prens Shotoku’nun mezarmi ziyaret
etmek ve ona dua etmek i¢in gitmistir. Nichiren, ayrica Nara bolgesindeki bazi
Sinto mabetlerini de ziyaret etmistir. Bu ¢ercevede Otokoyama’da bulunan ve
Iwazhimizu Hachiman adina yapilmis olan Sinto mabedinde bir siire kalmus,
Naniva’daki Shi-tenno-ji adli tapmaga da ugramistir. Nichiren biitiin bu
ziyeretlerini ve incelemelerini tamamladiktan sonra Nara’dan ayrilarak tekrar
Kyoto’ya, Hiei Dagindaki Enryaku-ji Tapimagina geri donmiistiir (Christensen
2001: 43-44).

Nichiren, biitlin bu seyahatleri ve arastirmalari sonucunda, fikirleri
bliylik oranda netlesmis olarak Enryaku-ji Tapinagina dondiikten sonra,
burada bulunan farkli Budist ekollere mensup din bilginleriyle 6gretiye dair
miinazaralarda bulunmus, bir anlamda kendisini ispat etmeye ¢alismistir. O,
tek ve gergek kurtulus yolu olarak Hokekyo’nun takip edilmesi gerektigini
savunmus, diger ekolleri kutsal kitap Hokekyo’dan uzaklagmakla su¢lamistir.
Nichiren, bu fikirleri sebebeyle Enryaku-ji Tapmagindan zorunlu olarak
ayrilmistir. O, bu tapiaktan ayrildiktan sonra Kyoto’da durmamis, dogdugu
yer olan Kominato donmiistiir.

C- Nichiren’inAdimi Degistirmesi ve i1k Vaaz

Nichiren, Kominato’ya doniis yolunda Sintoizm’in en 6nemli merkezi
kabul edilen ve Ise eyaletinde bulunan Ise Jingu mabedinde yirmi bir giin
kalmigtir. O, burada tilkesinin koruyucusu, temel diregi ve géren gézii olmak
icin tanriga Amaterasu’ya dua etmistir. Baz1 kaynaklara gore; rahip olarak
atandiginda hocasinin kendisine vermis oldugu “Zesho-bo Rencho” adin1 terk
etmis ve “Nichiren” adin1 burada almistir. Bu konuda yer ve zaman konusunda
tam bir mutabakat olmamakla birlikte o, adin1 degistirdigini ve Nichiren
adin1 aldigin1 ilk vaazinda agiklamistir. Nichiren, Japonca iki ayr1 kelimenin
birlesmesinden olusan bir isimdir. “Nichi”, evrensel aydinligin kaynagi kabul
edilen “Giines” anlamina gelmektedir. “Ren” ise durulugun ve kusursuzlugun
sembolii olan “Lotus (Niliifer) Ci¢egi” demektir. Bu baglamda “Nichi-Ren ”,
“Giinesin Lotusu” olarak tanimlanmaktadir (Bery 1927: 347; Petzold 1978: 5;
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Anesaki 1916: 15).

Nichiren’in 6gretisini Hokekyo tizerine bina ettigi gibi ismini de bu
metinlerde gegen bazi ifadelere izafe ettigi belirtilmektedir. Nitekim “Nichi”,
kelimesi Hokekyo’nun XXI. bolimiine; “Ren” kelimesinin ise ayni kitabin
XV. boliimiine dayandirilmaktadir. Hokekyo nun XXI. boliimiine dayanilarak
“Nichi” ifadesi yorumlanirken, bu kelime hem “Giines” hem de “Ay” 15181na
benzetilerek verilmistir (Suguro 1998:166). Giines ve Ay 1s1gmin dinyadaki
1s1ks1z ve karanlik ortamlar1 aydinlattigi gibi, Hokekyo 6gretisine inananlarin
ve onun yilmaz savunucularinin da biitiin varliklari, karanliktan aydinliga
¢ikaracagl vurgulanmistir. Hokekyo’nun XV. boélimiinde “Ren” s6zctigi,
“Lotus (Niliifer) Cigegi’ne” benzetilerek anlatilmistir. Lotus (Niliifer),
camurlu sularda agan ancak bulundugu ortamdan asla etkilenmeyen, o
sulardan beslenmeyen bir ¢icek olarak tasvir edilmistir (Murano 1991: 239).
Bu ¢ergevede, yasamin oldugu biitiin alemlerde, kotiiliigiin ve kotii ortamin
olabilecegine dikkat ¢ekilerek iyi insan olmanin, dogru yolu takip etmenin
ve ger¢ek dindarhigin olgiisii olarak bu kotii gevreden etkilenmemenin
gerekliligine deginilmistir.

Nichiren’in 6gretisini agiklamadan hemen once “Giinesin Lotusu”
anlamima gelen Nichiren adini almasi ve Sinto Tanrigasi Amaterasu’ya
dua etmesi onun Ogretisinin nelere dayanacagim ortaya koymaktadir. Bu
cercevede Nichiren’in kendi ismini belirlerken sadece Hokekyo’yu temel
almadigi, Japonlarin milli dini olan Sintoizm ve onun en 6nemli inanct “Glines
Tanrigas1” ile baglant1 kurmaya ¢alistigini sdylemek miimkiindiir.

Nichiren, Kominato’ya dondiikten sonra 1ssiz bir kuliibede inzivaya
cekilmistir. Onun bu inzivasi bir hafta siirmiis ve devamli Hokekyo okuyarak
meditasyon yapmistir. Nichiren, yedinci giinitin safak vakti, tam giines dogarken;
Budalik ve biitiin varlik dlemlerinin aslina, bir anlik diistinceyle varilabilecegini
dile getirmis, bu disiincesini Hokekyo’nun 6ziinii olusturdugunu distindigi
“namu-myo-ho-ren-ge-kyo” ifadesiyle agiklamistir. O, giinesin dogumu
esnasinda dile getirdigi bu ifadeyi tekrarlayarak biitiin varlik alemlerine
duyurmus ve bu olaya giinesin tanik oldugunu dile getirmistir (Kubota 1999:
21; Anesaki 1916: 34).

Nichiren ayni giin, yani 28 Nisan 1253°de, varlik alemlerinin biitiin sirlarina
ulastigini ve bunu herkesle zaman gegirmeden paylasmasi gerektigini diistinerek
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Kiyosumidera Seicho-ji Tapmagina gitmis, hocas1 Dozen-bo ile konusarak bir
aciklamada bulunacagini beyan etmistir. Nichiren’in rahip oldugu tapinaga
geri donecegini zanneden Dozen-bo, bu timitle biitlin hocalari, 6grencileri,
yoneticileri ve yore halkini tapiakta yapilacak agiklamayi dinlemeye davet
etmistir. Nichiren, tapinakta toplanan kalabaligin karsisina 6glen vakti, yani
giines tam tepeye vardigi anda ¢ikmistir. O, ilk 6nce adini “Nichiren” olarak
degistirdigini belirtmis, ardindan ti¢ defa “namu-myo-ho-ren-ge-kyodiyerek
sozlerine baglamistir. Namu-myo-ho-ren-ge-kyo, Hokekyo’nun (Lotus Sutra)
on altinct boliimiiniin bagligidir. Nichiren 6gretisinin temelini Hokekyo’nun
olusturdugunu, Sakyamuni Buda tarafindan vaaz edilen Dharma yasalarindaki
en ylice erdemleri icerdigini, gizemli yanlarmin oldugunu ve kutsalin 6ziinii
teskil ettigini iddia etmistir (Christensen 2001: 56-58).

Nichiren’in ilk vaazinin asil can alici kismi, sadece kendi sdylediklerinin
dogru oldugunu 1srarla vurgulamasi ve orada bulunan herkesin yanlig
yolda oldugunu, yanlis inanclar1 takip ettiklerini belirtmesi olmustur.
Nichiren, o donemde yaygin olan biitiin Budist mezheplerinin, halki yanlis
yonlendirdigini, 6zellikle yakin ¢evrelerinde etkin olanlardan baslayarak ve
isim vererek elestirmis, bazilarini sapkin olarak tanimlamistir. Nichiren’in bu
atesli konusmasina tepkiler gecikmeden gelmistir. Bu tepkiler karsisinda eski
ogrencisinin hayatinin tehlikede oldugunu fark eden Dozen-bo, onu hemen
tapinaktan uzaklastirmistir. Tapinaktaki 6fkeli kalabaligin elinden kurtulan
Nichiren, babasimin evine siginmistir. Fikirlerini anne ve babasiyla paylagan
Nichiren’i ilk destekleyen ailesi olmustur. O da bunun tizerine annesine “Myo-
ren”, (miikemmel ¢igek), babasina da “Myo-nichi”, (mitkemmel giines) adini
vererek onlarin da isimlerini degistirmistir.

Nichiren’in §gretisini ilan etmesi, ilk vaazini1 vermesi ve ilk inananlarina
kavusmasi ayni giin igerisinde olmustur. O, sabah giines dogarken, 6gretisini
biitiin varlik alemlerine duyurmus, bunu yaparken tek basma oldugunu ve
kendisine yalniz giinesin sahit oldugunu belirtmistir. Giinesin tam tepede
oldugu 6glen saatlerde, tapinakta toplanan insanlara ilk konugmasini yapmius,
kurtulus isteyenleri kendi 6gretisine davet etmistir. Nichiren, ayni giiniin
aksaminda ilk inananlarina kavusmustur. Boylece Glines, Nichiren’in adinda
oldugu gibi 6gretisini agikladiginda yasanan gelismelerde de 6n plana ¢ikinca,
bu 6greti icin en 6nemli sembol degerlerden biri haline gelmistir.
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D- Nichiren’in Temel Ogretileri

Nichiren’in ortaya ¢iktigt Kamakura donemine kadar Japonya’da
daha ¢ok Cin’e 6zgii bir Budizm perspektifi egemen olmustur. Kamakura
donemiyle birlikte bu anlayis degismeye baslamis, Japon Budizmi, Cin
Budizmi’nden ayrigmaya ve Japonya’ya o6zgli bir dinin &zelliklerini
kazanmaya baslamistir (Saito 1912: 25-29; Hildert 1860: 63-65; Finnemore
1911: 25-32). Budizm’in Japonya’ya 6zgii 6zellikler kazanmaya bagladig1 bu
donemin en 6nemli temsilcilerinden biri olan Nichiren, Japonlara has gelenek
ve deger yargilarin1 6n plana ¢ikarmaya baslamis, yerel halk inanglarini da
gozetmek suretiyle Budizm’e yeni bir perspektif kazandirmisti. Onun bu
fikirleri Japonya’daki Budizm’in ayr bir kimlik ve karakter kazanmasinda
onemli bir rol tistlenmistir. Nichiren’in onciiliiglinde kurulmus olan Nichiren
Budizmi, Japonca “Hokekyo” (Lotus Sutra) olarak ifade edilen Budist kutsal
metinlerinde yer alan inan¢ ve uygulamalart esas almig, bunun yani sira
kendi halkinin orf, adet ve kutsal degerlerini de goz ard1 etmeden yeni bir
dini anlayis gelistirmeye calismistir (Hara 1920: 189-190; Llyod 1894: 344-
345; Kuroda 1893: 24; Cobbold 1894: 39-43; Reischaur 1917: 92-95). Bu
cergevede Nichiren, Hokekyo’daki anlasilmasi zor meseleleri s ogretiler
esasina dayandirmis, 6zellikle Daimoku-shu, Honzon-shu ve Kaidan-shu gibi
temel ogretilerinin gizemli taraflarinin oldugunu, kendine 6zgii bir tslupla
izah etmeye ¢aligmistir.

1- Daimoku-shu

Nichiren Budizmi’nde Daimoku-shu olarak bilinen 6greti, “namu-myo-
ho-renge-kyo” bigiminde ifade edilmektedir. Bu 6greti Nichiren’in ti¢ biiytik
sir anlayisindan biridir. Daimoku, kelime olarak “baglik”, “isim” ya da “unvan”
anlaminda kullanilan Japonca bir ifadedir. Shu ise “kural”, “kaide”, “temel”
ve “prensip” demektir. Daimoku-shunun terim anlami, Japonca Hokekyo
olarak bilinen kitaptaki en kutsal 6gretilerin biitiiniinii, esasin1 ve gizemli
taraflarini ifade eder (Fumihiko 1999: 265-275; Habito-Stone 1999: 239-240).
Daimoku-shunun daha iyi anlasilmasi i¢in, bu 6gretinin a¢ilimi1 mahiyetinde
olan “namu-myo-ho-renge-kyo” seklindeki kullanimda yer alan sdzciikleri tek

tek ele almak gerekmektedir.

Namu, Sanskritge “namas” sOzctiglinlin Japonca yazilis ve sdylenis
bi¢cimidir. Kelime olarak “baghilik”, “6zveri” ve “sadakat” anlamlarina
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gelmektedir. Terim anlami ise kutsal olarak kabul edilen varlik ya da seye
yonelik olarak sdylenen veya gosterilen bagliligin tezahtiridiir. Bu baglamda
namu kelimesinden sonra sdylenen veya yazilan her sey kutsal sayilmaktadir.

Myo-ho, iki ayri sozcugiin bir arada kullanilmasindan olusmustur.
Myo; gizem, sir veya mistik olan sey demektir. Ho ise; 6greti, kanun veya
inang esaslar1 anlamina gelir ve genellikle kutsal “dharma” kanunlarini ifade
eder. Nichiren’e gore ho, esas itibariyle biitiin dharma yasalari, 6zelde ise
Hokekyo ogretileri demektir. Myo-ho ise soz konusu o6gretilerde yer alan
gizemli gercekler anlamina gelmektedir. Dolayisiyla “myo-ho”nun Buda
alemlerinin yanisira diger biitiin varlik alemlerini de mistik bir sekilde
kapsadigina inanilmaktadir. Bu baglamda var olan biitiin yasalar “myo-ho”
icinde goriilmekte ve bunlarin tiimiiyle kutsal 6gretilerin tek dogru ve biricik
temsilcisi oldugu dile getirilmektedir. Nichiren’e gére Buda “ho”’yu, bir bagka
ifadeyle gercek dharmayi vaaz ederek gegmisin ve gelecegin biitiin dogru
ogretilerini ve bu 6gretilerin bilinmeyen gizlerini aciga ¢ikarmistir. Bundan
dolay1 ho’yu anlamaya calismaktan ¢ok, ona inanmanin daha faydali olacagin
belirtmistir (Ikeda 2003: 167).

Renge, kelime olarak lotus ¢igegi, yani niliifer ¢icegi demektir. Bu yiizden
Hokekyo, “Niliifer Cigegi Sutras1” olarak da bilinmektedir. Nichiren, renge
ile Hokekyo oOgretileri arasinda deruni baglarin oldugunu ileri stirmiistiir.
Bu baglamda Nichiren, Hokekyo’nun on besinci boliimiinde yer alan bazi
ifadelerden yola ¢ikarak Bosatsular1 (Bodhisatva), lotus ¢icegine benzetmistir
(Suguro 1998: 3). O, lotus ¢igekleri ile Bosatsular arasinda mecazi anlamda
bir 6zdesligin oldugunu agiklarken, bunlarin &zellikle kirlilikten arinmis
olduklarina ve her haliikkdrda saf ve temiz kalabildiklerine gondermede
bulunmustur. Bu ¢er¢evede Bosatsular, camurlu sularda agan, ancak ¢amurdan
etkilenmeyecek kadar giiglii ve temiz lotus cicekleriyle 6zdeslestirilmis ve
bunlarin da lotus ¢igekleri gibi i¢inde bulunduklari ortamin kotiiliiklerinden
etkilenmedikleri belirtilmistir. Netice itibariyle Nichiren niliifer, yani lotus
ciceginin yetistigi ortam ile diinya hayatinin bir anlamda 6zdes oldugunu,
niliifer ¢icegi ile Bosatsularin ayni cevheri paylastigini ve daimoku-shu
Ogretileri cergevesinde Bosatsularin kurtulus icin gerekli olan manevi
arinmislhiga ulagabileceklerini ispat etmeye calismustir.

Nichiren, niliifer ¢cigegiile Hokekyo 6gretileri arasinda bagka benzerliklerin
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de oldugunu belirtmistir. O, niliifer ¢igeginin ayn1 anda hem tohum vermesini
hem de ¢igek agmasini; karma-tenasith 6gretisiyle iliskilendirmis; bunlari,
yani tohum ve ¢igegi nedensellik yasasindaki sebep ve sonuca benzetmistir.
Nichiren, karma ve yeniden bedenlenmede sebep ve sonucun nasil ve ne
zaman gerceklesmesi gerektigini sorgulamis, sebebin ve sonucun, yani
karma ve tenasiihiin agsamali m1 yoksa aniden mi olacagi konusunda kendi
goriislerini daimoku-shu ¢ercevesinde ortaya koymustur. Nichiren, daimoku-
shu 6gretilerine dayanarak karma ve tenasiihiin, yani sebep ve sonucun sadece
asamali olamayacagini, bunlarin yasanmakta olan hayatla es zamanli olarak da
vuku bulabilecegini savunmus, niliifer ¢igeginin ayni anda hem tohum verip
hem de ¢igek agmasint buna delil olarak gostermistir. O, aslinda bu sekilde
bir benzerlik kurarak, nedensellik yasasi uyarinca dongiisel olarak devam
eden 6limleri ve yeniden bedenlenmeleri ortadan kaldiracak bir fikir beyan
etmemis, sadece mutlak kurtulusun, bir tek 6miirde ve aniden olabilecegine
isaret etmistir.

Kyo, kelime olarak “6greti”, “inan¢”, “pratik”, “yol” ve “mezhep”
anlamlarina gelmektedir. Kyo’nun saglam ve giiven veren ses anlamina geldigi
de ifade edilmektedir. Nichiren’e gore kyo, Sakyamuni Buda’nin tartismasiz
en dogru sozlerinin yer aldig1 hakikat ve aydinlanma yoludur. Ciinkii ona gore
bu yolun rotasimi yiice Budalik anlayis1 belirlemekte ve bu anlayis aydinlanma
yolunda sezgili ve sezgisiz biitiin varliklara rehberlik etmektedir. Nichiren, kyo
ogretilerini nesilden nesile aktaranlarin ve bu 6gretilerin yagatilmasi i¢in ¢caba
harcayanlarin da en az Budalar kadar giivenilir olduklarini ve bu 6zellikleri
dolayisiyla 6zel bir saygiy1 hak ettiklerini ifade etmektedir. Nichiren, kutsal
kabul ettigi bu yolun takip edilmesi durumunda kurtulusun yakm oldugunu
belirtmis, daimoku-shu 6gretisi kapsaminda yapilan her tiirlii dua ve ibadetin
Bosatsu pratikleriyle, yani Bosatsularin yasamlari boyunca yaptiklari her tiirlii
dua, ibadet ve hayat anlayislariyla esdeger oldugunu savunmustur.

Nichiren, “namu-myo-ho-renge-kyonun, yani daimoku-shunun, 6nemine
isaret ederken onun sadece Hokekyo’daki (Lotus Sutra) degil, diger Budist
kutsal metinlerinde yer alan biitiin dogru ilkeleri de igerdigini ileri stirmiistiir.
Dolayisiyla o, daimoku-shunun; Budalik dogasina uygun biitiin mukaddes
ogretilerle, yani ezeli ve ebedi dharma kanunlartyla ayni 6zii paylasan gizemli
bir cevher oldugunu savunmustur. Nichiren, bu cevherin Budac1 6gretilerin ve
Buda felsefesinin temelini teskil ettigini, 6ztinde ebedi hakikatler tasidigini,
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degisime ugramadan varligini siirdiirdigiinti iddia etmistir (Watanabe 2007:
1174).

2- Honzon-shu

Nichiren tarafindan vaaz edilen ve “ii¢ biiyiik sir 6gretisinden” biri
oldugu kabul edilen Honzon-shu temel Ogretilerden biridir. Honzon-shu,
kelime olarak asil, soylu, ylice goniilli ve ulu kisi anlamlarinin yaninda
hakikatin 6zti, miikemmelligin mensei, temel ilke ve ana prensip gibi manalari
da biinyesinde barindirmaktadir. Honzon-shunun terim anlami ise bir Budist
mezhebinin veya grubunun baslica (en temel) tapinim unsuru demektir (Dolce
2002: 228).

Nichiren 6gretisinde honzon-shu, ¢esitli unsurlardan miitesekkil olduguna
inanilan bir tapimim objesidir. Bu yilizden honzon-shu hem inancin hem de
ibadetin merkezinde yer alan en 6nemli olgu olarak kabul edilmektedir. Bu
olgunun temelinde Budalik diistincesi, yani aydinlanmayi elde etme fikri
bulunmaktadir. Nichiren’e gore Budalik diisiincesinin esasini ise Hokekyo
Ogretileri, bir baska deyisle kutsal dharma yasalart olusturmaktadir. Bu
baglamda honzon-shu’nun 6zilinde iki nemli unsur bulunmaktadir. Bunlardan
biri Dharma kanunlari; digeri ise Budalar anlayisidir.

Nichiren, Buda ve dharma anlayiglarini bir biitiin olarak algilamakta ve
onlart aynilestirerek honzon kavrami igerisine yerlestirmektedir. Bu sekilde
o, iki olguyu birbirinin tamamlayan1 olarak telakki etmektedir. Nichiren’in
honzonunda yer alan ve tapinilmay1 hak eden yiice varliklar da bu iki olguyla
dogrudan baglantilidir. Nichiren’in diistincesindeki ylice varlik ya da temel
tapinim objeleri, evrendeki biitlin olaganiistii gii¢leri ve iyi fikirleri biinyesinde
barindirmakta ve Nichiren’in ifadesiyle Budalik diistincesi kendi dogasina
uygun olan en genis forma biriinmektedir. Nichiren’e gore bu algi bi¢imi
sayesinde biitiin varlik alemleri, ayrim yapilmaksizin ayni ¢ercevenin igerisinde
degerlendirilmekte ve dolayisiyla da sayilari bilinmeyen tiim bosatsular ve
diger tanrisal varliklar burada temsil imkani bulmaktadir. Nichiren’e gore
biitlin bu tanr1 ya da bu tanrisal varliklar, aslinda ilksel Budalik fikrinin, bir
bagka deyisle Budalik dogasinin avatarlaridir. Ona gore s6z konusu tanrisal
varliklarin asil gorevi ise varliklar ile Budalik diisiincesi arasindaki iligkiyi ve
iletisimi saglamaktir (Petzold 1978: 22).
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Nichiren, yukarida belirtilen biittin dogaitistii varliklar1 bir bitiin olarak
“baglica tapinim unsuru” konumunda ele almis ve onlarin esas itibariyle
honzonu olusturduklarini kabul etmistir. Nichiren’e gore tanrisal varliklarla
diger varliklar arasindaki iliskiyi diizenleyen honzon-shu; dini baglilig1, inanci
ve saygiy1 en Uist seviyede gerekli kilan; biittinciil olarak ger¢ek Budalik ruhuna
uygun temel 6gretilere ve herkesce bilinmesi imkansiz olan gizemli gerceklere
inanmay1 gerektiren bir inanistir (Dolce 1999: 364). O, honzonun tapinilmasi
gereken en dogru obje oldugunu ve onun tanrisallik boyutunun bulundugunu
iddia ederken; ozellikle ti¢ noktaya dikkat ¢ekmistir. Bunlardan birincisi
Hokekyo’da belirtilmis olan ger¢ek dharma yasalaridir. Nichiren bu yasalara
inanmanin zorunlu oldugunu dile getirmistir. Nichiren’in dikkat ¢ektigi ikinci
nokta Sakyamuni Buda’nin sahsiyla 6zdeslesen Budalik anlayisidir. Onun
dikkat ¢ektigi tictincti husus ise farkli varlik dlemlerinde olduguna inanilan
tanrilar ya da tanrisal varliklardir. Nichiren bunlar1 kendi i¢inde hiyerarsik bir
diizene tabi tutmak suretiyle honzon anlayisini sekillendirmistir. O, bu sayede
biitiin tanrilarin; bulunduklart dlem de dahil olmak tizere diger adlemlerde
yasayan varliklarla stirekli ve gii¢lii bir iliski i¢inde olduklarini savunmustur.
Nichiren, bu iliskiyi diizenleyen ve stirekli kilan baz1 kurallarin varligindan
s6z etmis, bu kurallarin ise temel olarak nedensellik yasasina ve dolayisiyla da
Budalik dogasina dayandigini ileri siirmiistiir. Bu baglamda o, biitiin varliklarin
esas itibariyle Budalik dogasindan bir parga tasidiklarini, bu sebeple varliklar
aleminin en alt katinda yer alanlarin bile ylice erdemlere ulagsma sansinin
oldugunu savunmustur (Murano 2003: 56). Nichiren, honzon-shunun 6nemini
ve Budalik diistincesi i¢indeki yerini ortaya koyarken, onu Budizm’in en
temel amaglarindan biri olan evrenin bilgisine ulasma fikriyle izah etmeye
calismistir. O, bu dogrultuda honzon-shunun igerik olarak biitiin kutsal
ogretileri kapsadigini, onun sayesinde edinilecek hikmetlerle aydinlanmanin
saglanacagini ileri stirmiistiir.

3- Kaidan-shu

Kaidan-shu, Nichiren Budizmi’inin {i¢iincii temel 6gretisidir. Nichiren
Budizmi’nde kaidan-shu; sir esasina dayali inan¢ ve uygulamalarm yani sira
ahlaki prensiplere ve toplumsal kabullere uygun olmak kaydiyla icra edilen
ayin ve torenlerin yapildigi kutsal ve gizemli mekan anlayislar1 demektir (Arai
1893: 9). Temelde kutsal mekan anlayisina dayanmakla birlikte biinyesinde
gizemli doktrinler, ahlaki prensipler ve faziletli bir yasam i¢in gerekli kurallar
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barindiran bir §gretidir. O, bu baglamda kaidan1 Budist ahlakiyla ahlaklanan
ve erdemli davranislar sergileyen fertlerin yasadiklart ya da yasamak
isteyecekleri, 6ziinde gizemli anlayislarin oldugu bir yer olarak gérmektedir.
Nichiren, mekan olarak kaidana girildigi takdirde, s6z konusu olan biitiin
faziletlerin edinilecegini ve Budalarin gercek yolunun farkina varilacagimi
ileri stirmektedir. O, kaidan-shu gergevesinde erdemli bir yagam siirdiirmenin
ahlaki kurallara riayetle miimkiin olacagini belirtirken, ytice 151k dlemi olarak
tanimlanan mutlak kurtulus diyaria ulasmanin da bu yolla elde edilebilecegini
savunmaktadir (Anesaki 1916: 104-105).

Nichiren Budizmi’ndeki kutsal mekan anlayisi, kaidan-shuya dayali
inang, uygulama ve 6gretiler cergevesinde sekillenmistir. Bu 6greti igerisindeki
anlayislarin pek ¢ogu ya kutsal kitaplarda gegen ifadelere ya da sir temelli
diisiincelere dayandirilmistir. Ozellikle gizem anlayisinin esas alinmasi
sebebiyle kutsal mekanin mahiyeti, nasil bir yer oldugu, sadece bir mekana
hasredildiginde islevsel deger tasiyip tasiyamayacagi veyahut somut bir
mekan olmasi halinde ne kadar kapsayici olabilecegi gibi konular tartigmalara
neden olmustur (Arai 1893: 17).

Nichiren’e gore bir yerin kutsal mekéan olabilmesi i¢in orada kutsalla
dogrudan iliskinin kurulmasma engel teskil edecek herhangi bir unsurun
bulunmamasi gerekir. Ona goére bu tiir mekanlar stirekli olmak kaydiyla
mutlak mandda huzur ve dinginlik veren yerlerdir. Bu nedenle buralarin
sadece manevi deger tasimasi yeterli degildir, ayn1 zamanda fiziki kosullarinin
da uygun olmasi gerekir. Nichiren bu sekilde kutsiyet atfedilmis uygun
mekanlarda ytice varliklarla deruni etkilesimin olabilecegini ve bu etkilesimin
zaman sinirlamasinin olamayacagimn dile getirmektedir. Ona gore kaidan-shu
Ogretisine dayali kutsal mekan anlayisindaki bu askin sirlar veyahut ruhani
baglantilar; kutsanan mekani bir¢ok acidan gizemli kilmakta ve mutlak huzura
erismek isteyenlerin siginacaklari mekanlar haline getirmektedir (Petzold
1978: 64-65; Anesaki 1916: 105).

Nichiren 6gretisinde kaidan-shuya dayali gizemli kutsal mekénlarin,
birbirinden farkli {i¢ ayr1 yer oldugu, bu yerlerde bazi toplantilarin yapildigi
ve Onemli gelismelerin yasandigi kabul edilmektedir. Bu mekanlardan
birincisi, Hokekyo’da “mushi honnu no dai-mandara mitsudan” olarak ifade
edilen toplantinin yapildig1 yerdir. Bu yere aym1 zamanda “mutlak kaidan”
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adi1 da verilmektedir. Nichiren’e gore mutlak kaidan sir dolu bir platformdur.
Ciinkit bu yerin seklini ve orada yapilan toplantinin mahiyetini bilmek
mimkiin degildir. Orasi sekilsizlik alemi oldugu gibi zamanin da bilinmeyen
noktasidir. Nichiren’e gore kendiliginden ve baslangici olmayan zamanda
yasanmis olan mutlak kaidana, muhtemelen varolusun biitiin 6zgiin formlari
istirak etmistir. Ancak bu hadisenin yasandig1 yer ve zaman basta olmak tizere
orada bulunanlarin niteliklerinin ve niceliklerinin anlasilmasi imkansizdir.
Dolayistyla bu yerin varligi ve mahiyetiyle ilgili bilgiler mutlak manada bir
inanca dayanmaktadir (Petzold 1978: 61).

Nichiren’e gore kaidan-shu 6gretisinde yer alan gizemli kutsal mekanlarin
ikincisi uzaym (gokytiziniin) derinliklerinde bir yerde ger¢eklesmistir. O,
Hokekyo’ya dayanarak burada bir toplantinin yapildigini ve toplanilan yer
icin kutsal kitapta “honmon koku dai-e no dai-mandara mitsudan” ifadesinin
kullanildigini belirtir. Nichiren’e gore soz konusu mekan gizemli bir yeri isaret
etmektedir. Kaynaklarda bu yerin gizemli oldugu, toplantiya ise evrendeki
ytice varliklarm katildig: belirtilir. Bazi kaynaklarda ise yiice varliklarim yani
sira evrendeki biitiin varliklarin da bu toplantiya istirak ettigi, bundan dolay1
sekilsizlik formunun sona erdigi ve bilinen soyut varliklar dlemine gecildigi
iddia edilmektedir. Dolayisiyla bu gelisme ayn1 zamanda kismi bir baslangi¢
olarak degerlendirilmekte ve zamanin esas itibariyle bu sirli noktada basladig:
savunulmaktadir (Petzold 1978: 62).

Nichiren’e gore kaidan-shuya dayali tiglincii kutsal mekan, Hokekyo’daki
ifadesiyle “mappo oji no dai-mandara mitsudan”dir. O, bu yerde zamanin
bozuldugu ¢agda gizemli bir toplantinin yapildigini, ancak bu toplantinin yeri
ve katilimcilarinin tam olarak bilinmedigini belirtmistir. Nichiren, mappo oji
no dai-mandara mitsudamn oncekilere nazaran mappo caginda oldugunun
bilindigini ve dénemsel agidan biraz daha netlestigini ifade etmistir. O,
mappo ¢aginin, Sakyamuni Buda’nin 6liimiinden yaklasik iki bin yil sonra
basladigini, on bin ile yiiz bin y1l siirecegini ve bu donemde ¢ok kotii sartlarin
yasanacagini 6ngormiistiir. Nichiren, buna dayanarak Buda merhametini 6n
plana ¢ikarmig, bu merhametin yasanan donemle dogrudan iliskisi tizerinde
durmustur. O, bahsedilen merhametin herkesi kapsayacak diizeyde oldugunu
vurgulamis ve kurtulusun g¢ergevesini biitiin varliklar1 kapsayacak bigimde
genisletmistir. Boylece Nichiren, 6liim ve yeniden dogum dongiistinden
kurtulmalar1 imkénsiz gibi goriilenlerin dahi, kaidan-shuya inandiklarinda ve
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ona sigindiklarinda kurtulabilmelerinin miimkiin olabilecegini iddia etmistir
(Petzold 1978: 63).

Nichiren, aydinlanmanin  gergeklestigi  mekéanlarda  olaganiistii
giiclere sahip varliklarin bulunduguna, edinilen kotii karmalarin ise bu
mekanlara girildiginde gizemli giigler tarafindan iyi ve erdemli davranislara
dontistiriilecegine inanmaktadir. Bu nedenle o, genellikle kotii karmalara
sahip olanlarin bile kaidan-shu 6gretilerine inanmalart ve kaidan merkezli
uygulamalar1 yapmalar1 durumunda, kurtulabileceklerini iddia etmektedir
(Suguro 1998: 164-165; Kato 1982: 39-41). Nichiren, ayn1 zamanda kaidan-
shunun ahlaki kurallarla da dogrudan iligkili oldugunu savunmaktadir. Bu
baglamda o, kaidan-shunun teorik acidan ahléki temellerini “ji no kaidana”
(Budalarin 6zgiin dogasinda bulunmakla birlikte tiimtiniin sadece Hokekyo’da
aciklandigi kabul edilen ahlaki kurallar biitlinii) dayandirmistir. O, ayni sekilde
kaidan-shunun pratik agidan ahlaki temellerini ise “ri no kaidanin” (Budalara
veya Bosatsulara 6zgii uygulamalar biitiinil) olusturdugunu savunmustur.
Nichiren, bunlarin yam1 sira kaidan-shu 6gretisi i¢in “do-jo” tabirini
kullanmaktadir. Nichiren’e gore, do-jo, sadece Hokekyo 6gretilerindeki ahlaki
prensipleri degil evrensel diizeydeki biittin ahlaki normlar1 kapsamaktadir.
Ona gore do-jo anlayisini kabul etmek, her varligin kendi/6z dogasinda etkin
olan “ji-riki” (kisisel gii¢ veya iradi kudret) ile “ta-riki” (yiice varliklarin
dogasinda bulunan mutlak kapsayici gii¢, potansiyel kudret) giiciinii harekete
gecirmek demektir (Petzold 1978: 62). Nichiren’e gore ahlaki agidan bunu
basarabilmek, toplumlara 6zgii geleneksel uygulamalari, yerele has inanglari
ve daha genel evrensel degerleri anlamak hususunda katki saglayacaktir.
Netice itibariyle ona gore do-jo anlayisi, toplumdaki dini ve sosyal hayati,
ahlaki kurallar baglaminda diizenlemekte ve zaten var olduguna inandigi
dogru yasam potansiyelini etkilemek suretiyle islevsel hale getirmektedir
(Morgan 2002: 356-357).

Nichiren, kaidan-shu 6gretisindeki ahlaki boyuta dikkat ¢ekerken, stirekli
olarak kurtulus fikrini 6n plana ¢ikarmistir. O, bu noktada kaidanmi kurtulus
yolu, kurtulus diyarmin esigi veya kurtulus i¢in ibadet edilen mekan olarak
gormustiir. Nichiren 6zellikle teori, uygulama ve toplumsal kabulleri (halk
inanglarini) birbirine yaklastirarak orta bir yol takip etmis, geleneklerine bagli
insanlar1 kaidan-shu dairesinde telakki ederek onlarin da kurtulabilmesinin
mimkiin oldugunu ifade etmistir. O, bu tiirden bir kurtulus anlayisinin aslinda



158 « NICHIREN’IN HAYATI VE TEMEL OGRETILERI

kaidan-shuda yer alan gizemli 6gretilerden kaynaklandigini belirtmistir.

Nichiren ogretisinde kaidan-shu, temelde kutsal mekan merkezli bir
anlayisa dayanmakla birlikte, bu anlayisin igerisinde birbirinin tamamlayani
niteliginde kabul edilebilecek ¢esitli yaklagimlar bulunmaktadir. Bu
yaklagimlar arasinda, Budizm’in en 6nemli 6gretilerinin ve deger yargilarinin
basinda yer aldig1 kabul edilen ve Budaci literatiirde “sila”, (shila) veya “kai”
prensipleri olarak adlandirilan “ahlaki kurallar” 6n plana ¢ikmaktadir (Petzold
1978: 66; Murano 1991: 373). S6z konusu ahlaki kurallar biiyiik veya kiigiik
bitiin Budist ekoller tarafindan kabul edilmekte, bu dogrultuda hareket
edilmesinin zorunlu oldugu vurgulanmaktadir. Bunun yani sira kaidan-shu;
Budaci ahlak 6gretileri ¢ercevesinde gergek kurtulusu hedefleyenlerin, gesitli
kurallar dahilinde katildiktan sonra takip ettikleri dogru yol ya da dogru yasam
tarz1 olarak da gortilmektedir. Nichiren, kaidan-shu 6gretilerine inananlari
ve yasamlarini bu dogrultuda siirdiirenleri 6vmiis, onlarin kurtulusa yakin
olduklarini iddia etmistir. O, kaidan-shu baglaminda Hokekyo ogretilerine
inanan fertlerin yasadiklar1 evler de dahil biitiin yasam alanlarinin, 6zellikle
de Hokekyo ogretilerinin uygulandigi tapinaklarin kutsal oldugunu ileri
stirmiistiir. Nichiren, tapinaklarda yasamini siirdiirenler ile zaman zaman
buralara gelip bagliliklarin1 ve inang¢larini ifade edenlerin, gercekte kaidan-
shunun ruhunu ve anlamini idrak ettiklerini ifade etmistir (Fumihiko 1999:
266).

E- Nichiren’in Ogretilerini Yayma Faaliyetleri

Nichiren, 6gretisini yaymaya ¢alisirken statiikonun savunucusu durumunda
olan rahiplerle ve yerel yoneticilerle miicadele etmistir. Bu donemdeki dini
ve siyasi durum, Nichiren’in ¢aligmalarini etkilemis ve hareket kabiliyetini
sinirlandirmistir. Ancak o, biitin bu olumsuzluklara ragmen, O6gretisini
yaymaya devam etmistir. Nichiren, Kominato’da baslattigi ve baskent
Kamakura’da stirdiirdigli 6gretisini yayma faaliyetini, ulusal diizeye tasimaya
calismis ve bu amagla cesitli risaleler yaymlamistir. Nitekim o, 1260 yilinda
donemin Bakufu hiikiimetine yonelik olarak kaleme aldigi risalede, basta din
adamlar1 olmak tizere devlet yetkililerinin yaptiklar1 yanliglar dile getirmis
ve bazi dnerilerde bulunmustur. Nichiren’in bu risalesi, “Rissho-Ankoku-Ron”
(tlkede; barisin ve adaletin tesisi i¢in yapilmasi zorunlu diizenlemeler), adiyla
bilinmektedir. O, bu risalede Japonya’nm korunmasi, toplumda barigin tesis
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edilmesi ve Japon halkinin her anlamda huzura kavugmasi igin yapilmasi
zorunlu diizenlemelerin neler olmasi gerektigini belirtmis, tedbir alinmayip
gerekenlerin yapilmamasi durumunda karsilasilmasi muhtemel tehlikeleri dile
getirmistir (Stone 1999: 444; Murano 2003: 5-7).

Nichiren’e gore Japon halkinin huzuru ve refahi icin, {ilke heretik
Budist mezheplerin hegemonyasindan bir an 6nce kurtarilmali, Buda’nin
gercek ogretisi olan Hokekyo (Lotus Sutra) halka anlatilmalidir (Deal 1999:
326). O, bunlarin yapilmamasi halinde Japonya’nin ve Japon halkinin yakin
bir gelecekte tanrilarin gazabina ugrayacagini, sefaletin insanlar1 perisan
hale getirecegini, Japon halkinin tamaminin miidahil olacagi bir i¢ savagin
cikacagimi ve her seyden onemlisi, yetkililerin 6nlem almamasi durumunda
Japonya’nin yabancilar tarafindan istila edilecegini 6ngérmiistiir (Watanabe
183: 12). Bakufu hiikiimetinin yetkilileri, Nichiren’in bu tehdit kokan oneri
ve kehanetlerine sert tepki gostermistir. Ciinkii onlara gore Nichiren, dile
getirdigi fikirlerle hem hiikiimeti suglamakta hem de kendince neler yapilmasi
gerektigini dile getirerek adete iilkeyi yonetmeye kalkigmaktadir. Ustelik
o, Risso-Ankoku-Ron teziyle sadece hiikiimete yonelik uyar1 ve onerilerde
bulunmamakta, ayni zamanda donemin 6nde gelen Budist mezheplerini de
cok agir bir sekilde elestirmekte ve bu ekollerin tamamini, Budist dinini bozan,
Japon halkini felakete siiriikleyen sapkin hareketler olarak tanimlamaktadir.

Nichiren’in, hitkiimetin politikalar1 yaninda dini gruplara ve yerlesik dini
anlayislara agir elestirilerde bulunmasi yonetimin ve tilkedeki dini gruplarin
sert tepkisine neden olmustur (Hori 2007: 117). Bu ylizden hiikiimet yetkilileri,
Nichiren’i yargilamis ve slirglin cezasima carptirmistir. Nichiren 1261
yilinda Bakufu hiikiimeti tarafindan siirgiin cezasina carptirildiktan sonra,
cezasini ¢gekmek i¢in Izu yarimadasina gonderilmistir. O, Izu yarimadasinda
da ogretisini yaymaya devam etmis, burada zengin bir adami hastaliktan
kurtarinca énemli bir basar1 elde etmistir. Nichiren, izu yarimadasinda iki
yil siirgiin cezast ¢ektikten sonra, 1263 yilinda affedilmistir (Kasahara 2001:
258).

Nichiren, Izu’dan ayrilip Kamakura’ya dondiigiinde, kendisinin Izu’ya
siirlilmesine neden olan Rissho-Ankoku-Ron o6gretisinin halk {izerindeki
etkilerine daha yakindan sahit olmustur. Onun stirgiinde bulundugu iki
yillik dénemde yasanan bazi olumsuzluklar; ¢zellikle de deprem, kuraklik,
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yangin, salgin hastalik ve bunlara bagl 6liimlerin artmis olmasi, Nichiren’in
daha once bu hususlarda dile getirdigi ongoriilerinin ortaya ¢iktigi seklinde
yorumlanmis, halkin bir kesiminin ona kulak vermesine ve ilgi géstermesine
neden olmustur. Bu cercevede ozellikle bazi soylu aileler ve Samuray
smifindan askerler, Nichiren’in 6gretisine katilmis ve ona destek vermislerdir.

Nichiren, izu siirgiiniinden dondiikten sonra, gelisen olaylar ve bunlarin
neticesinde ortaya ¢ikan yeni durumlari da g6z oniine alarak “Hokke-shu”,
(Ji Hokke Mondo-shu veya Hokkeshuyo-shu) adiyla bilinen ogretisini
yaymlamistir. O, Hokke-shu 6gretisini ilmihal formunda hazirlamas,
bu ogretiyle basta dini konular olmak tizere; ahlaki ve toplusal kurallar
hakkinda kendisine yoneltilen sorulara cevap vermeye calismistir. O, kutsal
metin temelli bir yol haritas1 ¢izmeye calismis, bunu yaparken gelenekleri
ve toplumsal kabulleri de goz oniinde bulundurmus, 6zellikle giindemdeki
konular1 dikkate alarak taraftarlarina zorluklar karsisinda sabirli olmalarini
tavsiye etmistir (Hori 2007: 194; Anesaki 1916: 45). Nichiren, taraftarlarina
sabri tavsiye etmis, gergek kurtulus i¢in Hokekyo’nun 6nemine isaret etmistir.
bu dogrultuda dogru inanca segkin baglilik ilkelerinin neler olmasi gerektigini
belirlemeye c¢alismistir. Nichiren’e gore gercekten kurtulusu hedefleyenler,
Buda’nin ylice merhametine siginmali, ger¢ek kanunu tatbik etmeli, dogru
yerde ve dogru insanlarla birlikte olmalidir (Watanabe 1986: 120-127).

Nichiren, Hokke-shu ilmihaliyle Japon halkiyla iyi iligkiler kurmus,
herhangi bir hedef kitle belirlememis, herkesin sorunlarina ¢6ziim bulmaya
calismis ve boylece halka dogrudan ulagsmasi kolaylagsmistir. Ancak Nichiren’in
genel olarak Japon halki tarafindan taninmasi ve Nichiren 6gretisinin gergek
yiikselisi, Mogollarmm Japonya kiyilarma gelisiyle olmustur. 1268 yilinda
Mogol Imparatoru Kubilay Han, Kore Yarimadasii ele gegirdikten sonra
Japonya’ya el¢i gondererek; Bakufu hiikiimetinden harag talebinde bulunmus,
bu talebin kabul edilmemesi durumunda ise Japonya’yi istila etmekle tehdit
etmistir (Kasahara 2001: 259). Bu gelisme Japonya’da biiylik bir panige neden
olmus, bununla birlikte, boyle bir olayin meydana gelebilecegini yaklasik
sekiz yil once, yani 1260 yilinda kaleme aldig1 Rissho-Ankoku-Ron isimli
teziyle dile getiren Nichiren’i Japon halkinin giindemine tagimistir. Japon
halki, Nichiren’in daha 6nce dile getirmis oldugu ongoriilerinin bir kismui
ortaya ¢ikmaya baslayinca, onun kahin olduguna ve bir takim olagantistii
giiclere sahip olduguna inanmaya baslamistir. Nichiren’in gizli giiclere sahip
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bir kahin oldugu fikri Japonlar arasinda yayilinca, halkin ona ve 6gretisine
olan ilgisi artmistir (Anesaki 1930: 196). Boylece o, artik siradan bir Budist
rahibi olmanin 6tesinde, tilkenin bir¢ok yerinde taraftar1 olan ve gelecegi
bildigine inanilan dini bir 6nder konumuna yiikselmistir.

Nichiren, halkin destegini arkasinda hissedince biiyiik tapinaklarin
bagkanlar1 da dahil pek ¢ok dini 6ndere mektuplar yazmis ve onlar1 agir bir
sekilde elestirmistir. O, bu mektuplarinda mevcut inan¢ ve uygulamalarin
yanlis oldugunu bir kez daha tekrarlamis, halkin selameti ve {ilkenin kurtulusu
i¢in bu tiir 6gretilerin bir an dnce terk edilmesini ve bunlarin yerine kendisinin,
Hokekyo’ya dayali ortaya koydugu dini prensiplerin takip edilmesi gerektigini
savunmustur (Stone 1999: 454). Bakufu hiikiimetinin Basrahibi Ryokwan
-kendisi dahil- iist diizey devlet yetkililerine yonelik karalayict mahiyette
mektup yazmis olmasini gerekge gostererek Nichiren’i tutuklatmistir. Bazi
kaynaklara gore Nichiren idama mahktm edilmis, bu ceza infaz asamasinda
stirgline ¢evrilmis; bazi kaynaklara gore ise dogrudan siirgiin cezasi verilmistir.
Neticede Nichiren, Sado adasina siirgline gonderilmistir. O, 1272-1274 yillar
arasinda Sado adasinda siirgiin hayati yagsamistir (Christensen 2001: 95-96).

1- Nichiren’in Sado Adasindaki Siirgiin Yillar:

Nichiren’in 6liim cezasini siirgiine doniistiiren donemin Bakufu hiikiimeti,
bir anlamda halka ve Nichiren taraftarlarina iyi niyet gosterisinde bulunmus,
bununla birlikte onu 6zellikle Sado Adasina siirerek, Nichiren’in isledigi sugun
biytkligini ortaya koymaya ve emsal teskil edecek durumlari 6nlemeye
caligmistir. Nichiren, Sado adasinda olduk¢a zor sartlarda yasamasina
ve oradaki dini gruplarin tepkisine maruz kalmasina ragmen, Ogretisini
yaymaya calismistir (Anesaki 1916: 88). O, ada yonetimi tarafindan tertip
edilmis olan Tsukahara miinazarasina katilmistir. Bu miinazarada Nichiren’in
kargisinda Nembutsu, Shingon, Tendai ve Zen ekollerinin temsilcileri yer
almistir. Sado adasinda yasayan ve dini konulara ilgi duyan her meslekten
ve her simiftan insan bu toplantiya dinleyici olarak istirak etmistir. Nichiren,
“Tatsunokuchi’den Minobu’ya” isimli mektubunda Tsukahara miinazarasinin
detaylar1 hakkinda bilgi vermeye calismistir. O, toplantinin baslarinda diger
rahiplerin kendisine s6z hakki dahi vermeden dini ve siyasi meseleler basta
olmak tizere birgok konuda suglamalarda bulunduklarini, bunlar1 dinleyen
ve muhtemelen bu gruplara mensup olan kisilerin de hakaret ve alayci



162 » NICHIREN’IN HAYATI VE TEMEL OGRETILERI

sozlerine muhatap oldugunu belirtmistir. Nichiren, daha sonra rakiplerinin
kendisine yonelttikleri sorulara ve 6zellikle de suc¢lamalara cevap vermeye
caligmig, amacinin sorun ¢ikarmak olmadigin1 vurgulamis, Hokekyo’nun
disinda herhangi bir 6gretiyi vaaz etmedigini ifade etmistir. Nichiren 6zellikle
Hokekyo baglaminda soyledikleriyle ve hitabetiyle orada bulunan siradan
insanlarin {izerinde 6nemli bir etki yaratmigtir. Bu sayede onun 6gretisi kisa
zamanda Sado Adasinin biiyiik bir kesimi tarafindan 6grenilmistir.

Tsukahara tartismasinin ardindan Sado adasinin yerel yoneticisi
Homma Rakurozaemon ve c¢evresinde yer alanlar, Nichiren’i desteklemeye
baglamiglardir. Boylece Sado yillar1 Nichiren ogretisi agisindan 6nemli
gelismelerin yagsandig1 bir donem olmaya baglamigtir. Nichiren bu dénemde
yeni bir hayata, acikgozlerle bakmak olarak tarif ettigi “Kaimoku-shu”, yani
“Gozlerin Acilmast” adli 6gretisini yaymlamistir. O, i¢inde bulundugu zor
sartlara ragmen, insanlarin 6gretisine olan tevecciihlerini gérmiis, bu durumun
Hokekyo ogretilerinin dogru aktarimi ve “Kaimoku-shu” ile saglandigini
savunmustur. Ayrica o, insanlarin kalp gézlerini agacak ve onlar1 her agidan
mutlu edecek olan ti¢ degerin oldugunu agiklamaya ¢alismistir. Bu degerlerin,
“Sakyamuni Buda”, “Bosatsular” (yol gosteren ogreticiler” ve “ebeveynler”
(anne-baba) oldugunu belirtmis ve onlarin ayn1 zamanda saygi ve hiirmet
edilmesi gereken kutsallar arasinda yer aldigimi ve kurtulusta 6nemli bir rol
tistlendiklerini iddia etmistir (Anesaki 1916: 70). Daha sonra kutsal kitap
konusuna deginmis ve bu g¢ercevede kurtulusun Hokekyo dgretilerine bagh
olarak nasil gerceklestirilmesi gerektigini “kanjin-honzon-shu” olarak bilinen
Ogretisiyle agiklamaya caligmistir.

Nichiren, yasanan olumsuzluklara ragmen, Sado’daki siirgtin yillarinda
hi¢ ummadig1 bir basart elde etmis, her gecen giin taraftarlarinin sayisini
artirmigtir. Bu gelismeler ayn1 zamanda Nichiren’in durumunun, Bakufu
hiiktimeti tarafindan tekrar gozden gecirilmesine neden olmustur. Nichiren,
Bakufu hiikiimeti tarafindan affedilmis ve siirgiin cezasi1 kaldirilmistir. O,
affedildikten sonra Sado Adasindan ayrilmis ve Kamakura’ya gitmistir
(Kubota 1999: 26-27). Burada hiikiimet yetkilileriyle baz1 goriismeler yapan
Nichiren, onlarin ikiyiizlii davrandigini diisiinmiis, Kamakura’da daha fazla
vakit harcamanin gereksiz oldugunu anlamistir. Bunun iizerine o, birkag
ogrencisiyle beraber Kamakura’dan ayrilarak adeta gonillii siirglin anlamina
gelecek bir yeri tercih etmis ve Minobu’ya gitmistir (Christensen 2001: 113).
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2- Nichiren’in Minobu Yillar:

Nichiren, Kamakura’dan ayrildiktan sonra Minobu’ya gitmis ve buradaki
Minobu-San Dagina ¢ikmistir. Nichiren bu dagda derme c¢atma bir barinak
olusturmus ve inzivaya g¢ekilerek bir stire miinzevi bir hayat yagamistir. O
inzivaya ¢ekildikten bir siire sonra Mogol donanmasmin 6ncii birlikleri
Japonya’nin giineybati kiyilarina saldirarak, basta Hakata korfezi olmak
iizere Iki, Tsushima ve Dazaifu adalarini ele gegirmistir. Oncii birliklerinin
bu 6nemli basaris1 tizerine Mogol imparatoru Kubilay Han, Japonya’nin
timiini ele gecirmeye karar vermis ve ordusunu tagiyan biiyiik donanmay1
Japonya kiyilarina gondermistir (Christensen 2001: 114-115). Rivayetlere
gore yiizlerce gemiden olusan Mogol donanmasi, Kyushu kiyilarina ¢ikarma
yapmak tizereyken, Japon denizinde biiyiik bir tayfun ¢ikmistir. Bu tayfundan
dolay1 Mogol donanmasi ¢ok biiyiik bir zayiat vermis, donanmadaki gemilerin
cogu sulara gomiilmiis ve on bes ila yirmi bin civarinda Mogol askeri 6lmiistiir.
Mogol donanmasi bu dogal felaketin ardindan geri ¢ekilmek zorunda kalmistir
(Kasahara 2001: 264; Stone 1999: 456).

Japonya’y1 istilaya kalkisan Mogol ordusu firtina sebebiyle bozguna
ugrayincabuolay Japonlar arasinda bir mucize olarak yorumlanmis ve tanrilarin
Japonya’y1 kotiiliklere karst korudugu degerlendirmeleri yapilmistir. Bu
nedenle biitiin dini gruplar, mucizevi olarak goriilen bu olay1 kendilerine mal
etmeye ¢alismistir (Tamura 2000: 115-116). Nichirenciler ise dini 6nderlerinin,
Japonya’nin yabancilar tarafindan istila edilecegini ve tilkelerinin boyle bir
saldirtya maruz kalacagini yillar oncesinden haber verdigini; hatta onun
boyle bir saldirinin tam olarak ne zaman gergeklesecegini dahi bildigini dile
getirmislerdir. Boylece onlar kendi tistatlarinin Mogol ordusunun Japonya’y1
istila girisimi esnasindaki mucizenin de Otesinde yasanacaklarin timiinii
onceden bildigine dikkat ¢cekmis ve bu suretle dini 6nderleri Nichiren’in
ustiinliigiine isaret etmistir (Stone 1999: 456-457). Bu gelismelerin akabinde
Japonya’min farkli yerlerinde yasayan bircok kisi, Minobu’ya gelerek,
sOyledigi kehanetlerin ¢ogu gerceklesmis olan Nichiren’i ziyaret etmis ve
Nichirenci saflara katilmistir. Bu insanlar, Minobu-San daginda inzivaya
cekilmis olan Nichiren’i ikna ederek kendilerine kurtulus yolunda yardimei
olmasini istemislerdir. Nichiren ise gordiigii tevecciihten de giic alarak
faaliyetlerine kaldig1 yerden devam etmeye karar vermistir (Christensen 2001:
117-119). Nichiren, bu gelismeler tizerine 6gretisine kurumsal bir kimlik
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kazandirmak i¢in, Minobu daginda giiniimiizde “Minobu-San Kuonji” adiyla
bilinen tapmagi kurmustur. Minobu-San Kuon-ji Tapinaginin kurulmasiyla
birlikte burasi Nichiren Budizmi’nin merkezi haline gelmeye baslamistir. O,
bu tapinagi merkez haline getirdikten sonra Hokekyo’yu temel alan vaazlarina
devam etmis, Ogretilerinin doktrinel gelisimini tamamlamaya c¢alismis,
kendisini halka daha iyi anlatabilmek i¢in yazilar kaleme almis ve en 6nemlisi
Ogrenci yetistirmeye agirlik vermistir (Anesaki 1930: 264-265). Nichiren,
Minobu-San Kuon-ji Tapinaginda yetistirdigi 6grencilerini Japonya nin farkli
yerlerine gondererek Ogretisini yaymaya calismistir. Boylece bu tapinak
Nichirenci hareketin merkezi ve kutsal mekan1 olmustur (Anesaki 1916: 107-
108).

Nichiren, 6nceleri daha ¢ok samuray sinifina ve ortanin iistii sayilabilecek
bir kitleye mensup taraftarlara sahip iken son gelismelerle birlikte siradan
halkin da tevecciihiine mazhar olmustur. O bu ylizden 6nceki sdylemlerinin
aksine daha yumusak ve kucaklayici bir Gislup kullanmaya baslamis, 6gretileri
daha 1iyi agiklayabilmek i¢in yeni tezler ortaya koymustur. Nichiren’in
kapsayict yaklasimi sadece 6grenci ve taraftarlarmin sayisini artirmamis, ayni
zamanda ona inana insanlarin sinifsal yelpazesini de genisletmistir (Stone
1999: 446). Nichiren, bu donemde insanoglunun kavrama yetenegine en
uygun Ogretiyi, dogru zamanda ve dogru yerde nasil edinecegini konu aldig1
“Kyoki Jikoku-Shu” ve “Senji-Shu” baglikli 6gretilerini yaymlamistir. Ayrica
Hokekyo’ya dayali meditasyonun ne oldugunu ve nasil yapilmasi gerektigini
ele aldig1 “Rissho Kanjo shu” ve “Jissho-Shu” adli yazilarin1 kaleme alarak
uygulamali bir bigimde 6grencilerine ve taraftarlarina gostermistir. Nichiren,
bunlarin disinda 6zellikle taraftarlar1 ya da onun &gretisine meyilli kisilerin
sordugu sorulara, yeni ortaya ¢ikmig olan sorunlara, kisi ismi veya tapinak
ad1 vermek suretiyle cevaplar yazarak, dgretisini halka ve herkese dogru bir
bigimde duyurmaya calismistir (Petzold 1978: 18-19).

F- Nichiren’in Son Vaazi ve Oliimii

Nichiren, zor sartlarda ¢etin bir hayat siirerek, altmis yillik 6mriine iki
stirgiin bir idam cezasi sigdirms, birkag kez de 6liimle burun buruna gelmistir.
O, hayatimin ilk on yili hari¢ geri kalan zamanini tapinaklarda gegirmistir.
Omriiniin sonuna dogru yerlestigi Minobu’da yaklasik sekiz yil yasamis,
burada bir siire miinzevi bir hayat stirmiistiir. Nichiren, hayatinin son yillarinda
oliimiine de neden olan agir bir hastaliga yakalanmistir (Anesaki 1916:130).
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Nichiren’in yakalandig1 hastaliktan olduk¢a muzdarip oldugunu goren
bazi taraftarlari, onu tedavi olmasi noktasinda ikna etmislerdir. Nichiren de
tedavi olmak i¢in Minobu’dan daha sicak bir iklime sahip olan ve ayni zamanda
termal su kaynaklarinin bulundugu Hitachi bolgesine gitmeye karar vermistir.
Nichiren Minobu-San Kuon-ji Tapinagindan ayrilmadan 6nce, buradaki son
vaazint vermek icin kiirsiiye c¢iktiginda; 6grencilerinin, taraftarlariin ve
kalabalik bir grubun hazir bulundugunu gériince ¢cok sevinmis ve bunu da dile
getirmistir (Anesaki 1916:131).

Nichiren son vaazinda taraftarlarindan Hokekyo 6gretilerini ne pahasina
olursa olsun takip etmelerini istemistir. O, kendisine inananlari &verek,
korkmamalart ve sabretmeleri durumunda kurtulusu elde edeceklerini
miijdelemistir. Nichiren, kendi yollarinin tek ve gercek Buda yolu oldugunu,
onderlerinin Buda, rehberlerinin ise, Hokekyo oldugunu hatirlatmistir. O,
kendisini ve mdritlerini kastederek, kendilerinden oncekiler gibi birgok
zorluga gogiis gerdiklerini, diinyalik sayisiz seylerden feragat ettiklerini,
stirgtinlerin, idamlarim ve 6liimlerin kendilerini yildiramadigini ve dogru bildigi
seylerden asla sasmadigini sdylemistir. Nichiren, hi¢cbir donem Japon halkinin
deger yargilara zarar verecek sozler sdylemedigini ve bu tiir faaliyetlerde
bulunmadigimi ifade etmistir. Vaazinin sonunda dua eden Nichiren, “namu-

myo-ho-renge-kyo” diyerek konugsmasini tamamlamaistir.

Nichiren, 1282 yilimin Eyliil ayinda Minobu’dan ayrilmis ve Hitachi
bolgesine girmistir. Burast giiniimiizde baskent Tokyo’nun en merkezi
semtlerinde biri haline gelmistir. Nichiren burada, yandasi olan samuray
savascist ikegami Muneneka’nin malikdnesine yerlesmis ve dmriiniin son
birkag¢ ayin1 burada gecirmistir. Ikegami Munenaka, Nichiren’i rahat ettirmek
ve iyilesmesini saglamak amaciyla elinden geleni yapmistir. Ancak bu cabalar
sonu¢ vermemis ve Nichiren, 1282 yilinin 13 Kasim sabahi giiniimiizde
Hommon-ji adiyla bilinen tapmagin inga edilmis oldugu yerde, yani Ikegami
Muneneka’nin  malikanesinde Olmiistiir (Petzold 1978: 11). Nichiren
oldigiinde, orada bulunduguna inanilan 6grencileri ve diger taraftarlari,
onun 6limiinden sonra Nichirenci dgretilerin yasatilmasina ve yayilmasina
katki saglamislardir (Anesaki 1916: 134; Christensen 2001:121-122). Bu
ogrencilerden bazilar1 ise Nichirenci harekete onciilik ederek glintimiize
kadar ulasmasina vesile olmuslardir.
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Sonug¢

Nichiren 1222-1282 yillar1 arasinda Japonya’da yasamistir. O,
Kiyosumidera Seicho-ji Tapinaginda egitime baslamis ve ilk rahiplik
egitimini bu tapinakta almistir. Ardindan sirastyla Kamakara, Kyoto
ve Nara’da egitimini siirdiirmustiir. Nichiren egitimini tamamladiktan
sonra, 1253 yilinda 6gretisini ilan ederek kendi ekoliinii kurmustur.

Nichiren geleneksel Japon halk inanislarin1 6nemsemis, Japon
halkinin tevecciih gosterdigi tanrilara veya yiice varlik konumundaki
unsurlara 6nem atfetmistir. Ozellikle Japonya’da korkuyla karisik sevgi
temeline oturtulmus olan kamileri, gizemli giiclere sahip olduguna
inanilan yiice varliklart ve koruyucu ata ruhlarini bazen kurtulusa
ulagmis tanr1 avatarlari, bezen de tanr1 olma yolunda ilerleyen Bosatsu
(Bodhisatva) anlayisi igerisinde telakki etmistir.

Nichiren fikirlerini Hokekyo’ya (Saddharmapundarika Sutra/
Lotus Sutra) dayandirmistir. O, baslangicta yol haritasini belirlerken,
Hokekyo’nun esas itibariyle gercek Budaci 6gretileri yansittigini ilan
etmis, bu dogrultuda kutsal kitap anlayisin1t merkeze almak suretiyle
ogretilerini sekillendirmistir.

Nichiren, bir¢ok konuda oldugu gibi dini meselelerde de milliyetci
ve gelenekei yaklasimlar sergilemistir. Nichiren bu hususta, yasadigi
devrin sikintilarmi da goz ontinde bulundurarak bir¢ok yazi kaleme
almisg, bozulan ya da bozulmaya yiiz tutmus dinsel hayatin yanlis dini
anlayislardan ve onlara ¢anak tutan yerel yoneticilerden kaynaklandigini
ileri sirmiistiir. Bu baglamda Nichiren’in yaptig1 uyarilar zaman zaman
amacin1 agarak hakarete varmis, bu durum onun ¢esitli cezalar almasina
neden olmustur. Ancak Nichiren, cezalara maruz da kalsa, 6zellikle milli
meselelerde taviz vermemis, siyasal ve dinsel gii¢ sahiplerini elestirmeyi
sirdiirmistiir. Bu baglamda o, bazi yazilarinda tedbir alinmadigi
takdirde Japonya’nin yabancilar tarafindan istila edilecegini 6ngérmiis,
o donem itibariyle Mogol donanmasi Japon adalarina ulasinca, onun
gelecekten haber veren bir ermis oldugu fikri halk arasinda yayginlik
kazanmistir.

Nichiren, Hokekyo’nun en dogru dgretileri ve en dogru pratikleri
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ortayakoydugunuilerisiirmiis,onunéziiniiolusturandaimokuanlayisinin,
yani “namu-myo-ho ren-ge kyo”’nun hem 6greti hem de pratik noktasinda
ortak deger oldugunu savunmustur. Ona gore, daimokuya inananlar,
bu inanca uygun ibadet edenler, her tiirlii dinsel toren ve uygulamalar
esnasinda bunu dile getirenler ve daimokuya tazimde kusur etmeyenler
mutlak kurtulusu yakalayacaktir. Nichiren 6gretisinde honzon-shu,
cesitli unsurlardan miitesekkil olduguna inanilan bir tapinim objesidir.
Bu ytizden honzon-shu hem inancin hem de ibadetin merkezinde yer
alan en 6nemli olgu olarak kabul edilmektedir. Bu olgunun temelinde
Budalik diistincesi, yani aydinlanmayi elde etme fikri bulunmaktadir.
Nichiren’e gore Budalik diistincesinin esasini ise Hokekyo 6gretileri,
bir bagka deyisle kutsal dharma yasalar1 olusturmaktadir. Bu baglamda
honzon-shu’nun 6ziinde iki 6nemli unsur bulunmaktadir. Bunlardan
biri Dharma kanunlari; digeri ise Budalar anlayisidir. Nichiren’e gore
kaidan-shu, temelde kutsal mekan anlayisina dayanan, bunun yani sira
icerisinde gizemli doktrinler, ahlaki prensipler ve faziletli bir yasam
icin gerekli kurallar barindiran bir 6gretidir. O, bu baglamda kaidani
Budist ahlakiyla ahlaklanan ve erdemli davranislar sergileyen fertlerin
yasadiklar1 ya da yasamak isteyecekleri, 6zlinde gizemli anlayislarin
oldugu bir yer olarak gormektedir. Nichiren, mekan olarak kaidana
girildigi takdirde, s6z konusu olan biitiin faziletlerin edinilecegini
ve Budalarin gercek yolunun farkina varilacagini ileri stirmektedir.
O, kaidan-shu c¢ergcevesinde erdemli bir yasam siirdiirmenin ahlaki
kurallara riayetle miimkiin olacagini belirtirken, yiice 1s1k alemi
olarak tanimlanan mutlak kurtulus diyarina ulasmanin da bu yolla elde
edilebilecegini savunmaktadir.

Nichiren’in 6gretileri ¢ergevesinde sekillenen Nichiren Ekoli,
ortaya koydugu inan¢ ve uygulama ilkeleri ¢ercevesinde her dénem
Japon toplumunda karsilik bulmustur. Nichiren’in, kurdugu mezhep
kendisinden sonra 6grencileri ve taraftarlari tarafindan gelistirilmistir.
Nichirenci hareket ortaya ¢iktig1 giinden beri varligini kesintisiz bir
sekilde devam ettirmistir. Nichiren Ekolii, giiniimiiziin en popiiler
Japon ekollerinden biri olarak, yalniz Japonya’da degil, diinyanin pek
cok tilkesinde de varligini siirdiirmektedir.
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DIN KULTURU VE AHLAK BILGiSi OGRETMENI
ADAYLARININ GORUSLERINE GORE DIiN KULTURU VE
AHLAK BIiLGiSi EGITIMIi
LISANS PROGRAMI

Miicahit ARPACI"

Oz

Bu arastirmanin amact, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Egitimi Lisans Programin-
da yer alan derslerin islevselligi, icerigi (konu, kapsam), derslerde kullanilan mater-
yaller (kitap, makale vb.) ve dersi veren 6gretim elemani (bilgi, sunum vb.) agisindan
yeterligini 6gretmen adaylarinin goriigleri cercevesinde degerlendirmektir. Bu amag
dogrultusunda 2012-2013 egitim-6gretim yili bahar déneminde, 9 iiniversitede Ilahi-
yat Fakiiltesi Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Egitimi Boliimiintin 4. sinifinda 6grenim
gormekte olan 6gretmen adaylarina “Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretmeni Aday-
larinin Alan, Genel Kiiltiir ve Meslek Bilgisi Derslerine Yonelik Tutumlari Olcegi”
uygulanmig ve 6gretmen adaylarinin ‘Alan Bilgisi Dersleri’, “Genel Kiiltiir Dersleri”
ve ‘Meslek Bilgisi Dersleri’ne iligkin goriisleri belirlenmeye calisilmistir. Aragtirmaya
320 ogretmen aday1 katilmistir. Arastirma, lisans derslerinin icerik diizenlemesi asa-
masinda 6gretmen adaylariin stirece dahil edilmis olmasi acisindan 6nemlidir. S6z
konusu anket rneklem grubuna uygulanmis ve arastirmadan elde edilen veriler SPSS
istatistik programiyla analiz edilmistir.

Anahtar Kavramlar: Din kiiltiirii ve ahlak bilgisi, Din kdiltiirii ve ahlak bil-
gisi egitimi lisans programi, alan bilgisi dersleri, genel kiiltiir dersleri, meslek bilgisi
dersleri.

*Yrd. Dog. Dr., Dicle Universitesi ilahiyat Fakiiltesi ; mucahitarpaci @hotmail.com
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Abstract

Bachelor Degree of Religious Culture and Moral Knowledge
According to the Views of Religious Culture and Moral
Knowledge Teacher Candidates

The aim of this study is to evaluate the competency of the courses via the per-
ceptions of the teacher candidates in Religion and Morals Undergraduate Program by
means of functionality of the course, syllabus (topics, presentation), materials used in
classes (books, articles etc.) and the lecturer. Accordingly, “The Attitudes of Teacher
candidates in Religion and Morals Undergraduate Program on Field, Liberal Education
and Proficiency Lessons Scale” is applied to senior students in 2012-13 Educational
Year from 9 universities and the perceptions of those on Field, Liberal Education and
Proficiency Lessons are tried to be defined. 320 candidate teachers involved in the
study. The present study is important as it indicates that the involvement of the teacher
candidates in the preparation of the syllabus. The mentioned questionnaire is applied
to the sample and the results are analyzed via the use of SPSS statistics program.

Key Words: Religion and Morals, Religion and Morals Education Undergradu-
ate Program, Field lessons, Liberal Education Lessons, Proficiency Lessons

Giris

Yiiksekogretim Yiiriitme Kurulu’nun 04.11.1997 tarih ve 97.39.2761 sa-
yili karari ile egitim fakiiltelerinde yeniden yapilanma siireci baglatilmig ve
bu cercevede 1998-1999 egitim-6gretim yilindan itibaren yeniden diizenle-
nen 6gretmen yetistirme programlar uygulamaya koyulmustur (YOK, 2007).
Ogretmen yetistirme modeline uygun olarak, ilahiyat Fakiiltelerinde yeniden
yapilandirma ¢aligmalar yapilmistir. [lkogretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgi-
si 9gretmeni yetistirme ayri bir program olarak ele alinmistir. Bu kapsamda
1997 yilinda ilahiyat Fakiilteleri, Ilahiyat ve DKAB Ogretmenligi boliimleri-
ne ayrilarak hazirlik siniflart ve Ilahiyat boliimiiniin formasyon dersleri kal-
dirilmagtir. 1998 yilinda Ankara, Marmara, Uludag, Dokuz Eyliil, Selcuk, On
dokuz Mays, Erciyes, Cukurova, Atatiirk ve Dicle Universitelerinin ilahiyat
Fakiiltelerinde ilkogretim DKAB Ogretmenligi Programi acilmig ve bu prog-
ramlara 1998-1999 6gretim yilindan itibaren dgrenci alinmistir. Ilkogretim
DKAB Programina 36 kredilik yeni 6gretmenlik meslek dersleri eklenerek,
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mezunlarinin, [Ikégretim DKAB 6gretmeni olarak istihdam edilmeleri amag-
lanmistir. 2006 yilinda Ankara, Atatiirk, Cukurova, Dokuz Eyliil, Istanbul,
Marmara, On dokuz Mayzs, Selcuk ile Uludag Universitesi ilahiyat Fakiiltesi
biinyesinde agilmis olan Ilkdgretim DKAB Ogretmenligi Programi buralardan
ayrilarak DKAB Egitimi Boliimii adiyla Egitim/Egitim Bilimleri Fakiilteleri-
ne baglanmistir. Bu diizenlemeyle 2006-2007 egitim-6gretim doneminden iti-
baren uygulanmaya baglanan yeni Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretmenligi
Lisans Programi, alan ve alan egitimi, meslek bilgisi ve genel kiiltiir dersleri
ile ¢ercevelendirilmis, s6z konusu bu igerikle program 2010-2011egitim 6gre-
tim doneminde ilk mezunlarini vermistir.

Programda, alan ve alan egitimi dersleri, genel kiiltiir dersleri ve 6gret-
menlik meslek bilgisi derslerine yer verilmistir. Alan Dersleri, Ilahiyat alan1y-
la ilgili dersler olup, 6gretmen adaylarina temel lahiyat bilgilerini kazandir-
ma amacina yoneliktir. Genel kiiltiir dersleri ile 6gretmen adaylarinin tarih,
edebiyat, felsefe, sanat, sosyal bilimler ve pedagoji alanlarinda, kiiltiirel biri-
kimlerini zenginlestirmeleri amaglanmistir. Bu baglamda din ve kiiltiir iligki-
sinin 8gretmen adaylarinin zihinlerinde daha somut bir bicimde sekillenecegi
ongoriilmiistiir.
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Tablo 1 Din Kiiltiirii Ve Ahlak Bilgisi Ogretmenligi Lisans Programi
Ders Dagilimi

DiN KULTURU VE AHLAK BiLGiSi OGRETMENLiIGI LISANS PROGRAMI

A: Alan ve alan egitimi dersleri, MB: Ogretmenlik meslek bilgisi dersleri, GK: Genel kiiltiir dersleri

I. YARIYIL II. YARIYIL
DERSIN ADI T|UJK DERSIN ADI Tlu|K
A _|Temel Dini Bilgiler | 31013 A _[Temel Dini Bilgiler Il 3]10(3
A |Arapca | 3[0]3 A |Arapca Il 3[(0]3
GK [Psikoloji 3103 ] |GK|[Sosyoloji 2]10f2
GK |Tiirkge I: Yazili Anlatm 2(0[2 GK |Trkge II: S8zIti Anlatm 2(0]2
GK | Atatiirk ilkeleri ve inkilap Tarihi | 2 [0 |2 ] | GK [Atirk ilkeleri ve Inkiap Tarihill 2(0f2
GK [Yabanci Dil | 310[3] [GK[YabanciDill 31013
MB | Egitim Bilimine Giris 3[0]3 GK |Felsefeye Giris 2(0]2
MB |Egitim Psikolojisi 310(3
TOPLAM 19| 0 [19]| |TOPLAM 20| 0 |20
lll. YARIYIL IV. YARIYIL
DERSIN ADI T[U[K DERSIN ADI T{U|]K
A _[Din Psikolojisi 210]2 A _|Din Sosyolojisi 210]2
A |Kuran Okuma Bilgi ve Becerisi | 1122 A |Kuran Okuma Bilgi ve Becerisi Il 112]2
A_[islam Tarihi 3[0]3 A |Din ve Kiiltiir 3[(0]3
GK [Antropoloji 21012 A _[Dinler Tarihi 3]10(3
GK |Bilgisayar | 2(2]3 GK |Bilgisayar Il 21213
GK [Miizik 112 2| [GK|Etililegim* 31013
MB | Ogretim ilke ve Yéntemleri 310]3 MB | Ogretim Teknolojileri ve Materyal Tasarmi 21213
MB | Secmeli 3[0]3
TOPLAM 17| 6 (20| [TOPLAM 16| 6 |19
V. YARIYIL VI. YARIYIL
DERSIN ADI T|U|K DERSIN ADI T[U[K
A |Ahlak Felsefesi 3[0f3 A |Dinlerde Ahlak 3[0]3
A |Tiirk Din Mizigi 1122 A [SanatTarihi 2102
A [Tiirk Islam Edebiyat 3[0]3]|| A [DinFelsefesi 3(0f3
A |Segmeli | 2102 A |Dini Akimlar 210]2
A |Segmeli ll 2(0f2 A |Kuran Yorum Bilimi 21012
GK [Tirk Egitim Tarihi* 21012 A [Segmelilll 210(2
MB |Olgme ve Degerlendirme 3103 A |Secmeli IV 2102
MB [Sinf Yénetimi 2(0f2 GK | Topluma Hizmet Uygulamalari 112]2
MB | Ozel Ogretm Yontemleri | 21213
TOPLAM 18[ 2 |19 |TOPLAM 19( 4 |21
VII. YARIYIL VIIl. YARIYIL
DERSIN ADI T[U[K DERSIN ADI T{U]K
A [Ozel Ogretim Yontemleri Il 2|2]3]| A |Hz Muhammedin Séz ve Ofretleri 2102
A |istam inang Ogretisi 2102 A |Kultirler Arasi Din ve Ahlak Ogretmi 31013
A |Secmeli V 2(0f2 A |Din Ogretimi Bilimi 3[(0]3
GK |Bilimsel Aragtrma Yontemleri 2(0(2 GK |Segmeli 21012
MB |Okul Deneyimi 1[4 ]3| | MB|TirkEgitm Sistemi ve Okul Yonetmi 210(2
MB [Rehberlik 3103 MB |Ogretmenlik Uygulamasi 216]5
MB |Ozel Egitim* 2102
TOPLAM 14| 6 [17]| |TOPLAM 14/ 6 |17
Teorik Uygulama Kredi Saat
GENEL TOPLAM
137 30 152 167
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Tablo 2 Alan ve Alan Egitim, Genel Kiiltiir ve Ogretmenlik Meslek
Bilgisi Derslerinin Dagilumi

Dersler Ders Saatleri %
Alan ve Alan Egitimi Dersleri 72 47,4
Genel Kiltir Dersleri 42 27,6
Ogretmenlik Meslek Bilgisi Dersleri 38 25

Din kiiltiirti ve ahlak bilgisi 6gretmenligi lisans programi, alan ve alan
egitimi, ogretmenlik meslek bilgisi ve genel kiiltiir derslerinin dagilimi aci-
sindan program icerigi dikkate alindiginda 152 farkli dersin 72’si alan ve alan
egitimi, 42’si alan genel kiiltiir ve 38’inin 6gretmenlik meslek bilgisi dersle-
rinden olustugu goriilmektedir. Bu anlamda alan ve alan egitimi dersleri top-
lam ders dagiliminin %47,4’iine, genel kiiltiir dersleri %27,6’sina ve 6gret-
menli meslek bilgisi dersleri ise %25 ine karsilik gelmektedir.

1739 sayili Milli Egitim Temel Yasasinin 43. maddesinde 6gretmenlik
mesleginin bir uzmanlik meslegi oldugu belirtilerek, 6gretmenlik meslegine
hazirlik genel kiiltiir, 6zel alan egitimi ve pedagojik formasyonla saglanir ifa-
desi yer almaktadir. Bu ag¢idan 6gretmen yetistirme, egitimin niteligini artir-
mada oldukga 6nemlidir. Ogretmen adaylarinin alan egitimi, genel kiiltiir ve
ogretmenlik meslek bilgisine yonelik bilgiler edinmeleri onlarin nitelikli birer
ogretmen olarak yetigsmelerinin dnkoguludur. Bu sebeple, egitim sistemi ice-
risinde gorev alacak ogretmenlerin, gerek hizmet oncesinde, gerekse hizmet
icinde, iyi bir bi¢cimde yetistirilmeleri, egitim hizmetlerinin kalitesi yoniinden
onem tasimaktadir (Sisman, 2001). Ogretme ve 6grenme siirecinde 6gretme-
ne gerekli olan bilgi, beceri ve yeterliklerin hizmete baslamadan kazanilmasi
gerekmektedir (Sisman 2001). Bu sebeple, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 68-
retmen adaylarinin devam ettikleri lisans programina yonelik diistinceleri on-
larin yeterli ve nitelikli birer 6gretmen olmalarinda 6nemli bir yer tutmaktadir.
Ogretmen adaylarinin profesyonel gelisimlerini tamamlayarak nitelikli birer
ogretmen olmalarinda devam ettikleri lisans programlarindaki derslerin roli
biiytiktiir. Bu yoniiyle lisans programindaki derslerinin 6gretmen adaylarinin
profesyonel gelisimlerine ne olgiide katkida bulundugunu anlayabilmek i¢in
ogretmen adaylarinin lisans programindaki derslere iligkin bakis acilarinin bii-
tiin olarak incelenmesine ihtiya¢ duyulmaktadir. Bu sebeple, bu aragtirmada
ogretmen adaylarinin lisans programindaki derslere yonelik diisiinceleri kendi
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bakis acilarindan hareketle tanimlanacaktir. Bu arastirmanin konusu, Din Kiil-
tiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretimi son sinifta grenim goren 6gretmen adaylarinin
lisans programindaki derslere yonelik diistincelerini belirlemektir.

Arastirmanin Amaci ve Onemi

Arastirmanin amaci, Din kiiltiiri ve ahlak bilgisi 6gretmenligi lisans
programida alan ve alan egitimi, 6gretmenlik meslek bilgisi ve genel kiiltiir
derslerinin islevselligi, icerigi (konu, kapsam), kullanilan materyaller (kitap,
makale vb.) ve dersleri veren 6gretim elemani (bilgi, sunum vb.) cercevesinde
Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmen adaylarinin goriilerini belirlemektir.

Bu amac dogrultusunda arastirmada su alt problemlere yanit aranmistir:

1. Ogretmen adaylariim goriislerine gore Din kiiltiirii ve ahlak bilgi-
si 0gretmenligi lisans programinda alan ve alan egitimi derslerinin
islevselligi, icerigi (konu, kapsam), kullanilan materyaller (kitap,
makale vb.) ve dersleri veren 6gretim elemani (bilgi, sunum vb.) aci-
sindan yeterligi ne diizeydedir?

2. Ogretmen adaylarinin goriislerine gore Din kiiltiirii ve ahlak bilgisi
ogretmenligi lisans programinda genel kiiltiir derslerinin islevselligi,
icerigi (konu, kapsam), kullanilan materyaller (kitap, makale vb.) ve
dersleri veren gretim elemani (bilgi, sunum vb.) agisindan yeterligi
ne diizeydedir?

3. Ogretmen adaylarinin goriislerine gore Din kiiltiirii ve ahlak bilgisi
ogretmenligi lisans programinda 6gretmenlik meslek bilgisi dersleri-
nin islevselligi, icerigi (konu, kapsam), kullanilan materyaller (kitap,
makale vb.) ve dersleri veren 6gretim elemani (bilgi, sunum vb.) aci-
sindan yeterligi ne diizeydedir?

Arastirma Din kiiltiirti ve ahlak bilgisi 6gretmenligi lisans programinda
alan ve alan egitim, genel kiiltiir ve 6gretmenlik meslek bilgisi dersleri iizerine
ytiriitiilen bu ¢alisma, alan ve alan egitim, genel kiiltiir ve 6gretmenlik meslek
bilgisi derslerinin igerik diizenlemesi asamasinda, bir taraf olarak 6gretmen
adaylarindan alinan doniitlerle, onlarin da program gelistirme stirecine dahil
edilmis olmas1 anlaminda 6nem tagimaktadir. Ogretmen adaylarmin gerek 63-
rencilik yillarinda 6gretmenlige dair edindikleri 6grenme yasantilari, gerekse
meslek yasamlar1 boyunca edindikleri deneyimlerle, kendi meslek anlayislari-
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n1 olusturduklar1 ve bu anlayisin olugsmasinda alan bilgisi ve 6gretmenlik mes-
lek bilgisi derslerinin 6nemli bir yere sahip olduklar1 sdylenebilir (Can, 1987).
Bu ¢er¢evede Din kiiltiirii ve ahlak bilgisi 6gretmenligi lisans programindaki
derslerin islevselligi, icerigi (konu, kapsam), materyal yeterliligi (kitap, ma-
kale vb.) ve dersleri veren 6gretim elemant (bilgi, sunum vb.) hususlarinda
karsilagilan sorunlarin belirlenmesi ve ¢oziimii 6gretmen adaylarinin mesleki
yetkinliklerini arttirmak adina biiyiik 6nem tasimaktadir.

Bu arastirma, {lkogretim DKAB Egitimi boliimlerinde son sinifta okuyan
ogretmen adaylarinin boliimiin lisans programinda yer alan dersler ile ilgi-
li dusiincelerini ortaya koymay1 hedeflemektedir. DKAB Egitimi Boliimleri
tizerinde yapilan bu ¢aligma, bu boliim ile ilgili gelecekte atilacak adimlar ko-
nusunda strateji ve oneri gelistirmeye katki saglayacak, programdaki derslerin
ogrenciler tarafindan nasil algilandigini ve bu konudaki beklentileri noktasin-
da fikirler verecektir. Elde edilen bulgular ve sonuglar, arastirmanin yapildig:
donemdeki 6grencilerin diisiincelerini ifade etmektedir.

Arastirmanin Modeli

Bu arastirma, Din kiiltiirii ve ahlak bilgisi 6gretmeni adaylarinin, tiniver-
sitelerin Din kiiltiirii ve ahlak bilgisi 6gretmenligi lisans programi dahilindeki
alan ve alan egitimi, 6gretmenlik meslek bilgisi ve genel kiiltiir derslerinin
islevselligi ile derslerin icerik, materyal ve 6gretim elemani (bilgi, sunum vb.)
acisindan yeterlilik diizeylerini belirlemek amaciyla gerceklestirilen tarama
modelinde desenlemistir. Tarama modeli, ge¢miste ya da halen var olan bir
durumu var oldugu sekliyle betimlemeyi amaglamaktadir (Karasar 2009).

Evren ve Orneklem

Arasgtirmanin evreni, iniversitelerinin Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Egi-
timi Boliimi 4. sinifinda 6grenim gérmekte olan tiim 6gretmen adaylarindan;
orneklemi ise 2011-2012 egitim-6gretim yili bahar doneminde 6grenim gor-
mekte olan 9 {iniversitenin Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Egitimi Boliimii son
siif grencilerinden olugmaktadir. Bu cercevede arastirmada 320 6gretmen
aday1 orneklem olarak yer almustir.
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Tablo 3 Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretmeni Adaylarimin Universi-
telere Gore Frekans Ve Yiizde Dagilimlar

Universite N %
On Dokuz May1s Universitesi [lahiyat Fakiiltesi 52 16,3
Recep Tayyip Erdogan Universitesi [lahiyat 43 15
Fakiiltesi
Marmara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi 44 13,8
Dicle Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi 42 13,1
Erciyes Universitesi {lahiyat Fakiiltesi 39 12,2
Uludag Universitesi [lahiyat Fakiiltesi 36 11,3
Atatiirk Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi 22 6,9
Inonii Universitesi [lahiyat Fakiiltesi 21 6,6
Necmettin Erbakan Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi 16 5
Toplam 320 100

Arastirmaya katilan 6gretmen adaylar1 katilim oranlari olarak en yiik-
sek Ondokuz May1s Universitesi ilahiyat Fakiiltesi, Recep Tayyip Erdogan
Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi ve Marmara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesinde
ogrenimlerine devam ettigi goriilmektedir. Orneklem dahilindeki ilahiyat fa-
kiilteleri Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretimi boliimlerinde 6grencilerin son
sinifta olmalari ve veri toplama aracinin bahar doneminde yapilmasi nedeniy-
le devamsizlik yapan 6grenci sayisi tablonun bu sekilde ortaya ¢ikmasinda
etkili oldugu seklinde degerlendirilebilir.

Veri Toplama Araclari

Arastirmada veri toplama araci olarak ¢lgek uygulamasi yoluna gidil-
migtir. Arastirmada veri toplama araci olarak a tarafindan gelistirilen “Din
Kiiltiirii Ve Ahlak Bilgisi Ogretmen Adaylarimin Alan Ve Alan Egitimi, Genel
Kiiltiir Ve Ogretmenlik Meslek Bilgisi Derslerine Yonelik Tutumlart Olcegi
” kullanilmistir. Olgekte, alan ve alan egitimi, genel kiiltiir ve dgretmenlik
meslek bilgisi derslerinin iglevselligi, derslerin igerik (konu, kapsam), kul-
lanilan materyaller (kitap, makale vb.) ve 6gretim elemanlart (Bilgi, sunum
vb.) agisindan yeterlik diizeylerini 6lgmeyi amaglayan toplam 212 madde yer
almaktadir. Bu kapsamda 6l¢egin birinci boliimiinde 24 farkli alan ve alan
egitimi dersi ile ilgili olarak toplam 96 madde; ikinci bolumiinde ise 12 farkl
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ogretmenlik meslek bilgisi dersi ile ilgili olarak toplamda 48 madde ve 17
farkli genel kiiltiir dersi ile ilgili olarak toplam 68 madde bulunmaktadir.

Olgegin yap1 gecerligi ve giivenirlik degerleri ger¢ek gruptan toplanan
veriler iizerinden analiz edilmistir. Olgegin yap1 gecerligi caligmasinda Faktor
Analizi kullamlmustir. Olgek ti¢ farkli boliimden olustugu icin degerler her ii¢
boliim igin ayr1 ayr1 hesaplanmis ve yapilan analiz dogrultusunda elde edilen
degerler Tablo 3’te verilmistir.

Tablo 4 Olcege Iliskin Faktor Analizi ve Giivenirlik Degerleri

g;:‘ir?:ie Alan l?/lirsiterllze}?illtgkisi Genel Kiiltiir
KMO 806 843 869
girgtgt’s Test (1;5% 50-5)92 8513.943 (p=.000) (ljif)loﬁf :
iﬁfgﬂmk Deger 586 - .843 .536 - 811 .550 - .799
glr)onbach’s Alpha 94 93 95

Faktor analizinin uygulanacagi orneklemin yeterliginin olctilmesi icin
KMO (Kaiser-Meyer-Olkin) testinin uygulanmasi gerekir. Bu dogrultuda
faktor analizinin uygulanacagi grubun yeterliginin 6l¢iilmesi icin KMO (Kai-
ser-Meyer-Olkin) testi yapilmis ve 6l¢cegin 96 maddelik “alan ve alan egitimi
dersleri” bolimiine yonelik KMO degeri (.806) olarak bulunmustur. KMO
degeriyle birlikte verilen Bartlett’s Test Degeri ise 17855.892°dir (p=.000).
48 maddeden olusan “6gretmenlik meslek bilgisi dersleri” boliimiine ait KMO
degeri “.843”, Bartlett’s Test Degeri de 8513.943 (p=.000) ve 6l¢egin 68 mad-
deden olusan “genel kiiltiir dersleri” boliimiine ait KMO degeri ise “.869”,
Bartlett’s Test Degeri de 13121.245 (p=.000) olarak tespit edilmistir. Bu pu-
anlar sosyal bilimlere gore elde edilen verilerin yeterliginin ¢ok iyi derecede
yeterli oldugunu gostermektedir (Tavsancil 2002). Maddelere ait faktor de-
gerlerinin belirlenmesi isleminde faktor dondiirme tablosundan (Rotateded
Component Matrix) yararlamilmigtir. Analiz sonucu maddelere ait faktor yiik
degerinin, “.45” ya da daha yiiksek olmasi secim i¢in iyi bir olciidiir (Bii-
yiikoztiirk 2010). Olgegin madde analiz ¢oziimlemesi ve Varimax dondiirme
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islemi sonucunda, maddelere ait faktor yiik degerlerinin “alan ve alan egitimi
dersleri” bolimi icin “.586-.843”; “6gretmenlik meslek bilgisi dersleri” bo-
liimi icin “.536-.811" ve “genel kiiltiir dersleri” boliimii i¢in “.550 -.799 “
araliginda oldugu tespit edilmistir.

Cronbach’s Alpha testi, dlgme araclarinin giivenirlik hesaplamasin-
da digerlerine gore daha fazla tercih edildigi icin (Beydogan 2001) olcege
ait giivenirlik degerlerini belirlemek icin yapilmistir. Yapilan analiz sonucu
Olcegin “alan ve alan egitimi dersleri” boliimiine ait Cron- bach’s Alpha i¢
tutarlilik katsayisi ©“.94”; “ogretmenlik meslek bilgisi dersleri” boliimiine ait
Cronbach’s Alpha i¢ tutarlilik katsayist “.93 ve “genel kiiltiir dersleri” bolii-
miine ait Cronbach’s Alpha ic tutarlilik katsayisi ise “.95” olarak belirlen-
mistir. I¢ tutarhik katsayisinin “.50” ve iizeri ¢ikmasmin bir 6lgme aracinin
giivenirligi i¢in yeterli bir olcii oldugu diisiiniildtigiinde, 6gretmen adaylarina
uygulanan dl¢egin giivenirlik degerlerinin yiiksek diizeyde oldugu goriilmek-
tedir (Bytikoztirk 2010).

Bulgular ve Yorum

Bu boliimde alan ve alan egitimi, 6gretmenlik meslek bilgisi ve genel
kiiltiir derslerinin iglevselligi ile derslerin igerik, materyal ve 6gretim elemant
(bilgi, sunum vb.) agisindan 6gretmen adaylarinin goriislerine ait bulgular ve
yorumlara yer verilecektir.
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Tablo 5’ten elde edilen bulgulara gore, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 68-
retmen adaylarinin, Alan ve Alan Egitimi kapsaminda derslerden Sanat Tarihi
ve Tiirk Din Miizigi derslerini iglevsel bulma oranlarinin diisiik oldugu, bu
alanda diger dersleri islevsel olarak degerlendirdikleri tespit edilmistir. Ancak
Din Felsefesi ve Tiirk Islam Edebiyat: derslerini islevsel bulmayan ve kismen
islevsel bulan adaylarin toplam dagilimlar1 g6z oniinde bulunduruldugunda
bu iki dersin iglevsellik yoniinden birtakim eksiklikleri barindirdig: degerlen-
dirilebilir.

Icerik (Konu, Kapsam) yeterliligine yonelik 6gretmen adaylarinin goriis-
leri incelendiginde, Din Ogretimi Bilimi, Kuran Okuma Bilgi ve Becerisi-I,
Kuran Okuma Bilgi ve Becerisi-II, Dinler Tarihi, Islam Ihang Ogretisi ve Ozel
Ogretim Yontemleri-II derslerinin yeterli; Din Sosyolojisi, Ahlak Felsefesi,
Temel Dini Bilgiler—II, Temel Dini Bilgiler—I ve Sanat Tarihi derslerinin ilgili
alanda kismen yetersiz olduklari; Tiirk Din Miizigi, Arap¢a-1I ve Arap¢a-1
derslerinin icerik olarak yeterli olmadiklari tespit edilmistir.

Derslerin materyal yoniinden yeterliligine bakildiginda, Din Ogretimi
Bilimi, Kuran Okuma Bilgi ve Becerisi — I, Kuran Okuma Bilgi ve Becerisi
- I, Ozel Ogretim Yontemleri -1I derslerinin yeterli gore materyal yoniinden
kismen yeterli olduklar: tespit edilmistir. Arapga I-11, Sanat Tarihi, Tiirk Din
Miizigi, Tiirk Islam Edebiyati ve Temel Dini Bilgiler — I-1I dersleri adaylar
tarafindan kismen yeterli bulunsa da bu dersleri materyal acisindan yetersiz
bulan 6gretmen adaylarinin yiizde dagilimlar1 géz 6niinde bulunduruldugunda
ilgili alanda birtakim yetersizliklerin oldugu yoniinde bir yorum yapilabilir.

Dersi veren 6gretim elemani (bilgi, sunum) yeterliligine yonelik 6gret-
men adaylarinin goriigleri incelendiginde, Temel Dini Bilgiler — I, Temel Dini
Bilgiler — II, Tiirk Din Miizigi ve Arap¢a — I derslerinin ilgili alanda kismen
yeterli; Sanat Tarihi ve Arapca - II derslerinin ilgili alanda yetersiz olduk-
lar1 tespit edilmistir. Islam Inan¢ Ogretisi, Din ve Kiiltiir, Din Sosyolojisi,
Ahlak Felsefesi, Din Psikolojisi, Dini Akimlar, Dinler Tarihi, Islam Tarihi,
Kiiltiirler Aras1 Din ve Ahlak Ogretimi, Dinlerde Ahlak, Tiirk islam Edebiyat:
ve Din Felsefesi dersleri adaylar tarafindan yeterli bulunsa da bu dersleri
dersi veren ogretim elemani agisindan kismen yeterli ve yetersiz bulan 6g-
retmen adaylarinin yiizde dagilimlart goz oniinde bulunduruldugunda il-
gili alanda birtakim yetersizliklerin oldugu yoniinde bir yorum yapilabilir.
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2. Ogretmenlik Meslek Bilgisi Derslerinin Yeterligine Yonelik
Bulgular ve Yorum

Tablo 6 Ogretmenlik Meslek Bilgisi Derslerine Yonelik Ogretmen Aday
Goriiglerinin Genel Yiizde Frekans Tablosu
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Tablo 5 incelendiginde arastirmada, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi dersi
ogretmeni adaylarmin, Ogretmenlik Meslek Bilgisi kapsamindaki biitiin ders-
leri islevsel bulduklari tespit edilmistir.

Icerik yeterliligine yonelik 6gretmen adaylarmin goriisleri incelendiginde
bu alandaki iki ders disinda diger derslerin yeterli icerige sahip olduklart go-
riilmektedir. Ancak Egitim Psikolojisi, Ol¢gme ve Degerlendirme ve Ogretim
Ilke ve Yontemleri derslerini icerik yoniinden yetersiz bulan ve kismen yeterli
bulan 6gretmen adaylarinin yiizde dagilimlarina bakildiginda bu derslerin ice-
rik a¢isindan birtakim eksiklikleri barindirdigini1 degerlendirmek mumkiindiir.

Derslerin materyal yoniinden yeterliligi 6gretmen adaylarinin goriigleri
cercevesinde incelendiginde derslerin cogunu bu alanda kismen yeterli olduk-
lar1 belirlenmistir. Dersleri kismen yeterli bulan ve yeterli bulmayan 6gretmen
adaylarinin ytizde dagilimlarina bakildiginda bu derslerin kullanilan materyal
acisindan birtakim eksikliklere sahip olduklar1 soylenebilir.

Dersi veren 6gretim elemant (bilgi, sunum) yeterliligine yonelik 6gret-
men adaylarmin goriisleri incelendiginde, Olgme ve Degerlendirme, Egitim
Psikolojisi, Tiirk Egitim Sistemi ve Okul Yontemi, Egitim Bilimine Girig ve
Ogretim Ilke ve Yontemleri derslerinin ilgili alanda kismen yeterli olduklart
tespit edilmigtir. Diger dersler 6gretmen adaylari tarafindan yeterli bulunsa da
bu dersleri dersi veren 6gretim elemani agisindan kismen yeterli ve yetersiz
bulan 6gretmen adaylarinin yiizde dagilimlar1 g6z 6niinde bulunduruldugunda
ilgili alanda birtakim yetersizliklerin oldugu yoniinde bir yorum yapilabilir.
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Tablo 7 Genel Kiiltiir Derslerine Yonelik Ogretmen Adayr Goriisler
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Tablo 7°den elde edilen bulgulara gore, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi
ogretmen adaylarinin, Genel Kiiltiir dersleri kapsaminda derslerden Antropo-
loji, Yabanci Dil I-11, Atatiirk Ilkeleri ve Inkilap Tarihi I-1I ve Miizik derslerini
islevsel bulmadiklari; bu alanda diger dersleri islevsel olarak degerlendirdik-
leri tespit edilmistir. Ancak Bilimsel Arastirma Yontemleri, Tiirk Egitim Ta-
rihi, Tiirkce I: Yazili Anlatim, Sosyoloji ve Felsefeye Giris derslerini iglevsel
bulmayan ve kismen iglevsel bulan adaylarin toplam dagilimlart g6z 6niinde
bulunduruldugunda bu derslerin islevsellik yoniinden birtakim eksiklikleri ba-
rindirdig1 degerlendirilebilir.

Icerik (Konu, Kapsam) yeterliligine yonelik 6gretmen adaylarinin goriis-
leri incelendiginde, Etkili Iletisim, Topluma Hizmet Uygulamalari, Bilgisayar
— I ve Psikoloji derslerinin yeterli olduklar tespit edilmistir. Diger dersler
icerik acisindan kismen yeterli ve yetersiz bulan 6gretmen adaylarinin yiizde
dagilimlar1 goz 6nitinde bulunduruldugunda ilgili alanda 6nemli yetersizlikle-
rin oldugu yoniinde bir yorum yapilabilir.

Derslerin materyal yoniinden yeterliligi 6gretmen adaylarinin goriisleri
cercevesinde incelendiginde biitiin derslerin materyal yoniinden kismen ye-
terli olduklart belirlenmistir. Ogretmen adaylarinin goriislerine gore ozellikle
Miizik, Antropoloji, Yabanct Dil I-11, ve Atatiirk Ilkeleri ve Inkilap Tarihi I-I1I
derslerinin materyal yoniinden 6nemli yetersizliklerinin oldugu sodylenebilir.

Dersi veren ogretim elemant (bilgi, sunum) yeterliligine yonelik ogret-
men adaylariin goriisleri incelendiginde, Bilgisayar — I, Bilgisayar — II, Top-
luma Hizmet Uygulamalar ve Etkili Iletisim derslerinin ilgili alanda yeterli;
Atatiirk Ilkeleri ve Inkilap Tarihi I-1I derslerinin ilgili alanda yetersiz oldukla-
11 tespit edilmistir. Diger dersler 6gretmen adaylar tarafindan kismen yeterli
bulunsa da bu dersleri dersi veren 6gretim eleman1 acisindan dersleri yetersiz
bulan 6gretmen adaylarinin yiizde dagilimlar1 g6z 6niinde bulunduruldugunda
ilgili alanda birtakim yetersizliklerin oldugu yoniinde bir yorum yapilabilir.

Tartisma ve Sonug¢

Aragtirmada, Din Kiiltiirti ve Ahlak Bilgisi Egitimi Lisans Programinda
yer alan derslerin iglevselligi, icerigi (konu, kapsam), derslerde kullanilan ma-
teryaller (kitap, makale vb.) ve dersi veren 6gretim elemani (bilgi, sunum vb.)
acisindan yeterligini 6gretmen adaylarinin goriisleri cergevesinde degerlendi-
rilmis ve 6zet olarak sonug tablosu agsagida sunulmustur.
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Bu anlamda teorik alan ve meslek bilgisi derslerine yonelik genel sonug-
lara bakildiginda:

Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi dersi 6gretmeni adaylari tarafindan alan ve
alan egitimi (67.5), 6gretmenlik meslek (75.8) ve genel kiiltiir (41.1) derslerini
islevsel bulundugu belirlenmistir. Bu bulguya gore, 6gretmenlik meslek bilgi-
si derslerinin alan ve alan egitimi ve genel kiiltiir bilgisi derslerine oranla daha
islevsel oldugu soylenebilir. Bunda egitim 6gretim pratiginin onemli etkisi
oldugu diisiintilebilir.

Icerik olarak alan ve alan egitimi dersleri (42.1), 6gretmenlik meslek bil-
gisi dersleri (50.0) ve genel kiiltiir dersleri (33.7) birbiriyle karsilastirildigin-
da, 6gretmenlik meslek bilgisi derslerinin alan ve alan egitimi ve genel kiiltiir
bilgisi derslerine oranla daha yeterli oldugu sonucuna varilabilir. Bununla
birlikte alan ve alan egitimi ve genel kiiltiir bilgisi derslerinin igerik olarak ye-
terliginde birtakim aksakliklarin oldugu da soylenebilir. Arastirmasinda ben-
zer bir sonuca ulasan Cetin (2009), sonug olarak 6gretmenlik mes- lek bilgisi
derslerini “Onemli” bulan 6grencilerin digerlerine oranla tutum puanlarinin
daha tist diizeyde ol- dugunu ortaya koymustur. Birbiriyle ortiisen bu sonuc-
lar dogrultusunda 6gretmen adaylarinin 6gretmenlik meslek bilgisi derslerini
yiiksek diizeyde islevsel ve onemli bulduklar1 s6ylenebilir.

Derslerde materyal kullanimi1 konusunda alan ve alan egitimi dersle-
ri (32.1), 6gretmenlik meslek bilgisi dersleri (39.1) ve genel kiiltiir dersleri
(27.3) birbiriyle karsilastirildiginda, 6gretmenlik meslek bilgisi derslerinin
alan ve alan egitimi ve genel kiiltiir bilgisi derslerine oranla daha yeterli oldu-
gu sonucuna varilabilir. Bununla birlikte alan ve alan egitimi ve genel kiiltiir
bilgisi derslerinin materyal kullanimi olarak yeterliginde birtakim aksaklikla-
rin oldugu sdylenebilir.

Derslere giren 6gretim elemani konusunda alan ve alan egitimi dersle-
ri (43.2), ogretmenlik meslek bilgisi dersleri (43.5) ve genel kiiltiir dersleri
(33.6) birbiriyle karsilagtirlldiginda, ogretmenlik meslek bilgisi ve alan ve
alan egitimi derslerinin genel kiiltiir bilgisi derslerine oranla daha yeterli oldu-
gu sonucuna varilabilir. Bununla birlikte alan ve alan egitimi ve genel kiiltiir
bilgisi derslerine giren 6gretim elemanlarindan memnuniyetin diisiik oldugu
sOylenebilir.

Din Kiiltiirti ve Ahlak Bilgisi dersi 6gretmeni adaylar1 alan ve alan egi-
timi ve 6gretmenlik meslek derslerini mesleki hayatlarinda islevsel oldugunu
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diisiinmektedirler. Ogretmen adaylarina gore genel kiiltiir derslerinin iglevsel-
ligi diistik diizeydedir.

Ancak 6gretmen adaylar ii¢ alanda da icerik, materyal ve derse giren
ogretim elemanin agisindan lisans programindaki derslere karsi tutumlarinin
diisiik oldugu tespit edilmistir.

Bu durum, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi egitiminin heniiz yeni bir alan
olmasi ve alanla ilgili 6gretim iiyesi ihtiyacinin genellikle Ilahiyat ve egitim
fakiilteleri boliimlerinden kargilanmig olmasi; Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi
ogretmeni yetistiren s6z konusu boliimlerin ihtiyaglarinin bu anlamda yeteri
kadar karsilanamamasi, daha dogru bir ifadeyle, nicelik olarak 6gretim tiyesi
eksigi diger nedenler arasinda degerlendirilebilir.

Din Kiilttirti ve Ahlak Bilgisi 6gretimi ile ilgili olarak alan yazinin yeter-
sizligi derslerin iglevsellik, i¢erik (konu, kapsam), kullanilan materyal (maka-
le, kitap vb.) ve teorik-uygulama ag¢isindan da yetersizlik algisint 6grencilerde
olusturmus olabilir.

Derslerin iceriklerinin diizenlenmesi, derslerin icerigini olusturan mater-
yallerin temini agisindan ilahiyat ve egitim bilimlerinde iiretilen bilginin ak-
tarim ya da alana 6zgii caligmalarin desteklenmesi ve arttirilmasi zorunlulugu
acikca gozlemlenmektedir.
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ISLAM DUNYASINA GONDERILEN MiSYON ELCiSi:
SAMUEL MARINUS ZWEMER VE iISLAM’A BAKISI

Muhammed GUNGOR*
Oz

Samuel Marinus Zwemer, 19. yiizyilin sonlar1 ve 20. yiizyilin ilk yarisinda Miis-
liimanlara yonelik faaliyetleriyle onemli oryantalist misyonerler arasinda yer almis-
tir. Baglattigi Arabistan Misyonerligi’nden dolay1 kendisine “Islam’a gonderilen elgi”
denilmistir. Ayrica, Hiristiyan bakis agisiyla yazilan kitap ve makaleleriyle islam ve
Miisliimanlar hakkinda olumsuz bir imaj yaratmaya ¢alismistir. Ozellikle Islam’daki
Allah anlayis1, Hz. Muhammed ve Kur’an hakkindaki degerlendirmeleri islam hakikat-
leriyle bagdagmamaktadir. Zwemer, Allah’1 dogulu despot bir tanr1 gibi betimlemistir.
Hz. Muhammed’in peygamber olmadigini iddia etmig ve onu ahlaksiz olmakla itham
etmistir. Kur’an’in yanliglarla dolu anlagilmaz bir kitap oldugunu 6ne stirmiistiir. Hi-
ristiyan misyonerleri Islam diinyasinda misyonerlik faaliyetlerinde bulunmaya tesvik
eden Zwemer, gerek miicadelesi gerekse eserleri ile onlara ilham kaynag1 olmustur.

Anahtar Kavramlar: Samuel M. Zwemer, Misyonerlik, Arabistan Misyonerli-
gi, Islam Tasavvuru.

Abstract

Apostle of Mission to the Muslim World: Samuel Marinus
Zwemer and His Views on Islam

Samuel Marinus Zwemer took place among the significant orientalist missiona-
ries by his activities to Muslims during the late 19" century and the first half of 20"
century. He was called as “Apostle to Islam” because of the Arabian Mission he ini-
tiated. On the other hand, he endeavored to create a negative image about Islam and
Muslims by his books and articles written in the Christian perspective. Especially, his
considerations about the perception of Allah in Islam, Mohammed and the Quran do
not accord with Islamic truths. Zwemer described Allah as an oriental despot god. He
asserted that Mohammed was not a prophet and accused him of being immoral. He
asserted that the Quran is an incomprehensible book full of mistakes. Zwemer, who
incited Christian missionaries to engage in the missionary activities in the Muslim
World, became the source of inspiration for them by both his struggle and writings.

Key Words: Samuel Marinus Zwemer, Missionary, Arabian Mission, Image of
Islam.

* Dr., Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretmeni, MEB; senceristan@hotmail.com
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GIRIS

Islam diinyasina yonelik misyonerlik faaliyetleri, 19. yiizyilda oryan-
talizm kisvesi altinda devam etmistir. “Din, dil, bilim, diisiince, sanat, tarih
gibi alanlarda Dogu diinyasini inceleyen ve Dogu hakkinda deger yargilari
tireten Bati kaynakli kurumsal faaliyet” (Bulut 2007: 428) seklinde tanim-
lanan oryantalizm, c¢ogu zaman Dogu’yu anlamak yerine tanimlamayi he-
deflemistir. Ozellikle Islam ve Miisliimanlar hakkinda yiiriittiigii ¢alismalarla
dikkat ¢eken oryantalistler, elde ettigi verileri Islam diinyasinda misyonerlik
faaliyetleri icin kullanmistir. Bu amag dogrultusunda Islam ve Miisliimanlarla
ilgili Bat1 diinyasinda dogru yanlig pek ¢ok eser kaleme alinmistir. Bunun ne-
ticesinde, Islam ve Miisliimanlar hakkindaki bilgileriyle misyonerlerin, artik
Miisliimanlar “tirkiitmeden” Hiristiyanlastirabilecekleri diistintilmiistiir.

Bir yandan Islam hakkinda yazdig1 eserlerle “oryantalist”, diger yandan
Islam diinyasinda 40 yila yakin misyonerlik faaliyetleriyle “misyoner” sifatin
kazanan Samuel M. Zwemer bu baglamda dikkat ¢ceken isimlerden biri olmus-
tur. O, yasadiklar1 ve yazdiklariyla kendi doneminde oldugu gibi giiniimiiz
misyonerleri igin de ilham kaynag1 olmustur. Ozellikle yazili eserlere biiyiik
onem veren Zwemer, yayin hayatinda bir asr1 geride birakan The Moslem
World (Islam Diinyas1) dergisinin ortaya ¢ikmasinda biiyiik bir gayret goster-
migtir. Onun ismini tastyan Samuel Zwemer Theological Seminary (Samuel
Zwemer Ilahiyat Fakiiltesi) de Zwemer’in Hiristiyan misyonerlik tarihindeki
o6neminin giiniimiizdeki yansimasidir. Bu ¢alismada Tiirkiye’de pek fazla ta-
ninmayan ve hakkinda calisma yapilmamis olan Zwemer’in Miislimanlara
yonelik yogun misyonerlik faaliyetleriyle gecen hayati ile gerek Islam dini
gerekse Miisliimanlar hakkinda yazdig1 eserlerinde Allah, Hz. Muhammed ve
Kur’an hakkindaki diistinceleri incelenmistir.

A.SAMUEL M. ZWEMER’IN HAYATI, KiSILiGI, MISYON
CALISMALARI VE ESERLERI

1. Hayati: Samuel M. Zwemer, 12 Nisan 1867 tarihinde Michigan’da
(Wilson 1967: 79), Amerika’ya go¢ eden Hollandali go¢men bir ailenin (Hu-
bers 2004: 117) on bes ¢ocugundan on {igiinciisii olarak diinyaya gelmistir
(Tucker 2004: 238). Annesi, Zwemer’i besigine koyarken onun ilerde mis-
yoner olmasi icin dualar etmigtir (Wilson 1952: 28). Ailesinin Hiristiyanlhiga
olan bagliligindan dolay1 Zwemer’in yillar sonra misyoner olmast normal kar-
stlanmistir (Wilson 1952: 21).
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Bes yagina kadar Felemenkge ve Ingilizce 6grenen Zwemer, okul haya-
tina baglamasiyla birlikte Almancayr da 6grenmistir. Yabanci dilleri erken
yaglarda 6grenmesi gelecekte diger dilleri 6grenmesini kolaylagtirmisgtir (Wil-
son 1952: 21).

1879 yilinda 12 yasinda iken Hope College’1in 4 yil stiren hazirlik okulu-
na kayit yaptirmistir (Wilson 1952: 26). 1883’de Hope College’a kayit olan
Zwemer’in buradaki egitimi de 4 yil stirmiistiir (Al-Abdulkareem 2001: 61).
22 Haziran 1887 tarihindeki mezuniyetinin ardindan (Wilson 1952: 29) 19
Eyliil 1887 tarihinde Reform Kilisesi Ilahiyat Fakiiltesindeki (Theological Se-
minary of the Reformed Church) egitimine baslamistir (Wilson 1996: 163).

Theological Seminary of the Reformed Church’de 6grenim goren iic
ogrenci, Samuel M. Zwemer, James Cantine ve Philip T. Phelps 31 Ekim
1888 tarihinde yaptiklar1 bir toplantida Hiristiyanlig1 yurtdisinda yaymak icin
bir karar almiglardir. Ozellikle Arap¢a konusulan iilkelerde misyonerlik fa-
aliyetlerinde bulunmak isteyen bu gencler, misyonerlik idealinin kalplerine
tamamen yerlestigine ve bunun kendileri i¢in ilah1 bir ¢agri olduguna inanmis-
lardir (Zwemer 1900: 353-354).

Bagli bulunduklar1 Kilise ile konuyu goriisen Zwemer ve arkadaslari,
uzun tartismalarin ve “Tanri’ya edilen dualarin” ardindan Kilise’den plan
i¢in izin almay1 bagsarmislardir (Bkz. Zwemer 1900: 353-357). Boylece, arzu
edilen misyonerlik hareketi 1 Agustos 1889 tarihinde baslamistir (Zwemer
vd. 1938: 148). Arabistan bolgesindeki Miisliimanlara yonelik misyonerlik
faaliyetinin adi ise “Arabistan Misyonerligi” (The Arabian Mission) olarak
belirlenmistir (Zwemer 1900: 357). Ancak bu plana karsi ¢ikanlar, Arabistan
gibi biiyiik bir bolgede Kilise’ nin, dort yiiz yil boyunca boyle bir misyonerlik
isine girismedigini bildirerek, karsilasacaklari sartlar ve engeller hakkinda bil-
gi sahibi olmadiklarini onlara hatirlatmislardir (Mason vd. 1926: 59).

Arabistan bolgesinde yasayan Miisliimanlara yonelik ilk Amerikan Pro-
testan Misyonerligi Cantine’in, 16 Ekim 1889 tarihinde Beyrut’a gitmesiyle
fiilen baglamigtir (Zwemer 1900: 353). Zwemer ise Cantine’den bir yil sonra
Beyrut’a giderek Arabistan Misyonerligi’nin bir neferi olmustur (Wilson
1952: 39). Bu topraklarda bu iki gen¢ misyonerin fevkalade dikkatli olmalari
gerekmistir. Bu konuda Zwemer ve Cantine’nin “yilan gibi akilli giivercin
gibi zararsiz” hareket ettikleri belirtilmistir (Peursem 1948: 6).
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Zwemer ve Cantine, uzun siiren ¢caligsmalar ve “dualar” neticesinde 60 bin
niifuslu Basra sehrinin, Hiristiyan misyonerliginin daimi mekani olmasina ka-
rar vermisler ve boylece Arabistan Misyonerligi’nin ilk subesini, 1891 yilinin
Agustos aymda Basra’da agmiglardir (Mason vd. 1926: 68-69). Basra’da ol-
dugu gibi Bahreyn’de de Kitab-1 Mukaddes satabilecekleri bir diikkkan agmak
isteyen Zwemer, bu siirecte karsilasilan bazi sikintilara ragmen burada da bir
diikkan agmay1 bagsarmistir (1900: 362).

Zwemer, 1895 yilinin Nisan ayinda Basra’ya gelen misyoner Amy Wil-
kes ile 18 Mayis 1896 tarihinde evlenmistir. Amy gibi yetismis bir hemsirenin
Zwemer’in yaninda yer almasi Arabistan Misyonerligi’'ne giic katmistir (Zwe-
mer vd. 1938: 115-116).

Zwemer, Miislimanlara yonelik misyonerlik caligmalar1 esnasinda bir
baba olarak aci olaylar yasamigtir. Kiz1 Ruth Zwemer, 7 Temmuz 1904 tari-
hinde dort yasindayken olmiistiir. Ruth’un 6liimiiniin tizerinden fazla bir siire
gecmeden biiyiik kizi Katharine, 15 Temmuz 1904 tarihinde vefat etmistir.
Bu iki ac1 olayin da Zwemer’in inancini zerre kadar sarsmadig belirtilmigtir
(Wilson 1952: 49).

1912 yilina gelindiginde Zwemer, faaliyetlerine Misir’da devam et-
mesi i¢in 6nemli bir teklif almigtir. Teklifi kabul eden Zwemer, daha sonra
Amerika’ya gitmis, burada bir siire kaldiktan sonra Misir’a donmek igin 7
Eyliil 1912 tarihinde yola ¢ikmistir (Wilson 1952: 77-78).

Sohreti gitgide artan Zwemer, gelen davetler neticesinde Afrika, Avrupa
ve Asya’nin bazi tilkelerine gitmistir. Bu arada 1921 yilinin Mayis ayinda
Istanbul’a da gelen Zwemer, burada biri Robert Koleji’nde olmak iizere birta-
kim konugmalar yapmistir (Wilson 1952: 87).

Kahire’de bulundugu dénemlerde sik stk Ezher Universitesi’ni ziyaret
eden Zwemer, baslarda sicak bir sekilde karsilanmistir. Ancak faaliyetleri, za-
manla bazi tiniversite hocalarini rahatsiz etmistir. Bu nedenle resmi makam-
lara sikayet edilen Zwemer, donemin Ingiliz hiikiimeti tarafindan azarlanmig
ve Misir’t terk etmesi istenmigtir. Bunun tizerine Kibris’a giden Zwemer, iki
hafta sonra Misir’a geri gelmis ve tartisma da boylece kapanmistir (Wilson
1952: 88-89).

Miisliimanlara yonelik misyonerlik faaliyetlerinde uzun yillar aktif ola-
rak galigan Zwemer, Princeton Ilahiyat Fakiiltesi Din Tarihi ve Hiristiyan Mis-
yonerligi Kiirsiisiinde hocalik yapmasi i¢in gelen 1srarlt teklifi kabul ederek
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Amerika’ya yerlesmis ve 1930°da fakiiltedeki gorevine baslamistir (Wilson
1967: 90; 1952: 209-210 ). Universitenin yan1 sira baska enstitiilerde de ders-
ler veren Zwemer, misyonerlik faaliyetleri baglaminda diinyay1 gezmeye de-
vam etmistir (Wilson 1952: 213). 71 yasinda emekli olan (Wilson 1952: 215)
Zwemer, bog durmayip vaazlar1 ve yazilariyla caligmalarini siirdiirmustiir
(Wilson 1952: 219).

Yillar stiren misyonerlik ¢calismalarini geride birakan Zwemer, 2 Nisan
1952 tarihinde 84 yasinda 6lmiistiir (Calverley 1952: 157).

2. Samuel M. Zwemer’in Kisiligi: Zwemer’in kararlili1, cesareti ve
inanci en 6nemli 6zellikleri arasinda zikredilmistir (Wilson 1952: 243). Her
zaman bir 6ncii ve lider oldugu vurgulanmis, dogustan gelen bu 6zelligi The
Moslem World dergisinin ortaya ¢ikmasinda 6nemli rol oynamistir. Miitevazi
kisiligiyle dikkat ¢ceken Zwemer’i, hayati boyunca etkileyen en énemli mo-
tivasyon, Isa Mesih’e en iyi sekilde nasil hizmet edebilecegi diisiincesi ol-
mustur (Calverley 1952: 159). Ilgi alanlar1 ve bilgisiyle “bir diisiince adami1”
olarak gosterilen Zwemer, diisiincelerini Miislimanlarin Hiristiyanlastirilma-
st tizerinde yogunlastirmistir (Wilson 1952: 84).

Zwemer’in bir baska 6zelligi ise ¢aliskanligidir (Wilson 1952: 71). “Kiir-
stiden miicadele eden hacli askeri” oldugu sdylenen Zwemer’in bir giinde ti¢
konferans verecek kadar gayretkes olmasi dikkat ¢cekmistir (Wilson 1952: 83).
1914 yilinda Amerika’da 113 giinde yaptig1 151 konugma (Wilson 1996: 166)
ve 1925 yilmin Nisan ve Mayis aylarinda, Ingiltere’de 23 giinde yaptg 36
biiyiik konugma (Wilson 1996: 87) onun ¢aligkanlig1 gostermek i¢in yeterlidir.

Arapcayr mitkemmel sekilde 6grenen (Calverley 1952: 158) Zwemer,
beserd iligkileri giiglii (Calverley 1952: 159), sakadan hoslanan (Wilson 1952:
83) ve konugmalarinda bir sekilde insanlarin ilgisini cekmeyi basaran (Wilson
1952: 85) bir insan olarak anlatilmigtir. Ayrica onun Tanr1’nin rizasim kazan-
mak icin her seyi yapabilecegi vurgulamigtir (Wilson 1952: 243).

3. Onemli Bir Misyoner Olarak Samuel M. Zwemer: Miisliiman-
lara yonelik Protestan misyonerlik faaliyetlerinde 6nemli isimlerden biri
olan Zwemer’e, Apostle to Islam (Islam’a Gonderilen Elgi) lakabi veril-
mistir. Nitekim Miisliimanlara yonelik misyonerlik faaliyetleri gbz 6niinde
bulunduruldugunda bu lakaba ondan daha layik bir kimsenin olmadig1 belir-
tilmistir (Tucker 2004: 238).
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John Hubers (2004: 117), Zwemer’i, Islam’1n kalbinin attig1 yerde Miis-
liimanlara yonelik misyonerlik faaliyetlerine hayatini adamig bir insan olarak
tanitmistir. 19 ve 20. yiizyilin ilk yarisindaki oryantalizm caligmalarinin ele
alindig1 bir eserde Zwemer, 231 iiretken yazar arasinda ilk ikide zikredilmistir
(Wokoeck 2009: 83). Miisliimanlara ilgisinin bu denli biiyiik olmasi, islam’1
“kurbanlart kurtarilmaya ihtiyact olan manevi koleligin bir c¢esidi” olarak
gormesiyle izah edilmistir (Hubers 2004: 118).

Donemindeki insanlarin dikkatini iizerine cekmeyi basaran Zwemer, bas-
lattig1 organizasyonlar ve faaliyetlerle cevresinde biiyiik bir etki yaratmistir.
Onlarca kitab1 ve makalesiyle kendisinden sonra gelen insanlar iizerinde ola-
ganiistii bir etki birakmistir. Biraktig1 bu etkinin zamanla biiytiytip genisleye-
cegine dikkat cekilmistir (Calverley 1952: 157).

Yazili eserlere onem veren Zwemer, bunun 6nemini su sozleri ile dile
getirmistir: “Hicbir kurulus (temsilci), yazili eser kadar bu kadar derinleme-
sine, bu kadar 1srarl1 bir sekilde Islam’in icine niifuz edemez, bu kadar cesur
bir sekilde taniklik edemez ve bu kadar kargi konulamaz bir sekilde [islam’1]
etkileyemez”. Yayin hayatinda bir asr1 geride birakan The Moslem World
dergisinin boyle bir misyonerin gayret ve girisimleri sayesinde ortaya ¢iktig1
da bir gergektir (Wilson 1967: 88-89).

4. Samuel M. Zwemer’in Eserleri: Zwemer, kirktan fazla kitabim1 ve
yiizden fazla makalesini genellikle Islam, Hiristiyanlik ve misyonerlik olmak
tizere ti¢ konu iizerinde kaleme almistir. Bazi eserleri Arapca, Cince, Danca,
Felemenkge, Fransizca, Almanca, Farsca, Ispanyolca, Isve¢ce ve Urduca gibi
dillere terciime edilmistir (Wilson 1952: 13). Ornegin, Raymund Lull: First
Missionary to Moslems adl kitabi1 Arapca, Ispanyolca, Almanca, Cince ve
Felemenkceye cevrilmistir (Wilson 1996: 165).

Zwemer’in Islam ve Miisliimanlar hakkinda yazdig1 Arabia: The Cradle
of Islam, Islam A Challenge to Faith, The Moslem World, The Disintegration
of Islam, The Moslem Doctrine of God, Across the World of Islam, The Influ-
ence of Animism on Islam gibi eserler biiyiik 6nem arz etmektedir. The Glory
of the Manger, The Glory of the Empty Tomb, The Glory of the Cross, Chris-
tianity Final Religion Zwemer’in Hiristiyanlikla ilgili yazdig1 calismalara
ornek olarak verilebilir. Misyonerlik faaliyetlerini konu alan calismalarina
da How Rich the Harvest, How to Use, Thinking Missions with Christ eserleri
ornek olarak zikredilebilir (Bkz. Wilson 1952: 251-253).
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B. SAMUEL M. ZWEMER’IN ISLAM ALGISI

1. Hz. Muhammed Tasavvuru: Zwemer’in Islam’la ilgili iizerinde dur-
dugu en 6nemli konu Hz. Muhammed’dir. Ciinkii o, Kur’an’da bahsedilen ve
Miisliimanlarin algisinda yer alan Hz. Muhammed imajinin bozulmasi duru-
munda Islam’1n batil oldugunun kolay bir sekilde ispatlanabilecegini zannet-
mektedir.

a. Hz. Muhammed’i Ortaya Cikaran Sartlar: Zwemer, Islam oncesi
donemin iyi bir sekilde incelenmesi durumunda, Hz. Muhammed’i dini bir
lider olarak ortaya ¢ikaran sartlarin agik bir sekilde goriilebilecegini dile ge-
tirmistir. Ona gore, cahiliye doneminin politik ve dini sartlarinin yan1 sira Hz.
Muhammed’in ailevi ve kisisel 6zellikleri onun tezahiir etmesinde 6nemli rol
oynamistir.

Zwemer, Arabistan’da yasayan Araplarin, milattan dnce asirlar boyunca
herhangi bir devletin boyunduruguna girmeden neredeyse tamamen bagim-
siz yasadigini aktarmaktadir. Ancak, tarihin akisiyla birlikte ozgtirliiklerini
kaybeden Araplarin, Roma, Habesistan ve Pers gibi devletlerin hakimiyetine
girdiklerini bildiren Zwemer, Islam 6ncesi Arabistan’da siyasi bir istikrarsiz-
Iik yasandigini belirtmektedir. O, bu durumu, Araplari, Perslilere, Habeglilere
veya Greklere kargt birlestirecek siyasi bir lider icin zamanin hazir oldugu
seklinde yorumlamaktadir (1907: 4-5). Ote yandan, Kabe’yi yikmak isteyen
Ebrehe’nin ordusu kargisinda Araplarin kazandigi biiytik tarihi zaferin de Hz.
Muhammed’i etkileyip sonraki yillarda Romalilara ve Perslilere karst verilen
Arap miicadelesinde 6nemli bir yere getirdigini 6ne stirmektedir (1907-1908:
11).

Zwemer, Hz. Muhammed’i ortaya ¢ikaran sartlar arasinda dini etkenlere
temas etmekte, bu baglamda, cahiliye donemindeki Haniflerden soz etmekte-
dir. O, giinahlardan uzak durmaya ¢alisan Haniflerin, miisriklerin putperestlik
uygulamalarindan rahatsizlik duyduklarini, islerinde Allah’in rizasini1 gozet-
tiklerini, hakikati aradiklarin1 ve Araplarin ikiyiizlii olmalarindan biktiklarini
anlatmaktadir (1900: 168). Islam ve Hanifler arasindaki bazi ortak noktalar
ornek olarak veren Zwemer, nihayetinde Hanifleri, Islam’in ortaya ¢ikmasi
i¢in zeminin hazir oldugunun bir kanit1 olarak degerlendirmektedir (1907: 24).

Zwemer, Hz. Muhammed’in basarisinda onun ailevi ozelliklerinin
onemli bir yeri oldugu kanisindadir. Arabistan’in merkezi olan Mekke’nin
biitiin yoneticilerinin Kureys kabilesinden geldigine ve Hz. Muhammed’in
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bu kabilenin mensubu olduguna dikkat ceken Zwemer, Mekke’nin onemli
isimlerinden Abdulmiittalip’in himayesindeki kiicik Muhammed’in, bu
yaglarda, dedesinden bir liderin nasil olmasi gerektigini ve giiclin nasil
kullanilacagin1 6grendigini iddia etmektedir. Bunun yaninda, Hz. Hatice’nin
Islam Peygamberi’nin lider bir karakter olarak ortaya ¢cikmasinda etkili oldu-
gunu diistinmektedir (1900: 180).

Hz. Muhammed’in basarisiyla ilgili dile getirilen en dikkat cekici id-
dia, onun akil almaz zekési, yaraticilii; bagka bir ifadeyle, onun dahi bir
insan oldugu seklindedir (Zwemer 1900: 180). Bu konuda Zwemer, “Hz.
Muhammed’in Allah’in peygamberi oldugunu inkar etsek bile onun dahi bir
insan oldugunu kesinlikle inkar edemeyiz” demektedir (1907-1908: 7).

Ortaya koydugu sartlarin genel bir degerlendirmesini yapan Zwemer,
yeni bir dinin zuhuru i¢in artik biitiin sartlarin hazir oldugunu 6ne stirmekte-
dir. Ona gore, sadece sosyal, politik ve dinT durumlar idrak edip kaostan bir
diizen olusturacak ustanin dehasina ihtiya¢ bulunmaktaydi. Bu, ayn1 zamanda
Yahudilere, Hiristiyanlara ve putperestlere hitap edebilecek kapsayici ve uz-
lagmaci bir din insa etmek icin de gerekliydi. Zwemer, bu sartlar altinda uygun
kisinin bizzat Hz. Muhammed oldugunu diistinmektedir (1907-1908: 11).

b. Hz. Muhammed’in Kimligi Meselesi: Hiristiyanligin en son ve mii-
kemmel din olduguna ve kurutulusun da ancak bu din sayesinde gercekle-
secegine inanan biitiin Hiristiyanlarin, Hz. Muhammed’in peygamberligini
inkar etmesi (Akdemir 1989: 189) gibi Zwemer de Hz. Muhammed’in Allah
tarafindan gonderilen bir peygamber oldugunu inkar etmektedir (1900: 182).
Bu inkarin altinda genel olarak soyle bir diisiincenin yattig1 diistiniilmektedir:
Hz. Muhammed’in peygamber olmadig: ispat edilebilirse Kur’an’in da ilahi
bir kitap olmadig1 kanitlanacak ve nihayetinde Islam hakkinda ¢ok farkl1 de-
gerlendirmeler yapma imkani hésil olacaktir (Okumus 2002: 129).

“Muhammed ne ise Islam da odur” diisiincesinde olan Zwemer, Hz.
Muhammed’in karakteri ve hayatinin bilinmesinin olduk¢a 6nemli oldu-
gunu dile getirmektedir (1911a: 354). Zwemer’in ifadelerine gore, Hz.
Muhammed’in peygamber olduguna inananlar oldugu gibi bunu inkar edenler
de bulunmaktadir. Onun sehvet diiskiinii ve acimasiz oldugunu iddia edenlere
kargt bu iddialarin yersiz oldugunu ispatlamaya calisanlara da rastlanmakta-
dir (1907: 40-41). Hz. Muhammed’in kotii bir varligin aleti oldugunu iddia
edenlerin yani sira Fraud ekoliinden gelenlere gore o, psikopatik bir denge-
sizligin magdurudur (Zwemer 1941: 29). Ayrica, basglarda samimi olan Hz.
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Muhammed’in zamanla bagarisindan sarhos olup peygamberligin itibarin ki-
sisel menfaatleri icin kullandig1 da ileri siiriilmektedir. Aloys Sprenger ise Hz.
Muhammed’in epilepsi hastasi oldugunu ve gencliginde en az bir kere, sonra-
ki yillarda ise daha sik nobet gecirdigini one stirmektedir (Zwemer 1907: 41).

Yukaridaki iddialarin yaninda Hz. Muhammed ile ilgili Weil, Muir ve
Koelle gibi oryantalistlerin farkli degerlendirmeleri olduguna isaret eden
Zwemer, Hz. Muhammed hakkinda ortaya atilan iddialara bakildiginda “sar-
kacin hala sallandigint” belirtmektedir. O, bu iddialar iizerinde diisiintildiigiin-
de, sarkacin muhtemelen iki u¢ arasinda bir yerde duracagini diisiinmektedir
(1907: 41).

Hz. Muhammed hakkindaki iddialara karsilik Zwemer, her ne kadar onu,
dahi, sair, reformcu, biiylik bir savasci ve diinyanin gordiigii en 6nemli dini
liderlerden biri olarak tanimlasa da (1915b: 7) isin aslinda, ilk mesajindan
oliimiine kadar, zeki bir diizenbazin yetenegine sahip bir kisi oldugunu iddia
etmektedir (1900: 182).

Zwemer, Hz. Muhammed’i tanimlarken “biiyiik diinya dininin [Islam]
kurucusu” ifadesini kullanmaktadir. O, “Islam Muhammed’dir” diyerek onun
uygulamalarmin ve ruhunun Islam dinin inang esaslarina ve ibadetlerine ka-
dar girip kutsallastigini belirtmektedir (1919: 6). Hz. Muhammed’in etkisinin
Arap dili ve literatiiriine de sirayet ettigini diisiinen Zwemer, fosilleri mermer-
den ayirmanin, Hz. Muhammed’in etkisini Arap dili ve literatiiriinden silmek-
ten daha kolay olacagini dile getirmektedir (Chai-Lien 1921: 1).

¢. Hz. Muhammed’in “Savas¢r” Oldugu Iddiasi: Zwemer, Hz.
Muhammed’i “biiyiik savasci peygamber” olarak gostermekte (1907-1908: 26)
ve hicret oncesinde vaaz ederek insanlar1 uyaran Hz. Muhammed’in, Medine
doneminin baglamasiyla eski kimliginden siyrilip kanunlar koyan savasgi bir
kisiye donduigiinii iddia etmektedir. O, bu iddiasint desteklemek i¢in Medeni
ayetlerin incelenmesi gerektigi tizerinde durmaktadir (1907-1908: 15). Bu id-
diasiyla ilgili Islam tarihinden bazi1 6rnekler veren Zwemer, Koelle’den nak-
lettigine gore, Hz. Muhammed’e dil uzatan Esma adindaki bir kadinin ve Ebu
Afek ismindeki bir Yahudi’nin Misliimanlar tarafindan oldiiriilmesine dikkat
cekmektedir. Verdigi ornekler arasinda 6nemli bir rabbi olan Yahudi Ka’b ibn
Egref de yer almaktadir. Anlattigina gore, baslarda Hz. Muhammed’e sempati
ile bakan Ka’b ibn Egref, Hz. Muhammed’in 6lim emri vermesiyle basi ke-
silerek feci bir sekilde oldiiriilmiistiir (1907-1908: 113-114). Bu gercevede
Zwemer, ozellikle Bent Kureyza olayma dikkat ¢cekmektedir. Bu olayin se-
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beplerini gormezlikten gelen Zwemer’in anlattigina gore, Hz. Muhammed’in
emri ile Medine’nin pazar yerine biiyiik bir cukur kazilmig ve Beni Kureyza
kabilesine ait erkeklerin baslar1 kesilerek cesetleri cukura atilmistir. Geg va-
kitlere kadar siirdiigii icin bu katliam, mesaleler altinda devam etmistir (1900:
184).

d. Iki “Muhammed” Tasavvuru Meselesi: Zwemer’in Hz. Muhammed
ile ilgili degindigi bir bagka konu, tarihi Hz. Muhammed tasavvuru ile sonra-
dan Miisliimanlar arasinda tezahiir eden Hz. Muhammed tasavvurudur (1900:
184). Zwemer, Kur’an ve Islam tarihinin ilk kaynaklarinda Hz. Muhammed’in
tamamen bir beser olup hata yapabilecegi iizerinde duruldugunu belirtmekte-
dir (1946: 28). Ancak bu anlayigin zamanla degistigini ve Hz. Muhammed’in,
sonradan giinahsiz ve neredeyse kutsal (ilahi bir varlik) kabul edildigini ifade
etmektedir (1912: 157). Bu baglamda Zwemer, Hz. Muhammed’in ahirette
sefaat¢i olacagina dair inanci (1919: 18), kelime-i tevhidde “la ilahe illallah”
ciimlesinden sonra “Muhammediin rasulullah” ifadesinin gelmesini (1900, s.
186), onu adeta ilahmis gibi gosteren onurlu sifatlar1 (1909: 11) ve bazi isleri
kolaylagtirmak i¢in ““Ya Muhammed” lafzinin sdylenmesini (1907: 47) bu id-
diasin1 desteklemek adina 6rnek olarak vermektedir. Neticede Zwemer, bugiin
hayatta olsayd1 Hz. Muhammed’in, Miisliimanlar arasinda edindigi ihtisam ve
mevkiden dolay1 sasirip kalacagini belirtmektedir (1941: 70).

e. Hz. Muhammed’in Ahlak: Meselesi: Hz. Muhammed’in hirsh ve
sehvet duygularinin asir1 oldugunu ileri siiren Zwemer, onun amaglarina ulas-
mak i¢in ahlaki prensipleri ihlal etmede higbir tereddiit gostermedigini iddia
etmektedir (1919: 19). Yakin donemin tinlii oryantalistlerinden W. Montgo-
mery Watt’in “diinyadaki biitiin insanlar i¢inde hi¢biri Muhammed kadar ifti-
raya ugramamistir. Ancak cagdaslari onu hicbir zaman ahlaki bir zaaf icinde
gormediler” soziiyle hakikati dile getirmesine (2001: 241) ragmen Zwemer,
hangi diisiincede olursa olsun hi¢ kimsenin Hz. Muhammed’in ahlakinin yiik-
sek bir standarda ulastigin1 soyleyemeyecegini one stirmektedir (1919: 10).

Zwemer, Miisliimanlar tarafindan biitiin ahlaki degerlerin kaynagi ka-
bul edilen Hz. Muhammed’in aym1 zamanda “ideal bir karakter ve ahlakin
standardr” olarak benimsendigini dile getirmektedir (Zwemer vd. 1908: 39).
Miisliimanlarin Hz. Muhammed’e bakisini tahkir etmek isteyen Zwemer, “bir
akarsu kaynagindan daha yiiksege ¢ikamaz” (1905: 117) ve “bir kule teme-
linden daha genis olamaz” (1907-1908: 112) benzetmelerini dile getirmekte-
dir. Bu benzetmelerle o, ayn1 zamanda, Miisliimanlarin, ahlaki seviyesi ortada
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olan Hz. Muhammed’den daha ahlakli olmayacaklarini ifade etmeye calis-
maktadir.

Hz. Muhammed’i, ahlaki baglamda degerlendirmek icin kendine gore
ti¢ kriter belirleyen Zwemer, en az iki tanesinin adil oldugunu diistindiigii kri-
terlerin sunlar oldugunu ifade etmektedir: “Hz. Muhammed’in onayladig1 ve
onlarin yerine gectigini dile getirdigi” Kitab-1 Mukaddes hukuku; putperest
Araplarin hukuku ve bizzat Hz. Muhammed’in ortaya koydugu hukuk. Zwe-
mer, bu ti¢ hukuka gore de Hz. Muhammed’in gayriahlaki davraniglar sergile-
digini iddia etmektedir.

Zwemer, birinci kriter olarak Yeni Ahit’e gecen “Dagdaki Vaaz’a
isaret etmektedir. Ona gore, bu vaazda isa Mesih’in iizerinde durdugu ahlaki
degerlerden higbiri Hz. Muhammed’de bulunmamaktadir. ikinci kriter olarak
cahiliye donemindeki Araplarin hukukuna dikkat cekmekte ve buna gore Hz.
Muhammed’in ahlaksiz oldugunu ispatlamaya caligmaktadir. O, bu dénemde
yakinlar1 savagta oldiiriilen esir bir kadinla ti¢ ay i¢inde evlenilmesinin uygun
goriilmemesine ragmen Hz. Muhammed’in Yahudi esirlerden Safiye ile ii¢ giin
icinde evlendigini dile getirmektedir. Pek ¢ok oryantalist gibi Zwemer’in de
tizerinde durdugu bir bagka ornek ise cahiliye doneminde evlathigin eski esiyle
evlenilmesinin yasak olmasidir. Hz. Muhammed’in, evlatlig1 Zeyd’in eski esi
Zeynep’le evlenmesini ele alan Zwemer, Hz. Muhammed’in Zeynep’e asik
oldugu icin evlathg1 Zeyd’den onu bogamasini istedigini ve 6zel bir vahiy-
le (Ahzap 33/37) de Zeynep’i kendisine nikahladigini diisiinmektedir. Islam
Peygamberi’nin ahlakimi degerlendirdigi tigiincii kriter islam hukuku olup
Zwemer, Hz. Muhammed’in taraftarlarina dortten fazla kadinla evlenmeyi
yasaklarken kendisinin on bir kadinla evlendigini ve bunlarin yanina iki tane
de cariye alarak kendi hukukunu bile ¢ignedigini gostermeye calismaktadir
(1907-1908: 19-21).

Hz. Muhammed’in ahlakini kendi bakig agisiyla degerlendiren Zwemer,
onun, Hiristiyanlikta biiyiik onemi olan yedi kardinal degerin (iffet, olciiliilik,
fedakarlik, caligkanlik, sabir, iyilik, algakgoniilliiliikk) bazilarindan yoksun
oldugu gibi yedi oliimciil giinahtan (Gurur, aggozliilik, sehvet, diigmanlik,
oburluk, kizginlik, tembellik) bazilarin1 da irtikap ettigini ileri siirmektedir
(1907-1908: 112). Buna ilaveten, Hz. Muhammed’in evrensel yardimsever-
likten ve insancil hosgoriiden uzak oldugunu iddialari arasinda zikretmektedir
(Zwemer vd. 1908: 55).
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f. Hz. Muhammed’in Okuryazar Oldugu Iddiasi: Zwemer’in iizerinde
durdugu 6nemli iddialardan biri de Hz. Muhammed’in okuryazar oldugudur.
O, Miislimanlarin “Kur’an’in miicizevi karakterini” desteklemek adina Hz.
Muhammed’in iimmi oldugunu (okuma yazma bilmedigini) ileri stirdiiklerini
digiinmektedir (1929: 51). Hz. Muhammed’in “okuma yazma bilmeyen” bi-
risiymis gibi goriinmek i¢in olduk¢a makul gerekcelerinin oldugunu 6ne siir-
mekte (1939: 110) ve bu konuda soyle bir alint1 nakletmektedir: “Her ne kadar
kendisine vahiy geldigi diisiincesiyle tam aksini iddia etse de, Muhammed’in,
Kitab-1 Mukaddes’te anlatilan hikayelere iyi bir sekilde vakif olduguna
stiphe yoktur. Onun cahil [immi] goriinmek istemesinin sebebi, Kur’an’in
giizelligini micizevi olarak gostermek istemesidir” (1929: 57-58).

Eserlerinde Islam alimlerinin Kur’an’da gecen “iimmi” kelimesiyle il-
gili yorumlarina yer verdikten sonra Zwemer, Hz. Muhammed’in okuryazar
olmadigini ifade eden “timmi” kelimesinin gercek anlaminin farkli oldugunu
soylemektedir. O, bu kelimenin kendisine kitap ve vahiy gonderilmeyen an-
lamina geldigini savunarak Araplara da vahiy gelmedigi i¢in onlara “timmi”
denildigini ifade etmektedir. Bu baglamda, “timmi” kelimesinin “okuma yaz-
ma bilmeyen kisi” anlamina gelmedigi konusunda israr eden Zwemer, ayetler-
de gecen iimmi kelimesinden yola ¢ikarak Hz. Muhammed’in okuma yazma

bilmedigini iddia etmenin tutarsiz olacagini savunmaktadir (1939: 106-107).

Cebrail’in Hira magarasindayken Hz. Muhammed’e “oku” demesi ve
onun “ben okuma bilmem” seklinde cevap vermesi olayini degerlendiren
Zwemer, bu olayin “belli belirsiz” oldugunu dile getirerek gecistirmektedir
(1939: 104). Ayrica, Mekke’de okuma yazmanin, Miislimanlarin iddiasinin
aksine, oldukca yaygin oldugunu cesitli 6rneklerle ispatlamaya caligmaktadir
(1907: 9). Hz. Muhammed’in bi’setten sonra yasadiklarindan 6rnekler veren
Zwemer, bunlara dayanarak onun okuma yazma bildigini iddia etmeye devam
etmektedir. Hudeybiye antlagsmasinda Hz. Muhammed’in, “Abdullah’in oglu
Muhammed” ifadesini yazmasi, katiplerinden birisine baz1 harflerin yazimiyla
ilgili bilgiler vermesi ve 6lmeden once kagit kalem istemesi (1939: 111-113)
Zwemer’in Hz. Muhammed’in okuryazar oldugunu ispatlamak icin verdigi
ornekler arasinda yer almaktadir.

2. Allah Tasavvuru: Bir dinin tanr1 anlayisinin 6nemli oldugunu belir-
ten Zwemer, Miislimanlarin Tanrist “Allah” hakkinda bilgi sahibi olmadan
Islam dininin inan¢ esaslarinin anlasilamayacagi gibi bu dinin felsefesi hak-
kinda da fikir beyan edilemeyecegini diisiinmektedir (1905: 7-9).
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Zwemer, Islam’1n, bir taraftan monoteist anlayisla giiclii bir karakter ser-
giledigini belirtirken diger taraftan Islam’daki tek Tanr1 anlayisiin monote-
izmin en koti sekli oldugunu ileri siirmektedir. Bunun da 6tesinde Zwemer,
Islam’1n despotizme kay1p sekilcilige boguldugunu ve Islam’daki monoteist
inancin 6liime mahkim oldugunu zannetmektedir (1905: 7).

Zwemer, Yahudi ve Hiristiyanlarin Miisliimanlarla birlikte ayn1 Tanr1’ya
inanmalarina ragmen bu {i¢ dinin tanr1 anlayislart arasinda cok biiyiik farklar
oldugunu belirtmektedir (Zwemer vd. 1908: 14). Kur’an’da bahsedilen Allah
ile Yeni Ahit’te gecen Tanr1 anlayisinin ayni oldugu seklinde yanlis bir kan
oldugunu vurgulayan Zwemer’e gore Hristiyanlarin Tanr1’st “Sevgi Tanrist”
iken, Miislimanlarin inandig1 Allah “dogulu despot bir Tanrt”dir (Zwemer
vd. 1907: 27).

Allah’1n baz1 sifatlar1 hakkinda Miisliimanlarin dogru bir inanca sahip
olduklarinin altin1 ¢izen Zwemer, soz konusu Allah’in ahlaki sifatlar1 olun-
ca tamamen yanlig bir zeminde bulunduklarimi iddia etmektedir (Zwemer
vd. 1908: 14-15). Ote yandan, Islam inancina gore Allah’in tek ve essiz olup
yarattig1 hi¢bir seye benzememesini ele alan (1905: 29-30) Zwemer, boyle
bir Allah anlayisina sahip olan Miisliimanlarin, Yeni Ahit’te insanin ilahi bir
formda yaratildigini ifade eden “Tanr: insant kendi suretinde yaratti. Boylece
insan Tanri suretinde yaratilmus oldu. Insanlari erkek ve disi olarak yaratti.”
(Yaratilis 1/27) cuimleyi kiifiir olarak telakki ettiklerine dikkat cekmektedir
(1905: 30). Misliimanlar agisindan son derece makul kabul edilen bu anlay1s
Zwemer tarafindan reddedilmektedir. Zira ona gore “Tanr1 Ruh’tur”, “Tanri
Isik’tir” ve “Tanrt Sevgi’dir” (1905: 33).

a. Allah Inancinda Sevgi Olmadig Iddiasi: Zwemer, Miisliimanlarin
iman ettigi Allah inancinda 6zellikle sevgi olmadigini ileri siirmektedir (1919:
16). Kur’an’da “Sevgi Tanrisi”’nin yer almadigini ifade eden Zwemer’e gore
Allah, yarattig1 insanin sevgisini istemeyen, ona ihtiya¢ duymayacak kadar
zengin, gururlu ve bagimsizdir. O, sevginin olmadig1 bir Tanr1 anlayiginin ha-
liyle sevgiden yoksun bir karakter yarattigini one siirerken Hz. Muhammed’in
savasel bir karakter olarak ortaya ¢ikmasinin da bu inanctan kaynakladigini
iddia etmektedir (Zwemer vd. 1908: 55-56).

Islam mistisizminin siinni Allah anlayisina bir tepki olarak ortaya ¢ik-
tigini ileri stiren Zwemer, insan kalbinin seven, insanlarla yakin bir iletisim
kuran, kusurlarimiza ragmen kendisine dokunabilecegimiz ve dualart isitip
cevap veren bir tanri istedigini belirtmektedir. Bu ifadelerinden sonra, ‘“‘se-
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vemeyen” bir Tanri’nin (Allah), ayn1 zamanda “sevilemeyecegi” sonucuna
varmaktadir (1905: 111).

b. Allah’in Zalim Oldugu Iddiasi: Kur’an’da “Biz zalim degiliz” (Su’ara
26/209) denilerek Allah’in kesinlikle zalim olmadiginin ifade edilmesine ve
Allah’1n affedici (Nisa 4/43), merhamet sahibi (Bakara 2/128) oldugunu vur-
gulayan onlarca ayete ragmen Zwemer’in Allah’1 zalim olarak sunmasi olduk-
ca manidardir (Zwemer vd. 1907: 27). Bu iddiasina ilaveten Allah’in “Paga”
(Zwemer vd. 1908: 15), “Sultan” (1911b: 145), “Gui¢ Tanris1”, “Heybetli bir
Diktator” (1915b: 201) ve “Keyf1 bir Hiikkiimdar” (1905: 20) gibi goriindiigii-
nii ileri stirmektedir.

c. Allah Inancinda “Bababk” Diisiincesinin Olmamasi: Zwe-
mer, Kur’an’da ifade edilen Allah anlayigsinda Hiristiyanlikta oldugu gibi
Tanr’nin “baba” oldugu inancinin yer almamasindan dolayr (1911b: 145)
Miislimanlarm “Tanri’nin Babalig1” inancint anlayamadiklarini soylemekte-
dir (1919: 16). Allah’1 baba olarak gérmemelerinden dolayr Miisliimanlarin,
evlada yakisir bir sekilde Allah’la yakinlik kuramadiklarini ifade etmektedir.
Allah’in Miisliimanlar iizerinde olusturdugu korkuyu, evladin babasindan
korkmasindan daha ziyade bir kolenin efendisinden korkmasina benzetmekte-
dir. Ote yandan, Allah’in “babalik” gostermemesinden dolay1 insanlar arasin-
da “kardeslik” duygusunun gelismedigini ileri siirmektedir. Islam’in fanatik
bir ruha ve biiyiik bir gurura sahip oldugunu belirtmekte ve bunu da Islam’daki
Tanr1 anlayisinda babalik inancinin olmamasina baglamaktadir. Ortaya atti-
81 bu iddialardan sonra Zwemer, Tanrt’nin baba olmadigi evsiz bir diinyada
insanin kendisini oksiiz evlatmig gibi hissettigini belirtmektedir (1905: 110).

d. Allah’in Ahlaki Baglamda Kayitsiz Olusu: Islam’daki Allah
inancina yonelik elestirilerine devam eden Zwemer, Allah’in koydugu hii-
kiimleri sonradan degistirdigine isaret ederek Allah’in ahlakinin, zamana ve
sartlara gore degistigini iddia etmektedir. Allah’in ahlaki herhangi bir kritere
bagli olmaksizin istedigi her seyi yapabilecegini, fiziki anlamda her seye giicii
yeten Allah’1n, ayn1 zamanda ahlaki olarak da her seye giiciiniin yettigini ifade
etmektedir (1905: 55).

Zwemer’in iddialar1 arasinda Allah’in insanlart kiiciik diisiiren, yoldan
cikaran ve zarar veren bir Tanr1 oldugu diisiincesi de yer almaktadir. Ona gore
Allah, bunlar1 yaparken tamamen bagimsiz olup biitiin giicii elinde bulundur-
maktadir (1905: 48). Kur’an’da “Allah’in tuzak kuranlarin en hayirlist” oldu-
gunu bildiren ayetlere (Al-i imr’an 3/54; Enfal 8/30) de deginen Zwemer, bu
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ayetleri Allah’1n ahlak? bir standarda bagli olmadiginin kanit1 olarak sunmak-
tadir (1905: 55).

3. Kur’an Tasavvuru: Miislimanlarin Kur’an’1, stil ve dil acisindan en
yiiksek yerde gordiiklerini belirten Zwemer, Arap edebiyati acisindan incelen-
mesi durumunda Kur’an’in gergekten dikkat c¢ekici bir kitap oldugunu kabul
etmekte, musiki tinisinin ve ritminin c¢ekici oldugunu itiraf etmektedir (1907:
90). Kur’an’da, Allah’in birligine derinden ve tutkulu bir sekilde inanmak,
ytice sifatlar1 hakkinda bilgiler vermek, kisa ve 6zlii ciimleler kullanmak gibi
giizellikler bulundugunu inkar etmediklerini soylemekte, Fatiha suresini de bu
giizelliklere ornek olarak zikretmektedir (1900: 188). Buna karsin, Kur’an’in
Hz. Muhammed tarafindan yazildigi ve Allah’1n kitabi olmadig1 iddiasi, Zwe-
mer tarafindan “o, bir insan sozii, Tanr1 sozii degil” seklinde dile getirilmek-
tedir (1948: 31).

Zwemer, bu ilahi kitabin, Hiristiyanlik sayesinde kurtulusu arzulayan
kalpleri susturmak i¢in dizayn edilmig en iyi eser oldugunu ve bu nedenle
diinyada Kur’an gibi “uyutucu” bir kitap olmadigin1 iddia etmektedir (1916:
96). Ote yandan, Kur’an’in bazi béliimlerinin edebe aykirt oldugunu diisiinen
Zwemer, “Kur’an nasil bir kitap ki, sadece Miisliimanlar dokunabiliyor ve
Muhammed’e vahyedilen bu kitabin baz1 bolimleri Hiristiyan bir kalabali-
gin ontinde okunmaya uygun degildir” diyerek bu diisiincesini dolayli yoldan
dile getirmektedir (1900: 186-187). Bunun yaninda, batil inanglar arasinda
gordiigii sihirbazlik ve biiyticiiliikle ilgili ayetlerin Kur’an’da yer almasina da
ozellikle dikkat cekmektedir (1915b: 102).

Kur’an’1n kronolojik bir yapis1 olmadigini belirten Zwemer, aynt zaman-
da mantiksal bir diizeni olmadigini da dile getirmektedir. O, ayetlerin karma-
karigik ve parca parga oldugunu belirtirken gercek ile hayalin, kanunlar ile
efsanelerin, dualar ile beddualarin yan yana yer aldigini ifade etmektedir. Bu
ozelliginden dolay1r Kur’an’1n anlagilmaz bir kitap oldugunu iddia etmektedir
(1907: 90).

Zwemer, Kur’an’in taklit edilemeyen kafiye ve ritminin olduguna dik-
kat cekerek bu kitabin bagka dillere terciime edilemeyecegini belirtmektedir.
Kur’an’1n, metnin akisini bozmasina ragmen kafiye ugruna gereksiz tekrar-
lar yaptigin1 diisiinen Zwemer, Kur’an’in bagka bir dile ¢evrilmesi durumun-
da terciimesinin, orijinalinden uzak ve anlamsiz olacagini ileri siirmektedir
(1915a: 246). Onun bu konu iizerine egilmesindeki amacinin ise, Kitab-1
Mukaddes’in, Kur’an’la mukayese edildiginde essiz bir kalitesinin oldugu-
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nu, gorkeminden, giizelliginden ve manevi giiclinden hicbir sey kaybetmeden
diinyadaki biitiin dillere terciime edilebilecegini gostermeye calismak oldugu
anlasilmaktadir (Zwemer 1939: 82).

Kur’an’la ilgili iddialarina devam eden Zwemer, normal seviyedeki
bir Miisliiman’in yorumlar olmaksizin bu ilah1 kitab1 anlayamayacagini ifade
etmektedir (1900: 187). O, mollalarin dort yasindaki ¢ocuklara Kur’an’t sade-
ce ezberlettiklerini, ancak bu ¢ocuklarin Kur’an’dan hicbir sey anlamadiklari-
n1 zikretmektedir (1915b: 153). Bir zamanlar diinyay1 sekillendiren Kur’an’in
artik sadece belli kurallara gore teganni edildigini ve Miisliimanlarin bu tiir
okuyusa daha fazla deger verdiklerini diisiinen Zwemer, Kur’an’in vermek
istedigi mesaja dikkat etmeden yapilan okuma calismalarinin Miisliimanla-
ra fayda vermedigini, 6yle ki bizzat Kur’an’la ugrasan Misliimanlarin bile
Kur’an’in yerdigi giinahlarr giinliikk hayatlarinda irtikap ettiklerini nakletmek-
tedir (1920: 25).

Zwemer’in Kur’an’la ilgili bir bagka iddias1 bu ilahi kitabin hata ve yan-
lislarla dolu oldugu seklindedir. Kur’an’in pek ¢ok batil inanca ev sahipligi
yapmasinin yant sira tarih1 hatalart barindirdigini 6ne siiren Zwemer, bu kitap-
ta kozmolojiyle ilgili yanls bilgiler bulmanin da miimkiin oldugunu diigiin-
mektedir. Diger taraftan Kur’an’1n, kolelik, poligami, bosanma, din? hoggorii-
siizliik, kadina kars1 ayrimceilik ve bilhassa kadinin degerinin diisiiriilmesi gibi
konularda ortaya koydugu hiikiimlerle sosyal hayati donuklastirdigini iddia
etmektedir (Zwemer vd. 1908: 19).

Zwemer’in Kur’an tasavvuruna bakildiginda Kur’an’in Hiristiyan
hakikatiyle ilgili bilgileri gizledigini dile getirmesi dikkat cekmektedir (1919:
17). Ona gore, Isa Mesih’in ¢armihta 6ldiiriilmesinin ve tekrar dirilmesinin
inkar edilmesi Kur’an’in en biiyiik eksikliklerden biridir (1948: 31). Zwemer,
gilinahin orijini, sonucu ve caresi gibi konularda Kur’an’in sessiz kaldigim
ileri stirmektedir. Bir alinttya dayanarak Hz. Muhammed’e ilham eden kisinin
seytan oldugunu 6ne siirmekte, bu iddiasin1 da Hz. Muhammed’in, Kur’an’da
gilinahin ne oldugunu agiklamadigi ve giinah hakkinda bilgi veren ayetlerin
yeterli olmadig1 seklindeki bagka bir diisiincesine dayandirmaktadir (1905:
49-51).

Zwemer, yukarida belirtilen iddialarina Kur’an’in ¢ocuklar i¢in olmadig1
iddiasini da eklemektedir. Ona gore Kur’an, birtakim Eski Ahit hikayelerinin
ve Isa Mesih ile ilgili baz1 ayetlerin diginda ¢ocuklarin dikkatini ¢ekecek bir
bilgiye sahip degildir (t.y.: 196-197).
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SONUC

Oryantalist misyoner olan Samuel M. Zwemer, kiiciik yaslardan iti-
baren aile icinde aldig1 Hiristiyanlik egitimini Theological Seminary of the
Reformed Church’deki egitimle taclandirmigtir. Annesinin duast ve genglik
donemindeki heyecaniyla kendini Mislumanlarin Hiristiyanlagtirmasina
adamistir. Bu yondeki gayretleri neticesinde arkadagt James Cantine ile bir-
likte Arabistan Misyonerligi’ni baslatmistir. Baglarda bu isin zorlugundan do-
lay1 gerek arkadag cevresi gerekse mensubu oldugu Kilise’nin muhalefetiyle
karsilagmistir. Misyonerlik heyecaniyla dolup tasan Zwemer ve Cantine, 6n-
lerine cikan biitiin engelleri asarak Islam’in besigi kabul edilen Arabistan’da
misyonerlik faaliyetlerine baslamiglardir. Basra ve Bahreyn gibi iilkelerdeki
calismalarinin ardindan Zwemer, gelen teklif tizerine Kahire’ye giderek mis-
yonerlik faaliyetlerine burada devam etmistir. Diinyanin pek ¢ok bolgesine
gidip konferanslar vermis, Hiristiyan misyonerlerini Islam diinyasinda faali-
yetlerde bulunmalar1 icin tegvik etmistir. Yayin hayatinda bir asr1 geride bi-
rakan, Islam dini ve Miisliimanlar hakkinda nesriyat calismalarinda bulunan
The Moslem World dergisinin ¢ikartilmasinda biiyiik gayretleri olmustur. Son
nefesine kadar Miisliimanlarin Hiristiyanlagtirilmasi icin calisgan Zwemer, 2
Nisan 1952 tarihinde 84 yasinda 6lmiistiir.

Samuel M. Zwemer, Islam hakkinda pek ¢ok kitap ve makale yazmgtir.
Eserlerinde Allah, Hz. Muhammed ve Kur’an’1 nasil degerlendirdigi incelen-
diginde hakikatten ¢ok uzak, ¢arpitilmis bir Islam tasavvuru ortaya koydugu
goriilmektedir. O, bir yandan Hz. Muhammed’in tarihteki en 6nemli dinf lider-
lerden biri oldugunu soylerken diger taraftan onun zeki bir diizenbaz oldugu-
nu iddia etmistir. Medine doneminin baglamasiyla Hz. Muhammed’in, kanun-
lar koyan savasci bir kimlige biirtindiigtinii ifade etmistir. Hz. Muhammed’in
ahlakini da degerlendiren Zwemer, onun hirsh ve sehvet diiskiinii oldugunu id-
dia etmis, davraniglart ve uygulamalariyla ahlakin biitiin ilkelerini ¢ignedigini
ileri siirmiistiir. Bunlarm yaninda, islam alimlerinin Hz. Muhammed’in okur-
yazar olmadig1 diistincesine karsi cikarak onun okuma yazma bildigini iddia
etmistir.

Hz. Muhammed tasavvurunda oldugu gibi islam’daki Allah inancini da
carpitarak ele alan Zwemer, Allah’in dogulu despot bir Tanr1 oldugunu iddia
etmistir. O, Allah’1n, “pasa, sultan, gii¢ tanrisi, heybetli bir diktator, keyfi bir
hiikiimdar” oldugunu iddia ederek biiyiik bir yanilg1 i¢ine diigmiistiir. Allah’in
kullarina yonelik sevgisinin bir gostergesi olan merhamet, affetme, bagisla-
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ma gibi sifatlarin1 gormezlikten gelen Zwemer, Kur’an’da bahsedilen Allah
inancinda sevginin olmadigini ve bu durumun da siddete yol actigini ileri siir-
miuistir.

Zwemer, Islam inancina gore Allah’in Cebrail vasitasiyla gonderdigi
Kur’an’1n ilah1 bir kitap olmadigini, hatta bu kitabin miellifinin bizzat Hz.
Muhammed oldugunu dile getirmis, boylece Islam hakkindaki carpitmalari-
na bir yenisini daha eklemistir. Bir takim giizelliklerine ragmen Kur’an’in,
Hiristiyan hakikatini arzulayan kalpleri susturan ‘“‘uyusturucu” bir Kkitap
oldugunu ileri siirmiistiir. Kur’an’in edebi yapisindan dolayr bagka bir dile
terclime edilemez oldugunu diisiinen Zwemer, Miisliimanlarin bu kitab: hic-
bir sey anlamadan sadece belli kurallara gore teganni ettiklerini bildirmistir.
Kur’an’da pek ¢ok yanlis bilgi yaninda bu kitabin batil inanclarla dolu oldu-
gunu iddia eden Zwemer, Kur’an’in en biiyiik eksikliginin s6zde Hiristiyan
hakikatlerine yer vermemesi oldugunu 6ne siirmiistir.

Zwemer’in Islam’in temel degerleri —Allah inanci, Hz. Muhammed,
Kur’an- hakkindaki degerlendirmesinin objektiflikten uzak, tamamen Hiristi-
yan misyon anlayisina uygun olarak Islam diinyasinda zihinleri karigtirmaya
ve belirtilen konularda Miislimanlari etkilemeye yonelik oldugu soylenebilir.
Bu baglamda Islam diinyasinda Miisliimanlarin imanlarini sarsmak, bozmak
ve ortaya ¢ikan boslukta Hiristiyanlig1 one ¢ikarmak, insanlarin ilgisini bu
dine ¢ekmek gibi hedefler konuldugu goriilebilir. Zwemer, biitiin hayati bo-
yunca bu hedefleri gerceklestirmeye yonelik faaliyetler yiiriitmiis, eserleriyle
ve eserlerinde dile getirdigi tutarsiz diistincelerle “Hiristiyan Misyonuna yon
vermeye caligmustir.
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Abstract

One of the basic issues of modern times is how to construct a nonviolent and pe-
aceful society and achieve the goal of a one-world community that lives in peace and
harmony. Islam and Mahatma Gandhi’s approaches, in this regard, are remarkable.
Both share same aims about common ethical concepts such as nonviolent, compassion
for all creation, freedom, justice, patience and tolerance. There are remarkable simila-
rities between the ideas of Gandhi and teachings of Islam, particularly in the concepts
of peace and nonviolence are concerned. This article, thus, mentions about the con-
cepts of peace and nonviolence (ahimsa) as propounded by them. It handles attributes
of ahimsa and satyagraha such as “loving sinners and even your enemy”’, “having no
intention to harm others”, “rest on God”, “consistency of word and action”, which
are held forth by Gandhi. Furthermore, this article deals with similarities of Gandhi’s
teachings with “ehsan” (benevolence), “tavakol (trust in God), “al-niyyat” (intent) and
“an-nastha”(sincerity) in Islamic thought.
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Islam ve Gandi’nin Baris ve Siddetsizlik Konusundaki Yaklasim

Giintimiizde hemen her bireyi yakindan ilgilendiren temel konulardan biri, biit-
in insanlarin barig ve giiven i¢inde yasayabilecegi toplumsal bir yapinin nasil insa
edilecegi meselesidir. Islam’m ve Gandi'nin bu konudaki yaklagimlari dikkat gekici-
dir. Zira her ikisi de baris, siddetsizlik, esitlik, merhamet, hosgorii gibi ortak degerler
tizerinde durmaktadir. Gandi bu hususta ahimsa ve satyagraha gibi 6gretileri ile ken-
dine 6zgii bir yol belirlemistir. Onun bu 6gretileri, herkese iyilikte bulunma, Tanri’ya
giivenme, soz ve fiilde tutarli olma ve bagkalarina zarar verme amacindan uzak durma
gibi 6zellikler tagir. Gandi’nin bu diisiinceleri ile Islam’daki ihsan, tevekkiil, nasihat ve
niyet gibi kavramlar benzerlik gosterir. Bu makalede ilk olarak islam’in ve Gandi’nin
barig ve siddetsizlik konusundaki goriisleri ele alinmig daha sonra da bunlarin benzer
yonleri mukayese edilmistir.

Anahtar Kavramlar: Ahimsa, Siddetsizlik, Barig, Satyagraha, Islam, Gandi,
Ihsan, Samimiyet

Introduction

Human search for truth, love, nonviolence and peace has been perenni-
al for centuries. In spite of all the impressive advances of modern sciences
and technology, religion still exercises a powerful influence on the minds of
millions of human beings. Religions, more or less, teach goodwill and peace
among all human beings. They in general have considerably helped to huma-
nize individuals’ relations and to create and sustain the higher values of human
conduct.

While acknowledging that Islam and Hinduism have different religio-
us beliefs, there are conspicuous similarities between the ideas of Mahatma
Gandhi and doctrines of Islam, especially so far as the concepts of peace and
nonviolence are concerned. In this context, Islam’s and Gandhi’s understan-
ding of peace and nonviolence has a place in leading to humankind toward
such a quality since making a peaceful world is one of the main purposes of
them. The aim of this article, therefore, is to discuss the Islamic and Gandhi-
an approach to peace and nonviolence. While the first section examines the
Qur’an and the hadith that give such perspectives on the topic, the second
section deals with Gandhi (1869-1948), who promoted peace and nonviolence
through his activities and teachings such as ahimsa and satyagraha. Moreo-
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ver, in this paper it has been targeted to compare Islamic and Gandhian pers-
pective on peace.'*

1. Islamic Approach to Peace and Nonviolence

The word ‘Islam’ is derived from the word si/m, which means reconcili-
ation, peace, submission, and deliverance (Ibn Manzir 1375/1956: 289-290).
Islam refers to the monotheistic religion revealed to Muhammad, peace be
upon him, in 610 CE and the name of Islam was instituted by Qur’an, the sac-
red scripture revealed to Muhammad (Maturidi 1986: 393-395; Sarigam 2003:
82; Sinanoglu 2001: 1). Islam, as the word itself suggest, has connotation of
peace and submission. Muhammad (pbuh) describes Muslims in his saying,
“A Muslim is he/she from whose hand and tongue the Muslims are safe” (Al-
Bukhari, Iman: 10). Islam’s purpose is to make this world a place where
all beings are peacefully protected so as to bring human bodies closer to God,
where peace prevails and preeminent. For this reason the Islamic concept of
peace, for instance, salam is central to Islam and plays a fundamental role in
providing a vision of social harmony and unison.The Arabic word salam mea-
ning “peace” or “health” has been in general use a salutation or greeting since
the era of the Qur’an. It is a salutation that the Qur’an has most to speak about
salam (Parrinder 1987: 221-222). This word became the common salutation
in the Islamic world and its usage has been recommended in the Qur’an. God
invites men to the ‘abode of peace’ (dar al-salam), both in this life and the
next (Yunus 10/25).

According to Islam, God has created human beings in the best form and
nature (At-Tin 95/4). Since the one who can give life and death is God, it is
forbidden to kill. Besides this, the Qur’an, which orders that all people and
creatures be treated with compression and mercy, equates the slaying of a per-
son unjustly with the slaying the whole of human beings. Qur’an declares, “...
whoever kills o soul, unless it be for manslaughter or for mischief in the land,
is like one who killed the whole of mankind; and whoever saves a life, is like
one who saves the lives of all mankind...(Al-Maidah 5/32).? From the Islamic

1 An earlier version of this paper was presented at an international conference
entitled “Peace and Progress: Role of Religions,” 11-12 February 2012, Aligarh.

2 There are many hadiths relating to the subject. Some of them are as follows:
“Killing a Muslim unjustly is as great offense as exterminating the whole
world”. Nesai, Tahrim ad-Dam: 2; “There is no doubt that your blood and your
possessions are inviolable to you”. Al-Bukhari, Ilm: 37; “Those who kill a non-
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point of view, killing a human being unjustly is as grave crime as slaying the
whole of humanity. In Qur’anic perspective one person’s life is equal to the li-
ves of all human beings. Hence, equally, saving one’s life is regarded as being
same as saving the lives of all people.

The Qur’an gives honor and glory to all humankind equally. This point is
crucially important because it shows that Islam considers killing to be crime
against not only Muslims but also all human beings. Furthermore, Islam de-
monstrates great emphasis on the virtue of peace and it does not allow anyone
to respond to an evil deed with another evil deed (An-Nisa 4/128; Fussilat
41/34).

Islam holds human life most honorable and issues many rules to protect
human happiness in this world and the Hereafter (Al-Shatibi, 1425/2004: 7).}
It commends proper prudence to stop war, anarchy, chaos and injustice. The-
refore, peace is essential in Islam and war is a secondary situation resorted
to in case of defense and to stop or prevent violent strife, anarchy, coercion,
tyranny, mischief, torture, rebellion, and oppression and when freedom of te-
aching of faith is violated. Islam, hence, does not permit war to be undertaken
in order to compel people of other religions to convert to Islam. There is no as-
sert in Islam to make the entire world completely Muslim (Al-Baqgarah 2/191;
Al-Maidah 5/48; Zuhayli 2008: 716-717).

Islam came as the religion for all humanity and the Prophet Muhammad
(pbuh), was the first to be honored with a duty toward all humanity (Saba’
34/28). He is a prophet of compassion sent not only for humankind but also
for all realms of existence. The Qur’an says, “And We have sent you but as a
mercy to the worlds” (Al-Anbiya, 21/107). Prophet Muhammad, in his per-
sonal life, was a living example of peace and nonviolence. Neither verbal nor
physical violence was ever attributed to him. Violence against all creatures is
prohibited in his teaching. When he and his followers were attacked, he did

Muslim who has made an agreement with Muslims; or a non-Muslim subject
who has accepted Islamic authority, will not even come close to Paradise”. Al-
Bukhari, Diyat: 30, Abu Dawud, Jihad: 153.

3 The Qur’anic verses and hadiths order five principle values. These are known as
the “zaruriyat al-khamsa” (the five indispensable conditions), must be protected.
These five values and conditions are life, religion, progeny, the mind, and
property. See in detail, Al-Shatibi, 4/-Muwafaqat fi usul ash-Sharia, (Beyrut: Dar
al-Kutub al-Ilmiyya, 1425/2004), vol. 2, pp. 7-10.
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defend but he made peaceful dominate as soon as it was possible, even at the
risk of his own life.*

The Qur’anic verse, ‘peace is better’ (An-Nisa 4/128), constitutes the
foundation of Prophet’s message. It is suggested that peace is superior in all
aspects of life. In addition to this, the Prophet dealt with the issues and affairs
of peace and tolerance in relationships between individuals. God says, “Be
fearful of God and make peace among yourselves” (Al-Anfal 8/1) and also in
another verse it is declared that “if two group of believers fight against one
another make peace among them’” (Al-Hujurat 49/9). These Qur’anic verses
demands the Prophet and his followers to solve their disputes and disagree-
ments through making peace

As a result of Prophet’s method, this depends on peace and nonviolence,
most of people’s hearts and minds changed. Thereby, they came to demon-
strate compassion toward all other humans and even the smallest creatures.
The Prophet did not make this conversion through the use of force or coercion.
It was his nonviolent and peaceful lifestyle that changed his society. He con-
veyed and clarified the revelations of the Qur’an to human beings through the
way of compassion and peace.

The Muslim, who believes and practices the Qur’an and the sayings of
Prophet Muhammad, is a person who inspires trust everyone and even in ev-
erything. Such a person does not harm anybody by deed or by word. As
stated in several verses (Al-Baqara 2/208; Muhammad 47/4; An-Nisa 4/90;
Al-Mumtahana 60/8) and in many hadiths (Bukhari, Jihad: 112; Muslim, Ji-
had: 19; Abu Dawud, Jihad: 89), peace is essential in Islam and war is deemed
as arizi, means secondary, situational or accidental (Yazir 1979: 2424). More-
over, behaviors of Muslims with other people should be based on the prin-
ciple of peace and nonviolence. Along these fundamental principles, Islam

4 One example of this kind of event is the Treaty of Hudaybiyyah. In this
occurrence, aspect of peace of Prophet can be clearly seen. See, Al-Bukhari, Sulh:
862. Another hadith narration gives also an example from the life of Prophet
Muhammad: An Arabian from the desert, Bedouin, came to the prophet and
pulled his garment so violently that one could recognize the impression of the
hem caused by violence of his pull. The Bedouin said, “Order for me something
from Allah’s fortune which you have,” asking for some of the booty. The Prophet
turned to him and smiled without any anger and then ordered that a gift be given
to him. See, Al-Bukhari, Khumus: 337.
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acknowledges that every believer has the right to preserve his/her religion,
life, progeny, honor and sacred values.

Islamic principles constitute of the foundation of positive action, which
goes deeper than simply refraining from any kind of unjust aggression.
Through the peaceful spirit of Islam and without violence or coercion with
other civilization and religions, Muslims are called to convey the Divine mes-
sages peacefully for the sake of upholding truth and enlightenment for the
entire human beings (Al-Mumtahana 60/8). In the light of Qur’anic principles
and Prophetic statements, Muslims did not force the local population of places
that they conquered to convert to Islam. They also did not interfere with the
local values of the places they have reached; on the contrary they preserved
them with the awareness of ethnographers (Ozdemir 1994: 68). Besides this,
the Muslims permitted the followers of other religions under their rule to prac-
tice their own faith. They did not prevent to build mosques, churches, and
synagogues side by side (Turan 1969: 162; Eroglu 2013: 17). This respect and
tolerance toward different beliefs arises from the essence of Islam.

2. Gandhian Approach to Peace and Nonviolence

Hindu tradition of nonviolence is evident in several predominantly de-
votional-mystical movements that originated in different cultural regions of
India. Many philosophers and poets such as Shankara (d.820), Ramanuja
(d.1137), Madhava (d.1276), Ram Mohan Roy (d.1833), Keshab Chandra Sen
(d.1884), Debendranath Tagore (d.1905), Aurobindo Ghosh (d.1950), and
Mohandas K. Gandhi (d.1948) emphasized on the ethics of love for the whole
of humanity. However, this paper, merely, focuses on Gandhi who converted
the religious-ethical value of nonviolence into the practical ethics of a nation
and whose doctrine of nonviolence had a great impact on the contemporary
social and cultural life of humanity.

Mahatma Gandhi, who was an activist and a practical philosopher, grew
up in a family and a tradition that had always respected orthodox Hindu ways
of religion. He had studied the Gita and the Ramayana, and also the Vaisnava
and the Jaina literatures at his childhood. Besides these he had also first-hand
knowledge of Zoroastrianism, Christianity and Islam. These studies kindled
his religious insight, shaped his understanding of peace and sharpened his
moral sense (Juergensmeyer 1987: 482-483; Lal 1973: 92; Gandhi 1983 17-
17).
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In understanding the Gandhian perspective of peace, firstly, it is impor-
tant to mention that Gandhi’s thoughts about religion then some terms which
are related with peace. Religion is defined as devotion to some higher power
or principle. Gandhi accepts such a description but he only qualifies it further
by saying that higher principle being Truth, devotion to Truth or God is reli-
gion. The basic conviction of Gandhi is that there is one reality that is nothing
but Truth (Young India: 12.5.1920; Gandhi and Dear 2002: 72). Religion,
according to Gandhi, has the character of elevating and purifying one’s nature.
He believes that true religious spirit has the capacity of chancing one’s nature
because it is expression of the good elements present in man. For him, religion
should pervade every aspect of life because he believes that true religion has
to be practical (Lal 1973: 126-127). Gandhi would refuse any religious doct-
rines those conflicts with morality. Because he believes that true religion and
true morality are inseparably bound up each other. He says, “as soon as we
lose the moral basis, we case to be religious. There is no such thing as religion
over-riding morality” (Young India, 24.11.1921).

2.1. Ahimsa (Nonviolence)

In Sanskrit, the word for violence is Ahimsa, which is causing injury or
harm to others. The letter “a” placed before the word, is being used for nega-
tive form of it. Thus assuming, ahimsa is abstaining oneself from causing any
type of harm to others, whether physical, emotional or mental (Williams 2008:
1896). It is important to know that nonviolence only speaks about the most
extreme forms of wrongdoing, while ahimsa goes much deeper to prohibit
the subtle abuse and the simple hurt (Caillat 1987: 152-153; Arslan 2008: 71-

73).

The usual meaning of ahimsa is “non-killing”. Most often its meaning is
made broader then ahimsa is conceived non-injury. In any case it is perceived
as the opposite of himsa. Gandhi accepts this using and adds much more to its
content. Himsa means causing pain or killing any life out of anger, or with the
intention of injuring it. In this connection, ahimsa is refraining from doing all
this things. In fact, in conceiving ahimsa thus Gandhi seems to be influenced
by Jainism®, which recommends the practice of akimsa in thought, speech and
action.

5  Violence is defined in Jain teachings as any action, attitude, thought or word,
which results in harm to the ‘vitalities’, that is, al those elements necessary to
sustain life. In the tradition of Jainism, everything possesses a soul. Since the
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In Gandhi the word ahimsa has both negative and positive meanings and
both of them are important. The negative meaning of ahimsa is non-killing
or non-injury, but this presupposes that a nonviolent act is free from anger,
hatred, malice, loathing and similar other considerations. Ahimsa, accord-
ing to Gandhi, is not only refraining from causing injuries to creatures but
also it stands for certain positive attitudes towards other living beings. Hence,
the positive aspects of ahimsa are much more fundamental than its negative
meanings (Andrews 1949: 132-133).  Body and spirit, according to Gan-
dhi, are two aspects of man. Body can represent physical power and therefore
can do Aimsa. Yet, man’s true nature consists in his spiritual aspects. Man as
spirit is essentially nonviolent. For instance, while the senses or body can
be injured, the soul can never be injured. It also shows that zimsa is alien to
man’s nature. Therefore, the spiritual side of man is awakened; his nonviolent
nature becomes apparent (Lal 1973: 109-110; Gandi and Dear 2002: 127).

In its positive aspect, ahimsa is nothing but /ove which is a kind of feeling
of oneness. Love, according to him, is the energy that cleanses one’s inner life
and uplifts him, and as such, love comprehends such noble feelings as benevo-
lence, tolerance, kindles, generosity, forgiveness and compassion. Akimsa, on
the other hand, demands a sincere striving to free mind from feelings such as
jealousy, revenge, hatred, despising and so on, in view of that these kinds of
feelings create obstacles in the way of love (Bose 1981: 160).

It is known that to love is a very difficult discipline which entails and
involves supreme energy and strength to love. Hence, Gandhi says that non-
violence is not meant for the weak, but for the strong. He believes that non-
violence is basically an expression of weakness and lack of strength. Only he
can be truly nonviolent who has conquered fear. The capacity to kill is not a
sign of strength; the strength to die is the real strength. Solely, one who has
this kind of strength in him he can assert to have risen above fear and is able
to practice nonviolence. One who is practicing ahimsa has the strength to
overpower his adversary, and still he practices ahimsa because this principle

universe is an organic whole, governed by cosmic order, all the living beings in
it are fellow members of one another. The universe is a sort of republic of souls,
having no creator, and no master except the moral law that governs them. The
supreme virtue, according to Jainism, is non-injury to all living beings (ahimsa).
The supreme virtue, according to Jainism, is non-injury to all living beings
(ahimsa). See in detail, Natubhai Shah, Jainism the World of Conquerors (I-11),
(Delhi: Motilal Banarsidass Publishers, 2004), vol. 1, pp. 108-112.
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‘is a conscious and deliberate restrain put upon one’s desire for vengeance’
(Young India, 12.8.1926).

Nonviolence (ahimsa), according to Gandhi, is not a manner of passivity,
indifference and sluggishness. Although seeds of nonviolence lie deep down
in the heart; they are expressed and given shape in actions. In this respect,
nonviolence is a dynamic and active process involving continuous and persis-
tent deliberations, actions, efforts and strains. Nonviolence requires extreme
patience and endurance on the part of one, who is using this method, but this
endurance is not a sign of inactivity or indifference, it is an expression of a
conscious and inner effort to force the so called opponent to see and realize his
own faults. Therefore, nonviolence is conceived as a gospel of action (Gandhi
and Dear 2002: 97-99). Gandhi believes that ahimsa takes account of this
dynamic and non-final state of relationship among human beings and seeks to
heal, to bring together since it spring from an inner realization of the sense of
unity (Bose 1981: 161).

2.2. Satyagraha

The key to an understanding of the Gandhian perspective on peace,
nonviolence and his principles, is the comprehend in depth his revolutionary
mode of action which he called satyagraha. Satyagraha consists of two words
satya, meaning “truth” and agraha meaning “insistence” (Williams, 2008:
1659-1660). Satyagraha is ‘agraha’ of ‘satya’ and hence it means holding
fast to truth. Therefore the word of satyagraha demands a deep sincerity and
vigorous love for Truth. This term which is the technique of ahimsa, or the
way of life, in broad strokes translated as “insistence on truth”, “truth-force”
or in some cases as “love-force” or “soul-force” (Bose 1981: 159; Lal 1973:
114). Satyagraha is basically based on love like ahimsa. Without this basic
love it is not possible to practice the technique of satyagraha. This concept
appears to Gandhi as a religious pursuit and rests on a religious belief. Accord-
ing to this belief there is one God behind all universes (Lal 1973: 114; Gandi
1983: 138).

This word is described as a force against violence, injustice and tyranny
by Gandhi. All this evils emerge on account of a neglect of the truth that is all-
comprehending and all- pervasive. The most effective force against these evils
can be the one which would force them to evaporate, and only satyagraha can
do this one. The purpose of satyagraha, which has been described as a method
of conversion, is not to embarrass the wrong-doer. It does not proceed in terms
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of threats and it does not appeal to fear. Its intention is to bring about and led
to a ‘change of heart’ as named by Gandhi. For this goal and target, there must
be love even for the opponent. Distrust or loathing of any kind will obstruct
the success of satyagraha. Satyagraha tries to convince the wrong-doer to
abandon his wrong behaviors and actions. It, therefore, based on the persua-
sion that through ahimsa, love and conscious suffering the forces of evil can
be neutralized (Gandhi and Dear 2002: 89-90).

Gandhi is aware that although this technique, satyagraha, can be used
by everybody, it cannot be followed in a loose, insincere and casual attitude.
It requires a very strict moral and religious discipline. Gandhi in this connect
mentioned a number of qualities which a satyagrahi, who deals with satya-
graha, must possess. One of them is that a satyagrahi must be open-minded;
he must not have any mental reservations. Another one is a satyagrahi must
be essentially sincere and honest. Besides this he has to be entirely selfless
and fearless. For Gandhi, one of the prime virtues of a satyagrahi is humil-
ity. Honesty and integrity must be his goal and ideal. Moreover, he must have
strength of character and a resoluteness of will. Therefore, he must be firm
in his dealings and conducts. The other important virtue of a satyagrahi is to
become a prototype. Therefore, there must be conformity between the thought
and action of a satyagrahi. According to Gandhi, a satyagrahi has always to
deal with adversaries. If he does not have tolerance, he will lose self-control
and thus will damage the success of satyagraha. Hence, he must have toler-
ance in him (Lal 1973: 119; Gandhi 1983: 138-139). Besides this, the most
fundamental requirement is that a satyagrahi must have a living faith in God.
A faith in God is the religious pre-requisite of the life of a satyagrahi. Be-
cause, in fact, the entire principle of satyagraha is based on the concept of one
God (Raju 2000: 52).

In brief, peace and nonviolence, for Gandhi is one of the most important
goals of humankind and it is the highest virtue. In addition to this, tolerance,
love, honest and forgiveness is the ethical dimensions of nonviolence. Non-
violence is also based on such a basic teaching, which is that all persons are
equal. Hence, love every being is a vital condition for the realization of God.
Furthermore, the practice of ahimsa requires some firm peculiarities, believ-

ing in God is the precondition of them.
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3. Comparison

The ideas of Gandhi regarding peace and nonviolence are greatly com-
patible with the teachings of Islam. One of the main principles of nonviolence
in Islam, for instance, is stated in the well-known saying of the Prophet, “La
dharar wa la dhirar” (Al-Hakim: 2345). This statement can be translated as
“not to harm and not to be harmed”. A person can find a great similarity be-
tween this prophetic saying and Gandhi’s teaching of ahimsa, which espe-
cially based on harmlessness and nonviolence (Merton 1964: 13).

In Gandhi’s thought both ahimsa and satyagraha have some particular
aspects which are required in order to achieve peace and nonviolence. Gandhi
believes, for instance, that the moral aspect of ahimsa is nothing but tolerance
and love. Therefore, who want to be making peace at first he must have a
character which is based on forgiveness and compression. It is also lays dawn
the maxim that all human beings are equal. Moreover, no virtue, like ahimsa
which is the highest value for Gandhi, can be practiced unless all being are
allowed to live. Gandhi’s this teaching is also the main principle of Islam. Be-
cause the Qur’an regards to human life as being exalted. In Islamic perspec-
tive, Life is one of the most important values for God Almighty. Life is the
brightest proof of the unity of God, the most complex example of His Art and,
the finest demonstration of His Mercy. That is the reason why in the Qur’an
one person’s life is equal to the lives of all human beings.

For Gandhi another condition of achievement of nonviolence is that the
person practicing satyagraha should have no intention to do harm; therefore
a satyagrahi has not to be violent in thought, word or action towards anyone
even ‘enemy’. The essence of violence is that there must be a violent inten-
tion behind a thought, word or performing, an intention to do harm to the op-
ponent. The concept of ‘intention’, in this context, has a very significant role.
Gandhi declares that before the throne of the Almighty, man will be judged not
by his acts but by his intentions. For God alone reads our hearts (Young India,
08.08.1929; Klitgaard 1971: 150-151). The same concept can be seen in the
tenet of a/-Niyyat (intent) in Islam when Allah is the one who knows all things
and can judge human actions not only outwardly, but according to the inten-
tion in the heart. The intention being what determines the value of an action
according to the famous saying of the Prophet, “Actions are judged according
to the intentions of doers” ( Nasr 2009: 254).
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Gandhi, furthermore, acknowledges that injustice in any form ought to
be resisted by those who believe in nonviolence. For him the active state of
ahimsa requires you to resist the wrong doer but with good intentions out of
love and not hatred or anger. In this context, he declares that “To forgive is
not to forget. The merit lies in loving in spite of the vivid knowledge that the
one that must be loved is not a friend. There is no merit in loving an enemy
when you forget him for a friend” (http://thinkexist.com/quotes/mohandas
gandhi/4.html (25.02.2014); Gandhi and Dear 2002: 90-91). Same approach
is also found in the Islamic concept of EAhsan (Benevolence). The holy Quran
states: “Nor can Goodness and Evil be equal. Repel (Evil) with what is better:
then will he between whom and thee was hatred become as it were thy friend
and intimate!” (Fussilat 41/34) and “Twice will they be given their reward, for
that they have persevered, that they avert Evil with Good, and that they spend
(in charity) out of what we have given them” (Al-Qasas 28/54). It is under-
stood from this kind of verses that notion of Ehsan includes both no hatred for
the wrong-doer as well as to reply his/her bad deed with kindness.

According to Gandhi, a satyagrahi who implements of peace and non-
violence must be to firm in his dealings and conducts. There must be a con-
sistency between his thoughts and actions. If a person mentions about peace
and nonviolence, firstly, there must be conformity between his speeches and
deeds. This is the basic precondition in the way of accomplishment of peace.
Islam also declares that a person, who believes in a God and His all-pervading
power, must be to honest in his all life. The Qur’an gives the illustration of
the Prophet Muhammad (Al-Ahzab 33:21) who has a good example in God’s
messenger. This aspect of teaching of Gandhi is similar to Islamic concept of
an-Nastha. This main notion is stated in the well-known saying of the Prophet,
“Ed dinu an-nastha...” (Muslim, Iman: 95) which can be understood as “reli-
gion is sincerity”.

The other similarity between the doctrines of Mahatma Gandhi and the
foundations of Islam can be seen in understanding of every human being as a
creature of God. For Gandhi, belief in nonviolence is depended on the assump-
tion that human nature in its essence is one and thereof unfailingly responds to
the advances of love. Like this in his thought a nonviolent resister rests on the
unfailing assistance of God, which sustains him throughout difficulties that
could otherwise be considered impassible (Pal 2011: 15-16). This conforms
very well to the Muslim notion of humanity as one and created by God. That
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is to say Islam considers humanity to be the most honorable of all creatures,
equipped with consciousness and will, and thus recognizes freedom of belief
as an indispensable right. The Qur’an expresses this principle as, “And surely
We have honored the children of Adam” (Al-Israa 17/70). Islam, therefore,
has declared that all people have honor, with no socio-political, racial-cultural
discrimination whatsoever, and has awarded with a status above all other liv-
ing things.

In Islamic and Gandhian thought believing in God is the fundamental ne-
cessity for practicing of peace. Yet, it must be known that the concept of God
in Islam and in Gandhi’s thought is not completely similar. For Gandhi, “God
is Truth and Love, God is ethics and morality. God is fearlessness; God is the
source of light and life. He is above and beyond all these. God is conscience.
He is even the atheism of the atheist. He transcends speech and reason. He is
a personal God to those who need His touch. He is purest essence. He simply
is to those who have faith. He is patient but He is also terrible. He is the gre-
atest democrat the world knows. He is the greatest tyrant ever known. We are
not He alone is” (Young India: 05.03.1925). Gandhi declared his beliefs first
when he said “God is Truth”. He would later change this statement to “Truth
is God”. Therefore, satya (truth) in Gandhi’s philosophy is “God” (Gandhi
1955: 16-17).  Even though concept of God, in some ways, is different from
the viewpoint of Islam and Gandhi, our point is that believing in God is com-
mon requisiteness for both of them in the way of performing peace and non-
violence. Gandhi believes that a living faith in God provides a person an inner
strength by which he can deal with the difficulties in the process of nonviolen-
ce. The belief in God and fearing only Him makes nonviolence the essence of
all religions. Thus for a person who wishes to practice nonviolent resistance,
one of the essential elements is faith in truth and religion (Gandhi and Dear
2002: 90). Gandhi acknowledges that ahimsa cannot be practiced unless one
has a living and unflinching faith in God. The practice of ahimsa involves
an inner strength, which can only be generated by a living faith in God. The
love of God, in thought of Gandhi, would turn into a love of humanity which
alone can make possible the practice of ahimsa (Gandhi and Dear 2002: 101;
Gandhi 1983: 135-136). Therefore, for the practice of ahimsa, faith in God is
the most supreme and essential condition. On the other hand, a Muslim, who
believes in a God, Allah, struggles against injustices by using constructive
efforts, patience and prayer, not with injustice. Because he believes, ‘God is
with the patient’. Additionally there is resemblance between Gandhi’s con-
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cept mentioned above and Tavakol which is one of the basic tenets of Islam.
Tavakol means that everything in the world is in the hands of God and as such
we must pin our hopes and faith only on him, rather than become subservi-
ent and subjects to other human beings (Taberl 1412/1992: 497; el-Cevziyye
1403/1983: 119-122).

Conclusion

Most of the verses of the Qur’an and hadiths (the Prophet’s Traditions,
reports of his deeds and sayings) emphasizes on peace, nonviolence, equality,
compassion and love. They recommend solving disputes and controversies
trough making peace. These are truthfully proves that peace and nonviolence
is core of Islam. This kind of moral virtues and principle, on the other hand,
constitute the essential concept of Gandhi’s thought, which is called ahimsa,
nonviolence. In this regard, both of them have propounded some principles
since fulfillment of peace and nonviolence. Islam and Gandhi, therefore, dwell
on the common ethical concepts. As a result of these similarities it is clear that
making a peaceful world as well as constituting a nonviolent society is the
common target of them.

The ideas of Gandhi regarding peace and nonviolence are to on a vast
scale compatible with the teachings of Islam. Islamic notions like “an-
nastha”(sincerity), “ehsan” (benevolence), “tavakol (trust in God), and “al-
niyyat (intent)” correspond to the concept of nonviolence of Gandhi and its
qualities like “having principles in all circumstances, “having no excessive
covetousness”, “loving all creatures”, “having courage in confrontation with
violence” and “having no intention to kill or damage”.

References
e Al-Shatibi (1425/2004). Al-Muwafaqat fi usul ash-Sharia, Beyrut: Dar’ul-Kutub
al-Ilmiyya.
* Andrews, C. F. (1949). Mahatma Gandhi’s Ideas, Including selections from his
writings, London: George Allen and Unwin.
* Appleby, R. S. (1996). Religion as an Agent of Conflict Transformation and
Peace Building, Washington: DC: USIP Press.

¢ Arslan, Hammet (2008). “Hint Dinlerinde Ahimsa Ogretisi: Higbir Canliy1
Incitme!”, Cevre ve Din Uluslararasi Sempozyumu Bildiri Metinleri (I-1I),
Istanbul: Yalin Yay., 1: 71-84.



CEMIL KUTLUTURK e 223

Bose, Anima. (1981). “A Gandhian Perspective on Peace”. Journal of Peace Re-
search 18/2: 159-164.

Caillat, Colette, Juergensmeyer, Mark and Parrinder, Geoffrey. The Encyclopedia
of Religion (1987), ed. Mircea Eliade, “Ahimsa”, “Gandhi M.”, “Peace”, Vols. 1,
5 and 11, Newyork: Macmillan Publishing Company (16 Vol.).

el-Cevziyye, Ibn Kayyim (1403/1983). Medaricii’s-salikin, Kahire.

Datta (1968). The Philosophy of Mahatma Gandhi, Calcutta: University of Cal-
cutta.

El-Kiitiibii’s-Sitte (2008). Nesr. Salih b. Abdulaziz Muhammed b. Tbrahim, Ri-
yad: Daru’s-Selam li’n-Nesri ve’t-Tevzi‘.

Eroglu, A. Hikmet (2013). Osmanli Devletinde Yahudiler (XIX. Yuzyil sonuna
kadar). Ankara: Berikan Yayinevi.

Gandhi, Mahatma (1983). The Essential Gandhi: An Anthology of His Writings
on His Life, Work, and Ideas, ed. Louis Fischer, New York: Vintage Books.
Gandhi, Mohandas (1955). Truth is God. Ahmedabad: Navajivan Publishing
House.

Gandhi, Mohandas and Dear, John (2002). Mohandas Gandhi: Essential Writing,
New York: Orbis Books.

http://thinkexist.com/quotes/mohandas_gandhi/4.html (25.02.2014).

Ibn Manzir, Ebu’l-Fazl (1375/1955-6). Lisdnu’l-Arab, Beyrut: Daru Beyrut (15
Vol.).

Klitgaard, Robert E. (1971). “Gandhi’s Non-Violence as a Tactic”, Journal of
Peace Research 8/2: 143-153.

Lal, B. K. (1973). Contemporary Indian Philosophy. Delhi: Motilal Banarsidass
Publishers.

Maturidi, Ebt Manstr Muhammed b. Muhammed b. Mahmud (1979). Kitdbii 't-
Tevhid, Istanbul.

Merton, Thomas (1964). Gandhi Writings of Mahatma on Nonviolence: a Selec-
tion from the Gandhi. New York: New Direction Publishing.

Nasr, Hossein (2009). The Heart of Islam Enduring values for Humanity, Harp-
erCollins Publishers.

Ozdemir, Mehmet (1994). Endiiliis Miisliimanlari, Ankara: Tiirkiye Diyanet
Vakfi Yayinlart.

Pal, Amitabh (2011). “Islam” Means Peace: Understanding the Muslim Prin-
ciple of Nonviolence Today, Colifornia: Greenwood Publishing Group.

Raju, P. A. (2000). Gandhi and His Religion, Delhi: Concept Publishing Com-
pany.

Sarigam, Ibrahim (2003). Hz. Muhammed ve Evrensel Mesaji, Ankara: Diyanet
Isleri Baskanlig.



224 « ISLAM AND GANDHI ON PEACE AND NONVIOLENCE

*  Shah, Natubhai (2004). Jainism The World of Conquerors, Delhi: Motilal Banar-
sidass Publishers (2 Vol.).

+  Sinanoglu, Mustafa. TDV Islam Ansiklopedisi (2001), “Islam”, Vol. 23, Istanbul:
Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlar1.

+  Taberi, Eba Ca‘fer Muhammed Ibn Cer'ir (1412/1992). Cami’'u’l-Beydan ‘an
Te vili’lI-Kur ’an, Beyrut: Daru’l-Kiitiibi’l-Ilmiyye.

+  Turan, Osman (1969). Turk Cihan Hakimiyeti Mefkuresi Tarihi, Istanbul: Otiiken
Nesriyat (2 Vol.).

e Williams, M. Monier (2008). A Sanskrit-English Dictionary, ed. Pandit Ishwar
Chandra, Indica Books, Varanasi (2 Vol.).

*  Yazir, Elmalili M. Hamdi (1979). Hak Dini Kur’an Dili, Istanbul: Eser Nesriyat
(9 Vol.).

«  Zuhayli, Vehbe (2008). Fikhu'l-Islami ve Edilletuhu, Dimask: Dar’ul-Fikr (10
Vol.).



Dini Aragtirmalar, Ocak - Haziran 2014, Cilt : 17, Say1 : 44, ss. 225- 250 e 225

C}Tﬂ\é@;;!}zw‘ﬂ\ Ll oy 40

DLE RIS

Oz

Kur’an’da Stratejik Planlama Ornekleri Uzerine

“Kendi planin olmaz ise sen bagkalarinin planlarinin bir pargasisin.” Bu soz ge-
lecegin planlanmasinin ne kadar 6nemli oldugunu gésterir. Islam ve Kuran’in verdi-
81 egitim, beserin hayal edebileceginin tesinde bir nitelige sahiptir. Bu cercevede
“Kuran’da bir planlama ve strateji giidiilmiis miidiir; bir amacliliktan s6z edilebilir
mi?” Sorusu ilk bakigta “evet tabii ki glidiilmiistiir” yanitin1 alsa da, bunun gerekcel-
erinin ve nasil yapildiginin gosterilmesi gerekir. Buna gore Kureysten resul segilmesi,
tesadiifen degil hesaplanarak olmustur. Kur’an1 Kerim ge¢mis cahiliyyenin bozdugu
seyleri 1slah i¢in gelmistir. Bu nedenle 6rnegi olmayan bir yol takip etmistir. Islah
ve davet i¢in basini kaldirip bakan herkes onu anlar ve amel eder denilmez; bu yol
binanin yikilmasindan 6nce islah etmeyi hedefler. Kuranda bir planlama ve strateji
glidiilmiistiir. Yaratan plan yaparsa hatta “tuzak kurarsa”, acaba bizim planlama yap-
maya ihtiyacimiz yok mudur?

Anahtar Kavramlar: Kur’an, planlama, Islam, Strateji, Cahiliyye, Islah
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Abstract

On The Examples of Strategic Planning In Quran

If you don’t have your own plan, then you are a part of other people’s plans. This
saying clearly shows how important it is to make plans for our future. Islam and Quran
give a discipline beyond human beings’ perception. Questions such as “Are there
planning and strategy in Quran?” And “Can we talk about purposefulness theory?”
Might be directly answered with a “Yes” but I do believe that this should be detailed
and its motives and the methodology should be shown. To have prophet from the
Kureish tribe was a calculated move. It wasn’t a coincidence. Quran was sent down
to reform what “The State of Ignorance” deteriorated and how to correct their untrue
things. That’s why it is following a unique path. It cannot be said that whoever seeks
amends and advertising will see it and accept it. This path is of those whose ameliorated
a building right before it was demolished. For this reason, Quran does this in a graceful
way, by dealing with every individual and society step by step. There is planning and
strategy in Quran. If the Creator makes plans, moreover, as read in Quran, “sets up”,
don’t you think we, people, need making plans? It is high time we reread Quran in
order to amend our lives and to take lessons for our salvations in the hereafter.

Key Words: Quran, Planning, Islam, Strategy, Ignorance, Amend
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MILASLI DR. iISMAIL HAKKI’NIN ESERLERINDE
HIRISTIiYANLIK

Resul CATALBAS"

Oz

Dr. Ismail Hakki (1870-1938), Mugla’min Milas ilgesinde dogmustur.
IIkdgrenimini burada tamamladiktan sonra Istanbul’da tip egitimi almis ve degisik
resmi gorevlerde bulunmustur. Tip Doktoru olmasina ragmen yagsadigr donemde ya-
pilan dini bir¢ok tartismaya katilmig ve eserler kaleme almistir. Milasli’nin Anglikan
Kilisesi’nin sorularina cevap olarak yazdig1 ‘Hakikat-i Islam’ eseri, ‘Hiristiyanlik ve
Miisliimanlik’ adl kargilagtirmali galismasi ve ‘Kuran’a Gore Hz. Isa’nin Babasy’ adli
eseri ile Tiirkiye’de Dinler Tarihi alaninda yapilan ¢aligmalara katki saglamistir.

Anahtar Kavramlar: Milasli, Dr. Ismail Hakki, Hakikat-i Islam, Anglikan Ki-
lisesi, Hiristiyanlik, Dinler Tarihi.

Abstract

Christianity in the Works of Milash Dr. Ismail Hakk:

Dr. Ismail Hakki (1870-1938) was born in the town of Milas, Mugla. After grad-
uating from the primary school in Milas, he trained in medicine in Istanbul and he has
served in various official tasks. Although he was a doctor of medicine, he participated
in many religious discussion and wrote many works in his period. He has contributed
to the field of history of religions in Turkey with the works written in response to
questions from the Anglican Church ‘Hakikat-i Islam (Truth of Islam)’, a compara-
tive study on ‘Hiristiyanlik ve Miisliimanlik (Christianity and Islam)’ and the work
‘Kuran’a Gore Hz. Isa’nin Babasi (Father of Jesus According to Qur’an)’.

Key Words: Milasli, Dr. Ismail Hakki, Hakikat-i Islam, Anglican Church, Chris-
tianity, History of Religion.

*Yrd. Dog. Dr., Bozok Universitesi [lahiyat Fakiiltesi; irresul@gmail.com
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Giris

Dr. Ismail Hakki, 1870 yilinda Mugla’nin Milas Ilcesinde diinyaya
gelmistir. Tip Fakiiltesi'ni 1888’de Istanbul’da bitirmistir. Ik resmi gore-
vi belediye hekimligidir. Kisa donem iskdn mudirliigii de yapmistir. Sam
tibbiyesinde, genel patoloji ve Fransizca 6gretmeni olarak gérev yapmig son-
rasinda buranin miidiirii olmustur. inebolu Frengi Hastanesi hekimligi, Beyrut
sthhiye miifettigligi, Bati Anadolu Sithhiye Miifettigligi ve Canakkale sthhiye
miidiirligi gibi muhtelif gorevleri olmustur. Daha sonra “Milasli” soyadini
almustir. Bitlis sithhiye miidiirliigiinden 1929 yilinda emekli olmustur. Bundan
sonra Milasli, bilim diinyamiza tip, din ve dil alanlarinda 6nemli eserler ka-
zandirmig ve 1938 yilinda Istanbul’da dlmiistiir (Tiirk Ansiklopedisi), (Biiyiik
Larousse Sozliik ve Ansiklopedisi).

Milasli, eserlerinde oncelikle donemin popiiler tartisma konulart arasin-
da yer alan “Miisliimanlarin Avrupalilardan geri kalmasi” meselesine degin-
mistir. Geri kalisin sebebini bizatihi dinin (islam’1n) kendisi olarak gorenlere
kars1 cikmistir. O, bagka milletlerin ileri gitmedigini, bilakis Miisliimanlarin
geri kaldigini belirtmistir (Milaslt 1919e: 86-87). Hatta Avrupalilarin ilerle-
mesini, Endiiliis’teki Islam medreselerinde Avrupa’dan gelen Hiristiyan tale-
belerin ilim 6grenip uyanmalarina, Hagli seferleri ile de bu uyanisin kuvvet
bulmasina ve matbaanin icadina baglayarak, Bati’nin Miusliimanlar sayesinde
ilerlemis oldugunu iddia etmistir (Milasli 1919d: 56-59), (Milash 1946: 3).
Milash “Kuran’in ilk emrinin “oku” oldugunu ve bir¢ok ayetleri ilim tahsili-
ni amir oldugundan okuyup yazmak ugrunda biiyiik himmetlerde bulunan ilk
Miisliimanlar o vakit cehalet i¢inde bulunan Hiristiyanlart maglup etmigler-
dir.” demistir. Ona gore Islam’in muktezasi ilmiiirfan, adliiihsan, intizam ve
umrandir. Her tiirlii terakkinin mebdei budur. Batili diistiniirler, dinlerindeki
akla ve mantiga uymayan sozler sebebiyle dinlerine inanamaz olmuslardir. Bu
durum iilkemizde miinevver gecinen taklitcilere sirayet etmis ve “bu asirda
dinle ileri gidilmiyor” demelerine sebep olmustur. Ancak ona goére bu iddia
da bulunanlar Islam dininin hakikatini anlayamamus, gafil insanlardir (Milas-
I1 1946: 4). Milash, geri kalmamizin sebebi olarak; ahlak, ictihat kapisinin
kapali olmasi, ulemanin dini yanlis anlamasi, kadinlarin tesettiirlii olmasi ve
kadere iman gibi sebeplerin gosterilmesine karg1 ¢ikmigtir (1919f: 101-104).
Ona gore Islam diinyasinin geri kalmasini sadece Tiirklere yiiklemek de yan-
listir. Geri kalmanin bir bagka sebebi, halkin ve buna paralel olarak basa gelen
hiikiimetlerin de bozulmasidir (Milashi 1919e: 87-88).
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Milasli’nin tizerinde durdugu konulardan birisi de cagdaglasmadir. Cag-
daghigin hayattan din ve ahlaki ¢cikarmak demek olmadigini, asil ¢agdashigin
dinini, ahlakini, gelenek ve goreneklerini muhafaza etmek, islam’1 tam yasa-
mak ve ¢agin ilerlemig milletlerinin teknigini almakla miimkiin olacagint sdy-
lemistir. Cagdaslik tabirinin, “Halk: yaniltmak ve herkese giiya bu zamanda
adam yerine konmamuz i¢cin biz Miisliimanlarin mutlaka dini devletten ayirma-
muz, dini hi¢bir ise karistirmamanuz daha dogrusu biitiin biitiin atmanuz lazim
gelecegi fikri vermek icin kurulmug bir hile.” olarak kullanildigini sdylemek-
tedir (Milaslt 1919a: 168-171). Cagdas milletler, dini hayattan ¢ikarmamus,
aksine resmi ve gayri resmi hayati dine baglanuslardir. Basta ingiltere olmak
tizere tilkemizdeki Avrupali, Amerikali, Katolik ve Protestan gruplar buna en
giizel 6rnektir (Milasli 1919b: 191-193).

Dini alandaki tartigmalarla beraber Tanzimat’tan itibaren gerek dil ve
gerekse imla konusunda da tartigmalar yapilmigtir. Milasli’nin dil konusu ile
ilgilenmesinin sebebi Miislimanlarin geri kalmasini yazi meselesine bagla-
masindandir. Milasl, biiyiik bir filozofun: “bana miitkemmel bir elifba verin,
ben de size miikemmel bir medeniyet vereyim” dedigini belirterek, milletimi-
zin terakkisini alfabeye bagli oldugunu soylemistir (1919g: 119-122). Milash
bu ¢ercevede herkesi okur-yazar yapmanin carelerini aramistir.

Osmanli devletinin son donemi ve Cumhuriyet’in ilk yillarinda yagamig
bir bilim adam1 olan Milasli’nin eserleri, bu donemlerde yapilan tartigmalarin
canli sahididir. Makalede Milasli’nin eserlerinde Hiristiyanlik konusu incelen-
mektedir. Boylelikle yakin tarihimizde yasanan dini tartismalar ve Milasli’nin
dinler tarihi ¢caligmalarina katkilarini ortaya koymak miimkiin olabilecektir.

1. Milash Dr. Ismail Hakki’nin Yaymmlanmis Eserlerinde
Hiristiyanhk

Milasli’nin Hiristiyanlik konusunda 6ne ¢ikan 3 kitabir bulunmaktadir.
Basta Anglikan' Kilisesi’nin sorularina cevap olarak yazdig1 “Hakikat-i Is-
lam”, karsilastirmali ¢alismast “Hrristiyanlik ve Miisliimanlik” ve “Kuran’a
Gore Hz. Isa’min Babast” adli kitaplarinda ve farkli eserlerinde Hiristiyanla-
rin inanclarina deginmistir.

1 Tirkeeye “Anglikan” olarak gecen “Anglican” kelimesi Latince Ingiliz anlamina
gelen “Anglicanus” kelimesinden gelmektedir. Bu baglamda Anglikan Kilisesi
tabiri Ingiltere Kilisesi ile ayn1 anlama gelmektedir. (Wand 1961: xiii).
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Milasli’nin bu alandaki eserlerinden ilki olan Hakikat-i Islam’1 1925
yilinda yayimlamustir. Bu eserin iceriginde, Ingilizler’in Istanbul’u iggalin-
den sonra Ingiltere’deki Dinler Kiilliyat: Cemiyeti’nin Yazi Isleri Miidiirii Mr.
Arthur Bouthwood un gonderdigi mektupta yer alan sorulara verilen cevaplar
yer almaktadir. Bouthwood’un Anglikan Kilisesi adina Seyhiilislamlik maka-
mina gonderdigi bu mektupta;

1-Hz. Peygamberin dini nedir?
2-Bu din fikir ve hayata neler bahsediyor?
3-Zamanimizin ¢esitli sikintilarini nasil tedavi ediyor?

4-Diinyay1 gerek daha iyi, gerek daha fena bir surette degistiren siyasi ve
manevi giiclere ne diyor?

Sorulart yer almakta ve bu sorulara asil dini geleneklere riayet etmek
kosuluyla ilk 6nce 30 bin kelimeyle cevap istenmis daha sonra bu cevabin
50 bin kelimeye kadar cikarilabilecegi belirtilmistir. Donemin Seyhiilislami
Haydarizade Ibrahim Efendi de en 6nemli ilmi kurul olan Dar’ul Hikmeti’l
Islamiye heyetine sorulari cevaplamasi i¢in havale etmistir (Izmirli 1995:
XLV-XLVI). Kurulda yer almayan Milasli, sorulara herhangi bir resmi gorev-
lendirme olmaksizin, ¢evresindekilerin telkiniyle cevap yazmistir (1925-27:
2). Osmanlica olan bu eser, Istanbul’da Hilal Matbaasi tarafindan 221 sayfa
olarak basilmistir.

Milash, Hakikat-i Islam eserinde Anglikan Kilisesi'nin sorularini ayet-i
kerimeler, hadis-i serifler ve Islam alimlerinin goriislerinden 6rnekler vererek
cevaplandirmistir. Eserde Tevrat ve Incil’den alintilar da yapilmigtir. Eserin
¢ogunlugu birinci sorunun cevabina ayrilmistir. Milash, “Hz. Peygamberin
dini nedir? sorusuna cevap olarak Islam dininin tarifini yapmis ve gayesi-
ni agiklayarak cevap vermeye baslamistir. Milasli, Peygamber efendimizin
(SAV) getirmis oldugu dinin, her yerde ve her zamanda, her sinif ve tabaka-
dan biitiin insanlara samil, insanin fitratina uygun inang ve ibadetleri igeren,
insanlar arast iligkileri en giizel sekilde diizenleyen ilahi bir din oldugunu soy-
lemistir (1925-27: 3). Insanhigin selametini esas maksat yapan bu din, hem
diinya hem de ahiret saadetini temin etmek gayesindedir. Islam’in esaslarini
ogrenmek icin Peygamberimizin siinnetine miiracaat etmek gerekir. Islam’in
iman ve amel iizerine kuruldugunu ifade eden Milasli, Kuran, siinnet, icma
ve kiyas kavramlarim ve dindeki yerlerini agiklamaktadir. Ik inen ayetleri
bir tohuma benzetmekte ve nasil ki kii¢iik bir tohum biiyiik bir aga¢ oluyorsa,
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onun gibi Islam’in da ilk ayetler iizerine bina edildigini vurgulamaktadir.
Islam’1n ilk emrinin “oku” oldugunu ve dinen grenmenin farz oldugunu be-
lirterek Kuran’dan ornekler vermekte, dinin, ilim ve ihlas gibi konulardaki
prensiplerini anlatmaktadir. Burada Fatiha ve Bakara surelerinin ilk ayetleri
hakkinda izahlarda bulunmaktadir. Daha sonra imanin sartlarini, ibadetleri ve
Islam’in sartlarin1 ayrintih olarak aciklamaktadir. Kuran’in mucizeleri, Hz.
Isa ve Hz. Adem hakkindaki goriislerini ifade etmektedir. Milasli, sefaatin
hak oldugunu ve insanin bir fiil islemeye iten niyetinden mesul oldugunu be-
lirtmistir. Daha sonra ibadetlerin en 6nemlisi olarak gordiigii namaz {izerinde
durmug ve namaz gesitlerini agiklamistir. Nefsin tezkiyesi ve derecelerine de
deginmistir. Milasli, riziklardan infak baglig1 altinda zekat ve sadaka tizerinde
durmaktadir. Zekatin farz olusu, zekat verilecek kisiler ve zekatin verilece-
gi mallar hakkinda bilgiler vermektedir. Daha sonra oru¢ ve hac ibadetleri-
ni anlatmaktadir (Milaslhi 1925-27: 8-98). Bununla birlikte diinya ve ahiret
islerinin yolunda gitmesi, alemin nizaminin muhafazasi icin gerekli bes esas
(zaruret-i hamse) bulundugunu belirtmektedir. Bunlar nefsin, aklin, neslin,
malin ve dinin korunmasidir diyerek bu esaslari ayet ve hadisler cergevesinde
detayli olarak aciklamaktadir. Islam dini nefsin muhafazasi konusunda insan
hayatina 6nem vermekte ve bir insan1 6ldiirmeyi tiim insanlar1 6ldiirmek gibi
gormektedir. Burada kolelige de deginmektedir. Milasli, aklin korunmasi ile
ilgili olarak “Din akildir, akil dindir.” soziinii 6rnek vermekte ve akli, insa-
nin temeli olarak gormektedir. Nesebi muhafaza konusunda, nikah, aile hayati
ve cocuklarin yetistirilmesi tizerinde durmaktadir. Bosanma ve ¢ok evlilik ile
ilgili hususlara deginmektedir. Malin korunmasi konusunda, Kuran’da mal
ve servetin “hayr” kelimesi ile ifade edildigini soyleyen Milasli, “Salih mal,
salih adam icin ne iyidir.” hadisini 6rnek vermektedir. Zenginlik ve fakirlik
kavramlar lizerinde durarak zenginligin Miisliiman i¢in daha hayirli oldugu-
nu belirtmektedir. Son olarak dinin korunmasinin imanin, vicdanin ve ruhun
korunmasi anlamlarina geldigini soylemektedir. Vazifelerin ehline verilmesi,
adalet ve hakimiyet-i milliye kavramlarinin aciklamasi ile birinci sorunun ce-
vabini tamamlamaktadir (Milasli 1925-27: 98-162).

Milaslt “Bu din fikir ve hayata ne bahsetmistir?” seklindeki ikinci soruya
cevap olarak, Islam’m fikir hayatina kazandirdiklarin1 anlamak igin, ilk ortaya
¢iktigr zamanlardaki diinyanin durumuna bakmak gerekir demistir. Cahiliye
toplumunda kiz cocuklarini diri diri topraga gomen ve puta tapan insanla-
rmn Islam ile birlikte salih birer insan haline gelmesi, bu dinin sosyal hayata
neler bahsettiginin en giizel ornegidir (Milasli 1925-27: 163). Milasli, daha
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sonra bu soruya “Islam, fikre istiklal ve 6zgiirliik, sithhat ve selamet, ulviyet
ve metanet, hayata nur ve marifet, tesaniid ve miisareket, nizam ve emniyet,
misavvat ve hiirriyet, adalet ve hakimiyet hasili madde ve manay1 birlestiren
nezih ve salim, tathi ve mutmain medeni bir hayat tarzi sunmaktadir” cevabini
vermektedir. Ayrica Milasli, vahiy ve keramet kelimeleri tizerinde durmakta,
tasavvufi bakis acisiyla tarihten 6rnekler vermekte, Kuran’in ge¢mis kavim-
lerden misaller getirdigini bunlardan ibret alinmasi gerektigini belirtmektedir
(1925-27: 163-178).

“Islam dini zamanimizin (mazahim-i miitenevviasina) cesitli sikintilari-
n1 nasil (carefzas oluyor) tedavi ediyor?” seklindeki ti¢iincii soruya Milasli,
Islam’daki ibadet ve emirlerin toplumda meydana getirdigi giizel sonuclar
anlatarak cevaplandirmisgtir. Diinyada sikintinin her zaman var oldugunu ve
olacagini ancak bugiinkii sikintilarin fazla ihtisam arzusundan geldigini belirt-
mistir. Islam’1n iktisada dair prensiplerini dne ¢ikartarak; dinimizin herkese
istedigi gibi yemek, icmek, giyinmek ve siislenmek hakkinit verdigini ancak
israfi yasakladigini ifade etmistir. Islam’in faizi yasakladigini buna kargilik
yardimlagma, zekat ve sadaka gibi mali yiikiimliiliiklerin toplumda anlagsmaz-
liklar1 6nleyerek barig ve kardesligi sagladigint soylemistir (Milash 1925-27:
179-183).

“Diinyay1 daha iyi veya daha kotii (teglib eden) bir surette degistiren
(ruhi) manevi ve siyasi (kuvve i¢in) giiclere ne diyor?” seklindeki dordiinci
soruya Milasli, insanlarin degisik irklardan olmasinin Islam’a zarar verme-
digini, Arap, Tiirk, Ingiliz ve diger milletlerden higbirisinin irklarindan do-
lay1 biiyiitiilmeyecegini, esas biiyiikligtin takvada oldugunu vurgulayarak
cevaplandirmistir. Milasli, “Islam dini, insanlar1 en giizel sekilde idare etme
esaslarini tespit ederek ortaya koymus, meydana gelebilecek aksakliklar1 da
g6z Oniinde bulundurarak, onlara karsi en adil careleri diisiinmiis ve bunla-
r1 uygulamaya koymustur” demektedir. Milash, Islam’in yonetim tarzini ve
uygulamalarin1 izah etmekte ve Peygamberimizin (SAV) Medine’deki Evs
ve Hazrec kabileleri arasinda var olan diismanligi, Ensar-Muhacir kardesli-
8i ile ortadan kaldirmasini bu konudaki en onemli 6rnek olarak zikretmek-
tedir. Milasli, Islam’in Miisliiman ve gayrimiislim herkesin vicdan ve ibadet
hiirriyetini savundugunu, bu yoniiyle dinin, adalet, sefkat ve giizel muameleyi
esas aldigin1 vurgulamistir. En cahil kavimlere karst vaaz ve nasihatle, irsad
ve ikna ile davranilacagim belirten Islam, neden cihada izin veriyor? soru-
suna karsilik Milasli, cihadin savas olarak anlagilmamasi gerektigini, haksiz
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yere kimseye savag acilamayacagini, sadece savunma ve fitne ¢ikaran toplum-
lara karsi cihat yapilabilecegini soylemektedir (1925-27: 184-217). Milasli,
Anglikan (Ingiliz) Kilisesi'nin sorularina cevap verdikten sonra gayet miihim
bir sual baghgi ile Islam Aleminin giiniimiizde nigin fakr-u zaruret icerisinde
oldugunu ve Miisliimanlarin neden geri kaldigini arastirmaktadir. Bunun se-
bebinin diger eserlerinde oldugu gibi dinimiz degil, Miisliimanlarin kendisi
oldugunu savunmaktadir (Milash 1925-27: 217-221).

Milasl, Tevhid-i Efkar gazetesinin 7 Subat 1922 tarihli 29 numarali niis-
hasinda yayimlanan “Haml-i Meryem” adli yazisinin Tiirk, Arap, Acem ve
mubhtelif milletlerden bircok ilim erbabinin begenisini kazandigini, bununla
beraber bir¢ok tenkide (Bektag 2006) de maruz kaldigini belirtmistir (Milash
1934: 3). Bunun iizerine Milasli, uzun caligmalar yapmis ve tenkitlere cevap
verdigi Kur’an’a Gore Hazreti Isanin Babas: adli Tiirkge kitabimi 88 sayfa
olarak 1934 yilinda yayimlamistir.

Milasli, islam ulemasindan duydugu Hz. Isa’nin Cebrail’in iiflemesi ile
mucizevi olarak babasiz diinyaya gelmis oldugu fikrine inanamamustir. O, Hz.
Isa’nin herkes gibi insan bir anadan ve babadan dogdugunu, bununla bera-
ber herkes gibi 6ldiiglinii savunmustur. Bunu degisik sohbetlerinde sdylemis
ancak herhangi bir sey yazmamustir. Bir giin bindigi vapurda Tevhid-i Efkar
gazetesinde “Milad1 Isa” yazis1 goziine carpmus ve daha fazla bilgi almak igin
gazetenin idarehanesine gitmistir. Gazetede Omer Riza ve Mehmet Ali Ayni
Bey arasinda konu ile ilgili “Milad-1 Isa” bahsinin cereyan ettigini 6grenmis-
tir. Bundan sonra Milaslt makaleyi yazmaya karar vermistir (1934: 3-7).

Eserin ilk boliimiinde Tevhid-i Efkar’daki Haml-i Meryem yazisi bulun-
maktadir. Milasl, Hz. Isa’nin babasinin olup olmadigi meselesinin asil dine
dahil bir konu olmadigini belirterek konuyu aciklamaya baglamigtir (1934:
8). Milasli, Meryem suresinin 16-30. ayetlerini zikrettikten sonra “bu ayet-
lerde sarih olarak goriinen seyin Allah’in ruhunun Meryem’e bir oglan ihsan
edilmesi icin “beseri sevi” yani “miikemmel bir insan” halinde gonderilmig
ve Meryem ondan hamile kalnustir. Eger “begeri sevi”deki ruhullahin ne ol-
dugunu anlayabilirsek mesele oldukca hallolur.” demektedir. Secde suresinin
7-9.’u ayetlerine; “O Allah ki her yarattigini giizel yaratti ve insanin yaratil-
masina ¢amurdan basladi. Sonra neslini siilaleden mai mehiynden yapti. Sonra
onu tesviye (seviyei matlubeye isal) etti ve o insana kendi ruhundan nefhetti.”
seklinde meal verdikten sonra “Insan birden degil tekamiil gecirerek meydana
gelmistir. Ve her seviyesi tam insanda ruhullah vardir. Acaba her seviyesi
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viikselmig insanda bulunan bu ruhu ilahi nedir?” sorusunu sormustur. Bu ko-
nuda Milaslh, Kadiy, Fahreddin Razi, Ebiissuud Nimetullahi Nehcavani, Mu-
hiddini Arabi tefsirlerine ve daha bagkalarina miiracaat ettigini ancak kendi
anladigindan ziyade “rabbanilik” kelimesine rast geldigini soylemektedir. Mi-
lash, “Hz. Meryem’e gonderilen Resul marifeti kiilliye-i ilahiyeye nail olmusg
bir zati kdmildir.” sonucuna varmaktadir (1934: 9-12). Bundan sonra Milasli,
Hz. Meryem ile ilgili ayetleri yorumlamaya baslamis ve “Hz. Meryem’i iste-
medigi bir kigiyle evlendirmek istemisler olacak ki kacnus, saklanmuis ve Allah
onun saklt bulundugu yere kendisinde ruhullah bulunan bir resul gondermig
ve Meryem Allah’in emri ile o resulden hamile kalmig ve ruhullah bu suretle
Hz. Isa’ya intikal etmis.” demistir. Yani ayette gecen “ruhullah” kelimesinden
maksadin Cebrail degil, kendisinde hikmet ve ruhullah bulunan bir resul ol-
dugunu iddia etmistir.

Milasli bundan sonra Mahfil mecmuasinin 22. ve 23. sayilarinda “Haml-i
Meryem” yazisina cevap mahiyetinde yazilan makalelerdeki elestirilere cevap
vermistir. Mahfil’de Hz. Isa’nin babasiz diinyaya geldigine dair Kuran’da se-
rahat oldugu ifadesine karsilik, Milash, Kuran’da biz Isa’y1 babasiz yarattik
tarzinda sarih bir ifadenin bulunmamasini delil gostermistir. Mahfil’de sim-
diye kadar Islam mezheplerinden higbirisinin boyle bir iddiasinin olmadig1
ifadesine ise “Onlarin beyanlarinin olmamast aleyhime delil olamaz. Ciinkii
Kuran oyle bir kitaptir ki kryamete kadar yeni yeni mucizeleri zahir olacak.”
seklinde cevaplandirmistir. Hz. Isa’ya kelime denmesini, Allah’m emirleri-
ni teblige memur sanl bir peygamber olmasina baglamaktadir. “Allahtan bir
ruhtur siz “ruh” kelimesini melek manasina aliyorsunuz. Bu manaya gore Hz.
Meryem’e ¢cocuk yapmak icin gelen ruhullah resul melek, Meryem’e nefh olu-
nan ruhullah keza melek, Hz. Isa kendisi ruhullah o da melek, matlup seviyeye
getirilmis her insana nefh olunan ruhullah yine melek yani bunlarin hepsi
melek olmak lazim gelir.” diyerek bunun mantiki a¢idan dogru olmadigim
soylemektedir. Milasli, Kuran’da Cebrail i¢in hi¢gbir zaman “ruhullah” tabi-
rinin kullanilmadigimi bunun yerine “Ruhul Kudiis, Ruhiil Emin” dendigini
soylemektedir. Milasli, kendisinden tarihi delil getirmesini isteyenlere kars,
tarihi olarak Hz. Isa’nin babasi degil kendi hakkinda dahi kesin bilgi olmadi-
gin1, sonradan yazilmis zayif rivayetler oldugunu soylemekte ve bu konuda
Kuran’a dayanarak akil ve fenne uyan manasina miiracaat ettigini belirtmek-
tedir. Ruh kelimesinin sozliiklerdeki bir manasinin “peygamberlik mertebesi”
yani Allah’1 bilmenin yiiksek mertebesi demek oldugundan kendi verdigi ma-
nanin bu tanima uydugunu soylemektedir. Milash, Kuran’in ayetlerine yine
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Kuran’dan akil ve fenne uygun manalar ¢ikarmanin makbul ve lazim oldugu-
nu belirtmektedir (1934: 17-22). Milasli, muarizlarinin mademki Hz. Isa’nin
babasi varmig neden ismi zikredilmemis de annesine nispetle “Meryem oglu”
denmis, bu durum babasinin olmadigina delildir demelerine karsilik, tarih-
¢i Ernest Renan’mn Isa’nin babasi (veya iivey babasi) Yusuf, erkenden vefat
ettiginden, daima annesi ile yasadig1 sebebiyledir goriisiine katildigini belirt-
mektedir. Bunun yaninda eger Kuran’da boyle bir agiklama olsaydi, zaten bu
konuda bir tartisma yasanmazdi, bilakis Kuran’da Allah, biz Hz. Isa’y1 baba-
siz yarattik diye sarahaten belirtmedigi icin bu yorumu yapmanin miimkiin
oldugunu sdylemektedir. Milasli, Kuran’da Hz. Isa’nin babasi hakkinda her-
hangi bir sarih ifadenin kullanilmamasim1 Hiristiyanlarin Miisliimanlastiril-
mast ve onlardan gelecek faydalara baglamaktadir. Nitekim Necasi iilkesine
hicret eden Miisliimanlara Hiristiyanlik hakkinda sorular sormus ve Hz. Isa
hakkinda soylenilenler onu memnun etmistir. Milasli, Hz. Isa’nin babasiz
olmas1 meselesinin ilim sahiplerine ispatinin miimkiin olmadigini ve onlarin
Kuran’in dogrulugundan stiphe duymalarina neden olabilecegini soylemistir.
Ayrica misyonerlerin bunu kullanarak sizde bizim gibi isa’nin Tanr1 oldugu-
na inaniyorsunuz diyerek memleket evlatlarini kandirmalarindan kaygi duy-
mustur (Milash 1934: 23-30). Milasli, iman ve tevhide gelebilecek zararlarin
kaldirilmasi i¢in bu yorum tizerinde 1srarla durmaktadir.

Milash, Kuran’da Hz. Isa’nin insan bir babasi oldugunun belirtildigini
yazmistir. Aradan uzun bir siire gectikten sonra Hz. Meryem’e gelen resuliin
Hz. Yahya oldugu hakkinda tasavvufcularin beyanlari oldugunu 6grenmis-
tir. Bundan sonra Hz. Isa’nin babas1 Hz. Yahya m? diye soran Milash, Hz.
Yahya hakkinda Kuran’in “hasur” (Al-i Imran 39) kelimesini kullandigini,
bazilarinin bundan Hz. Yahya'nin hicbir kadina mukarin olmadigi manasi-
n1 ¢ikardigini, ancak ehl-i tasavvufun bu kelimeyi Hz. Yahya’nin izdivacinin
sadece Hz. Isa’min babasi olmasina miinhasir kaldign manasini verdiklerini
soylemektedir. Ardindan Hz. Isa’min babasinin Hz. Yahya olabilmesini yas
farkindan hareketle izah etmeye ¢aligmaktadir. Milasli, Kuran’da (Al-i Imran
37-41) ve Incillerde gecen ifadelerde (Luka 1:5-44, Matta 2:13-23, 3:2,13,
4:12,17, 14:1-20, Yuhanna 8:16-19,38) Yahya'nin Hz. Isa’dan daha biiyiik
yasta oldugunun agikg¢a ortaya ciktigim belirtmekte ve Yahya’nin Hz. Isa’nin
babasi olmasina mani bir delilin olmadig1 sonucuna varmaktadir (1934: 31-
47).
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Milasli, eserinin sonraki boliimiinde Al-i Imran suresinin 7. ayetinde ge-
¢en muhkem ve miitesabih kavramlarini konu edinerek, miitesabih ayetlerin
gelecekte gerceklesecek fenni kesifler oldugunu ve bu ayetlerin manalarini
tam anlamiyla bilmenin Allah’a ait oldugunu ifade etmektedir (1934: 54-56).
Siilale ve mehiyn kelimelerinin anlamlar1 tizerinde de duran Milasli, insanin
camurdan yaratildiktan sonra neslinin siilale ve “ma1 mehiyn”den devam et-
mesinin fenni ilimle miinasebetini aciklamaktadir (1934: 57-60). Melek ve
Cebrail kelimelerine dair Milasli, Kuran’da Hz. Meryem’in hamile edilmesi
icin gelen resuliin Melek olduguna dair hicbir kelime mevcut olmadigi halde
ulemanin onun Cebrail oldugunu sdylemelerini Luka 1:26-29 ifadelerine da-
yandirmaktadir. Ayrica Yuhanna 14:26 ve 15:26’da Allah tarafindan ileride
gonderilecek olan tesellici (consolateur) diye tavsif olunan insan hakkinda
“ruhulkudus” tabirinin kullanildigini, bu kelimenin Rumca Parakletos olup
kendisinden manevi imdat istenen zat anlaminda Hz. Muhammed’e isaret etti-
gini belirtmistir. Kuran’in ruhun mahiyetini bilemeyecegimizi dile getirdigini
kaydeden Milasli, daha sonra ruhu “hayata medar olan gey” olarak tanimla-
maktadir. Biitiin kainatta cansiz cisimlerde hatta ateste bile ruhun bulundugu-
nu soylemekte, bitki ve hayvanlardan 6rnekler vererek goriislerini aciklamaya
calismaktadir. Insanin higbir zaman Allah olamayacagini, ancak ruhullaha
mazhar bir Rabbani olacagini soylemektedir (Milash 1934: 60-88).

Milasli’nin iictincti eseri karsilastirmali bir ¢alismadir. Hiristiyanlik ve
Miisliimanlik adl1 bu eser, 133 sayfa olarak 1935 yilinda Tiirkge yayimlanmais-
tir. Eserin bag kisminda Hz. Ali’nin “Akud dindir ve din akildir. Eger akil dini
idrak edemezse, akil degildir; ve eger din, akil cevresinden uzak kalirsa din
degildir.” sozii yer almaktadir. Milasli, esere Al-i Imran 64. ayette: “Ey ehli
kitap, sizinle aramizda miisavi olan kelimeye geliniz; yalniz Allah’a kulluk
edelim ve ona hig bir seyi ortak tutmayalim. Ve bazimiz, bazimiz1 Allah’dan
bagka Rabler ittihaz etmesin de. Eger dinlemezlerse, bizim Miisliimanlar ol-
dugumuza sahitler olunuz deyiniz.” ayeti ile baglamaktadir. Bundan sonra
Islam’1n Hz. Isa’nin getirdigi dini, biitiin peygamberlerin dinleri gibi hak bil-
digini, Eski Ahit ve Yeni Ahit kitaplarinin asillar1 tizerine olmadigini, bu ki-
taplara sonradan eksiklik ve fazlalik yapilmis oldugunu bildirdigini ve sonra-
dan yapilan eklemelerin diizeltilmesi icap edenleri diizelttigini soylemektedir
(Milash 1935: 3). Hz. Muhammed déneminde bu hakikati anlamayan biiyiik
bir Hiristiyan ziimre olmasina ragmen, Necasi’nin Miisliiman olmasi, Kudiis
ve Misir’in fethinde bazi Rum hiikiimeti erkdninin Miislimanlara yardimlari
gibi ornekler Islam’m hakikatinin anlasildiginin gostergesidir. Zamanimiz
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akil, muhakeme, ilim ve fen zamani oldugu i¢in bu hakikat daha da anlagsila-
cak ve Hiristiyanlardan Misliiman olanlar daha da artacaktir (Milasli 1935:
4).

Misyonerler, ebedi azaba mahk{im gordiikleri Tirkleri ve sair milletle-
ri Hiristiyanlagtirmak igin caligmaktadir. Tirkiye’de o6zellikle Protestanlar
ve Katolikler misyonerlik konusunda ondedir. Onlar, Tiirkiye’de yasayan
Hiristiyanlarin ¢ogunlugunu tegkil eden Ortodokslart mezheplerine ¢evirme
konusunda muvaffak olmuslardir. Ancak Miisliimanlar1 Hiristiyanlastirmak
konusunda basarili olamamislardir. Bu yonde c¢aligmalarini artirmiglardir.
Bible House tarafindan 1931°de nesredilen “Garbda Dua” kitab1 bu maksatla
yazilmistir. Kitaptan alintilar yapan Milasli, onlarin iddialarin ¢iirtitmektedir.
Ornegin kitabinn iigiincii sayfasinda: “Yirminci asirda yedinci asrin dinini
muhafaza etmek istersek, neticenin gayani kabul olmayacag: tabiidir.” deni-
lerek Tirkleri Hiristiyanlagtirmak maksadint aciklayan kisilere karst Milas-
I, “Onlar kendi dinlerinin Hz. Muhammed’in dininden alti, yedi asir daha
eski bir din oldugunu unutuyorlar mi?” diyerek cevaplandirmaktadir. Ayrica
yine kitabin dordiincii sayfasindan alintt yapan Milash, “Garp medeniyeti ile
alakadar olan her Tiirk’iin Isa’ya yabanci kalamayacag:r” ifadesine kargilik
“Bu iddia hi¢bir vakit Isa’min 6gretileri ile ortiismemektedir. Ciinkii Isa’nin,
fakirlik, diinyaya ragbet etmeme, higbir ey icin yarini diisiinmeme, yiiziiniin
bir tarafina vurana obiir tarafini1 cevirme ve camasirini almak isteyene abani
da verme gibi sozleri Garp Medeniyeti’nin temellerine tamamen zittir.” de-
mektedir. Milashi, Miisliiman Tiirklerin, misyonerlerin iddialarina ve calig-
malarina karg1 dikkatli olmalarini tavsiye ederken daha onceki eserlerinde de
soyledigi iddiasin1 burada da tekrarlayarak bati medeniyetinin iyi yonlerinin
Islam’dan kaynaklandigini belirtmektedir. Misyonerler bagka milletlerin ig-
lerine okullar ve hastaneler ile girmeyi bagsarmislardir. Onlarin okullarina ve
hastanelerine gidenlerde sempati olusmast normaldir, ancak bundan korkul-
mamalidir. Zira Sarl Mismer’in dedigi gibi “Hiristiyanlarin ilimsizleri, Miis-
litmanlarin ilimlileri dindar olur.”. Bu ¢ercevede Hiristiyan mekteplerine gidip
ilim 6grenenler, eger ailelerinin yanlis yonlendirmeleri olmazsa daha dindar
olacaklardir (Milaslt 1935: 5-13). Bundan sonra Milasli, Ankebut suresinin
46. ayetinde: “Ehl-i kitap ile en giizel sekilde miicadele ediniz...” ayetinden
hareketle Hiristiyanlarin inang ve 6gretilerini 11 maddede ele almaktadir. Bu-
rada teslis, Isa-Mesih’in ve Kutsal Ruh’un Tanrilig1, ii¢ Tanr1 yerine tek bir
Tanr1 kabulii ve Ogul ile Kutsal Ruh’un miisaviligi, ilk giinah, vaftiz, vahyin
Yuhanna kitab1 ile tamamlanmis ve Mesih tekrar diinyaya donene kadar bagka
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Allah kelam1 olamayacagina iman, Evharistiya sakramentine iman, Tanrinin
alt1 giin calisip yedinci giin dinlendigine iman, Mesih’in gelecegini beklemek,
Mesih geldikten sonra 6liimiin kalkacagi, ona inananlarin kurtulusa erecek-
lerine iman ve kendi dinlerinden olmayanlarla evlenmemek seklinde siralan-
maktadir (Milaslt 1935: 14-18). Milasli, Hiristiyanlarin ahlak kaidelerinin;
komsuyu kendin gibi sevmek, Baba-Allah’tan her seyi istemek, onu sevmek
ve vermezse evladinin kotiiliglint istemeyecegini diisiinerek mutlu olmak,
Isa’nin yaptiklarimi taklit ederek tiim diinya arzularii terk, aggozIiiliigii birak-
mak, diinya zenginligini sevmemek ve fakirlere saygi gostermek ve insanin
Allah’a benzemeye calisarak her seyi sevmek, hatta diismanlart igin iyilik is-
temek” oldugunu belirtmektedir (1935: 19). Milasli, Hiristiyanlarin en dnemli
dualarmin Isa’nin 6grettigi Matta 6: 9-13: “Bunun igin siz soyle dua edin:
‘Goklerdeki Babamiz, Adin kutsal kilinsin. Egemenligin gelsin. Gokte oldugu
gibi, yeryliziinde de Senin istedigin olsun. Bugiin bize giindelik ekmegimizi
ver. Bize karsi sug isleyenleri bagisladigimiz gibi, Sen de bizim sug¢larimizi
bagisla. Ayartilmamiza izin verme. Bizi kétii olandan kurtar. Clinkii egemen-
lik, gii¢ ve yiicelik Sonsuzlara dek senindir! Amin.” ve en 6nemli ibadetlerinin
ise evharistiya oldugunu soylemektedir (1935: 20-21).

Milasli, eski ulemanin Eski ve Yeni Ahit’in okunmasini her Miisliiman
i¢in caiz gormedigini, ancak giintimiizde akil ve fen ilerledigi i¢in bunlart al-
makta, hatta paralar toplayip her Miisliiman’in evine ulastirmakta herhangi
bir sakinca olmadigim iddia etmektedir. Incillerdeki tahrifleri akil ve mantik
sahibi herkesin rahatlikla anlayabilecegini soylemektedir. Ornek olarak
da Markos Incili’nin 5. babinda gecen “Bir adamdaki pis ruhlarin domuz-
lara gecmesi” olayini ve Luka 3:21-38’de zikredilen “Isa’nin soyu ile diger
Incillerdeki soyun birbirini tutmamasini” gostermektedir. Bundan sonra Mi-
lashi, Hiristiyanlarin iman ve itikatlar1 tizerine genel bir degerlendirme ya-
parak, bunlarin akla uygun olmadigini1 ve ne surette Hiristiyan inanclarina
girdigini aciklamaktadir. Hiristiyan 6gretilerinin Islam’in ruhuna ters oldu-
gunu, onlarin inandig1 Hz. Isa’nin 6liip-dirilmesi, Tanr1 kabul edilmesi, teslis
ve ilk giinah gibi yanlis inanclarin dogru hallerinin Kuran’da zikredildigini
belirtmektedir. Bundan sonra Milasli, ahlaki 6gretiler konusunda Islamiyet ve
Hiristiyanlik arasinda benzerlikler olduguna dikkati cekmekte, komsu hakki-
na 6nem konusunu buna 6rnek vermektedir (1935: 23-52).

Milasli, Hz. isa’min hayati hakkinda bilgilerin ¢ok az oldugunu bu yiiz-
den onu 6rnek almanin dogru olmayacagini savunmaktadir. Buna kargilik
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peygamberimizin hayat: tamamiyla yazilmig ve O, giizel ahlaki tamamlamak
i¢in gonderilmistir. Bu yiizden Miisliimanlar peygamberimizin ahlaki ile ah-
laklanmalidir (Milash 1935: 53-59).

Dua ve ibadetler konusunda Miisliimanlarin Hiristiyanlardan daha iis-
tiin oldugunu soyledikten sonra Milasli, misyonerlerin bugiin “Hiristiyan-
Iikta cagdas din fikirleri” adi altinda yapmak istedikleri yenilikleri, dualari
ve ibadetleri Islam’da bulabileceklerini soylemektedir (1935: 64-67). Milas-
I1, “misyonerlere hitabim” baglig1 altinda misyonerlerin akli, mantig1, kalbi
ve ruhu tatmin edecek bir kitapla insanlarin karsisina c¢ikmasi gerektigini
soylemektedir. “Tiirkler akl-1 selim insanlardir, kendi hak dinlerini birakip
ta tahrif edilmig bir dine inanmayacaklardir.” diyen Milasli, batililarin in-
sanlarin Hiristiyan olarak kalabilmeleri i¢in degisik tedbirlere bagvurduklarini
soylemektedir. Bunlardan bazilari; asli giinah inancini hep taze tutmak, noel
eglenceleri diizenlemek, vaftiz yapmak ve bu surette giinahtan kurtulmanin
miimkiin oldugunu soylemek, kilisede miizikli ve eglenceli ibadetler
diizenlemek, ruhani otoriteye 6nem vermek ve Hiristiyan 6gretisini basin-
yayin ve sanat yoluyla herkese ulastirmaktir (Milash 1935: 68-78).

Milasli, simdi dinimiz hakkinda sdylenmis bazi sozlere cevap verelim
diyerek; “Allah’mn ruhu ve Allah’m kelimesi ne demektir? Ve Hz. Isa yara-
tilmig (mahldk) degil midir?” sorusuna cevap vermektedir. Bu konuda seki-
zinci asirda yasamig Hiristiyan azizi Jean Damascane’nin Miusliimanlarin Hz.
Isa’y1 gayr1 mahlik kabul ettikleri soylemine karsilik, Miisliimanlarm Hz.
Isa’y1 bir peygamber kabul ettigini, Allah’m ruhu ve kelimesi demekle onlar
gibi sirk ifade etmediklerini agiklamaktadir. Islamiyet’in ve Hiristiyanligin
Allah inanci, vahiy inanci1 konusunda ayni diisiinmediklerini ifade etmektedir.
Bundan sonra Milasli, “Al-i Imran 55. ayette belirtildigi iizere Hz. Isa asil-
manugtir. O, tabii bir oliimle dlmiistiir. Hiristiyanlarin ¢armih konusundaki
inanglart yanligtir.” demektedir (1935: 79-90). Bundan sonra Milasli, Emi-
le Dermenghem (1892-1971) adli Fransiz oryantalistin “Hz. Muhammed’in
hayatt” adli 1929’da basilmis kitabin1 okudugunu soylemektedir. Eserde
Hz. Muhammed’in kendine peygamberlik gelmezden ¢nce Hiristiyanlik ve
Musevilik hakkinda bilgi sahibi kisilerle goriistiigiinii, ancak bu kadarcik
goriigmeyle Kuran-1 Kerim’in meydana getirilemeyecegini soyleyerek, Hz.
Muhammed’in vahye mazhar oldugunu, Kuran ile Hiristiyanlik arasinda zitlik
olmadigini s6yledigini aktarmaktadir. Dermenghem’in Miisliimanlar “Isa’nin
kurban oldugu” inancint anlamiyorlar iddiasina, “kurban” inancinin gergek
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haliyle Islam’da mevcut oldugunu sdylemistir. Buna delil olarak Kadir su-
resini “kadr giinii” olarak tefsir etmis ve ehl-i beyte yapilan zuliimleri 6rnek
gostermistir (Milasli 1935: 91-102). Dermenghem’in eserinde “Islam dini
Allah’1n birligi tizerinde, Hiristiyanlik ise aski tizerinde durur.” demesine kar-
silik Milasli, Islam’in bir manasinin da sevgi ve peygamberimizin bir isminin
de habibullah oldugunu ve hadislerde gegen ifadelerden ve Mevlana, Yunus
Emre gibi tasavvufculardan 6rnekler vererek ispatlamaktadir (1935: 103-116).
Milasli, Hiristiyanlarin cennette maddi ve sehvani lezzetler oldugunu bildiren
Kuran ayetlerine Markos 12:25’de gegen “Insanlar 6liimden dirilince ne ev-
lenir, ne evlendirilir, goklerdeki melekler gibidirler.” ifadesini delil getirerek
itiraz etmelerine karsi ¢ikmakta ve yine Incil’de gecen ifadelerden bu iddiay1
ciiriitmektedir. Hiristiyanlik hakkinda yazilmis “Din nedir?” kitabinda islam
dininin Allah inancim yanhs anlatmalarina karsilik Milasli, Islam’in korkung
bir Allah tasavvuruna sahip olmadigini; Kuran’in besmele ile baslamasi ve
Allah’1n 99 isminden 93’{iniin liituf ve ihsana ait olmasin1 delil gostererek ce-
vap vermektedir (1935: 117-120). Milasl, Hiristiyanlarin “Islam dininde seri-
ata, kanunlara kutsiyet verilmis ve onlar, dinden sayilmis olduklarindan degis-
mez itikat edilmislerdir. Halbuki kanunlar diinyanin hallerine gore degismeli-
dir. Oyle bir itikat, terakkiye manidir. Nitekim Miisliimanlarin terakki edeme-
melerinin sebebi budur. Hz. Isa ise seriat birakmadan kaginmus, yalniz din ve
fazilet 6gretmekle iktifa etmistir. Bu suretle din ile hiikiimet ve diinya islerini
ayirmis oldugundan Hiristiyanlar, kanun yapma konusunda serbest kalmis ve
terakkilerine baglica bu hizmet etmistir.” iddiasina karsilik Ebu Hanife’nin
“Din degismez, seriat degisir.” sozii geregince zamanin ve mekanin degigme-
siyle ahkamin da degisecegini soylemistir. Miiellefe-i guliip, kisas ve hirsizin
elinin kesilmesi gibi degisik orneklerle konuyu aciklamistir (Milaslt 1935:
121-127). Bundan sonra Milasl, Hz. Isa’nin seriate ve hiikme ait emirlerine
Incillerden 6rnekler vermektedir. Matta 5:39’da “Her kim yanagina vurursa,
oteki yanagini ¢evir.” emrini hifzi nefs, Matta 5:40’daki ... Abanizi da verin”
hifz1 mal ve Luka 16:18’de belirtilen; “Karisini bosayan ve bagkasiyla evlenen
her adam zina eder.” degerlendirmelerini hifzi nesep zaruretine ait hiikiimler
olarak zikretmektedir. Terakki etme konusunda Onceki iddialarini yenileyen
Milasli, Miisliimanlarin Hz. Isa’dan, onun da Miisliimanlardan hosnut olaca-
gin1, Hiristiyanlarin Hz. Isa’nin hoglanmayacag1 inanglarindan vazgecmeleri
gerektigini belirterek eserini bitirmektedir (1935: 127-133).
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Milasli’nin Hiristiyanlik konusuna temas ettigi eserlerini ve kismen ce-
sitli gortslerini yazmis olduk. Simdi de s6z konusu ¢alismalarindaki goriisle-
rine ayrintili olarak yer verecegiz.

2. Milash Dr. ismail Hakki’nmn Hiristiyanhk Ile Tlgili Goriisleri

Milasli, gorev yaptigi Beyrut ve Sam’da Hiristiyanlarla tanigmistir.
Ayrica Hiristiyan misyonerlerle de goriismiis ve onlarin calismalarindan
haberdar olmustur. Hatta Istanbul’da bulunan Geng Hiristiyanlar Cemiyeti’nde
(YMCA) bir konferans vermistir (Milaslt 1946: 31-33). Boylelikle Hiristiyan-
lar hakkinda genis bilgi sahibi olmustur.

Milasli, Hiristiyanlarin inang esaslarini sartsiz kabul ettiklerini, akil, fen
ve tabiat kanunlarina uyup uymadiklarint 6nemsemediklerini, buna karsilik
Miisliimanlarin Isra suresi 36. ve Kaf suresi 37. ayetlerde belirtildigi iizere
kalp ve ruhla beraber akli ve muhakemeyi kullanarak hareket ettiklerini belirt-
mektedir (1935: 22). Hiristiyan 6gretilerinin islam’in ruhuna ters oldugunu,
onlarin inandig1 Hz. Isa’nin 6liip-dirilmesi, Tanr1 kabul edilmesi, teslis ve ilk
giinah gibi yanlis inang¢larinin dogru hallerinin Kuran’da zikredildigini belirt-
mektedir (Milashi 1935: 28-48). Ona gore zamanimiz akil, muhakeme, ilim
ve fen zamani oldugu i¢in bu hakikat daha da anlasilacak ve Hiristiyanlardan
Miisliiman olanlar daha da artacaktir (Milasli 1935: 4). Milasli, Allah ve vahiy
inanglar1 konusunda Miisliimanlar ile Hiristiyanligin aynmi diistinmediklerini
ifade etmektedir (1935: 82-85). Bugiin yasanan buhranlardan insanlig1 kurta-
racak, yegane sey Hz. Muhammed’in dinidir. Bunun i¢in Miisliimanlar, islam
dininin insanin hakiki fitratina uygun oldugunu ve Kuran’in akliselime ve tabi-
at kanunlarina asla aykir1 olmadigini biitiin aleme bildirmelidir (Milasli 1946:
7-8). Milasli, Hiristiyanlarin bazilarinin Kuran ve Hz. Muhammet (SAV) hak-
kinda dogruyu gérmeye bagladigini, bunun en 6nemli delilinin Amerikal1 Pro-
testan misyonerlerin yazdig1 “Garpta Dua” adli eserde Fatiha’nin Tiirkcesini
dua olarak kabul etmelerini 6rnek gostermektedir (1946: 30-33).

Milasli’nin eserlerinde iizerinde durdugu konulardan birisi de Incillerin
tahrif edilmesidir (1946: 5). O, Incillerdeki tahrifleri akil ve mantik sahibi
herkesin rahatlikla anlayabilecegini sdylemektedir. Ornek olarak da Markos
5. babda gecen; “bir deliden bir lejyon (6 bin) pis ruh ¢ikarip civarda otlayan
iki bin domuza sokmas1” olaymi, Luka 3:21-38’de zikredilen “Isa’nin soyu
ile diger Incillerdeki soyun birbirini tutmamasim, Isa’nmn 6liip dirilmesi ve
babasinin sagina oturmasi gibi akla uymayan hadiseleri” gostermektedir (Mi-
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lash 1935: 23-27), (Milasli 1946: 5). Ona gore Eski Ahit ve Yeni Ahit ki-
taplart asillart iizerine degildir. Bu kitaplara sonradan ekleme ve ¢ikarmalar
yapilmistir. Kuran sonradan yapilan eklemelerin diizeltilmesi icap edenleri
diizeltmektedir (Milasli 1935: 3).

Milasli, Hz. Meryem’in daima bakire olarak kaldigi hakkinda mesartini-
layhanin umumi kanaatleri oldugunu ancak Matta 13:55-57 ve Markos 6:3’te
belirtildigi tizere bagka ¢ocuklarinin oldugunu soylemistir (1934: 48). Mer-
yem suresi 20. ayette gecen “ve bana beser dokunmadi” ifadesini “gebelik
yapmaktan evvel” seklinde yorumlamaktadir (Milasl 1934: 19).

Milasli, Islam ulemasindan duydugu Hz. Isa’nin Cebrail’in iiflemesi ile
mucizevi olarak babasiz diinyaya gelmis olduguna inanamamistir. O, Hz.
Isa’nin herkes gibi insan bir anadan ve babadan normal yollardan dogmus
ve herkes gibi 6lmiis oldugu fikrine sahiptir (1935: 37). Milash, Hz. Isa’nin
babasinin Hz. Yahya olabilecegini savunmaktadir. Hz. Yahya hakkinda
Kuran’in “hasur” (Al-i Imran 39) kelimesini kullandigin1, bazilarinin bundan
Hz. Yahya'nin hi¢bir kadina mukarin olmadig1 manasin ¢ikardigini, ancak
ehl-i tasavvufun bu kelimeyi Hz. Yahya'mn izdivacinin sadece Hz. Isa’nin
babasi olmasina miinhasir kaldigr manasin1 verdiklerini soylemektedir (Mi-
lasli 1934: 31-32). Milasli, Hz. Isa’nin besikte konusmasi hadisesini: “Hz. Isa
besik cocugu olarak zikredilmis olduguna gore iki yasindan biiyiik olmadig
istidlal olunabilir. Cocuklarin bu yastan once konusmaya basladiklart ma-
lumdur. Fakat onun soyledigi sozleri soylemesi harikuladedir.” diyerek farkli
bir yorum getirmistir (1934: 13-14). Milasli, Hz. Isa’nin vefat: konusunda da
ref edilmesinin vefatina mani olmadigini sdylemistir. Al-i Imran 55. ayette
belirtildigi iizere Hz. Isa asiimamustir. O, tabii bir 6liimle dlmiistiir. Hiristiyan-
larin carmih konusundaki inanglar1 yanhistir (Milash 1935: 86-89). Isa oliip
dirilmemis, boyle gosterilmis ve bunun da Nisa 156. ayette gecen ifadeleri
tasdik ettigini belirtmistir (Milasli 1946: 6). Maide 117. ayeti vefatina delil
gosteren Milashi, Hz. Isa’nin diinyaya tekrar gelip haksizliklar kaldiracagina
dair rivayetin asil manasini ise; “Hz. Isa’nin teblig ettigi tevhid dinini zayi
etmis olan Hiristiyanlar, bir giin gelecek ilim ve fen kuvvetleri ile hakikati
anlayarak tevhide riicu ve bu surette dini Islam’1 tasdik ve kabul edecekler”
seklinde yorumlamistir (1934: 15-16). Milash, Kuran’da Hz. Isa’nin durumu-
nun Hz. Adem’e benzetilmesi (Al-i imran 59) meselesini babasiz degil de,
Allah’m oglu yakistirmasimn yanhishgi ve Hz. isa’nin Hz. Adem gibi haki
olup kendisine ulthiyet nispet edilmeyecegini ifade icin gectigini iddia et-



RESUL CATALBAS * 267

mektedir (1934: 51-52). Simdiye kadar Hz. Isa’y1 babasiz diinyaya gelmis
bilerek vefat eden Misliimanlarin durumlar1 hakkinda sorulan suale Milas-
I1, bu konuya inancin zarurat-1 diniyeden olmadigini belirtmistir (1934: 86).
Milash, Isa’nin “kurban” olarak tiim Hiristiyanlar1 cehennemden kurtarmig
oldugu inancini reddetmekte, bozulmayan Hiristiyanligin Islam’dan bagka bir
sey olmadigini sdylemektedir (1946: 7). Milasli, bu konuda ilging bir yorum
yaparak asil “kurban’ inancinin Islam’da oldugunu iddia etmektedir. Buna de-
lil olarak Kadir suresini “kadr giinii” olarak tefsir etmis ve ehl-i beyte yapilan
zuliimleri 6rnek gostermistir (Milash 1935: 96-102). Hz. Isa’nin krallig1 ikinci
gelisinde olacaktir, seklindeki Hiristiyan inancina karsilik Milasli, peygam-
berler, mutlaka hiikiimet ve kanunlar (seriat) yapmiglardir. Matta 10:34-35’te
Isa’nin “Yeryiiziine baris getirmeye geldigimi sanmayn. Baris degil kilig ge-
tirmeye geldim... Ayrilik sokmaya geldim.”, Matta 22:15-21°de “Kayser’e
ait olanlar kaysere ve Tanri’nin hakkini Tanri’ya verin.” ve Vali Platosun
karsisinda Kral oldugunu sdylemesinin bunun delili oldugunu belirtmektedir
(Milash 1935: 60-63). Milasli, “Hz. Isa ise seriat birakmadan kaginmus, yalniz
din ve fazilet 6gretmekle iktifa etmistir. Bu suretle din ile hiikiimet ve diin-
ya islerini ayirmis oldugundan Hiristiyanlar, kanun yapma konusunda serbest
kalmig ve terakkilerine baglica bu hizmet etmistir.” iddiasina kars1 ¢ikmistir
(1935: 121).

Milasli, biz Hiristiyan’1z diyenlerin azap ¢ekmesine sebep olacak seyin,
Hz. Isa’nmin, Hz. Muhammed’in gelecegini ve ona iman etmelerini soylemis
olmasina ragmen, onlarin bunu saklamalar1 ve Islam dininin hak oldugunu
kabule yanagmamalarindan dolay1 oldugunu sdylemistir (1946: 9).

Milasli, dinimizin Misliimanlara muhabbetce en yakin olanlarin Hiris-
tiyanlar oldugunu belirttigini, bu sebeple Miisliimanlarin ehl-i kitap sayilan
Hiristiyanlara ve Yahudilere karsi insaniyetli, sefkatli ve hamiyetperver dav-
randiklarini, onlari kendilerinden daha miireffeh yasattiklarini soylemektedir.
Ancak onlar, Izmir’in isgalinde Yunanllarin yaptiklar1 gibi Miisliimanla-
ra kars1 zalimce davranmiglardir. Miisliimanlar sunu iyi bilmelidir ki Allah
dini miibini ve miislimini kiyamete kadar muhafaza edecektir. Onlar ne kadar
oldiiriirse oldiirstinler Miisliimanlar ¢ogalacak ve kuvvet bulacaktir” (Milaslt
1919c: 20-22).

Milasli, ehli kitabin kestiklerinin yenmesi meselesine farkli bir yorum
getirmektedir. Bu konuda Maide suresinin 3. ayetini tefsir ederek ozellikle
“tezkiye” kelimesinin anlami iizerinde durmustur. Ayette gecen ifadelerden
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hangi etlerin yenilip, hangilerinin yenilemeyecegine deginmistir (Milash
1933: 4-8). Domuz etinin haramligini ispat ettikten sonra tibbi acidan zararlari
tizerinde durmustur. Ancak teknolojinin gelismesi ile 6lmiig hayvanin, kanin
ve domuz etinin tezkiye edilerek kullanilabilecegini iddia etmis ve Kuran’dan
ayetler 15181nda goriislerini desteklemeye calismigtir (Milaslt 1933: 16-20).
Bununla beraber Levililer 11. ve 17. boliimlerden alintilar yaparak, etlerin
yenilip yenilemeyecegi hususunda Tevrat ve Kuran’in emirlerinin ayni olma-
digin1 soylemektedir. Buradan da Yahudilerin helal saydig1 ile Miisliimanlarin
helal saydiginin ayni olmadigini vurgulamistir. Milasli, Japonlarin ilmin ve
fennin emirlerine gore hareket ederek etlerin ve sair yiyeceklerin sihhi sart-
larina riayet etmekte olduklarindan Kuran’in emrettigi tezkiyeyi yaptiklarin
savunmaktadir (1933: 23-25). Buradan da ehli kitabin kestigi yeniyorsa, ilim
ve fennin kistaslarina riayet eden milletlerin kestikleri hayli hayli yenir sonu-
cuna varmaktadir.

Sonug

Milasl’min  Hiristiyanligi konu edindigi eserlerine bir biitiin olarak
bakildiginda, onun Hiristiyanligin akli olmadigin1 buna karsilik islam’1n inang
ve ogretilerinin akla uygun oldugunu vurgulayarak Islam’in hak din oldugunu
ispata ¢alistig1 goriilmektedir.

Milasl’nin tartigmalara sebep olan en nemli goriisii; Hz. Isa’nin insan
bir baba ile annenin birlikteligi sonucu normal yollarla diinyaya geldigi iddi-
asidir. Milasli, ayrica Hz. Isa’nin besikte konugmasini, ref olmasini ve tekrar
diinyaya donmesini (niizul-u Isa meselesi) yorumlamis, Hz. Isa’nin besikte
yas1 biiylik oldugu i¢in konustugunu, onun herkes gibi 6ldiigiinii ve niizul-u
Isa meselesinin Hiristiyanlarin ilim ve fen ile tevhid inancina dénerek Islam’1
kabul edecekleri manasma geldigini soylemistir. Milasli’nin bu konudaki
temel kaygist meselenin ilim sahiplerine ispatinin zor olmasi ve bu sebeple
Kuran’dan siipheye yol acabilecegi diisiincesidir. Ayrica misyonerlerin bunu
kullanarak Hz. Isa konusunda “siz de bizim gibi diisiiniiyorsunuz” diyerek
geng nesli aldatarak dine ve tevhide zarar vermeleridir.

Milash, degisik Hiristiyan gruplarla temas kurmustur. Hatta Ame-
rikan Board’a bagli misyonerlik faaliyetleri yiiriiten Geng Hiristiyanlar
Cemiyeti’nin (YMCA) Istanbul’daki subesinde konferans vermistir. Burada
onlarin eserlerini incelemis ve iddialarindan haberdar olmustur. Bundan sonra
Milasli, Ankebut suresinin 46. ayetinin “Ehl-i kitapla en giizel sekilde miica-
dele edin.” emrinden hareketle onlarla miicadeleye girismis ve Hiristiyanlarin
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teslis, ilk giinah, evharistiya sakramenti gibi inanclarinin akil ve fenle uyus-

madiginy, Incillerin tahrif edildiklerini 6rneklendirmis ve ger¢ek Hiristiyanli-

gin Islam oldugunu savunmustur. Yaptig1 ¢aligmalar ile Tiirkiye’deki dinler

tarihi caligmalarina katki saglayan Milasli, Cumhuriyet doneminin ilk reddiye

yazarlarindan birisi olmustur.
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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
calismalarmn 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 yayimlanmamis 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 Snemli 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, yaz, iigiincii 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 igte 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)n ad(lar): ve soyad(lar)i koyu, adresler ise normal ve egik
karakterde harflerle yazilmali; yazar(lar)mn 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 numaralarima
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
bulunmalidur.

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



272 ¢ YAYIN ILKELERI

i¢inde vurgulanmasi 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 bagliklari birbirinden ayirmak igin
kullanilmalidir. Tablo numarast iiste, 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 ¢oztiniirliklii, 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, beg
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.” yazilmalidir: (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 ....”

Yayimm tarihi olmayan eserlerde ve yazmalarda sadece yazarlarin adi, yazari belirtiimeyen ansiklopedi
vb. eserlerde ise eserin ismi yazilmahdir.

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 y1lda 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 Aragtirmalar Dergisi C.6, S.17: 11-22
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