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EDITORDEN
Degerli okuyucular,

Tiirkiye’de yayimlanan akademik dergilerin son yillarda hem nicelik hem de nitelik olarak belirli
bir seviyeye ulastig1 bilinmektedir. Tiirkiye’deki akademik camianin uluslararas: entegrasyonunun
bunda Snemli bir rolii bulunmaktadir. Farkli alanlarda yapilan ilmi tartigmalarin yakindan takip
edilmesi, bu tartigmalarla ilgili olarak kimi zaman literatlire yon verici aragtirmalarin yapilmasi ve
daha sonra bunlarin yayna doniistiiriilmesi bu entegrasyonu saglayan 6nemli unsurlardir. Bu durum
ayn1 zamanda akademik dergi yayinciliginin keyfiyet ve kemiyet agisindan ivme kazanmasinda itici
bir giictiir. Elde edilen bu yiikselisten hi¢ kugkusuz ilahiyat alaninda ¢ikarilan dergiler de nasibini
almaktadir. Nitekim giiniimiizde {lahiyat/islami {limler Fakiilteleri tarafindan yayimlanan dergilerde
yiiriitiilen tartismalar ve bu tartismalarin daha da derinlestirilerek ileri aragtirmalara kapi aralamast
burada zikredilmesi bunun en agik gostergesidir. Yiiriitiilen bu tartismalar bir yandan daha ileri
caligmalara kap1 aralamakta, diger yandan mevcut durumun sahip oldugu sorunlari gérerek bunlart
ortadan kaldiracak yollar aranmasina imkan saglamaktadir. Bu nedenle akademik dergiler bir yandan
bilgi dagarcigimiza yenilerini eklerken diger yandan bir mektep olma &zelligine sahiptirler.

Akademik dergilerin yazin hayatinin énemli bir pargast olmalar1 ve birgok insanin yetismesine
sunduklar1 katkilar ¢ok yonliidiir. Bu dergilerde iiretilen bilgi sadece yazar-okuyucu iliskisinden ibaret
degildir. Zira bir yazinin, kaleme alinmasinin akabinde bir dergiye yayimlanmak tizere gonderilmesiyle
baslayan uzun ve yetistirici bir mutfak kismi bulunmaktadir. Bu kisimda sekretaryadan baslay1p alan
editorliigii, hakemlik, tashih ve mizanpaja varan bir silsile bulunmaktadir. Iste bu silsileler birgok
insanin ayni zamanda yetistigi yerlerdir. Yazinin dergiye gonderilmesini miiteakip bir alan editorii
tarafindan ilk okumasinin yapilmasi ve ¢ogu zaman yazara geri bildirimde bulunulmasi yazinin
cesitli eksikliklerini kapatmada 6nemli bir asamadir. Daha sonra hakemlik siireci gelmektedir ki bu
agamada hem yazar hem de hakemler bir 6grenme siirecinin i¢ine girmektedirler. Zira yazi yazmak
kadar hakemlik yapmak da bir beceri istemekte ve bunu kazanmak zaman almaktadir. Bu nedenle
nitelikli dergilerde hakemlik yapan kisiler bu siireci tecriibeli kisilerin destegi ve yonlendirmesiyle
6nemli kazamimlar elde ederek gegirmektedirler. Daha sonra yazi, teknik bazi asamalardan gegerek
okuyucunun &niine ¢ikmaktadir. Iste bu siirecler ancak iyi yapilandirilmus bir ekip ile ok verimli bir
sekilde siirdiiriilebilir.

Istanbul Universitesi lahiyat Fakiiltesi tarafindan yayimlanan darulfunun ilahiyat, bu konuda
oncii bir rol oynamaktadir. Islam arastirmalari alaninda 6zgiin ¢alismalara yer veren darulfunun
ilahiyat’ta simdiye kadar yayimlanan ¢alismalar, genelde sosyal bilimler 6zelde ise ilahiyat alanina
6nemli katkilar sunmaktadir. Bu sayida da daha onceki sayilarda oldugu gibi birbirinden giizel ve
farkli konularda kaleme alinmis ¢aligmalar yer almaktadir. 10 makale, 5 kitap degerlendirmesi ve
1 toplant: notunun yer aldigi 31/2. sayimizda felsefe, islam hukuku, dinler tarihi, kelam, tefsir, din
psikolojisi gibi alanlarda kaleme alimmis ¢alismalar bulunmaktadir.

Dergimizin ilk makalesi Darulfiinin: Kadim Kavramlarin Terkibi bashigint tasimaktadir. Hasan
Sabri Celiktas bu ¢aligmada 19. Yiizyilda bir yiiksek 6gretim kurumu olarak ortaya ¢ikan Darulfiiniin
kavramini incelemektedir. Darulfiinin terkibindeki unsurlarin gegmis ilim, kiltiir ve egitim tarihinde
bir karsiliginin bulundugunu ve yeni bir yap1 olarak ortaya ¢iksa da Darulfiiniin’un medrese ve onun
temsil ettigi egitim anlayisinin karsisinda olmadigini ortaya koymaya ¢alismaktadir. Fatma Baynal
tarafindan kaleme alnan Mutluluk Kavraminin Felsefi, Psikolojik ve Dini A¢idan Incelenmesi baslikl
calisma, din ve dindarlik fakt6riiniin mutluluk {izerinde ne tiir etkileri oldugunu ortaya koymaktadir.



Siimeyra Yakar ve Emine Enise Yakar’in kaleme aldig1 ve A Critical Comparison between the
Classical Divorce Types of Hanbali and Ja ‘fart Schools of Law bashigini tagiyan calisma Hanbeli
ve Caferi mezheplerinde klasik donem bosanma tiirlerini uygulamadaki benzerlik ve farkliliklar:
merkeze alarak karsilastirmali olarak incelemektedir. islam Reddiye Gelenegi ve Taskiprizéde nin
Risdle Fi'r-Redd ‘Ale’l-Yehiid Adli Eseri bagligmi tasiyan makale Osmanli déneminde Yahudilige
yazilmig dnemli bir reddiyeyi ele almaktadir. Fuat Aydin’mn kaleme aldig1 bu ¢alismada risalenin
niishalari, ele alindig1 tarihsel baglam, yararlandig1 kaynaklar incelenmekte ve metnin tahkikli negri
ve ¢evirisine yer verilmektedir.

Emine Tas¢1’nin Islam Felsefesinde Ibadetler Ekseninde Dindarlik bashkli calismasi, ilk donem
Islam felsefesinin énde gelen bazi filozoflarnin dindarlik ile ilgili gériislerini ele almaktadir. Makale,
dindarligin ibadet ve ahlak boyutlarinin goz ardi edilmemesi gerektigini ve ahlaki olgunluga erismede
ibadetlerin nasil bir rolii oldugunu erken dénem Islam filozoflarmin ibadete bakislari iizerinden
ortaya koymaktadir. Sir Muhammed Duali’nin kaleme aldig1 Ikinci Diinya Savas: Ve Sonrasinda
Sovyet Yahudileri baghgm tasiyan makale, cesitli agilardan ikinci Diinya Savasi ve sonrasinda
Sovyet Yahudilerinin yasadiklari sorunlart ve bunlarin sebeplerini incelemektedir.

Hande Nur Bozbuga’nin [zmirli Ismail Hakki’da Kétiiliik Problemi ve Teodise bagligimi tagtyan
calismasi, kokleri derin olan kétiiliik problemine ge¢ dénem bir kelamcmin bakis agisiyla 151k
tutmaktadir. Izmirli’nin kétiilik problemi ve teodise ile ilgili goriisleri ve kotiiliiklerin kaynag
meselesini Allah’tan kaldirip insana yiiklerken nasil bir yol izledigi makalenin odagini teskil
etmektedir. Soteriological Semiotics within the Qur’an baghgmi tagiyan ve Abu Bakr Sirajuddin
Cook tarafindan kaleme alinan makale kurtulug 6gretisinin izlerini Kur’an’da aramaktadir. Makale,
Fussilet Suresi 53. ayet lizerine yogunlagsmakta ve bu ayetteki kavramlart kurtulus 6gretisi semiyotigi
baglaminda yorumlamaktadir.

Hatice Arslan’in Israil'de Mesihi Yahudilik: Kokeni ve Tarihsel Gelisimi baglikli makalesi,
modern donemde ortaya ¢ikan ve Yahudilik ile Hiristiyanlig1 senkretize eden Mesihi Yahudiligin
tarihsel gelisimi ile inan¢ ve dini uygulamalarini incelemektedir. Bur ¢er¢evede Mesihi Yahudilik
hem tarihsel gelisim agisindan hem de ibadet ve uygulamalar agisindan ele alinmaktadir. Derginin son
arastirma makalesi olan Islam 'in Yerellesmesi ve Kiiresellesmesi: Cin Islami Ornegi bashkli galismada
Chih-Hui Chiu {slam’1n Cin kiltiirii igerisinde varligim nasil siirdiirdiigiinii incelemektedir. Bilhassa
Islam’in giiglii Cin kiiltiirii ile biitiinlesirken asimile olmasini énleyen ihya ve 1slah hareketlerinin
ortaya c¢ikisi yerellesme ve kiiresellesme baglaminda ele alimmaktadir. Kitap degerlendirme
béliimiinde bes 6nemli ¢alisma, alanin uzmanlari tarafindan degerlendirilmistir. Son kisimda ise bir
sempozyum degerlendirmesi yer almaktadir.

Covid-19 salgminin tiim diinyay1 etkisi altina aldig1 bu zorlu zaman diliminde yayinladigimiz bu
ikinci sayimizin okuyuculara faydali olmasini diliyorum. Dergimizin bu sayisinin yayimlanmasinda
birgok kisinin katkis1 bulunmaktadir. Basta fakiilte ve iniversite yonetimine verdikleri destek
sebebiyle siikranlarimi sunuyorum. Bu nitelikli sayiya makaleleri ile katki sunan yazarlarimiza,
hakemlik yapan hocalarimiza, dergimizin alan editorlerine, editoryal kurul iyelerine ve yayin
hazirliklarint biyiik bir titizlikle yiiriiten teknik ekibimize miitegekkirim.

Dog. Dr. Necmettin KIZILKAYA
Bas Editor



FROM THE EDITOR
Dear readers,

It is known that both the quantity as well as the quality of academic journals published in Turkey
have reached a significant level in recent years. International integration of the Turkey’s academic
community has an important role in this progress. Following scholarly discussions in different
fields closely, conducting research that direct the literature on these discussions and then converting
them into publications are important elements that ensure this integration. This situation is also a
driving force for academic journal publishing to gain momentum in terms of quality and quantity.
Undoubtedly, journals published in the field of theology and Islamic studies also get their share
from this rise. As a matter of fact, the debates carried out in journals published by the Faculties of
Theology and the deepening of these discussions and opening the door to further research are the
clearest indicators of this. These discussions, on the one hand, open the door to further studies, on the
other hand, they allow to us see the problems of the current situation and to seek ways to eliminate
them. Therefore, while academic journals add new ones to our knowledge, they also have the feature
of being a school.

Academic journals are an important part of the writing life and their contribution to the training of
many people is diverse. The knowledge produced in these journals is not just about the author-reader
relationship. Because, after an article is written, there is a long and educating kitchen part started
with its submission to a journal for publication. In this part, there is a series of tasks starting from
the secretariat extending to field editorship, peer reviewer, revision and layout. This process is also
where many people grow. Following the submission of the article to the journal, the first reading by a
field editor and often feedback to the author is an important step in filling the various deficiencies of
the article. Then comes the peer reviewing step which is a learning process for both authors and peer
reviewers. Because peer reviewing as well as writing requires a skill which takes time to gain. For this
reason, peer reviewers in qualified journals spend this process gaining significant experience with
the support and guidance of experts. Then, the article goes through some technical phases and meets
with the reader. These processes can only be sustained very efficiently with a well-structured team.

darulfunun ilahiyat published by Istanbul University Faculty of Theology plays a leading role
in this regard. The studies published in darulfunun ilahiyat, which includes original studies in the
field of Islamic studies, provide important contributions to the field of social sciences in general and
theology in particular. In this issue, as in previous issues, there are works written on interesting and
different subjects. This new issue 31/2 includes 10 research articles, 5 book reviews and a meeting
note, written in areas such as philosophy, Islamic law, history of religions, Islamic theology, tafseer,
and psychology of religion.

The first article of the journal is titled Darulfiinun: Composition of Ancient Concepts. In this
study, Hasan Sabri Celiktas examines the concept of Darulfiinun, which emerged as a higher
education institution in the 19" century.He claims that the elements in the composition of Darulfiinun
have a counterpart in the history of science, culture and education, and that the new structure is not
opposed the madrasa and the understanding of education it represents. The study titled Examining the
Phenomenon of Happiness in the Context of Religiosity Essence by Fatma Baynal investigates what
effect religion and religiosity factor have on happiness.

A Critical Comparison between the Classical Divorce Types of Hanball and Ja ‘fart Schools by
Siimeyra Yakar and Emine Enise Yakar, examines the classical divorce types in Hanbalt and Ja‘far



schools comparatively by focusing on the similarities and differences in practice. The article titled
Islamic Tradition of Refutation and Taskoprizade s Risalah fi al-Radd ‘ald al-Yahiid deals with an
important refutation of Judaism in the Ottoman period. In this study written by Fuat Aydin, the copies
of the Risalah, the historical context in which it was written, the sources it used are examined, and the
edited publication and translation of the text are included.

Emine Tasct’s work titled Religiosity within the Context of Worship in the Islamic Philosophy
deals with the views of some prominent philosophers of early Islamic philosophy on religiosity.
The article reveals that the worship and moral dimensions of religiosity should not be ignored and
the role of worship in reaching moral maturity through the views of early Islamic philosophers to
worship. The article entitled Soviet Jews during and after the World War I by Sir Muhammad Duali
examines the difficulties faced by Soviet Jews in and after the World War II and the reasons behind
these difficulties.

Hande Nur Bozbuga’s work titled The Problem of Evil and Theodicy in the Works of Izmirli
Ismail Haqqi sheds light on the deep-rooted problem of evil from the perspective of a late period
Islamic theologian. Izmirli’s views on the problem of evil and theodicy and the way he followed
while removing the issue of the source of evil from God and attributing it to man are the focus of
the article. The article titled Soteriological Semiotics within the Qur’an and written by Abu Bakr
Sirajuddin Cook searches for the traces of soteriology in the Qur’an. The article concentrates on
41/Fussilat — verse 53 and interprets the concepts in this verse in the context of the soteriological
semiotics.

Hatice Arslan’s article entitled Messianic Judaism as a Syncretic Movement examines the
historical development of Messianic Judaism emerged in the modern period and syncretized Judaism
and Christianity. In this context, the belief and religious practices of Messianic Judaism are also
discussed. Chih-Hui Chiu examines how Islam survives in Chinese culture in the study titled The
Localization and Globalization of Islam: The Case of Chinese Islam, which is the latest research
article of the journal. In particular, the emergence of revival and reform movements that prevent
Islam from being assimilated while integrating with the strong Chinese culture are discussed in the
context of localization and globalization. In the book review section, five important studies were
reviewed by the experts in the field. In the last part, there is a meeting abstract.

I'hope this second issue, which we published in this difficult period when the Covid-19 epidemic
affected the whole world, will be beneficial to readers. Many people contributed to the publication of
the issue. I would like to express my gratitude to the faculty and university administration for their
support. [ am grateful to the writers who contributed to this qualified issue with their articles, to the
peer reviewers, to the journal’s field editors, to the editorial board members, and to the technical team
who meticulously carried out the publication preparations.

Assoc. Prof. Necmettin KIZILKAYA
Editor-in-Chief
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Darulfiinin: Kadim Kavramlarin Terkibi

Darulfiinun: Composition of Ancient Concepts
Hasan Sabri Geliktas

Oz

Bu galismanin konusu XIX. yiizyilda yiiksek egitim vermek Uzere tarih sahnesine gikan yeni kuruma isim olarak uygun
gorilen Darulfinin terkibidir. Osmanli Devleti'nde XIX. yuzyilin ikinci ¢eyreginde egitim islerinin “terbiyet-i amme”
kapsaminda gorusiilmesi ve bir takim planlamalarin yapilmasi igin Meclis-i Maarif-i Muvakkat kurulmustur. Meclis, egitim
Ogretim faaliyetlerinin ¢ kademeye ayrilmasi ve o zamanki egitim kurumlarinin ileri derecesinde olmak uzere ylksek
egitim verecek yeni bir kurumun agilmasi gerektigi yoniinde devlete tavsiyede bulunmus ve kuruma “Darulfinin” ismini
uygun gormustur. Darulfuntn’un isimlendirilmesinde bir kisim tarihgi meseleyi 6nceden beri devam eden medrese egitim
anlayisi ile yeni olusan egitim anlayisi arasinda karsitliklar kurarak okumayi tercih etmektedir ki bu mesele galismamizin
problemini olusturmaktadir. Bu baglamda calismanin iddiasi ise isimlendirme meselesinde Darulfin(n terkibindeki
unsurlarin kadim ilim, kiltur ve egitim tarihinde bir karsiliginin bulundugu; yeni yapinin medrese ve onun temsil ettigi
egitim anlayisinin karsisinda olmadigidir. Tanimlanan problemin ¢ézilmesine yonelik tarihi veri analiz yontemi esas
alinmistir. Calismanin neticesinde DarulfiinGn terkibini olusturan kelimelerin kadim ilim, kiltir ve egitim tarihimizde bir
karsihginin bulundugu; yeni yapinin medrese ve onun temsil ettigi egitim anlayiginin karsisinda olmadigi tespit edilmistir.
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Osmanli yiiksekdgretimi, Meclis-i Maarif-i Muvakkat, Fiinun Mektebi, Darulfiinun (istanbul Universitesi), medrese

Abstract

The subject of this study is the composition of Darulfiintin, which is considered appropriate as a name for the new
institution that emerged on the stage of history to provide higher education in the nineteenth century. In the second
quarter of the nineteenth century in the Ottoman State, the Temporary Council of Education (Meclis-i Maarif-i Muvakkat)
was established in order to discuss the educational affairs within the scope of public education (terbiyet-i amme) and to
carry out some planning. The Council advised the state that the activities of education and training should be divided into
three levels and that a new higher education institution should be opened with the advanced level of the educational
institutions at that time, and deemed the name “Darulfiinun” appropriate for the institution. In the nomenclature of
darulfiinun, some historians prefer to read the matter by contrasting it with the pre-existing understanding of madrasah
education and the newly formed understanding of education, which constitutes the problem of our study. In this context,
the claim of the study is that the elements in the composition of Darulfiinun in the nomenclature issue have a counterpart
in the history of ancient science, culture and education; that the new structure is not opposed to the madrasah and
the understanding of education it represents. In the study, the historical data analysis method was based on solving
the identified problem. As a result of the study, it was determined that the words that constitute the composition
of Darulfiinun had a counterpart in the history of ancient science, culture and education; the new structure was not
opposed to the madrasah and the understanding of education that it represented.
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Extended Summary

In the second quarter of the nineteenth century in the Ottoman Empire, the Temporary
Council of Education was established in order to discuss educational affairs within the
scope of public education. The Council recommended that the education and training
activities should be divided into three levels and that an educational institution called
Darulfiinin be established to provide higher education. In the background of the
establishment of the new institution, there was a fiiniin mektebi (school of sciences and
arts) which was planned to be established to meet the education and training activities of
non-Muslim subjects. At that time, non-Muslim subjects sent their children to Europe due
to their educational institutions were not being at the desired level. Since the children who
went there learned harmful things, it was determined that there was a problem against
the state. In order to prevent this problem, The Sultan’s approval was obtained for the
opening of a fiinun mektebi where only non-Muslim subjects would teach arithmetic
sciences, industry, arts and professions, but the fate of this educational institution
remained uncertain. The council, which was given the task of opening such an institution,
prepared a report for the opening of a new educational institution named Ddrulfiiniin and
this report was approved by the Sultan. Unlike fiiniin mektebi, Darulfiiniin was conceived
within the scope of terbiyet-i amme (public education) not only to appeal to non-Muslim
subjects but to all Ottoman subjects. At the same time, this new educational institution
was conceived to encompass not only a certain group of sciences but also all sciences.

Until the nineteenth century, the need for secondary and high level civil education
in the Ottoman State was met significantly by madrasahs, which had their own unique
educational and administrative structure. In the mentioned period, education continued
in madrasahs. In the naming of Darulfiiniin, some historians prefer to read the issue
through the contrasts thought to exist between the understanding of education that had
been continuing for a long time and the new understanding of education. This issue
constitutes the problem of our study. The claim of the study is that the words ddr (house)
and fiiniin (sciences and arts) in the composition of Darulfiinin were used in the history
of ancient science, culture and education; and that the new structure was not opposed to
the madrasah and the understanding of science it represents. As a result of our study, it
was understood that the concepts that constitute the composition of Ddrulfiiniin have a
counterpart in our history of ancient science, culture and education.

In history, the word ddr has been used as a key concept since the early periods of Islam
to indicate a place where activities related to science, culture and education were carried
out. The word fiiniin has been a concept used to refer to the whole of literary, linguistic,
religious, philosophical, aritmetic and natural sciences rather than a single branch of
science from an early period. The composition of Darulfiinlin is seen in the reports of
both the Temporary Council and other competent authorities as the source of the uliim
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ve fiiniin-1 miitenevvia (sciences and various arts and sciences), which will ensure the
development of the country and the advanced degree of schools at that time. In addition,
this school has been recognized as a center where all sciences and arts will be taught for
those who want to educate themselves from the Ottoman subjects and want to work in
the state’s staff.

Curriculums were established in different periods from 1863 to 1900, when education
began in darulfiinun. As mentioned in the analysis of the word fiinuin, these curriculums
cover a wide range of sciences ranging from literary sciences to religious sciences; from
philosophical sciences to natural sciences; from aritmetic sciences to historical sciences.
Among the sciences here, the religious sciences, the literary sciences, logic, philosophical
sciences, aritmetic, geometry, astronomy and the like were also included in the madrasah
education curriculum.

After all these explanations, it has been seen that the composition Ddrulfiiniin was
neither far from the history of Islamic science, culture and education, nor was it a
nomenclature that did not coincide with the understanding of education in the Ottoman
State at that time. Choosing such a composition was of course, to indicate a different
constitution. However, while making this choice, it was seen that there was no intent to
oppose the madrasah and the sciences taught there or reject those sciences. It can be said
that the naming of the new educational institution was made by evaluating the historical
background in a good way.

The word fiiniin has been used in books in which the classification of sciences is
made, without making any religious, literary or natural distictions. The encompassing
meaning in the word fiiniin is connected with the diversity of sciences in the new higher
education institution that was to be opened. Because this situation is clearly seen in the
minutes of the Temporary Council of Education presented to the Meclis-i Vala (Sublime
Council), where the idea and naming of Darulfiiniin came to the agenda. The composition
of Darulfiiniin in the minutes indicates a place and formation where kdffe-i uliim ve fiiniin
(the whole of sciences and arts) would be taught. In this context, it is understood that the
elements in the composition of Ddrulfiiniin have a counterpart in the history of ancient
science, culture and education; that the new structure is not opposed to the madrasah and
the understanding of science it represents; that the word fiinin in the composition was
used not only for the Western sciences but also for the sciences of language sciences
(ulim-1 Arabiye), literary, logic, religious sciences and philosophical sciences.

217



darulfunun ilahiyat 31/2

Giris

Osmanli Devleti’nde XIX. yiizyil, diinya genelinde oldugu gibi ¢ok yonlii degisimin
yasandigi onemli bir zaman dilimidir. Basta devlet yapis1 olmak tizere toprak diizeni,
adalet sistemi, askeri diizen gibi alanlarda, neticeleri itibariyle etkisini glinlimiizde
de devam ettiren degisimler yaganmistir. Degisimin yasandig1 noktalardan birisi de
diger alanlardan bagimsiz olmasi diisiiniilemeyen egitim alamidir. Egitime yonelik
XVIIL. ylizyildan itibaren donemin beraberinde getirdigi ihtiya¢ ve sorun alanlarina
cevap niteliginde bir takim isabetli adimlar atilmigtir. Atilan adimlar arasinda devletin
degisen yapisi geregi ortaya ¢ikan yetigmis nitelikli insan ihtiyacini karsilamak tizere
Miihendishane-i Bahri-i Hiimayun (1189/1775), Miihendishane-i Berri-i Hiimayun
(1210/1795), Mekteb-i Tibbiye (1242/1827) ve Mekteb-i Harbiye (1250/1834) gibi
egitim kurumlarinin yeni bir anlayisla agilmasi yer almaktadir. Ad1 gegen kurumlar
daha ¢ok askeri alana hitap etmektedir. Sivil alanda ise Mekteb-i Maarif-i Adliye ve
Mekteb-i Ulim-1 Edebiye (1255/1839) vb. egitim kurumlar agilmistir. Yeni kurumlarin
acilmastyla birlikte artan egitim faaliyetleriyle ilgili 6n planlama yapacak bir yapiya
gerek duyulmus ve bu c¢ergcevede oncelikli olarak Meclis-i Maarif-i Muvakkat
(1261/1845) kurulmustur. Meclisin ilk toplantilarinda 6zellikle sivil alandaki egitim
ogretim faaliyetlerinin kademelere ayrilmasi gerektigi iizerinde durulmustur. Uglii yap
seklinde diisiiniilen tahsil kademelerinin son basamagini olusturmak iizere yiiksek
egitim veren bir kurum agma fikri ortaya ¢ikmistir. Meclisin 6nerisi ile ortaya ¢ikan
bu kurumun isimlendirmesi i¢in Darulfiintin terkibi uygun goriilmiistiir. Osmanli
Devleti’nde daha 6nce bagka bir kuruma verilmeyen bu terkip, XIX. yilizyilda olusan
yeni egitim anlayisi ile mevcut egitim anlayisit arasindaki iliski bakimindan 6nem
arz etmektedir. Onemine binaen yakin tarihimizin en koklii kurumlarindan olan
ve Istanbul Universitesi’nin 6nciisii kabul edilen Darulfiinin’un isimlendirilmesi
meselesi calismamizin konusunu olusturmaktadir.

Osmanli Devleti’nde XIX. yiizyila kadar orta ve yiiksek seviyeli sivil egitim
alanindaki ihtiya¢ 6nemli derecede medreseler tarafindan karsilanmaktadir. Koklii
bir gegmise sahip olan medreselerin kendine has egitim ve yonetim yapilanmasi
vardir. Bahsi gecen donemde Darulfiintin isminde yeni bir kurum agilmasi giindeme
geldiginde medreselerde egitim 6gretime devam edilmektedir. Yiiksek seviyeli
egitim vermesi disiiniilen Darulfiiniin’un isimlendirilmesi hususunda bir kisim
tarih¢i meseleyi karsitliklar {izerinden okumayi tercih etmektedir. Karsitliklar
onceden beri devam eden mevcut egitim anlayisi ile yeni olusum halindeki egitim
anlayis1 arasinda kurulmaktadir. Ornegin Engelhardt, Sultan Abdiilmecid’in (1839-
1861) yonlendirmesiyle terbiye-i umumiye programi hazirlamak lizere kurulan
Meclis-i Muvakkat’in kanun nesrettigini ve bu kanunun “Darulftiniin-1 Osmani
tesisini ve mekatibin miimkiin mertebe ulema yedinden alinip hiikiimet idaresine
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verilmesini tazammun” ettigini ileri siirmektedir.' Temellendirilmeden ileri siiriilen
bu gortis, tarihi bilgi yanligligi icermenin yaninda vakia ile ortiismeyen carpitma
bir zanni yorumdan ibarettir. Oncelikli olarak Meclis-i Muvakkat’m kanun gikarma
yetkisi yoktur. Ikinci olarak Darulfiiniin kurulus fikrinin sahibi olan Meclis’in yedi
iiyesinden baskan dahil dérdii ulemadan olusmaktadir. Ugiincii olarak Meclis’in rapor
olarak sundugu Darulfiinin ile ilgili belgelerin hi¢ birinde Engelhardt’in bahsettigi
ulema karsitligi veya bunu andiran bir ifade s6z konusu degildir.? Baltacioglu da
yaptig1 bir degerlendirmede sunlar1 sdylemektedir: “...Darulfiinin’un mensei
siyasidir: Hiikiimet “garplilagsmak™ diisturuna tevfikan bir Darulfiiniin viicuda
getirmek, bunu skolastigin devamina, medresenin kuvvetine ragmen hayata sokmak
istemisti...”® Ayni1 sekilde Faik Resit Unat “...batililasma yolunda olan devletin
amme hizmetlerinde yer almalarini saglamak ve medreselerin diginda dini gelenek
ve tesirlerden uzak modern bir {iniversite [Darulfiiniin kastediliyor| kurulmak
istenmisti.” diyerek yeni kurulan Darulfiiniin’u bir anlamda medresenin karsisinda
konumlandirmislardir. Buradaki bakis agisint siirdiiren Niyazi Berkes de yanlis
bir tarihi degerlendirmeyle; Enciimen-i Danis yerine “fenler evi” demek olan bir
Darulfiinin kurulmas fikrinin, Cemiyet-i ilmiye-i Osmaniye’ nin ve bunlarin
¢ikardigi Mecmua-y1 Fiinin dergisinin gevresinde dogdugunu ileri stirmektedir.
Berkes, kurulacak tiniversiteye Arapcada oldugu gibi “Kiilliye” ya da “Darululim”
yerine “Darulfiiniin” adimin verilmesinin Tahsin Efendi (1811-1881) ile Miinif
Efendi’nin (1830-1910) benimsedigi “fencilik” goriisiiniin eseri oldugunu iddia
etmektedir® ki bu iddia da tarihi vakiaya uymamaktadir. Zira Darulfiinin isminin
gectigi tespit edilen ilk belgelerin tarihi 1261/1845 yilina aittir.d Cemiyet-i IImiye-i
Osmaniye’nin kurulusu ise 14 Zilkade 1277/24 Mayis 1861; Mecmua-i Fiinin
dergisinin ilk sayisinin yayimlanigi da Muharrem 1279/Temmuz 1862 tarihindedir.’
Berkes’in iddiasinin aksine bunlardan ¢ok oncesinde Darulfiiniin ismi konulmus
ve kurumun a¢ilmasina yonelik ¢aligmalar baslatilmistir.

1 E.Engelhard, Tiirkiye ve Tanzimat: Devlet-i Osmaniye 'nin Tarih-i Islahati 1826-1882, Miitercimi:
Ali Resad (Istanbul: Kanaat Kiitiiphanesi, 1327), 73-74.

2 Bu ¢ bashgt igeren bilgilere ait kaynaklar birinci boliimde verilmistir.
Ismail Hakk1, Madrifde Bir Siyaset (Istanbul: Necm-i Istikbal Matbaasi, 1335), 65.

4 Faik Resit Unat, Tiirkiye Egitim Sisteminin Gelismesine Tarihi Bir Bakis (Ankara: Milli Egitim
Basimevi, 1964), 49.
Niyazi Berkes, Tiirkiye 'de Cagdaslasma (Istanbul: Dogu-Bat1 Yayinlari, tarih yok), 232-235.
Bkz. .DH, 113/5710. 6 Zilkade 1261/6 Kasim 1845; 1.MSM, 25/656, lef 1. 12 Zilkade 1261/12
Kasim 1845.

7 Genis bilgi i¢in bkz. Abdullah Ugman, “Mecmiia-i Fiintin”, TDV Isldm Ansiklopedisi, https:/
islamansiklopedisi.org.tr/mecmua-i-funun (29.10.2019); Ekmeleddin Thsanoglu, “Cem‘iyyet-i
[lmiyye-i Osmaniyye”, TDV Islam Ansiklopedisi, https://islamansiklopedisi.org.tr/cemiyyet-i-
ilmiyye-i-osmaniyye (29.10.2019).
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Konuyla ilgili olarak Thsanoglu ise “darulfiinin” isminin verilme sebeplerinin
tam olarak aciklanamadigini belirterek “fenler evi” anlamindaki “Darulfiinin”un o
giiniin sartlarinda medreseden ayr1 bir miiessese oldugunu “carpici bir sekilde ortaya
koymak i¢in” bu ismin verilmis olabilecegini ileri siirmektedir.® Burada ihtimalli
konusan Thsanoglu, daha sonraki bir calismasinda ifadesindeki ihtimali kaldirarak
sOyle demektedir: “Darulfiiniin’a ‘fenler evi’ manasina gelen bu adin verilmesi, o
giiniin sartlarinda medreseden ayr1 bir miiessese oldugunu carpici bir sekilde ortaya
koymak diisiincesinden dogmustur.” Ihsanoglu baska bir calismasinda da “Tanzimat
ricalinin, bu yeni egitim kurumunun medrese ve orada okutulan ilimlerle ilgisinin
olmamasi hususunda bir tereddiidii yoktu.”'® diyerek, Darulfiiniin’u medresenin
karsisina konumlandirmistir. Bu kanaate ulagirken de yeni kurumun ismini olusturan
kelimelerin tahlilinden hareket etmektedir. Buna gore fen kelimesinin XIX. yiizyilda
miisahede, deney ve ispata dayali bilimlere denilmeye baslandigina deginmektedir.
Fiintin kelimesinin o donemin literatiiriinde her zaman “uliim ve fiiniin” terkibinde
kullanilirken “ulim” kelimesinden ayirdedildigi ve Darulfiinin terkibinde yalniz
kullanildigini; bunun da miiessesenin daha ¢ok “fen” kelimesiyle es anlamli olarak
yeni tip Bat1 kaynakli bilimlerin egitiminin yapilacagi bir egitim miiessesesi seklinde
diisiiniildiigiinii iddia etmektedir."" Thsanoglu, Darulfiindn {izerine yapti§1 son
calismasinda isimlendirme konusunda nihai hiikmiinii vermektedir. O, “donemin
devlet adamlarinin “Darulfiintin” ismini belirlerken, medreseyi ¢cagristiracak “ilim”
veya “ulim” gibi kelimelerden kaginarak yerine ev manasina gelen “dar” ile fen
kelimesinin ¢ogulu olan “fiinlin” kelimelerinden olusan “Darulfiiniin” tabirini

8  Ekmeleddin Thsanoglu, “Dariilfiintin Tarihgesine Giris: {1k Iki Tesebbiis”, Belleten (Ankara: Tiirk
Tarih Kurumu Basimevi, 1990), LIV/210: 699. Belleten’de ¢ikan ve kiinyesine atifta bulunulan
bu makalenin birkag paragrafinda yapilan diizenlemelerle baska bir yerde aynen yayimlanmistir.
Ancak Belleten’de ¢ikan ile aynist olmasina karsin s6z konusu yazida makaleye hicbir sekilde
atifta bulunulmamistir. Karsilastirmiz: Ekmeleddin ihsanoglu, “Tanzimat Déneminde istanbul’da
Darulfiintin Kurma Tesebbiisleri”, 150. Yilinda Tanzimat, Yayma Hazirlayan: Hakki Dursun
Yildiz (Ankara: Tiirk Tarih Kurumu Yayinlari, 1992), 397-439. Burada yazinmn ilk seklinin
yine Ihsanoglu tarafindan Tiirk Tarih Kurumu’nun 31 Ekim-3 Kasim 1989 tarihinde Ankara’da
diizenlenen Tanzimat’in 150. Y1ldoniimii Uluslararas1 Sempozyumu’nda sunulmus oldugu dipnotta
verilmesine karsin Belleten’de 1990°da ¢ikan makalede bu durumdan hi¢ s6z edilmemistir.

9  Ekmeleddin Thsanoglu, “Darulfiinin: Mefhum ve Miiessese Olarak Sultan II. Abdiilhamid
Donemine Kadar Gelismesi”, Sultan I1. Abdiilhamid ve Devri Semineri: 27-29 Mayis 1992
Bildiriler (Istanbul: Edebiyat Fakiiltesi Basimevi, 1994), 173-190.

10 Ekmeleddin Thsanoglu, Ddriilfiiniin: Osmanli’da Kiiltiirel Modernlesmenin Odag (istanbul:
Islam Tarih, Sanat ve Kiiltiir Arastirma Merkezi, 2010), I: 79.

11 Thsanoglu, “Dariilfiinin Tarihcesine Giris: Ilk Iki Tesebbiis”, 699; Thsanoglu, Dariilfiinin:
Osmanly’da Kiiltiirel Modernlesmenin Odag, 80. Bu iddia Zengin tarafindan da [hsanoglu’na
atifla tekrarlanmaktadir. Bkz. Zeki Salih Zengin, Medreseden Darulfiiniina Tiirkiye 'de Yiiksek
Din Egitimi, (Istanbul: Camlica Yaymlari, 2011), 30-31.
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tiirettiklerini; her iki kurum arasindaki temel farkin, ilk andan itibaren kesin olarak
belirlenmesini temin etmek istediklerini” ileri siirmektedir.'?

Yeni kurulan Darulfiinlin’un medrese ve orada okutulan ilimlerle alakasinin
olmadigini ileri siirmek, kendi i¢inde birkag¢ problem barindirmaktadir. Bunlardan
ilki, Darulfiintin’un medresenin alternatifi ve onun yerine agilan bir kurum oldugu
yaklagimidir. Arsiv belgelerinde goriilecegi lizere ne kurulug arefesinde ne de
derslerin basladig1 dénemde boylesi bir yaklasim séz konusu degildir. Ikinci olarak
medrese kurumunun algilanis1 noktasindadir. Medreseye salt ‘Islami ilimlerin’
ogretildigi bir kurum olarak bakilmakta; medresenin dil ilimlerinden ustl ve hikmet
ilimlerine genis kapsamli miifredatina dikkat edilmemektedir. Ugiincii problem
ise ikincisiyle ilgili olarak yeni egitim kurumunda okutulan ilimlerin medrese
ilimleriyle ilgisinin olmamas1 meselesidir ki bu da medrese yiiksek egitim anlayisinin
algilanisindan kaynaklanmaktadir. Medrese yiiksek egitim anlayisindaki temel 6geler
saglam bir dil, edebiyat, mantik, hikmet ve usul egitimi iizerine oturtulmaktadir.

Verilen 6rneklerde Darulfiinin’un isimlendirilmesi meselesinin diyalektik bir
nazarla agiklanmaya calisildigi goriilmektedir. Dolayisiyla yeni agilan yiiksek egitim
kurumuna “Darulfiiniin” terkibinin uygun goriilmesinde bir kisim tarihgi tarafindan
kurumun, medrese karsisinda konumlandirilma meselesi ¢aligmamizin problemini
olusturmaktadir. Bu baglamda ¢alismanin iddiasi ise isimlendirme meselesinde
Darulfiintn terkibindeki unsurlarin kadim ilim, kiiltiir ve egitim tarihinde bir
karsiligmin bulundugu; yeni yapinin medrese ve onun temsil ettigi egitim anlayiginin
kargisinda olmadigidir. Bunu ifade ederken Darulfiiniin’un tamamen medrese
egitim anlayisini barindirdigi ve bu anlayisi siirdiirdiigii kastedilmemektedir.
Medrese egitim anlayisinin Darulfiintin’daki izlerinin takip edilmesi, tizerinde
ayrica diisiiniilmesi gereken bir iddia ve ¢alisma konusudur.

Calismamizda tanimlanan problemin ¢6ziilmesine yonelik tarihi veri analiz
yontemi esas alinmistir. Bu ¢ergevede arsiv belgeleri, mazbatalar ve donemin
gazeteleri gibi birincil kaynaklardan yararlanilarak Darulfiintin fikrinin nasil
ortaya ¢ciktig1 ve ilgili belgelerde Darulfiiniin’un nasil tanimlandigi tespit edilmeye
calisilmistir. Daha sonra Darulfiintin terkibini olusturan kelimelerin tahlili yapilmis
ve bunlarin ilim, kiiltiir ve egitim tarihindeki karsiliklar1 ortaya konulmustur.

Darulfiintin tarihi hakkinda 6nemli ¢alismalar olmakla birlikte kurumun
isimlendirilmesi iizerine miistakil bir ¢alisma bulunmamaktadir. Dolayisiyla

12 Thsanoglu, Dariilfiinun: Osmanli’da Kiiltiirel Modernlesmenin Odagt, 1: 352. Buradaki
yaklasimlarin bir benzerini Adivar’da da gérmek miimkiindiir: “Bizde ise...miisbet ilimlere,
belki medrese ulemasinin gonliinii hos etmek i¢in, fen tabiri layik goriilmiis...” bkz. Abdiilhak
Adnan Adivar, Osmanli Tiirklerinde ilim, Istanbul Maarif Matbaasi, 1943, s. 198.
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bu ¢alismada Darulfiinin’un isimlendirilmesi meselesine egilerek Osmanl
egitim tarihinin en mithim kurumlarindan birisinin ve giiniimiizdeki Istanbul
Universitesi’nin dnciisii olan kurumun tarih sahnesinde nasil bir bakis agistyla yer
aldigini1 ve arsiv belgelerinden hareketle Darulfiiniin terkibine yiiklenen anlamin
ne oldugunu ortaya ¢ikarmak hedeflenmektedir. Bu agidan ¢alismamizin yiliksek
egitim tarihine dnemli bir katki sunmasi umulmaktadir.

Yeni Bir Yiiksek Egitim Fikrinin Ortaya Cikisi: Fiinliin Mektebi

Darulfiinin’un kurulusu ile ilgili bilgilerin genellikle 22 Safer 1262/19 Subat
1846 tarihli Meclis-i Vala mazbatasima'® ve buradaki bilgilerin ilan edildigi Takvim-i
Vekayi’de yer alan habere!* dayandirildig1 goriilmektedir.!® Bu bilgilerde mesele
Meclis-i Maarif-i Muvakkat’in son mazbatalarindan hareketle ele alinmakla birlikte
s6z konusu meclisin egitim dgretim meseleleriyle ilgili ilk mazbatalarina yeterince
deginilmemektedir. Dolayistyla Darulfiintin fikrinin ve isminin ortaya nasil ¢iktigi
hususu kapali kaldig1 i¢in bu baglik altinda Darulfiin(in’a giden stireci takip etmek
adina Meclis-1 Maarif-i Muvakkat’in ilk mazbatalar1 yakindan incelenmistir.

Sultan Abdiilmecid Han, 4 Muharrem 1261/13 Ocak 1845’te Sadrazam’1 ve
Meclis-i Vala’y1 ziyareti esnasinda okudugu hatt-1 hiimaytnda egitim dgretim
islerinin 6nemine dikkat cekmektedir.'® Osmanli egitim tarihinde 6nemli bir yeri
olan bu hatt-1 hiimaytinda, biitlin Osmanli tebaasindan din ve diinya agisindan
cehaletin giderilmesi yoniinde bir takim adimlar atilmasi istenmektedir. Atilacak
adimlar arasinda uliim ve flinlinun kaynag1; sanayinin me’hazi olarak goriilen yeni
egitim kurumlarmin viicuda getirilmesi yer almaktadir. Devletin yapacagi 6ncelikli
isler arasinda tesisi ongoriilen egitim kurumlarmin, {ilkenin uygun yerlerinde
acilmasiyla “terbiyet-i ammenin” yerine getirilecegi ifade edilmektedir.

Meclis-i Vala’ya hitaben okunan hatt-1 hiimaytinda iki husus dikkati cekmektedir.
[Iki, egitim dgretim islerinde biitiin Osmanli tebaasinin zikredilmesidir. Bundan
once Osmanli tebaasindaki Miislim ve gayrimiislimler, adalet islerinde oldugu
gibi egitim iglerinde de kendi milletlerinin dinine gore amel etmekteydiler. Devlet,

13 1. DH, 129/6634. 22 Safer 1262/19 Subat 1846 tarihli Meclis-i Vala Mazbatas.

14 Takvim-i Vekayi, 27 Receb 1262/21 Temmuz 1846, say1 303: 2, siitun 1.

15 TIhsanoglu, “Darulfiintin Tarihgesine Giris: 11k Iki Tesebbiis”, 700-702; Ihsanoglu, Dariilfiinun:
Osmanli’da Kiiltiirel Modernlesmenin Odagu, 1: 86.

16 Bkz. AMD-d, 374/17. Burada fermanin 4 Muharrem 1261/13 Ocak 1845 tarihinde meclise
hitaben okundugu kayitlidir. Sultan’in hatt-1 hiimaytnundan sonra 8 Muharrem 1261/17 Ocak
1845°te Babiali’den Padisaha konu ile ilgili bir takrir sunulmustur. Bkz. AMD-d, 374/17-18.

Ayrica ferman surada da yayimlanmigtir. Bkz. Takvim-i Vekayi, 12 Muharrem 1261/21 Ocak
1845, say1 280: 1, siitun 1-2.
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gayrimiislim tebaasinin egitim islerine karismamaktaydi. Hatt-1 hiimay{in vesilesi ile
gayrimiislim tebaanin egitim islerinin devletin giindemine alinmasi istenmektedir.
Ikinci énemli husus ise yeni egitim kurumlarinin agilmasi meselesidir. Hatt-1
hiimaytinda memleketteki askeri diizenlemelerin basarili bir sekilde devam ettigine
isaret edilmektedir. Askeri diizenlemeler arasinda Miithendishane, Mekteb-i Tibbiye
ve Mekteb-i Harbiye’nin agilmasi yer almaktadir. Bunlarin askeri karakter tasimasi
hasebiyle “terbiyet-i &mme” vurgusu yapilarak sivil alanda da herkesin gidebilecegi
yeni egitim kurumlarinin tesis edilmesi iizerinde durulmaktadir. Ayrica énceden
daha c¢ok vakiflar eliyle yiirtitiilen “terbiyet-i amme” alanindaki faaliyetleri, bu
donemde siyasi yapidaki degisimin de belki bir geregi olarak artik devletin kendi
uhdesine alacagi yeni bir doneme girileceginin emareleri olarak goriilebilmektedir.

Hatt-1 hiimaytnun iradindan kisa bir siire sonra Meclis-i Vala’da konu iizerine yapilan
toplanti neticesinde kaleme alinan mazbatada mevcut egitim kurumlar1 hakkinda bir
nizamname hazirlanmasi tartisilmistir.!” Egitim kurumlarinin diizenlenmesinden
yegane maksadin, Osmanli tebaasindan cehaletin giderilmesi; ulim ve fiintin-1
nafianin tahsili; faziletlerin, edeplerin ve yeterli bilgilerin kazandirilmasi oldugu
ozellikle belirtilmektedir.'® Tartigmalar neticesinde egitim kurumlarinin tanzim
islerini planlamak i¢in Meclis-i Maarif-i Muvakkat’in kurulmasi kararlastirilmustir.
Meclisin iiyelerinin kimlerden olusacagi da belirtilmistir. Baskanligini ulemadan
Abdiilkadir Beyefendi’nin yapacagi meclisin liyeleri, Osmanli devlet yonetiminin ti¢
6nemli ayagindan yani ilmiye, seyfiye ve kalemiye mensuplari arasindan se¢ilmistir."”

Meclis-i Vala, egitim islerini goriismek iizere kurulan Meclis-i Maarif-i
Muvakkat’in miizakere edecegi konular1 da bes madde halinde dnceden belirlemistir.
Bu maddeler ayn1 zamanda Osmanli Devleti’nde XIX. yiizyilin ilk yarisindaki
egitim ile ilgili meselelerin baslicalarina da isaret etmektedir.?

17 1.MSM, 25/653; MVL.d, 470/10. 11 Safer 1261/19 Subat 1845.

18 Konu mazbatada su sekilde ifade edilmektedir: “...tanzim-i mekatibden murad-1 miicerred
aceze-1 nas ve teba evlatlarinin izéle-i cehele ile istihsal-i ulim ve fiintin-1 néfia ve iktisab-1
fezail ve adab ve malumat-1 kéfiye i¢iin oldugu muhassenatini herkesin anlamasi zimninda
meclis-i mezkdirun teskili...” bkz. .MSM, 25/653; MVL.d, 470/10. 11 Safer 1261/19 Subat
1845. Meclis-i Maarif-i Muvakkat’in Kurulusu da burada zikredilmektedir.

19 Baskan ve {i¢ iiye ilmiye sinifindan, bir liye seyfiden ve iki liye de kalemiyeden olusmaktadir.
Uyelerin isimlerinin sunuldugu belge igin bkz. .MSM, 3/46. 21 Safer 1261/17 Subat 1845.
Meclis-i Maarif-i Muvakkat’in kurulus iradesi 24 Safer 1261/4 Mart 1845 tarihinde ¢ikmustir.
Bkz. I.DH, 99/4972. Ayrica Takvim-i Vekayi’de meclisin kurulusu ve iiyelerinin isimleri ilan
edilmistir. Bkz. Takvim-i Vekayi, 4 Rebiiilevvel 1261/13 Mart 1845, say1 283: 1, siitun 1-2;
Mahmud Cevad Ibnii’s-Seyh Nafi, Madrif-i Umiimiye Nezdreti Tarihce-i Teskilat ve Icraati
(Matbaa-i Amire, 1338), 27-30. Meclisin kurulusu ve faaliyetleri igin bkz. Ali Akyildiz, Tanzimat
Dénemi Osmanli Merkez Teskildtinda Reform (Istanbul: Eren Yayincilik, 1993), 228-231.

20 1.MSM, 25/653; MVL.d, 470/10. 11 Safer 1261/19 Subat 1845.
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Goriisiilmesi i¢in Meclis-1 Muvakkat’a 6dev verilen maddelerden 6zellikle
iki tanesinin, Darulfiiniin’un kurulus yolunu agan nitelikte oldugunu séylemek
miimkiindiir. Bu maddelerden birisi devlette istthdam olunacak gorevlilerin yetismesi
icin gereken ulim ve flinlinun tespit edilmesi ve bunlarin dgretilecegi bir nizamin
yapilmasi ile alakalidir. Burada 1839°da agilan Mekteb-i Maarif-i Adliye i¢in daha
once bir takim nizamin yapildigi lakin bunun uygulanamadigina isaret edilmektedir.
Maddede belirtilen husus ile daha sonra yayimlanacak olan Darulfiinin’un tesisinden
bahseden belgede de devlete nitelikli eleman yetistirilme hususu benzer sekilde 6n plana
cikarilmaktadir. S6z konusu belgede Darulfiintin hakkinda su ifade kullanilmaktadir:
*“...bundan asil murad-1 hakiki hidemat-1 mithimme-i saltanat-1 seniyyede kullanilmak
tizere terbiye ve malumatli bende-gan yetisdirilmek sureti oldugundan...”*!

Meclis-i Muvakkat’a ddev verilen maddelerden bir digeri ise redyanin yani
gayrimiislim tebaanin ¢ocuklarinin egitimi i¢in gerekenlerle ilgilidir. Redya egitim
kurumlarinin istenilen seviyede olmamasi sebebiyle gayrimiislimlerin ¢cocuklarimi
Avrupa’ya gonderdikleri ifade edilmektedir. Cocuklarin orada zararli seyleri
Ogrenmeleri sebebiyle ortaya devlet aleyhine sorun ¢iktig1 tespiti yapilarak bu
sorunun da hal ¢aresine bakilmasi istenmektedir. Meclis-i Maarif-i Muvakkat’in
mazbatalarinda bu madde ¢ergevesinde yeni bir “fiiniin mektebi” agilmasinin
giindeme getirildigi ve agagida deginilecegi lizere fiinlin mektebine iliskin 6nerilerle
Darulfiinin’un tesisine kap1 aralandig1 goriilmektedir.

Belirlenen konularin miizakeresinde Meclis-i Maarif-i Muvakkat, dikkatini
ozellikle reayayi ilgilendiren maddeye yogunlastirmustir. Ilk sunulan mazbatalarda
bu durum agik bir sekilde goriilmektedir.?> Meclisin hazirladigi mazbatalarda
gayrimiislim tebaanin ¢ocuklarinin egitiminde sorun olarak ifade edilen meseleye
iliskin, reaydya mahsus “fiinlin mektebi” acilmasi yoniinde bir ¢6ziim Onerisi
sunulmaktadir.® Buna gerekge olarak redyanin, lisan ve ulim-1 riyaziye 6grenmek
icin Avrupa’ya veya Beyoglu’ndaki Efrenc egitim kurumlarina gitmesiyle oralarda
devletin aleyhine siyasi ve politik zararl fikirler 6grenmesinin 6niine gegilmesi
gosterilmektedir. Ag¢ilmasi 6nerilen bu kurumun “adet-i mezhebiyye-i Nasara”
etkisinden uzak olmasinin yaninda Saltanat-1 Seniyye’den goérevlendirilmis bir

21 1. DH, 129/6634 lef 1. 22 Safer 1262/19 Subat 1846.

22 1.MSM, 25/654 lef 2 Meclis-i Maarif-i Muvakkat Mazbatasi. 19 Cemaziyelevvel 1261/26 May1s
1845.

23 Konu iizerinde goriig one siiren Tiirk tarihgilerin “fiiniin mektebi”ne deginmedikleri goriilmektedir.
Bu mektebe iliskin bilgiye yabanci arastirmacilardan Kiyohiko Hasebe ¢alismasinda yer vermistir.
O, calismasinda fiiniin mektebi ile Darulfiin(in arasindaki iliskiyi konu edinmistir. Bkz. Kiyohiko
Hasebe, “An Ottoman Attempt for the Control of Christian Education: Plan of Fiiniin Mektebi
(School of Sciences) in the Early Tanzimat Period”, Osmanli Arastirmalari/The Journal of
Ottoman Studies, XLI (2013), 231-251.
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miidiir tayini ile idare ve nezaret ettirilmesi goriisii ileri siirilerek bu minval lizere
bir karara varilmasi tavsiye edilmektedir.

Meclis, o giiniin sartlarinda gayrimiislim tebaa i¢in 6nemli bir yenilik olan “flinin
mektebi” agilmasiyla ilgili ¢6ziim Onerisine dair bir de uyarida bulunmaktadir.
Devlet tarafindan reaydya mahsus bir kurum agilmasinin “ehl-i zimmeti i’zaz
etmek” seklinde anlasildigi; i’zazin? ise cdiz olmadigi belirtilerek bu noktada
ortaya ¢ikan iki mahzurdan bahsedilmektedir. Birinci mahzur redyanin egitim igin
Avrupa’ya gitmesi ve orada devletin aleyhine “bir takim uygunsuz seyler” tahsil
etmesidir. Ikincisi ise redya icin acilacak fiinin mektebinin “ehl-i zimmeti i’zaz
etmek’ manasina gelmesidir. Bu sebeple usiil-i fikha miiracaatla bu iki mahzurun
ictimainin gerekecegi ifade edilmekte ve iki durumdan hangisi ehven ise digerine
tercihte bulunulmasi istenmektedir.

Gtlindeme getirilen “fiinlin mektebi” agma dnerisi, nce Meclis-i Vala’da akabinde
de Meclis-i Umiimiye’de yapilan miizakere neticesinde “ehven” olarak kabul edilmistir.
Redyaya mahsus boyle bir kurumun agilisina onay verme gerekgeleri de siralanmustir.
XIX. ylizyilda ticaret ve diger islerin 6nceki devirlere nispetle bir hayli genisledigi;
sanayi ve sanatlarin giderek “fiinfin” hitkmiine girdigi; bu islerle ugragmak i¢in bir
takim yeni fikir ve fenlerin tahsil edilmesi gerektigi ifade edilmektedir. Miisliiman
tebaanin bu konularda egitim imkani buldugu halde redyanin s6z konusu alanlari
tahsilden mahrum kalmamasi i¢in yeni kurumun agilmasina miisaade edilmesi
gerektigi bildirilmektedir. Bu ¢ercevede flinlin mektebinin agilmasina iligkin karar
¢ikmis; ayrintilarin ve diizenlemelerin Meclis-i Maarif-i Muvakkat’te “terbiyet-i
amme” kapsaminda degerlendirilerek miizakere edilmesi istenmistir.®

Meclis-i Maarif-i Muvakkat’in ilk mazbatalarinda 6nerilen “flinin mektebi” agilma
gerekcesinde belirtildigi lizere bu kurum sadece gayrimiislim tebaa i¢in diisiintilmiis
ve anlasildig1 kadariyla kurumun yiiksek seviyeli egitim vermesi ongoriilmiistiir.
Miisliimanlarin bu alana iliskin gidebilecegi mithendishane, tip ve askeri egitim
kurumlarinin varhigina isaret edilmektedir. Mazbatada belirtildigine gore “fiiniin
mektebi” terkibindeki “fiinfin”dan kastin “riyazi ilimler, sanayi, sanatlar ve meslekler”
gibi alanlardir.*® Dolayistyla gayrimiislim tebaa igin kurulmasi diiiiniilen “fiintin
mektebi’nde burada belirtilen alanlarin 6gretiminin yapilmasi beklenmektedir.

Meclis-i Muvakkat’in ilk dnerisinde yer alan “fiinfin mektebi” terkibinin, agilmasi
diisiintilen kurumun 6zel ismi olarak m1 yoksa egitim kurumunun faaliyet alanini
belirten genel bir isimlendirme olarak m1 kullanildig1 meselesi tizerinde durulmalidir.

24 1’zaz: Aziz kilmak, hiirmet etmek.
25 1.MSM, 25/654 lef 3. Meclis-i Umami Mazbatas1 13 Cemaziyelahir 1261/19 Haziran 1845.

26 1.MSM, 25/654 lef 1-2. Meclis-i Vala ve Meclis-i Maarif-i Muvakkat Mazbatas119 Cemaziyelevvel
1261/26 Mayis 1845.
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Kurum hakkindaki belgelere bakildiginda terkibin, bir egitim kurumu ismini andiran
0zel isimden ziyade daha ¢ok verilecek egitimin faaliyet alanina isaret etmek i¢in
kullanildig1 goriilmektedir. Bu konuya iliskin Meclis-i Maarif-i Muvakkat’in ilk
mazbatalarinda giindeme gelen yiiksek egitim veren kurum agilmasina yonelik fikir,
dar anlamda 6ncelikle meslege doniik eleman yetistiren ve gayrimiislim tebaaya
mahsus bir fiinlin mektebi agilmasi seklindedir.

Fiiniin Mektebi’nden Darulfiiniin’a Gegis

Gayrimiislim tebaa icin diisiiniilen “fiinin mektebi”nin agilmasina iligkin hem
Meclis-i Umim{ karari olmasina hem de padisahin onayi*’ alinmasina ragmen bu
kurumun akibeti su an i¢cin muglak kalmistir. A¢ilis onay1 alindiktan sonra s6z
konusu kurumla ilgili ¢alismalarda, bu isi “terbiyet-i umumiye” ¢ergevesinde
degerlendirmek tizere Meclis-i Maarif-i Muvakkat vazifelendirilmis olmakla birlikte
meseleyle ilgili sonraki mazbatalarda kuruma ait bir hususa yer verilmemistir.

“Fiinlin mektebi”nin kurulusuna iliskin 16 Cemaziyelahir 1261/22 Haziran
1845 tarihli padigah iradesinden yaklasik bes ay sonrasina ait bir belgede, Meclis-i
Muvakkat’in terbiyet-i umumiyeye dair tavsiyeleri goriisiilmesine karsin, ne
“flinlin mektebi” ne de gayrimiislim tebaanin egitimine iliskin bir mesele giindeme
gelmistir. Konuyla ilgili 6 Zilkade 1261/6 Kasim 1845 tarihli s6z konusu bu
belgede®® Meclis-i Muvakkat’in tilke genelindeki terbiyet-i umumiyeyi Mekatib-i
Sibyan, Mekatib-i Riisdiye ve Darulfiiniin seklinde ii¢ dereceye ayirdigi; bunlara
iligkin i¢ mazbata hazirlayarak {ist meclise sundugu ifade edilmektedir. Bu belge
ayni zamanda su an i¢in ulagilan “Darulfiinin” isminin gectigi ilk belgelerdendir.”®

27 1.MSM, 25/654 lef 3. Padisah iradesi 16 Cemaziyelahir 1261/22 Haziran 1845.

28 1.DH, 113/5710. 6 Zilkade 1261/6 Kasim 1845.

29  Darulfiin(n isminin ilk ne zaman ortaya ¢iktigina dair Thsanoglu, “Darulfiintin kurulmast ilk
defa Meclis-i Muvakkat layihalarina dayanarak hazirlanan bu mazbatada [I. DH, 129/6634
no’lu belge kastediliyor.] zikredilmektedir. Yaptigimiz arsiv belgeleri ve gazete taramalarinda
bu tarihten dnce Darulfiiniin’a ait bir isarete rastlanmamustir.” demektedir ki séziinii ettigi
belgenin tarihi 22 Safer 1262/19 Subat 1846’tir. Bkz. Thsanoglu, “Dariilfiincin Tarihgesine Giris:
[k iki Tesebbiis”, 703, 7. Dipnot. Bu iddia surada da tekrarlanmaktadir: Thsanoglu, Ddriilfiiniin:
Osmanli’da Kiiltiirel Modernlesmenin Odag, 1: 86. Ancak Thsanoglu’nun belirttigi tarihten 6nce
Darulfiinin ismine rastlanmaktadir. Konuyla ilgili Hasebe de “Darulfiiniin” isminin ilk defa
1.MSM, 25/656 lef 1. 12 Zilkade 1261/12 Kasim 1845 tarihli belgede gectigini bildirmektedir.
Bkz. Hasebe, “An Ottoman Attempt for the Control of Christian Education: Plan of Fiin{in
Mektebi (School of Sciences) in the Early Tanzimat Period”, 246. Bununla birlikte bu tarihten
alt1 giin 6ncesine tekabiil eden I.DH, 113/5710 nolu ve 6 Zilkade 1261/6 Kasim 1845 (Bu tarih
belgenin arka sayfasinda kayitlidir. Raporlarm sonunda bir tarih bulunmamaktadir.) tarihli
belgede de “Darulfiiniin” ismi gegmektedir. Biitiin bu bilgilerden sonra bir tarihe daha isaret
etmek gerekmektedir. Burada kiinyesi verilen belgelere konu olan Meclis-i Maarif-i Muvakkat’in
sibyan, riigdiye ve Darulfiinin hakkinda hazirladigi ii¢ kita mazbata vardir. Bu mazbatalar yukarida
gecen 6 Zilkade 1261/6 Kasim 1845 tarihinden 6nce hazirlanmistir. Dolayisiyla Darulfiinin
ismi bu tarihten 6ncesinde kullanilmaya baglamistir, diyebiliriz.

226



Celiktag / Darulfiintin: Kadim Kavramlarin Terkibi

Darulfiinin bu belgelerde, “tebaa-i saltanat-1 seniyyelerinin tahsil-i ulim ve fiinin
ile terbiye-i umumiye kaziyye-i hayriyesi” ¢ercevesinde degerlendirilerek hem
Osmanli tebaasinin tlimiine hitap etmekte hem de genel egitimin yiiksek basamagini
olusturmasi diisiiniilmektedir. Boylelikle Osmanli Devleti’nde yeni bir yiiksek
egitim verecek kurumun da tarih sahnesine ¢iktigina sahit olunmaktadir.

Burada dikkat ¢eken bir nokta “fiiniin mektebi” hakkinda irade ¢ikmasina
ragmen bu konudan hi¢ s6z edilmeden “Darulfiintin” isminde yeni bir yapilanmanin
glindeme gelmesidir. Bu noktada gayrimiislim tebaa i¢in agilmasi kararlastirilan
“flinlin mektebi” yerine din ve mezhep ayrimi olmaksizin “tebaa-i saltanat-1
seniyyeleri” denilerek Osmanli tebaasinin tamami i¢in “Darulfiiniin” agma fikrine
nasil gecis yapildig1 6nem arz etmektedir. “Fiinlin mektebi” terkibinin gectigi
belgede kurum, oncelikli olarak gayrimiislim tebaa igin diigiiniiliirken “mekatib-i
Islamiyye” terkibiyle Miisliimanlara mahsus olan egitim kurumu vakiasindan ayrica
bahsedilmektedir. Ancak daha sonra ¢ikan 6 Zilkade 1261/6 Kasim 1845 tarihli
lahiyada, gayrimiislim tebaadan hi¢ bahsedilmeden kurulacak olan yeni kurumun,
dogrudan “tebaa-i saltanat-1 seniyyeleri” tabiri kullanilarak dncekine nazaran hedef
kitlesi genisletilmistir. Buradaki ifade ile agilmasi kararlastirilan boylesi bir egitim
kurumunun sadece gayrimiislim tebaa i¢in degil tiim Osmanli tebaasi i¢in oldugu
resmen ilan edilmistir. Bir anlamda gayrimiislim tebaaya mahsus egitim kurumu
tasavvurundan biitiin Osmanli tebaasinin hizmetine sunulacak yiiksek seviyeli
bir egitim kurumu tasavvuruna gecildigi goriilmektedir. Ayrica Meclis-i Vala’nin
egitime iligkin goriisiilmesini istedigi konulardan birisi ilk boliimde zikredilen
devlette istihdam olunacak gorevlilerin yetismesi i¢in gereken ulim ve fiintinun
tespit edilmesi ve bunlarin dgretilecegi bir nizamin yapilmast ile alakali konu da
Darulfiintn fikrine geciste etki etmistir.

Oncelikli olarak belirtmek gerekir ki “fiintin mektebi”nden Darufiiniin’a gegiste
en onemli dikkat ¢ceken husus her ikisinin de “terbiyet-i umumiye” kapsaminda
degerlendirilmesidir.*® Burada “fiinin mektebi”’nden Darulfiiniin’a ge¢is meselesinde
ne degisti de ilk basta sadece gayrimiislim tebaa i¢in bir “fiinin mektebi”nin
acilmasi diigiiniilityorken biitiin tebaay1 kapsayacak sekilde bahsi gegen kurumun
hitap ettigi kesim genisletildi?

Buna verilebilecek muhtemel cevaplardan birisi Meclis-i Muvakkat’in ilk
belgelerinde gecen ve birinci boliimde bahsedilen “gayrimiislimleri i’zaz” endigesini
ortadan kaldirmak olabilir. Yani gayrimiislimlere mahsus bir egitim kurumu yerine

30 Her iki olusumu ilgilendiren belgelerde “terbiyet-i umumiye” goriilmektedir. Ornegin bkz.
L.MSM, 25/654 lef 3. 16 Cemaziyelahir 1261/22 Haziran 1845; 1.DH, 113/5710. 6 Zilkade
1261/6 Kasim 1845.
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kapilarini herkese agan bir egitim kurumu tesis etmek diisiiniilmiistiir. Ikinci
olarak o donemdeki fiinin kapsaminda faaliyet gosterdigi sOylenen Miisliiman
egitim kurumlarinin askeri nitelik tagimasi hasebiyle sivillerin de gidebilecegi ayr1
bir kurum a¢ma diisiincesine binaen “fiiniin mektebi”nin kapsami genisletilerek
Darulfiin(in sekline déniistiiriilmiis olabilir. Ugiincii olarak Osmanli Devleti’nin
siirlart iginde yasayan farkli milletlerin hepsine ayni hizmeti gotiirme anlayiginin
benimsendigi Tanzimat fikrinin geregi olarak tebaay1 birbirinden ayirmak yerine
hepsini bir arada diisiinmek liizumundan kaynaklanabilir.

Devletin farkli milletlerdeki biitiin fertlerini bir ¢ati altinda birlestirmesi ve
ilimlerin hepsinin bir arada okutulmasi i¢in tesisi diisiiniilen kuruma “fiintin
mektebi” yerine sonradan “darulfiiniin” terkibinin kullanilmas1 daha kapsayici
goriilmiis olmalidir. “Fiintin mektebi” terkibinin gectigi belgede “fiinin”dan
kasit birinci boliimde deginildigi {izere dar anlamda sanat, hesap, riyaziyat gibi
alanlardir.’' Buradaki “fiinin” kelimesinin, ilk baslarda s6z konusu alanlarin
egitiminin yapilacagi bir kurumu kastetmek tizere kullanildigini bize ihsas ettiriyor.
Ancak “Darulfiinin” isminin gectigi belgelerde sadece sanat, hesap, riyaziyat
gibi alanlarin degil biitiin ulim ve fiintinu kapsayacak genis bir alanin egitiminin
yapilacagi bir kuruma isaret edilmektedir. Dolayisiyla Darulfiintin’un kurulma
asamasinda “fiinin” kelimesinin artik belli bir ilim grubunu degil, bilakis biitlin
ilimleri kastedecek sekilde kullanildig1 goriilmektedir. Bu durum Darulfiinin’un
kurulusuna iliskin bilginin resm1 olarak paylasildigi Takvim-i Vekayi’de soyle ifade
edilmektedir: “...ve birisi dahi derece-i salisede olarak sunuf-1 teba-i saltanat-1
seniyyeden her kim olur ise olsun ikmal-i kemalat-1 insaniyye etmek i¢in kaffe-i
ultim ve fiininu taalliim ve... anda hi¢bir nev-i fen ve ilmin talim ve tealliimii geri
kalmamak... ve’l-hasil bilciimle levazimat ve miiteferriati kdmilen tesviye kilinmak
tizere Dersaadet’te miinasib bir mahalde Darulfiiniin insasi...”*

Goriildiigii gibi gayrimiislim tebaa igin agilmasi diistiniilen “fiintin mektebi” viicid
imkani bulamamis ve bir anlamda tiim Osmanli tebaasina hitap eden Darulfiiniin’a
doniismiistiir. Bu ikisi arasindaki iliskiye isaret eden Hasebe, Darulfiintin ile
“fiinin mektebi”’ni ayn1 meclisin diisiindiigiinii sdylemesine ragmen bunlar iki
ayr1 egitim kurumu olarak degerlendirmektedir.>* Hasabe, “fiinin mektebi” ile
ilgili belgeleri gormesine ve kurum hakkindaki fikirlerini bunlara dayandirmasina

31 Belgede su sekilde gegmektedir: “...ve bunun sebeb-i zahirisi uliim-1 riyaziye ve fiiniin-1 saire
tahsili...” Bkz. .MSM, 25/654 lef 2 Meclis-i Maarif-i Muvakkat Mazbatas1.19 Cemaziyelevvel
1261/26 May1s 1845.

32 Takvim-i Vekayi, 27 Receb 1262/21 Temmuz 1846, say1 303: 2, siitun 1.

33 Hasebe, “An Ottoman Attempt for the Control of Christian Education: Plan of Fiinin Mektebi
(School of Sciences) in the Early Tanzimat Period”, 243.
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karsin Darulfiintin’a iliskin bilgileri daha ¢ok Ihsanoglu’nu kaynak gostererek
vermektedir.’* Bu sebeple arada bir baglanti oldugunu ima etmekte fakat yeterli
bir sekilde tartismadan bunlari iki ayr1 egitim kurumu olarak degerlendirip
mukayesede bulunmaktadir. Ancak yukardaki tespitlerimize gore bunlar, miistakil iki
kurumdan ziyade 6nce agilmasi diisiiniilen egitim kurumunun sonradan hedef kitlesi
genisletilmis; okutulacak uliim ve fiinlinun da artirilmig sekli gibi gériinmektedir.
Yani ilk basta dar kapsamli diigiiniilen “fiinin mektebi”, daha sonra hem hedef
kitlesi hem de igerigi genisletilerek Darulfiinin’a doniistiiriilmiistiir, diyebiliriz.

Darulfiiniin Terkibinin Tahlili

Yeni bir yliksek egitim verecek kurumun agilmasinda “fiintin mektebi” seklindeki
terkibin yerine “Darulflinin” terkibinin se¢ilmesi siradan bir tercih olmasa gerektir.
Bunun anlagilmasi i¢in Osmanli Devleti’nde XIX. yiizyilda tiim tebaaya hitap edecek
ve igerigi, “biitiin ulim ve fiiniin"u kapsayacak sekilde genis tutularak agilan yeni
yiiksek egitim kurumunun isimlendirilmesinde tercih edilen “Darulfiiniin” terkibinin
kendisi ve bu terkibi olusturan “dar” ve “fen” kelimeleri yakindan incelenmelidir.
Hem buradaki kelimeler hem de bu kelimelerle iiretilen (olusturulan) farkl: terkipler
kadim ilim, kiiltiir ve egitim tarihimizin ilk dénemlerinden itibaren XX. yiizyila
kadar islevsel olarak kullanilagelmektedir. Asagidaki boliimde terkibi olusturulan
kelimeler incelenmektedir.

“Dar” Kelimesi

Islam tarihinin baslangicindan itibaren ilim, kiiltiir ve egitim miiesseselerinin
isimlendirilmesi kahir ekseriyetle, kurumlara verilen kavramlarin mekanla
iliskilendirilmesi seklinde yapilmistir. Bu iliski genellikle ya “ev” kelimesi ile izafe
kurularak ya da Arapcada ism-i mekan kalibinda gelen “medrese” ve “mekteb”
kelimelerindeki gibi bu igin yapildigi mekan kastedilerek yapilmaktadir. “Ev” kelimesi
ile yapilan izafede “beyt, hane ve dar” kelimelerinden birisi kullanilmaktadir. “Beyt”
kelimesi ile yapilan izafeye 6rnek olarak “Beytiilhikme™** verilebilir ki burasi Islam
tarihinin ilk ylizyillarinda farkli ilim dallarinda terciimelerin ve ilmi arastirmalarin
yapildig1 yiiksek seviyeli bir olusum kabul edilmektedir. “Héane” kelimesiyle yapilan
izafeye ornek olarak kiitliphane ve muallimhane gibi terkipler verilebilir.

Add

Bunlar arasinda “Darulfiintin” terkibinde de yer alan “dar” kelimesi, kadim

tarihimizde ilim, kiiltiir ve egitim miiesseselerini ifade etmek i¢cin en yaygin

34 Hasebe, “An Ottoman Attempt for the Control of Christian Education: Plan of Fiintin Mektebi
(School of Sciences) in the Early Tanzimat Period”, 243-245.

35 Mahmud Kaya, “Beytiilhikme”, DI4 (Istanbul, 1992), VI: 88-90.
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kullanilan anahtar kavramlardan birisidir. “Dar” kelimesinin sdzliikk manasi evdir.
Lakin bu sozliik manasi ilim, kiiltiir ve egitim meseleleri s6z konusu oldugunda,
bu konularla ilgili mekani veya kurumu ifade eden terim anlami kazanmistir.
[slam tarihinde bu kelimenin ilk defa, Hz. Peygamber’in (sav) tebliginin birinci
donemi olan Mekke’de kullanildig1 goriilmektedir. Kur’an-1 Kerim’in ilk inen
ayetlerinin ve Islam dininin esaslarinin anlatildigi Erkam bin Ebi’l-Erkam el-
Mahzimi’nin evi “Déru’l-erkam” (Erkam’in evi) olarak bilinmektedir.3¢ Daru’l-
erkdm, Hz. Peygamber’in (sav) se¢kin sahabesinin egitim gordiigii bir mekan
hiiviyetindedir. Terkipte kullanilan “dar” kelimesi, sonraki donemlerde de egitim
Ogretim faaliyetlerinin yiiriitildiigl yerler i¢in islevsel bir anahtar kavram olarak
kullanilmigtir. Kelimenin buradaki islevi kadim ilim, kiiltlir ve egitim tarihimizde,
bahsi gecen alanlarin mekansal ve kurumsal yoniine isaret etmektedir.

Ad?

Anahtar kavram olarak ifade ettigimiz “dar
ve egitim tarihimizde bir¢ok kurumun oldugu goriilmektedir. Bunlardan bazilari
sunlardir: Dariilkurra®’, Dariilkiitib (h. I./m. VIL. yy)**, Darililim (h. IV./m. X. yy)*’,
Dariilhikme (1004)%, Dariilhadis (h. 566/m. 1170)*, Dariilultim (1693)*, Dariittibaa
(1727)%, Dariittibb-1 Amire [Mekteb-i Tibbiyye] (1827)*, Darulmuallimin (1848)*,
Dartilmaarif (1850)*, Darii’l-Hilafeti’l-Aliyye Medresesi (1914)%, Darii’l-Hikmeti’l-
Islamiyye (1918-1922)%.

kelimesi ile kadim ilim, kiltiir

Orneklerden anlasildig1 kadariyla Islamiyetin ilk yillarindan itibaren “dar”
kelimesinin ilim, kiiltiir ve egitim miiesseselerini ifade etmek {izere XX. yiizyila
kadar kullanildig1 goriilmektedir.

36 Asim Koksal, “Dariilerkam”, Di4 (Istanbul, 1993), VIII: 520-521.

37 Nebi Bozkurt, “Darulkurra”, DA (Istanbul, 1993), VIII: 543-545. Hz. Peygamber’in Medine
doneminde Mahreme b. Nevfel’in evine “darulkurra” ismi verildigi bildirilmektedir. Daha sonra
bu isim Kur’an-1 Kerim’in okuyus tarzlartyla birlikte hafizlik egitiminin de verildigi mekanlarin
ismi olmustur.

38 Ismail E. Eriinsal, “Dariilkiitiib”, DA (Istanbul, 2003), XXVII: 11-32.

39 Ismail E. Eriinsal, “Dariililim”, DI4 (istanbul, 1993), VIII: 539-541.

40 Mahmut Kaya, “Dariilhikme”, DiA (Istanbul, 1993), VIII: 537-538.

41 Nebi Bozkurt, “Dariilhadis”, Di4 (Istanbul, 1993), VIII: 527-529.

42 Azmi Ozcan, “ Dariilulim”, D4 (Istanbul, 1993), VIII: 553-555.

43 Turgut Kut, “Déruttibaa”, DI (Istanbul, 1994), IX: 10-11.

44 Nil Sar1, “Mekteb-i T1bbiyye”, Di4 (Istanbul, 2004), XXIX: 2-5.

45  Cemil Oztiirk, “Dariilmuallimin”, DIA (Istanbul, 1993), VIII: 551-552.

46 M. Hiidai Sentiirk, “Dariilmaarif”, DIA (Istanbul, 1993), VIII: 548-549.

47 Miibahat S. Kiitiikoglu, “Darii’l-Hilafeti’l-Aliyye Medresesi”, DIA (Istanbul, 1993), VIII: 507-508.
48 Sadik Albayrak, “Darii’l-Hikmeti’l-Islamiyye”, DI4 (Istanbul, 1993), VIII: 506-507.
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“Fiintin” Kelimesi

Darulfiintn terkibinin diger unsuru “fiintin”un tekili olan “fen” kelimesi, kadim
ilim gelenegimizin olusmaya basladigi donemlerde herhangi bir ilm1 disiplini, ya
da bir ilme ait alt disiplinlerin her birini karsilayacak sekilde kullanilmaktadir.*
Sozlikte “fen” kelimesi, nev’, ¢esit ve siirmek (bir hayvani slirmek) manasina
gelmektedir. Fen kelimesinin ¢ogulu “efnan”, bunun ¢ogulu da “efanin” olup,
sonuncusunun manast aga¢ budaklart anlamindadir.”® Kelimenin ¢ogulu “fiintin”
seklinde de gelmektedir. Bir adami aldatmak manasina olup “fend” diye de
isimlendirilmektedir. Kelime, tezyin etmek manasini da karsilamaktadir.”!

“Fen” kelimesinin ¢ogulu olan “fiinGin”, ilimler tasnifinin yapildig1 kitaplarda
tek bir ilmi kargilamaktan ziyade edebi, liigavi, dini, hikemd, riyazi, tabii ve benzeri
ilimlerin biitiiniinii ifade etmekte kullanilmistir. Bu ilimlerin hepsine birden ya da
belli bir ilim grubuna “fiinGin” denilmistir. Ornegin XVI. yiizyilda Nev’1 (6.1599),
ilimleri tanittig1 kitabinin isimlendirilmesinde sunlari sdylemektedir: ““...ve miiddet-i
talebimde her fenden cem’ itdiiglim mesail-i mithimmeyi —ki fehmi eshel ve nef’i
esmel ola- her mahalde derc itdiim. Ol sebebden kitaba ‘Netayicii’l-Fiiniin’ deyu
ad virdiim...” Nev’i, miistakil olarak ilimlerin her birine brans anlaminda “fen”
demis ve ayirim yapmaksizin biitlin ilimleri “fiintin” kavramiyla karsilamis; bunlarin
arasinda usil-i dini “umdetii’l-finin” olarak vasiflandirmistir.>? Buna benzer bir
sekilde Nev’1 ile muasir olan Sipahizdde Mehmed’in (6.1589) Enmtizecii’l-Fiintin
fi’l-Maarifi’l-amme isimli eserinde de tefsir, hadis, kelam, ustl-i fikih, feraiz,
meani, tip ve astronomi gibi ilimlere yer verilmistir.?* XVII. yiizyilda yagsayan Katib

49  lhan Kutluer, “Ilim”, Did (istanbul, 2000), XXII: 110.

50 Mehmed Efendi Vani Vankulu, Lugat-1 Vankulu: Terciime-i Sthah-i Cevheri (Kostantiniye:
Darii’t-Tibaati’l-Cedideti’l-Ma’mre, 1218/1803), II: 541.

51 Ebii’t-Tahir Mecdiiddin Muhammed b. Yakub b. Muhammed Firuzabadi, e/-Okyanusii’'l-Basit
fi Terciimeti Kamusii’l-Muhit (Kamus Terciimesi), Terciime: Miitercim Asim Efendi (Istanbul:
Matbaa-i Osmaniye, 1305), 684. Ayrica “fen” kelimesi, sikinti, zorluk, cefa manalarma da
gelmektedir. Bkz. Ebii’l-Fazl Muhammed b. Miikerrem b. Ali el-Ensari Ibn Manzur, Lisanii’l-
Arab, Hazirlayan: Emin Muhammed Abdiilvehhab-Muhammed es-Sadik el-Ubeydi (Beyrut:
Darii’1-ihyai’t-Tirasi’l-Arabi, 1417/1997), 337.

52 Yahya Nev’i, flimlerin Ozii (Netdyicii’l-Fiinin), Hazirlayan: Omer Tolgay (Istanbul: Insan
Yayinlari, 1995), 73-74. Nev’i Efendi, kitabinda tanitt1g1 ilimleri su sekilde siralamaktadir:
“Zikr-i tertib-i fiintin: Ilm-i tarih, ilm-i hikmet, ilm-i hey’et, ilm-i kelam, ilm-i usdl, ilm-i
hilaf, ilm-i tefsir, ilm-i tasavvuf, ilm-i ta’bir-i ru’ya, ilm-i ruky ve efsun ve tibb, ilm-i felahat,
ilm-i niictm, ilm-i fal-u zecr.” Yazar, tanittig1 ilimlerin bu sekilde siralanisi hakkinda da soyle
demektedir: ““...Sebeb budur ki ilm-i tarihi ilm-i hikmet ve hey’et takib itmisdir. Ba’de zalike
umdetii’l-fiinin ilm-i ustil-i din zikrolunmusdur. Sairi dahi simme ve siimme ale’t-tertib birbirini
takib itmislerdir. Emma ciimleden makstd ma’rifet-i zat-1 Ma’btd’dur.” Bkz. a.e., s. 75-76.

53 Bkz. Mahmut Kaya, “Sipahizide Mehmed”, DI4 (Istanbul: 2009), XXXVII: 258-259.
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Celebi’nin (6.1657) Kesfii’z-Ziintin an Esami’l-Kiitiib ve’l-Fiinin adli eserinde de
cesitli alanlardaki ilimlerin tamami “fiinGin” kelimesiyle karsilanmistir.**

Ayni sekilde X VIIL. yiizyil alimlerinden Teh&nevi’nin (6.1745ten sonra), Kessafti’l-
Istilahati’l-Flinn isimli kitab1 da 6rnek verilebilir. Kitabin mukaddimesinde ultim ve
flininu bilmek i¢in 1stilahlara ihtiyag¢ oldugu ifade edilmektedir. Bunlar1 agiklamak
izere farkli alanlarda 1stilah liigatleri olusturulmustur. Tehanevi, insanlar arasinda
gegerli bulunan biitiin ilimlere ait 1stilahlari igeren bir kitabin olmadigini ifade ederek
eserine “Kessafii Istilahati’l-Fiintin” ismini vermistir. Tehanevi burada herhangi bir
aymrm yapmadan tipki Nev’1, Sipahizade ve Katib Celebi gibi, ilimlerin hepsini
birden “fiinlin” kelimesiyle karsilamigtir.® Kitapta ilm-i sarf’tan ilm-i fikh’a,
ilm-i hikmet’ten ilm-i niiciim’a kadar ellinin {istiinde sayilan ilimlere ait 1stilahlar
aciklanmistir.>® Bunlarin yaninda 1740’11 yillarda kaleme alinan Kevakib-i Seb’a
isimli eserde de medrese talebesinin tahsil hayati boyunca iistaddan alacagi farkli
alanlardaki ilimleri géstermek i¢in “tertib-i flinin” tabiri kullanilmigtir.’” Tertib-i
flinlin terkibinin buradaki anlami, medrese egitim anlayisinda okunacak ilimlere
ait miifredat programini karsilamaktadir.

“Flinin” kelimesi, ilimlerin hepsini ya da tek bir ilmin alt kisimlarini ifade etmek
iizere cesitli kitap adlarmnin olusturulmasinda da kullanilmistir. Ornegin hicri IV.
ylizyilin baginda vefat eden Ebl Ca’fer Muhammed b. Siileyman Kaf1 (6. 309/921)
Kitabii’l-Miintehab ve yelihi Kitabii’l-Flinlin ismini verdigi eserin ikinci boliimii olan
Kitabii’l-Fiintin’un konusu islam fikhidir. Kitabin “fiinin” kelimesi ile isimlendirilen
bolimiinde fikih ilminin nikéh, alis veris, vasiyet ve rehin gibi alt konular1 vardir.>®

54 Haci Halife Mustafa b. Abdullah Katib Celebi, Kesfii 'z-Ziiniin an Esami’l-Kiitiib ve’l-Fiiniin,
Tashih: M. Serefettin Yaltkaya, Kilisli Rifat Bilge (Ankara: Milli Egitim Bakanligi, 1941).

55 Tehanevi’nin, tahsil hayati boyunca, biitiin ilimlere ait 1stilahlari igeren bir kitap telifi génliini
mesgul etmistir. Ulim-1 Arabiye ve Ser’iyye’yi babasindan tahsil ettikten sonra ciddi bir
sekilde ilimlerin hazinelerini elde etmeye girismistir. Bagka hocalardan ilim tahsili miimkiin
olmadigini ifade etmektedir. Bundan dolay1 zamaninin yarisini ilimlerin muhtasarlarini miitalaa
ile gecirdigi esnada 1stilahlart iktibas ederek tek tek yazmistir. Bkz. Muhammed b. A’1a b. Ali
el-Faruki el-Hanefi Tehanevi, Kessdfu Istilahati’l-Fiinin, Hasiye: Ahmed Hasan Besic (Beyrut:
Darii’l-Kiitiibi’l-Ilmiyye, 1418/1998), I: 5.

56 Tehanevi, Kessdfu Istilahdti’l-Fiinin, 20-67. Bunun gibi Sagaklizade (6. 1145/1732) de, Seyyid
Serif’e (6. 816/1413) nisbet edilen “Istilahatii’l-Fiiniin” isimli bir eserden bahsetmektedir. Bkz.
Seyh Muhammed bin Ebi Bekr el-Mer’asi es-Sehir bi Sagaklizade, Tertibii’l-Ulim, Tahkik:
Muhammed b. Ismail es-Seyyid Ahmed (Beyrut: Darii’l-Besairi’l-Islamiyye, 1988), 158.

57 XVIII. Asrin Ortalarina Kadar Tiirkiye 'de Ilim ve flmiyeye Ddir Bir Eser: Kevadkib-i Seb’a
Risalesi, Metni yeni harflere ve ekinde Fransizca metinleri Tiirkgeye Ceviren: Nasuhi Unal
Karaarslan (Ankara: Tiirk Tarih Kurumu, 2015), 71.

58 Ebl Ca’fer Muhammed b. Siileyman Kafi, Kitabii’I-Miintehab ve yelihi Kitabii’l-Fiinin (San’a:
Darii’l-Hikmeti’l-Yemaniyye, 1993), 7.
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Ibn Akil’in de (6. 513/1119) Kitabii’l-Fiintin isimli bir eseri bulunmaktadir. Eserin
muhakkiki George Makdisi (1920-2002), mukaddimede Ibn Receb’den bu kitap
icin sunlar1 nakletmektedir: “Kitabii’l-Fiin(in, Ibn Akil’in en biiyiik tasnifidir ve
bu cidden biiyiik bir kitaptir. Onda vaaz, tefsir, fikih, usil, nahiv, liigat, tarih ve
hikayat hakkinda ¢ok biiyiik faydalar bulunmaktadir...”” Fiiniin kelimesinin yer
aldig1 diger kitap isimlerine sunlar da 6rnek verilebilir: Fiintinii’l-Acaib,* Tarihii’l-
Kudai: Kitabii Uytni’l-Maarif ve Fiintini Ahbari’l-Halaif,*' Nihayetii’l-Ereb fi
Fiinlini’1-Edeb,% Kavaidii’t-Tahdis min Fiinini Mustalahi’l-Hadis.®

Bunlarin yaninda fiinfin kelimesinin XIX. yiizyi1ldaki metin ve belgelerde nasil
gectigine bakildiginda birkag farkli anlama gelecek sekilde kullanildigi miisahede
edilmektedir. i1k olarak fiinin kelimesinin belli bir alandaki bilimler ya da dersler
manasini icerecek sekilde kullanimi bulunmaktadir. Ornegin 1275/1859°da Mekteb-i
Miilkiye’de okutulacak dersler i¢in fiinlin kelimesi tercih edilmistir: .. .tanzim
olunarak okunacak fiintin i¢in liizumu olan hocalar...”* Buradaki fiinin kelimesi

59 Ebii’l-Vefa Ali b. Akil b. Muhammed el-Bagdadi ibn AKil, Kitdbii I-Fiiniin, Tahkik: George Makdisi
(Beyrut: Darii’l-Masrik, 1970), 17. Ayrica bu kitaptan segmeler yapilarak bir kitap olusturulmustur.
Kitabin ismi ve kiinyesi su sekildedir: Ebii’l-Vefa Ali b. Akil b. Muhammed el-Bagdadi ibn Akil,
Zehrii’l-Gusiin min Kitabi’I-Fiiniin, Tahkik: Kamil Muhammed Harrat (Dimask: Darii’t-Tevfik,
1420/1999). Tahkiki yapan kitaba “Kitabi’l-Fiintin’dan Dallarin En Parlagr” ismini vererek kitabin
asil ismine isaret etmek istedigini ifade etmektedir. Bkz. a.e., s. 7.

60 Ebt Said Muhammed Ali b. Amr b. Mehdi el-Hanbeli Nakkas, Fiiniinii’l-Acdib, Tahkik: Mustafa
Abdiilkadir Ata (Beyrut: Miessesetii’l-Kiitiibi’s-Sekafiye, 1990). Bu kitapta Nakkas, dinledigi
hadisleri yazmistir.

61 Ebu Abdullah Muhammed b. Selame b. Ca’fer Kudai, Tarihii'I-Kudai: Kitabii Uyini’I-Madarif
ve Fiiniini Ahbdri’l-Haldif, Tahkik: Cemil Abdullah Muhammed el-Misri (Mekke: Camiatii
Ummi’l-Kura, 1415/1995). Kitap, yaratiligin baslangicindan Kudi’nin kendi zamanina kadar
gelisen tarihi olaylardan bahseden muhtasar bir tarih kitabidir. Bkz. a.e., s. 32-37. Kitabin
konusundan hareketle “fiiniin” kelimesinin burada sozliikteki “gesitler, tiirler” manasinda
kullanildig1 goriilmektedir. Ayni sekilde “fiinin” kelimesinin sozliik manasindaki kullanimia
ornek i¢in bkz. Ebi Abdullah Muhyiddin Muhammed b. Ali Ibnii’l-Arabi, Siiciinii 'I-Mesciin ve
Fiiniinii’I-Meftin, Tahkik: Ali Ibrahim Kiirdi (Dimask: Daru Sa’deddin, 1419/1999).

62 Schabeddin Ahmed b. Abdiilvehhab b. Muhammed Niiveyri, Nihdyetii'I-Ereb fi Fiiniini’l-Edeb
(Kahire: Vizaretii’s-Sekafe ve’l-irsad, tarih yok). Bu kitaptaki “fiinin” kelimesi de b&liim
basliklarini ifade etmek tizere kullanilmistir. Bes fenden olusan kitabin birinci fenni gokyiiziiniin
ve yeryiiziinlin yaratilistyla, ikinci fenni insan ile ilgili, Tiglincii fenni hayvanlarla, dérdiincii
fenni bitkilerle ve besinci fenni de tarih ile ilgilidir.

63 Cemaleddin Muhammed b. Muhammed Said Cemaleddin Kasimi, Kavdidii t-Tahdis min
Fiintini Mustalahi’l-Hadis (Dimask: Matbaatu Ibn Zeydun, tarih yok). Bu kitap hadis ustliinden
bahsetmektedir. Yazar, mukaddimenin sonunda konuyla ilgili yazilmis bir kisim eserleri ve
yazarlari zikrettikten sonra sdyle demektedir: ““...ve Allah Teala’nin yardimiyla bu fennin
maksatlarmin 6ziinii yazdim.” Bkz. a.e., s. 10-11.

64 Takvim-i Vekayi, 18 Cemaziyelahir 1275/23 Ocak 1859, say1 567: 3, siitun 1.

233



darulfunun ilahiyat 31/2

ile kastedilen ekonomi politik, tarih, hesab, cografya, nizamat-1 devlet-i aliyye,
muahedat-1 mevcide, fenn-i kitdbet,® hendese-i ameliye, istatistika, hukuk-1 milel
gibi derslerdir.%

Medresede okutulan ilmler i¢in de 1290/1873’te sunulan bir raporda fiintin
kelimesinin kullanildig1 goriilmektedir: ““...binden aleyh eslaf-1 kiram talim ve
taalliim-i fiinfina kiyam ve mesail-i miitiina itina ve ihtimam ile nail-i meram olmuslar
ise de...”®” Fikih agirlikli egitim verilen 1291/1874’te Muallimhéne-i Niivvab
hakkinda hazirlanan talimatnamede 6grencilerin gordiigii dersleri ifade etmek igin
fiintin kelimesi kullanilmaktadir: ““...bunlardan tederriis etmis olduklar1 fiinlinun her
birinden se¢ilen miinasip tiger sual irdd olunarak...”®® Benzer sekilde Darulfiiniin-1
Sultani miidiiri Sava Pasa da (1832-1904) Edebiyat Mektebi’nde okunacak dersler
i¢in fiinln kelimesini kullanmaktadir: “Edebiyat Mektebi’nde okutulmakta olan
ulim ve fiinlin sunlardir: Edebiyat-1 Arabiye ve Yunaniye ve Latiniye, Hikmet,
Mantik, Tarih-i Umiimi, [lm-i Esatiri’l-evvelin, Ilm-i 4sar-1 Atika.”®

XIX. ylizyilda fiinGin kelimesinin ikinci olarak aldig1 bagka bir anlamda, birbirinden
farkl1 alanlardaki egitim kurumlarini ifade etmek iizere kullanilmaktadir. Ornegin
deniz mithendishanesi i¢in Mekteb-i Fiintin-1 Bahriye’; tip i¢in Mekteb-i Fiiniin-1
Tibbiye”'; Mekteb-i Harbiye i¢in Mekteb-i Fiiniin-1 Harbiye;”* miilkiye i¢cin Mekteb-i
Fiintin-1 Miilkiye” seklinde isimlendirmeler yapilmistir. Ortagag Avrupa egitim
kurumlarini tanimlamak i¢in de Mekteb-i Fiintin ismi kullanilmaktadir ki burada
okutulan dersler sarf, nahiv, ilm-i beyan, hikmet, ilm-i hesab, hendese, miizik ile
ilm-i heyet seklinde sayilmaktadir.”* Said Pasa da (1838-1914) yabanci iilkelerdeki
tiniversitelerin boliimlerini su sekilde tanimlamaktadir: “...Bunlar, Fiinin-1 Tibbiye,

65 1.MMS. 12/519. 25 Ramazan 1274/9 May1s 1858.

66 Miicellitoglu Ali Cankaya, Miilkiye Tarihi ve Miilkiyeliler 1859-1949. (Ankara: Ornek Matbaast,
1954) 16-17.

67 Takvim-i Vekayi, 15 Safer 1290/14 Nisan 1873, say1 1570: 1.
68 IST. MFT. MSH. DFT. 3/1999. Gurre-i Muharrem 1291/18 Subat 1874.

69 Sava Pasa, “Mukaddime”, Mektib-i Aliye-i Fenniye yani Dérulfiiniin-1 Sultani’nin Nizamndme-i
Dahiliyesiyle Diiriis Cedvelidir. (La Tlrki Matbaasinda tab olunmustur, 1293) 9.

70 1.MSM, 29/807 lef 2. 1 Rabiyyiilevvel 1259/1 Nisan 1843.
71 1.MSM, 25/669. 6 Rabiyyiilevvel 1263/22 Subat 1847.

72 C.AS, 839/35813 lef 1 12 Rabiyyiilahir 1251/7 Agustos 1835; .MSM, 13/276 lef 4 10 Ramazan
1262/1 Eyliil 1846.

73 HR.TH. 33/13. 13 Sevval 1296/30 Eyliil 1879; MF.MKT. 65/37. 25 Receb 1297/3 Temmuz
1880.

74  Sava Pasa, “Mukaddime”, Mekdtib-i Aliye-i Fenniye yani Dérulfiiniin-1 Sultani nin Nizamndme-i
Dahiliyesiyle Diiriis Cedvelidir. (La Tlrki Matbaasinda tab olunmustur, 1293) 5.

234



Celiktag / Darulfiintin: Kadim Kavramlarin Terkibi

Ultim-1 Hukukiye, Fiintin-1 Hikemiye ve Edebiye, Fiin(in-1 Riyaziye ve Ilahiyat
Darulicazeleridir.”” Bu 6rneklerde fiiniin kelimesi; riyazi, hikemi, edebi, tip,
hendese ve benzeri ilimlerde kullanilmistir.

Fiintin kelimesi ti¢lincii olarak “...ve sanayi ve hiref ise gitgide incelerek fiinin
hiikmiine girmis...”’® 6rneginde oldugu gibi sanayi, meslekler ve sanatlar manasinda
kullanilmaktadir.

Dordiincii olarak bir diger kullaniminda fiinin kelimesinin riyazi ve tabii
bilimleri karsiladig1 goriilmektedir. 1847°de Takvim-i Vekayi’de Almanya ve
Fransa mektepleri hakkinda yayimlanan bir haberde 6gretmen yetistiren okullarin
edebiyat ile flin(in ve uliim-1 riyaziye kismi seklinde ikiye ayrildigi bildirilmektedir.”
Bu sekildeki ayirim Mekteb-i Sultani’de (1868) ve Darulmuallmin’in Aliye
Subesi’nde de (1848)” bulunmaktadir. Fiiniin subesinde riyaziyat ve tabiiyyat
dersleri yer almaktadir.

XIX. yiizyildaki metinlere bakildiginda fiintin kelimesinin uliim kelimesiyle
“ultim ve fiintin” seklindeki kullaniminin ok yaygin oldugu gériilmektedir. Ornegin
1264/1847°de Avrupa’daki okullarla ilgili bir raporda: ... Almanlarin sair ulim
ve fiintin mekteplerinden baska fakir ¢gocuklarin terbiyeleri i¢in bes ¢esit mekatib-i
mahsusa bulunmaktadir...”®; 1266/1850’de Darulmaérif’in agilmasiyla ilgi bilgide:
“...Mekatib-i Riisdiye’ye mahsus ulim ve fiininun mafevkinde olarak tahsil-i fenn-i
kitabete medar olacak bazi fiinin ve maarif...”*!; 1309/1892’de Mekteb-i Miilkiye-i
Sahane (1859) hakkinda ¢ikarilan kararndmede muallimlerin tedris edecekleri fiiniin
ve ulim derslerini, bunlar arasinda da 6zellikle fikih, akaid-i diniyye, ahlak ve
terbiyeye dair olan dersleri ayrintilartyla ve hakkiyla 6gretmeye gayret gostermeleri
istenmektedir.®? 1314/1896’da Darulfiinin-1 Sahane (1900) nizamnamesi ile ilgili
belgede: “...bir de umiir-1 siyasiye-i hariciyede kullanilacaklara mahsus olmak
ve bunlara muktezi ulim ve fiinin talim olunmak iizere...”® Verilen 6rneklerde
“ulim ve flinlin” ile egitim kurumlarinda okutulacak birbirinden farkli alanlardaki
dersler kastedilmektedir.

75 Said Pasa’min Hatirati. (Dersaadet: Sabah Matbaas, 1328), I: 572-573.

76 1.MSM, 25/654 lef 1-2. 19 Cemaziyelevvel 1261/26 Mayis 1845.

77 Takvim-i Vekayi, 11 Muharrem 1264/19 Aralik 1847, say1: 361.

78  Mekteb-i Sultani Tevzi-i Miikdfat Cedvelidir. (Kostantiniye: Matbaa-i Ebuzziya, 1301) 7.
79  Salndme-i Nezaret-i Madrif-i Umiimiyye. (Matbaa-i Amire, 1316), 1. Sene: 131.

80 Takvim-i Vekayi, 20 Muharrem 1264/28 Aralik 1847, say1: 362.

81 Takvim-i Vekayi, 29 Saban 1266/10 Temmuz 1850, say1: 427, sayfa 2, siitun 2.

82  Salndme-i Nezaret-i Madrif-i Umiimiyye. (Matbaa-i Amire, 1316), 1. Sene: 67.

83 Y.ARES. 81/60 lef 2. 10 Safer 1314/21 Temmuz 1896.

235



darulfunun ilahiyat 31/2

FiinGin kelimesi ile ulim kelimesinin birbirinin yerine kullanildigi1 6rnekler de
bulunmaktadir. Yukarida zikredilen Mekteb-i Fiintin-1 Bahriye i¢in 1253/1837 tarihli
bir arsiv belgesinde Mekteb-i Ulim-1 Bahriye ismi kullanilmaktadir.* Bununla
ilgili bir bagka 6rnek de Mekteb-i Sultani’nin 1316/1898’deki ders programinda
“fen subesi” yerine “ulim subesi” tabirinin kullanildig1 goriilmektedir: “...UlGm
Subesi dahi riyaziyat ve tabiiyyat derslerini havidir.”*

Yukaridaki drneklerde Darulfiiniin terkibindeki “fiiniin” kelimesinin, kadim ilim,
kiltiir ve egitim tarihimizdeki anlam genisligine paralel olarak XX. yiizyila kadar
stirekli giindemde kaldig1; ¢cok farkli alanlardaki ilimleri, disiplinleri, sanatlari,
sanayii ve benzerlerini ifade etmek tizere kullanildig1 ve ¢esitli donemlerde
hazirlanan ders programlarinda degisik ilimleri karsiladig1 goriilmiistiir. Bununla
birlikte “fiinlin” kelimesi, giris kisminda nispeten deginildigi tizere bir kisim
tarih¢i tarafindan, diger manalar1 ¢ok fazla dikkate alinmadan dar anlamda fizik,
kimya, matematik gibi ilimleri ¢agristiracak sekilde anlasilmistir.3¢ Birgok ilmi
kapsayan anlam genisligine ragmen “fiinin” kelimesinin sadece tabii ilimlere
hasredilisi, “Darulfiiniin” isminin ilk kez ortaya ¢ikmasindan ¢ok sonralarina denk
gelmektedir. Ornegin tabii ilimler alaninda 1279/1862°de Miinif Efendi’nin (1830-
1910) ¢ikardigr Mecmua-i Fiintinun birinci sayisinda “fiinlin” kelimesine yonelik bir
gergeve ¢izilmistir. Derginin “Mukaddime” kisminda mecmuanin nasil ¢ikacagi ve
nelerden bahsedecegi ile ilgili sdyle soylenmektedir: “...herkesin anlayacagi surette
sehlii’l-ibare olmak iizere diyanet ve zaman-1 hal-i politikasindan maada kaffe-i
fiinfin ve sanayia miiteallik malumat-1 nafiay1 miistemil olacaktir.””®” Benzer sekilde
yayimlanan bagka dergilerde de bu bakis agisinin varlig1 devam etmektedir. Ornegin
1308/1890’da ¢ikan bir dergide fen su sekilde tanimlanmaktadir. “Fen, tabiatin
hazain-i servetini insanin yed-i istifadesine tevdi ettigi cihetle ikbal ve saadet-i
cismaniyesine dahi badi olur. Fen sayesinde insan kuva-y1 tabiiyyeyi kendisine
hadim kilar. Kendisi de o sayede tabiata daha ziyade hizmet eder.”®® 1329/1911
yilinda da Fen isimli bir gazete ¢ikmaktadir. Gazetenin baslik kisminda sunlar
yer almaktadir: “Fiinfin-1 riyaziye ve tabiiyeden ve bilclimle fiintin-1 mezk@raya
miitallik tatbikat ve usil-i tedrisiyeden bahis her hafta Persembe glinleri nesr

84 C.MF, 1/31 lef 2. 24 Rabiyyiilevvel 1253/28 Haziran 1837.
85 Mekteb-i Sultani Ders Programidir: (istanbul: Alim Matbaasi, 1316) 3.

86 Ornegin bkz. Berkes, Tiirkive 'de Cagdaslasma, 232-235; Thsanoglu, “Dariilfiin(in Tarihgesine
Giris: 11k iki Tesebbiis”, 699; Ihsanoglu, Dariilfiiniin: Osmanli’da Kiiltiirel Modernlesmenin
Odagz, 80; Ismail Dogan, “Osmanli Bilimsel Topluluklarmin Tiirkiye’deki Bilim Egitimine
Etkileri”, Ankara Universitesi Egitim Bilimleri Fakiiltesi Dergisi (1993), XXV1/1: 135.

87 Miinif Efendi: “Mukaddime”, Mecmua-i Fiiniin (Istanbul, 1279), Numara 1: 19.

88 Fiindn, Asar-1 Miiteaddide-i Cedideden Miitercem, Miitercimi: M. Ali, Birinci Ciiz, Istanbul,
Sirket-i Mertebiye Matbaasi, 1308, d.
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olunur fenni gazetedir.”® Bu 6rnekleri ¢ogaltmak miimkiindiir. Bunlara ilave olarak
Darulftiniin’un 1279/1863’te ilk derslerinin agirlikli olarak tabii ilimler hakkinda
umuma agik bir sekilde yapilmasi da “fiintin” kelimesinin s6z konusu ilimlere
yonelik algilanmasini etkiledigi goz 6ntinde bulundurulmalidir.

Fiintn kelimesinin kadim ilim, kiiltiir ve egitim tarihimizin tesekkiil etmeye
basladig1 donemlerden itibaren giindemde olan kullanigh ve ilimlerin biitiiniinii
kapsayici anlamina ragmen 1279/1862°de ¢ikan bahsi gegen derginin, “fiinin”
kelimesini dini meselelerden ayirmak seklindeki kavramlastirmasi; diger dergilerin
fiinfinu tabii ilimler agirlikli tanimlamasi ve Darulfiintin’daki konferanslarin tabii
ilimleri 6n plana ¢ikarmasi gibi drneklerin bu tarihten giiniimiize kadarki donemde
“fiinlin” kelimesinin, zihinlere sadece tabii ilimleri kastedecek sekilde yerlesmesinde
etkili oldugu diistliniilebilir.

“Darulfiiniin” Terkibi

Bu aciklamalardan sonra hem “dar” hem de “fiintin” kelimelerinin kapsamindan
ve kullanilig alanlarindan hareketle Darulfiiniin terkibi ile kastedilenin ne olduguna
yakindan bakmakta fayda bulunmaktadir. Darulfiintin isminin gerek ortaya ¢iktigi
arsiv belgelerinde gerekse bu ismin Osmanli kamuoyuna ilan edildigi belgelerde
yeni egitim kurumu nasil tanimlanmaktadir? Belgelere bakildiginda Darulfiintin
terkibindeki kavramlarin kadim tarihteki kullanima uygun bir icerik zenginligine
sahip oldugu sdylenebilir mi?

[k mazbatalarda Darulfiiniin, mevcut mekteplerin ileri derecesi olarak takdim
edilmektedir. Ulkenin bayindirligini gerektirecek “uliim ve fiintin-1 miitenevvianin
mensei kabul edilen Darulfiinin, terbiyet-i amme meselesinin ¢oziim kaynagi olarak
da goriilmekte; yeni egitim kurumunun devlete ve millete iyilikleri dokunacagi
diistiniilmektedir. Belgelerde “ulim-1 miitenevvia mektebi” diye tavsif edilen
Darulfiinlin, yukarida verilen “fiinlin” kelimesinin i¢eriginin zenginligine paralel
olarak, tek bir ilim gurubundan ziyade ¢esitli ilimlerin okutuldugu yiiksek dereceli
bir miiessese seklinde tanimlanmaktadir.*

Takvim-i Vekayi’de Darulfiinlin’un ilan edildigi haberde ise kuruma yiiklenen
mithim gorev; Osmanli tebaasindan kim olursa olsun insani olgunlugunu
tamamlamak isteyenler ile devlet makaminda istihdam talebinde bulunanlar i¢in
biitiin ilimlerin ve fenlerin tahsil edilecegi bir merkez vazifesidir.”’ Bunu teyit eden

89 Fen, 10 Mart 1327/21 Rabitilevvel 1329, numara 1.
90 1.MSM, 25/657 lef 1. 9 Receb 1262/3 Temmuz 1846. Meclis-i Maarif-i Daimi’nin Layihasi
91 Takvim-i Vekayi, 27 Receb 1262/21 Temmuz 1846, say1 303: 2, siitun 1.
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bir bagka haberde de halihazirda mekteplerde 6gretimi yapilan fiintin ve maarifin
yaninda biitiin ulim, maérif ve insanligin yaratilisinin tezyini i¢in liizumlu olan
her tiirlii fiinlinun bahsi gecen Darulfiiniin’da egitim ve dgretiminin yapilacagi
bildirilmektedir.”* Konuyla ilgili bir arsiv belgesinde ise Darulfiintn, “tekmil-i
zat etmek isteyenler iglin miinteha-y1 ulimun meksebi” olarak yani ilimlerin ileri
derecede tahsil edildigi bir yer seklinde takdim edilmektedir.*®

Darulfiintin’un bu sekilde tanimlanmasi, Ortagag’daki belirli alanlarda uzmanlagan
iniversite anlayisindan farkli bir sekle evrilen modern iiniversite anlayisinin mimart
Humboldt™un (1767-1835) “biitiin bilimleri ayni ¢at1 altinda birlestirme seklinde 6ne
stirdiigti tiniversite fikri” ile paralellik arz etmektedir.** 1874’te agilan Darulfiintin-1
Sultani’nin miidiirliiglinii yapan Sava Pasa da (1832-1904) “Darulfiinin” manasina
geldigini sdyledigi “Université” kelimesinin tarifini, insan aklinin idrak edebilecegi
bilctimle malumatin talim ve taalliim ettirildigi mahal®® seklinde yapmaktadir.

Darulfiinlin terkibinin ilk giindeme geldigi donemde biitiin ulim ve fiinlinun
merkezi kabul edilmesi seklindeki bakis agis1, bu kurumda egitim 6gretimin basladigi
donemlerde de devam ettirilmigtir. Darulfiiniin’da ilk egitim 22 Receb 1279/13
Ocak 1863’te umuma acik dersler (ders-i am) seklinde verilmeye baslanmistir.
Konferans mahiyetinde olan bu derslerin konular tarih, cografya, fizik, kimya
ve tabii bilimler ile alakalidir.®® Konferanslar seklinde gegen ilk egitim 6gretim
tecriibesinin ardindan 1869 yilinda Darulfiiniin-1 Osmani ad1 verilen kurum i¢in
boliimlesmenin oldugu ayrintili bir program hazirlanmistir. Programda Darulfiinin,
iic subeye boliinmiis ve her subenin dersleri de ayrintili bir sekilde belirlenmistir.
Tablo 1’de verilen programin igerigine bakildiginda bu egitim kurumunun, “fiintin”
kelimesinin tahlilinde deginildigi iizere, edebi ilimlerden ulim-1 diniyeye; hikem1
ilimlerden tabii ilimlere; riyazi ilimlerden tarih ilimlerine kadar ¢ok genis bir
yelpazedeki ilimlerin genelini kapsadigi goriilmektedir.

92 Takvim-i Vekayi, 11 Muharrem 1264/19 Aralik 1847, say1 361: 3, siitun 2.
93 1. DH, 129/6634 lef 2. 17 Sevval 1262/8 Ekim 1846.
94  Seyfi Kenan, “Universite”, DIA, (1stanbu1, 2012), XL: 344. Bu bilgi surada da tekrarlanmaktadir:

Seyfi Kenan, “Modern Universitenin Olusum Siireci”, Osmanl Arastirmalar/The Journal of
Ottoman Studies, XLV (2015), s. 353.

95 Sava Pasa, “Mukaddime”, Mekdtib-i Aliye-i Fenniye yani Dérulfiinin-1 Sultani nin Nizamndme-i
Dabhiliyesiyle Diiriis Cedvelidir. (La Tiirki Matbaasinda tab olunmustur, 1293) 4-5.

96 Mehmet Ali Ayni, Darulfiiniin Tarihi, Hazirlayan: Aykut Kazancigil. (Istanbul: Kitabevi, 2007)
14; Osman Nuri Ergin, Tiirkive Maarif Tarihi: Istanbul Mektepleri ve Ilim, Terbiye ve Sanat
Miiesseseleri Dolayisiyla. (Istanbul: Eser Matbaasi, 1977), C. I-II: 552; Ihsanoglu, “Dariilfiintin
Tarihgesine Giris: 11k Iki Tesebbiis”, 706-709.
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Tablo 1.

Dariilfiiniin-1 Osmant 'deki Subeler ve Dersleri®

Uliim-1 Tabiiyye ve Riyaziye

Hikmet ve Edebiyat Subesi

ilm-i Hukuk Subesi

Subesi
Heyet Mantik Fikh-1 Serifin Muamelat Bahsi
Hikmet-i Tabiiyye Meani Usdl-i Fikih
ilm-i Kimya Beyan Romalilarin Kanunu
[lm-i Tabakati’l-arz flm-i Kelam Hukuk-1 Milel
Tarih-i Ulim-1 Tabiiyye ve . Hukuk-1 Adiyeye Miiteallik
Riyaziye » fIm-i Aruz Usal-i Muhaieile
[lm-i Nebatat Miikemmel Arabi Ticaret-i Berriye ve Bahriye
[lm-i Hayvanat Farisi Ceza Kanunname-i Hiimayunlari
Hendese Turki Usl-i Muhakeme-i Cinayet
Miisellesat Fransizca Hukuk-1 Miilkiye

Cerr-i Eskalin Nazariyat ve
Tatbikat1

Yunan ve Latin Lisanlarryla Bilumum
Ummehat-1 Elsine Kavaidinin Tatbik
ve Mukayesesine Dair Sarf-1 Ummi

Fransizlarin Hukuk-1 Adiye
Kanunnamesi

Hendese-i Resmiye

{lm-i Ahvali’n-Nefs

Menazir

flm-i Ahlak

iIm-i Maadin

Hukuk-1 Tabiiye

Hendesenin Cebire Tatbiki

Im-i Tarih

Hesab-1 Tefazuli ve Tamami

Tarih-i Umami

Fenn-i Tahtit-i Arazi

iIm-i Asar-1 Atika

Im-i Meskikat

IIm-i Terkib-i Viictd-i Insani

Yukaridaki tabloda yer alan derslerden heyet, mantik, fikh-1 serifin muamelat bahsi,
hikmet-i tabiiyye, meani, ustl-i fikih, beyan, ilm-i keldm, ilm-i aruz, farisi, heyet,
hendese, hesab gibi dnemli bir kism1 medrese egitim anlayisi ¢ergevesinde gelisen
miifredatta da yer almaktadir.”® Dolayistyla giriste bahsi gegtigi tizere Darulfiinin’da
okutulan derslerin medresede okutulanlarla bir ilgisinin bulunmadigini sdylemek
isabetli goriinmemektedir.”

Darulfiinin’un 1286/1870°deki ikinci kez acilisinda konusan devlet adamlari da
cesitli ilimleri kastedecek sekilde meseleye yaklasmaktadirlar. Donemin Maarif-i
Umimiye Nazir1 Safvet Pasa (6. 1815-1883), kendi zamaninda ulim ve fiiniinun
yayilmast i¢in a¢ilan riisdiye mektepleri ile Mekteb-i Sultani gibi maarif alanindaki

97 Madrif-i Umiimiyye Nizamndmesi (Matbaa-i Amire, 1292), 81.-82. ve 83. Madde.

98 Medrese egitim anlayisi ¢ergevesinde gelisen miifredat i¢in bkz. XVIII. Asrin Ortalarina Kadar
Tiirkiye’de Ilim ve Ilmiyeye Dair Bir Eser: Kevakib-i Seb’a Risalesi, s. 72-80; Cevat izgi, Osmanli
Medreselerinde Ilim: Riyazi Ilimler (Istanbul: 1z Yayincilik, 1997), I: 69-116. Medrese miifredat:
hakkinda yayimlanmus literatiir i¢in bkz. Siikran Fazlioglu, “Osmanli Medrese Miifredatina Dair
Caligmalar: Nereden Nereye?”, Tiirkiye Arastirmalart Literatiir Dergisi, 2008, say1 12, VI: 593-609.

99 Thsanoglu su sekilde ifade etmektedir: “Tanzimat ricalinin, bu yeni egitim kurumunun medrese
ve orada okutulan ilimlerle ilgisinin olmamas1 hususunda bir tereddiidii yoktu.” Bkz. Thsanoglu,
Dariilfiinun: Osmanli’da Kiiltiirel Modernlesmenin Odagu, 1: 79.
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olumlu gelismeleri zikrettikten sonra meseleyi Darulfiinin’a getirmistir.'®® ismi
sayilan orta seviyeli egitim veren kurumlar1 basartyla tamamlayan dgrencilerden
bir iist egitim kurumuna gegecekler i¢in Darulfiiniin’un tesis edildigini bildirmis
ve kurumun tesisini su sekilde ifade etmistir:

“...tahsilat-1 vakia-i ilmiyye ve malumat-1 miitenevvia-i miiktesebelerini bir kat daha ikmal
etmek isteyenler i¢in dahi Darulfiinlin ndm ve unvaniyla bina ve inga olunup heyet-i viikela-i
fihdm hazeratinin bizzat kiisdd-1 resminin icrasinda bulunduklari isbu medrese-i ilmiyenin
tesisiyle tahkim-i esas-i medeniyet-i sahihaya himmet buyurulmustur...”!!

Zikredilen kurum 1874 yilinda Darulfiiniin-1 Sultani ismiyle de faaliyetini
stirdiirmiistiir. Bu déonemdeki programinda da Hukuk Mektebi, Turuk ve Meabir
Mektebi ile Edebiyat Mektebi seklinde {i¢ sube ac¢ilmistir. Her {i¢ subenin dersleri
edebiyattan tarihe, hukuktan riyaziyata kadar degisik alanlar1 kapsamaktadir.'*

Kisa siiren bu iki tecriibenin ardindan egitim 6gretime nihayetinde 1900 yilinda
Darulfiinin-1 Sahne ad1 altinda tekrar baslanmistir. Bu donemde acilan Darulfiintn,
Avrupa’daki tiniversitelerde oldugu gibi bes subeli (fakiilteli) yiiksek egitim veren
kurum hiiviyetine kavusmustur. Yeni Darulfiintin; Ulim-1 Aliye-i Diniye, Edebiyat,
Ulim-1 Riyaziye ve Tabiiyye, Mekteb-i Hukuk ve Mekteb-i Tibbiye-i Miilkiye’den
olusan bes subeli bir yapida kurulmustur.'® Burada zikredilen bes farkli sube ve
her subedeki miistakil ilimlerin varligi, Darulfiintin’un 1846 yilindaki belgede ifade
edilen “ulim ve fiinin-1 miitenevvia”nin mengei olma seklindeki tanimlamaya
uygun bir egitim kurumu haline geldiginin kanit1 olmaktadir. Goriildiigii tizere
Darulfiintin, gerek 1869 ve 1874°teki ders programlari olsun gerekse 1900°deki
programi olsun sadece tabii ilimlerin degil dini, edebi, hikemi ilimler de dahil
biitiin ilimlerin okutuldugu yiiksek egitim veren bir kurum olmustur.

Sonug¢
Osmanli Devleti’nde XIX. yiizyilin ikinci geyreginde egitim islerinin “terbiyet-i
amme” kapsaminda goriisiilmesi ve bir takim planlamalarin yapilmasi i¢in Meclis-i
Maarif-i Muvakkat kurulmustur. Meclis, egitim 6gretim faaliyetlerinin ii¢ kademeye

100 Takvim-i Vekayi, 20 Zilkade 1286/21 Subat 1870, say1 1192: 2.

101 Takvim-i Vekayi, 20 Zilkade 1286/21 Subat 1870, say1 1192: 2, siitun 3.

102 Darulfiintin-1 Sultani’nin dersleri igin bkz. Mekdtib-i Aliye-i Fenniye yani Darulfiiniin-1 Sultani’nin
Nizamname-i Dahiliyesiyle Diiriis Cedvelidir (La Tiirki Matbaasinda tab olunmustur, 1293),
47-50. Darulfiintin-1 Sultani hakkinda genis bilgi igin bkz. Ekmeleddin ihsanoglu, “Dariilfiintin
Tarihgesine Giris: Ugiincii Tesebbiis Dariilfiintin-1 Sultani”, Belleten (Ankara: Tiirk Tarih Kurumu
Basmmevi, 1993), LVII/218: 201-239.

103 Darulfiiniin-1 Sahdne Nizamnamesi (Darulhilafeti’l-Aliyye: Malumat Kiitiiphanesi, tabi’ ve
nasiri es-Seyyid Mehmet Tahir, 1318), ikinci madde.
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ayrilmasi ve o zamanki egitim kurumlarinin ileri derecesinde olmak iizere yiiksek
egitim verecek yeni bir kurumun acilmasi gerektigi yoniinde devlete tavsiyede
bulunmus ve kuruma “Darulfiiniin” ismini uygun gérmiistiir. Tarih sahnesine yeni
cikan yiiksek egitim verecek kurumun agilisinin arka planinda, gayrimiislim tebaanin
egitim 6gretim faaliyetlerinin karsilanmasi igin tesisi diistiniilen bir “fiintin mektebi”
bulunmaktadir. O déonemde redya egitim kurumlarinin istenilen seviyede olmamasi
sebebiyle gayrimiislim tebaa ¢ocuklarini Avrupa’ya gondermektedir. Cocuklarin
orada zararli seyleri 6grenmelerinden dolay1 ortaya devlet aleyhine sorun ¢iktigi
tespiti yapilmaktadir. Bu sorunun 6niine gegmek maksadiyla reayaya mahsus “riyazi
ilimler, sanayi, sanatlar ve meslekler”in 6gretiminin yapilacagi bir “fiintin mektebi”nin
acilmasina iligkin Padisah onay1 alinmis ancak bu kurumun akibeti muglak kalmustir.
Fiinin mektebini agma isi kendisine verilen meclisin daha sonra “Darulfiinin”un
kurulmasi yoniinde hazirladigi rapor Padisah tarafindan onaylanmistir. Fiinin
mektebinin aksine Darulfiiniin, “terbiyet-i amme” kapsaminda sadece gayrimiislim
tebaaya degil fakat biitiin Osmanli tebaasina hitap edecek ve sadece belli bir ilim
gurubunu degil fakat biitiin ilimleri kapsayacak sekilde tasavvur edilmistir.

Calismamizin neticesinde “Darulfiinin” terkibini olusturan kavramlarin kadim
ilim, kiiltiir ve egitim tarihimizde karsiliginin bulundugu anlasilmistir. Tarihte ilim,
kiiltiir ve egitim ile ilgili faaliyetlerin yapildigi mekani isaret etmek {izere “dar”
kelimesi ilk donemlerden itibaren anahtar kavram olarak kullanilmistir. “Fiintin”
kelimesi de erken donemden itibaren tek bir ilmi karsilamaktan ziyade edebf,
liigavi, dini, hikemi, riyazi, tabii gibi ilimlerin biitiiniinii ifade etmekte kullanilan
bir kavram olmustur.

Gerek Meclis-i Muvakkat’in gerekse diger yetkili makamlarin raporlarinda
“Darulfiinin” terkibi, mevcut mekteplerin ileri derecesi; lilkenin bayindirligim
gerektirecek “uliim ve fiinin-1 miitenevvia”’nin mensei; Osmanli tebaasindan kim
olursa olsun insani olgunlugunu tamamlamak isteyenler ile devlet makaminda
istihdam talebinde bulunanlar i¢in biitiin ilimlerin ve fenlerin tahsil edilecegi bir
merkez; “tekmil-i zat etmek isteyenler i¢lin miinteha-y1 ulimun meksebi” olarak
tanimlanmustir.

Dérulfiintin’da egitim 6gretimin basladigi 1863 ten 1900’e kadar farkli donemlerde
olusturulan ders programlarinin, “fiinin” kelimesinin tahlilinde deginildigi {izere,
edebi ilimlerden uliim-1 diniyeye; hikemi ilimlerden tabii ilimlere; riyazi ilimlerden
tarih ilimlerine kadar ¢cok genis bir yelpazedeki ilimlerin genelini kapsadigi tespit
edilmis ve buradaki ilimlerden ultim-1 diniye, ulim-1 edebiye, mantik, hikmet,
hesap, hendese, heyet ve benzerlerinin medrese egitim anlayisinda karsiliginin
bulundugu dikkatlere sunulmustur.
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Biitiin bu agiklamalardan sonra goriilmiistiir ki “Darulfiintin” seklindeki terkip ne
Islam ilim, kiiltiir ve egitim tarihine uzak ne de Osmanl Devleti’ndeki mevcut egitim
anlayist ile drtiismeyen bir isimlendirmedir. Boylesine bir terkibin se¢ilmesi elbette
farkli bir olusuma isaret etmek i¢indir. Ancak bu yapilirken medreseye ve burada
okutulan ilimlere bir kars1 ¢ikis ya da onlar1 reddetme seklinde bir tavir olmamustir.
Tarihten gelen birikim iyi bir sekilde degerlendirilerek bu isimlendirme yapilmistir.
[limler tasnifinin yapildig1 kitaplarda goriildiigii iizere “fiiniin” kelimesinin dint,
edebi ve tabii gibi bir ayirim yapilmadan ve belli bir ilim gurubuna hasredilmeden
ilimlerin genelini kusatic1 anlam genisligi, yeni kurulacak olan yiiksek egitim veren
kurumdaki ilimlerin ¢esitliligi ile irtibatlandirilmistir. Zira bu durum Darulfiiniin
fikrinin ve isimlendirilmesinin giindeme geldigi Meclis-i Maarif-i Muvakkat’in
Meclis-i Vala’ya sunulan layihasinda da sarih bir sekilde goriilmektedir. Lahiyada
gecen “Darulfiiniin” terkibi “kaffe-i uliim ve fiintin”un okutulacagi bir mekana ve
olusuma isaret etmektedir. Bu baglamda ¢alismamizda Darulfiintin terkibindeki
unsurlarin kadim ilim, kiiltiir ve egitim tarihinde bir karsiligimin bulundugu; yeni
yapinin medrese ve onun temsil ettigi egitim anlayisinin karsisinda olmadigi;
terkipteki fiinin kelimesinin sadece Bati kaynakli bilimler i¢in degil ayn1 zamanda
ullim-1 Arabiye, edebiye, mantik, ulim-1 diniye ve hikmet gibi ilimleri de igine
alacak sekilde kullanildig1 anlagilmistir.
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Mutluluk Kavraminin Felsefi, Psikolojik ve Dini Agidan incelenmesi

Examining the Phenomenon of Happiness in the Context of Religiosity Essence
Fatma Baynal’

Oz

Bu arastirmada mutluluk kavrami incelenecektir. Bu dogrultuda, mutluluk kavraminin felsefi, psikolojik ve dini agidan nasil
degerlendirildigi Gzerinde durulmustur. Din ve dindarlik faktortinin mutluluk Gzerinde ne gibi etkisi oldugu arastirilmistir.
Ampirik aragtirmalarda mutluluk kavraminin yasam doyumu, iyi olus, yasam memnuniyeti gibi farkli tanimlamalar ile ele
alindigi tespit edilmistir. Felsefede eudaimonik ve hedonik agidan ele alinan mutluluk anlayisinin psikolojik disiinceye
de yansidigi ortaya ¢ikmistir. Bununla birlikte psikolojide mutluluk anlayisinin dénemsel agidan degisiklige ugradigi
gorilmistir. Arastirma sonuglarinda kisinin mutlu olmasinda inancin ve erdemli davraniglarin 6nemi ortaya g¢ikmigtir. Dini
agidan mutlulugun insanin nihai amaci veya arayisi olup olmadigi tartisiimistir. Bireylerde mutlulukla ilgili dini ve diinyevi
alginin incelenmesi konusunda onerilerde bulunulmustur.
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Felsefe, Psikoloji, Din, Din Psikolojisi, Mutluluk, Dindarlik

Abstract

In this research, the concept of happiness will be examined in the context of religion. In this direction, it is focused on how
the concept of happiness is evaluated philosophically, psychologically and religiously. It has been researched what effect
religion and religiosity factor has on happiness. In empirical researches, it was determined that the concept of happiness
was handled with different definitions such as life satisfaction, well-being and life satisfaction. It was revealed that the
concept of happiness in philosophy, which is discussed in terms of eudaimonically and hedonically is also reflected in
psychological thought. However, it has been observed that the mentality in psychology has changed periodically. In the
results of the research, the importance of belief and virtuous behaviors have emerged in making the person happy.
Whether or not happiness is the ultimate purpose or quest of man is discussed from a religious perspective. Suggestions
have been made to examine individuals’ religious and secular perception of happiness.
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Extended Summary

Happiness is one of the strongest emotions that motivate people; it is effective
in the design of individuals’ lives. Therefore, its philosophy is among the priority
issues in psychological and religious fields. This research will examine the concept of
happiness, focusing on how the concept is assessed from a philosophy, psychological
and religious perspective. Literature on religion, religiosity and happiness will also
be analyzed and the relevant approaches will be discussed with amprique findings.
In philosophy, the source of happiness has been researched. In general, philosophers
handled happiness in terms of pleasure and virtue.

Happiness is in the hedonist philosophy is about fulfilling persons’ physical,
intellectual or social needs. In the eudaimonic philosophy, it is about the individual to
realize themselves and sustain a meaningful life.! According to the opinion of the Islamic
philosophers whom are close to the eudaimonic philosophy, in the other world people
will finally get the happiness which is the highest good and purpose.? The concept of
happiness, which represents everything that is good in psychology, can be expressed
in different words, such as well-being or quality of life.* The hedonic approach, often
describes happiness as a pleasure or avoidance of pain, the eudaimonic approach focuses
on meaning and self-realization for happiness in psychology.* In the early days, negative
emotions such as depression and anxiety were emphasizes, but with the emergence of
positive psychology also emerging, positive emotions have been highlighted over time.’
It has recently been the focus that forcing people to be happy makes them more unhappy.
So there are different views that striving to exaggerate suffering and be constantly happy
has led to an increase in unhappiness.® The religions were intertwined in the psychosocial,
economic, political, biological and physical aspects of life.” It therefore transforms the
believer from an sense, thinking and behavior. It also brings meaning and purpose to
a person’s life and a certain sense of identity.® Religion can have a positive impact on

1 Alan S, Waterman, “Two Conceptions of Happiness: Contrasts of Personal Expressiveness
(Eudaimonia) and Hedonic Enjoyment”. J. Pers. Soc. Psychol. 64, (1993): 679-680.

2 Bircan, “Islam Ahlak Felsefesi,” 422,425.

Ruut Veenhoven, “Happiness: Also known as ‘Life- Satisfaction’ and ‘Subjective Well-Being’”’,
In Handbook of Social Indicators and Quality of Life Research. Eds. Kenneth C. Land, Alex C.
Michalos, and M. Joseph Sirgy. Dordrecht, Netherlands: Springer Publishers, (2012): 1-2.

4 Richard Ryan and Edward Deci, “On Happiness and Human Potentials: A Review Of Researchon
Hedonic and Eudaimonic Well-Being”, Annu. Rev. Psychology, 52, (2001): 141.

5 llker Kaba, Murat Erol ve Kadir Giig, “Yetiskin Yasam Doyumu Olgeginin Gelistirilmesi”,
Anadolu Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, (2017): 2.

Sebile Bagok Dis, “Bir Dayatma Halini Alan Mutluluk Talebi”, Temasa, 8, (2018), 27-31.
7  Neda Armaner, Din Psikolojisine Giris (Ankara: Ayyildiz Matbaasi, 1980), 71.
Asim Yapici, Ruh Sagligi ve Din (Adana: Karahan yayinlari. 2007), 19.
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the happiness of individuals through negative experiences, dealing with fears, feeling of
intent and fulfilling the need for a family.’

Islam signals the weaknesses of the religious person’s self; it places orders to be
forgiving, fair, humble from social relations and encourages the person to be spiritual
happy.'® It gives people a plan of life, just like other religions. It is promised that people
living in this plan will be happy in this world and the other world." While knowledge and
hikmet are essential for the person to achieve happiness according to Islamic ethics, it is
only possible to achieve happiness through senior behavior.'? Contrary to the efforts of
the modern age to achieve happiness, religion advises people that one cannot be happy
with beings in this world; it states that people who turn to materiality to be happy will be
more unhappy.

Mystical teaches are also mentioned that they are leading people to happiness.!?
Emotions like love, affection, closeness and compassion that exist in one’s soul will
bring joy to the individual."* Unhappiness is more about people’s thoughts than a
situation. Therefore, the individual needs to try to stay true rather than have been
fabricated in his mind." It is aimed a person to know oneself and control their practices
in Sufism to0.'® The person who knows himself can do his/her best to seek happiness in
assets other than himself."”?

Recently, in psychology, instead of striving to be happy, it has been mentioned
that the person turns to himself and the virtues. However, in religion, we can mention
that happiness is not a search or a goal like in psychology, and there is no temporal or
situational limit to happiness. The fact that the religion’s understanding of happiness is not

9  Ozlem Yorulmaz, “Relationship Between Religiosity and Happiness in Turkey: Are Religious
People Happier?” Cankirt Karatekin Universitesi Iktisadi ve Idari Bilimler Falkiiltesi Dergisi,
6/1,(2016), 813.

10 T.A.Baasher, “Islam and Mental Health”, Eastern Mediterranean Health Journal, 7/3, (2001):
374.

11 Taner Ciicii, Islam’da Mutluluk Prensibi (Istanbul: Otag Yayinlar1, 1978), 249.

12 Murat Demirkol,”Islam Ahlak Diisiincesinin Gelisiminde Filozoflarin Katkis1”,Eskiyeni 28,
(2014): 83-84.

13 Albrecht Classen, “Mystical Visions and Spiritual Health -Medieval Mysticism as a Platform
For The Exploraton of Human Spirituality and Happiness,” Studies in Spirituality, 25, (2015):
138;

14 Dalai Lama,and Howard C. Cutler, M.D., Mutluluk Sanat: (Istanbul: Dharma Yayinlar1, 2000),
63, 66.

15 Echart Tolle, A New Earth Awakening is Your Lifes Purpose (Usa: Penguin Group, 2008), 59.

16 Lynn Wilcox, Sufism and Psychology, (Chicago: Abjad Book Designers & Builders,1995),
3,206.

17 Erol Giingér, Islam Tasavvufunun Meseleleri (Istanbul: Otiiken Yaymlart), 17.
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dependent on any condition can free a person from everything, including the expectation
of reward in the afterlife.

As a result, knowing oneself is a common feature of being happy in terms of religious,
mystical and even some contemporary psychology studies. Being conscious of one’s
existence can naturally lead him to virtuous behavior as he attains true happiness. A person
who realizes that everything that exists in this life is destined to disappear may turn to
himself instead of focusing on temporary happiness or unhappiness. This work aims to
shed light on the nature of the happiness presented as the final value the individual wants
to achieve today and will contribute to the area through the results. In further research, we
are looking at the religious and religious perception of happiness in individuals.
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Giris

Aristoteles’ten Farabi’ye, Kant’tan Fromm’a kadar filozoflarin ve psikologlarin
ortak konusu olan mutluluk, glinlimiizde de ele alinmaya devam etmektedir. Her
bireyin arzu ettigi ve erismek istedigi bir duygu olan mutlulugun mahiyetine dair
farklr goriisler vardir. Mutluluk ile ilgili yapilan tanimlarda bireysel veya dis
etkenler lizerinde durulmaktadir. Bu tanimlamalara gére mutlu olmak i¢in olumlu
diisiinceden, insan iligkilerine, ekonomik kosullardan dindarliga kadar genis bir
yelpaze s6z konusudur.

Felsefede, mutlulugun kaynaginin ne oldugu arastirilmis; insanlarin nasil mutlu
olacag ile ilgili cesitli goriisler ortaya konulmustur. Psikolojide ilk zamanlar
insani neyin mutsuz ettigi tizerinde durulmus, giiniimiizde ise bireyin mutlu olmasi
igin gesitli yontemler ele alinmaya baslanmistir. Dinler insanoglunun mutluluk
arayisinda daima merkezi bir konuma sahip olmustur. Ancak bazi arastirmacilara
gore dinler, insanlart mutlu olmasini saglarken bazilari i¢in ¢ok aci ve siddetin
kaynag1 olarak gormiistiir. Freud’a gore din, insanlara cinsellik ile ilgili kisitlamalar
getirerek onlarin mutlu olmasini engellemistir. Dinler, mutlulugun ancak kisi din
yoluna yoneldiginde elde edilecegini ve acidan korunulacagini vaat ederek diinyevi
olan seylerin degerini diigiirmiistiir.'"* Fromm’a gore ise bir dinden veya baska bir
olgudan kaynaklanan inancimiz sayesinde umutsuzluklarimizi agabilir ve kendimizi
gergeklestirebiliriz."” Din ile ilgili bu yorumlara benzer goriis farkliliklari olmakla
birlikte din, dindarlik ve mutluluk popiiler arastirma konular1 arasinda yer almaya
devam etmektedir.

Modern toplumda gelisen bilim ve teknoloji ile birlikte insanin mutlulugunun da
dogru orantili olarak arttigi1 soylenememektedir.?’ Hatta depresyon gibi psikolojik
rahatsizliklar gliniimiizde en fazla goriilen hastaliklar arasinda yer almakla birlikte
kiiresel hastalik yiikiiniin 6nde gelen nedenleri arasinda olmaya devam edecegi
ongoriilmektedir.?' Mutlu olma gereginin telkin edilmesi, kisinin siirekli beklenti hali
igerisinde yagayan ve mutlu olmak i¢in siirekli ¢abalayan bir varliga déniismesine
neden olabilmektedir. Bu durum, kisiyi mutluluk arayis1 dongiisiine siiriikleyebilecegi
gibi bireyin, onu elde etmek i¢in ahlak dis1 eylemlere yonelmesine neden olabilir. Bu
nedenle zihinlerdeki mutluluk anlayisini sorgulamak hem bireysel hem de toplumsal
acidan daha dogru bir yasam olanagi ile insanlarin birbirlerine daha hakkaniyetli

18 Sigmund Freud, Uygarlik, Din ve Toplum (Ankara: Oteki yaymevi, 1995), 32,35.

19  Erich Fromm, Erdem ve Mutluluk, Ceviren Ayda Yriikan (Ankara: Is Bankasi Yayinlari, 1995),
227-229.

20 Alexis Carrel. [nsan Denen Meghul (Istanbul: Hayat Yayinlar,1997), 115.

21 WHO, “World Mental Health Day: Depression: A Global Crisis,” (Geneva: World Health
Organization, 2012): 2.
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davranmasi agisindan dnemlidir. Buna gore mutlulugun hazza indirgendigi, mutlu
olmanin amagsallastirildig1 ancak daha da uzak bir {itopyaya dontistiigl gliniimiizde
felsefi, psikolojik ve dini agidan mutlulugun gercek mahiyetini anlamanin 6nemi
ortaya ¢ikmaktadir.

Bu aragtirma ile tarihsel siire¢ icerisinde filozoflarin ve psikologlarin mutluluk
ile ilgili goriisleri ele alinacaktir. Ayrica din, dindarlik ve mutluluga dair literatiir
analiz edilecek ve konuyla ilgili yaklagimlar amprik bulgularla desteklenerek
tartisilacaktir. Giinlimiizde bireyin ulagmak istedigi nihai deger olarak sunulan
mutlulugun mahiyetine 151k tutmayi amaglayan bu ¢aligsma ulastig1 sonuglarla
alana katk1 saglayacaktir.

Felsefede Mutluluk

Felsefi akimlardan giiniimiiz psikoloji ekollerine kadar ayrintili bir sekilde
incelenen mutluluk, her bireyin aradigi, ulagsmak istedigi ve hayatini bu duyguya
gore sekillendirdigi bir olgu olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Mutluluk disiincesinin tarihsel agidan seyrine bakacak olursak 6nde gelen
filozoflarin mutluluk ile ilgili yorumlar1 karsimiza ¢ikmaktadir. Antik Yunan
diisiiniirii Sokrates (MO 399) kisinin kendisiyle uyumlu olmasini saglayan erdemli
ve bilge olmay1, gergek mutlulugun kaynagi olarak gérmiistiir.> Ona gore gergek
mutluluk kisinin iyi ve kotli ayriminin yapilabilmesiyle alakalidir. Buna gore
iyi yani erdemli olan bilgi insan1 mutluluga gotiirecektir.? Platon (MO 347)’a
gore aklin erdemi bilgi, 6fkenin erdemi yigitlik ve sehvetin erdemi iffettir. Bu ¢
erdemin tertibinden ise adalet olugsmaktadir. Aklin erdemiyle adaletli olan insan
Olumlii tarafindan kurtularak, degismeyen 6liimsiiz yanin giiclendirerek Tanr1’ya
benzeyecek ve mutlu olacaktir. Mal, miilk, shrete veya hazlara sahip olmak ise
gegicidir ve kisiyi mutlu etmeyecektir.>* Buna gore kisi aklin1 dogru bir sekilde
kullandiginda erdemli bir hayata sahip olacak ve bu da onu mutlu kilacaktir.®
Aristo felsefesine dayanan ve insanin ulagmak istedigi en ylice gayeyi mutluluk
olarak ifade eden 6greti, eudaimonist ahlak 6gretisi olarak tanimlanmaktadir.?
Aristoteles (MO 322)’e gore insanlarin nihai amact mutlu olmaktir. Ancak insanlarin
cogu mutlulugun hazdan kaynaklandigini diistinmektedir. Mutluluk iyi, glizel ve

22 Bedia Akarsu, Ahlik Ogretileri 1 Mutluluk Ahlak: (Istanbul: Istanbul Universitesi Edebiyat
Fakiiltesi Yayinlari, 1965), 13-14,26-27.

23 Platon, Menon, Ceviren Furkan Akderin ( Istanbul: Say Yaynlari, 2013),87.

24 Hasan Hiiseyin Bircan, Islam Felsefesinde Mutluluk (Istanbul: iz Yayincilik, 2001), 25.
25 Platon, Phaidon, Ceviren Furkan Akderin (Istanbul: Say Yayinlar1,2015), 583.

26 Bircan, “Islam Ahlak Felsefesi”, 423.
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hos olan1 da beraberinde getirir. Ona gore, insanin kaderinde basina gelen giizel
anlar veya biiyiik acilar mutlulukla iliskili degildir. Mutluluk erdeme uygun olan
eylemlerle alakalidir. Bu nedenle sabretmesini bilen mutlu insanlar asla mutsuz
olmazlar.?” Aristippos (MO 386) mutlulugu en yiiksek hazza (hedone) erismek
olarak tanimlarken Epikuros (MO 270) hazda siirekliligi esas almistir. Stoacilar
hazzin insan1 kolelestirecegini; bu nedenle ger¢ek mutlulugun kisinin kendisine
egemen olmasini saglayan erdemler oldugunu agiklamislardir.?® Stoaci filozof
Seneca (MS 65)’ya gore kotii goriinen seyler lehimize, iyi goriinen seyler ise
aleyhimize olabilmektedir. Buna gore bazi seylere sahip oldugu i¢cin mutlu olarak
goriilen insanlar aslinda ger¢ek mutluluga sahip degildirler. Boethius (524)’a gore
ise Tanr1, gercek mutluluk ve mitkemmel iyi denilen seyin bir ve aynisidir. Insan
gercek mutluluga yonelmez ise giig, yeterlilik, sohret vb. sahte mutluluklarla
kendisini kandiracaktir.?’

Ortacag Hristiyan diinyasinda mutluluk 6biir diinyada verilecek olan Tanr1’nin bir
liitfu olarak goriilmiistiir. Aydinlanma ¢aginda ise mutluluk her insanin bu diinyada
erisebilecegi bir hak olarak ifade edilmeye baglanmistir. Bu sekilde insan, en yiice
deger olan mutluluga bu diinyada erismenin yollarini aramalidir.’® Aydinlanma
donemi disiiniirlerinden olan Hume®! (1776) mutluluk ile mutsuzlugun ig ige
gectigini belirtirken®? Kant (1804) herkesin kendi 6zel haz ve ac1 duygusuna gore
mutlulugun kisiden kisiye degisebileceginden bahsetmistir.** Kierkegaard (1855)
umutsuzlugun kaynagini varligin askin (Tanrisal) yaniyla olan iliskisinin kesilmesi
ve sadece sonlu varliga odaklanmasinda gormiistiir.** Schopenhauer (1860) ise
insanin hayatinda en ¢ok mutlu oldugu anlarinin, varliginin farkini en az idrak
ettigi zamanlar oldugunu belirtmisgtir.

27 Aristoteles, Nikomakos’a Etik, Ceviren Furkan Akderin (Istanbul: Say Yaynlari, 2014), 24,
29-36.

28 Bedia Akarsu, Ahlik Ogretileri 1 Mutluluk Ahlak: (Istanbul: Istanbul Universitesi Edebiyat
Fakiiltesi Yayinlari, 1965), 13-14,26-27.

29 Emine Tas¢i Yildirim, Islam Felsefesinde Indyet: Ibn Sind Ornegi (Ankara: Gece Kitapligi,
2020), 32,90.

30 Sebile Basok Dis, “Bir Dayatma Halini Alan Mutluluk Talebi”, Temasa, 8, (2018): 39.

31 Sait Kar, “Din, Aydinlanma ve Elestirisi,” Atatiirk Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Dergisi, 42,
(2014): 184.

32 David Hume, Din Ustiine, Ceviren Mete Tungay (Istanbul: imge yaynlari, 1995): 96.

33 Nuran Tuzcuoglu, “Kant’ta Odev Ahlakinin Temellendirilisi” (Yiiksek Lisans Tezi, istanbul:
Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2008), 114.

34 Soren Kierkegaard, Oliimciil Hastaltk Umutsuzluk, Ceviren Mehmet Mukadder (Ankara: Dogu
Bati Yayinlari, 2004).

35 Arthur Schopenhauer, Hayatin Anlami (Istanbul: Say Yayimlari, 2008), 15.
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Islam filozoflarindan Kindi (252/866)’ye gore insan mutlu olmanin yollarini
aramalidir. Insanin iiziintii verecek seylerden korunmamasi kendisine bir zuliimdiir.
Diinyadaki her sey degismeye ve yok olmaya mahkiimdur. Bu nedenle kisi kendisine
haz veren gegici nimetler pesinde kogsmak yerine kalici olan ahlaki ve akli erdemlere
yonelmelidir.*® Farabi (339/950)’ye gore insaninin nihai amact mutluluktur.?’
Mutluluk insanin maddeden arinip ebedi mutluluga erismesidir.*

Ibn Sina (428/1037)’ya gore insan dziinde ruhani lezzete sahiptir. insan bu
lezzete hayvani gli¢lerini aklin yonetimi altina sokarak ulasabilir. Ancak buna ilahi
destek gorenler haricinde mutluluga tam anlamiyla ahirette ulasilacaktir. Clinki
insan nefsi ancak bedenden kurtulmakla mutlu olabilecektir.*

Gazali (555/1111) insanin i¢sel yoniinde hayvanlarin, yirticilarin, seytanlarin
ve meleklerin sifat1 oldugunu belirtmistir. Kisi bu 6zelliklerden hangisine sahip
oldugunu bilmedik¢e mutlulugunu bilmeye giicli yetmez. Hayvanlar bedensel
ihtiyaclarini gidererek; yirticilar dldiirerek, seytanlar aldatarak; melekler ise Allah’in
cemalini seyrederek mutlu olurlar. Bu diinyada birkag¢ seye sahip olarak veya
yasayarak gecici mutluluk saglayabiliriz. Ancak asil mutluluk insan ger¢ek hayata
kavustugunda olacaktir. Orasi secilmis kullar i¢in Allah’in cemali, avam igin ise
cennettir. O halde insan 6ncelikli olarak kendisini bilmelidir. Allah’1 tanimanin
yolu insanin kendisini tanimasidir.*’

Ozetle kisinin mutlulugu hedonist felsefede fiziksel, entelektiiel ya da sosyal
tabanli olup ihtiyaglarmin karsilanmasi ile ilgiliyken; eudaimonist felsefede kisinin
kendisini gergeklestirmesi ve anlamli bir hayat siirdiirmesi onu mutlu edecektir.*!
Baska bir deyisle hedonist gelenekte mutlulugun pozitif etkisine odaklanilmakta
ve olumsuz etkiler 6telenmektedir. Eudaimonist gelenekte odak tam ve derinden
tatmin edici bir sekilde yasam tizerinde durmaktadir.*> Eudaimonist felsefeye yakin

36 Mustafa Cagrici, “Kindi’nin Def’ul — Ahzan Adl Risalesi, Kaynaklar1 ve Tesirleri”, Istanbul:
Marmara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, (1995): 233.

37 Filiz Toprak Karakaya, Enver Uysal, “Farabi’de ‘Iyi, Yetkinlik ve Mutluluk’ Kavramlari Isiginda PDR
Hizmetlerine Farkli Bir Yaklasim”, Sinop Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 3/1, (2019): 201.

38 Bayram Tamtiirk, “Farabi’nin Mutluluk Anlayis1” (Yiiksek Lisans Tezi, Ankara: Gazi Universitesi
Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2006), 69-72.

39 Yildirim, « islam Felsefesinde Inayet:”, 378-379.

40  Gazali, Kimyd-yi Saddet Mutluluk ve Saadet Yolu, Ceviren Ali Arslan (Istanbul: Merve Yayinlari,
2004): 14-15.

41 Alan S, Waterman, “Two Conceptions of Happiness: Contrasts of Personal Expressiveness
(Eudaimonia) and Hedonic Enjoyment”. J. Pers. Soc. Psychol. 64, (1993): 679-680.

42 Edward Deci and Richard Ryan, “Hedonia, Eudaimonia and Well-Being: An Introduction,”
Journal of Happiness Studies, 9, (2008), 1.
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olan Islam filozoflarmin goriisiine gore ise en yiiksek iyi ve gaye olan mutluluga
nihai olarak insanlar 6biir diinyada kavusacaklardir.*

Aristoteles’in mutluluk diisiincesinden etkilenen Islam filozoflarina gére en yiice
gaye ve en yiice iyilik olarak tanimlanan ve kisinin anlam arayisinin ve bu diinyadaki
amacinin bir sonucu olan mutluluga ancak erdemli olmakla erisilebilecektir. O
halde mutluluk insanin dogru diisiince ve davranislariyla iligkilidir. Ancak Attas’in
belirttigi gibi felsefi yaklasimda sadece akil 6n planda olmakla birlikte dinde vahiy
ile viicut bulan tanrisal hikmet s6z konusudur. Dini agidan erdemler dissal anlamda
ibadetler, igsel anlamda iman gibi kalbin fillerine isaret etmektedir. Iman sahibi
insan oliim ve 6tesi ile ilgili korkularii yenecek, Allah’a isyan etmekten sakinip
salih amel isleyecektir. Hem diinyada hem de ahirette mutlu olmak icin bu iki
erdeme de sahip olmak gerekmektedir.*

Psikolojide Mutluluk

Psikologlarin goriislerine bakildiginda ¢cogunlukla Aydinlanma felsefesinin
etkisinde insan1 merkez alan bir mutluluk anlayis1 s6z konusudur. Mutluluga
bakis agilar, teorileri lizerinden sekillenen psikologlara gére mutlu olmanin farkl
yollar1 vardir.

Psikolojide iyi olan her seyi temsil eden mutluluk kavramu, iyi olus veya yasam
kalitesi gibi farkli kelimelerle ifade edilebilmektedir.* Well being (iyi olus) kisinin
kendisini saglikl1 ve mutlu hissetmesi olarak tanimlanmaktadir.* Oznel iyi olusun
iceriginde pozitif etki, negatif etki ile birlikte hayat memnuniyeti de vardir.*’” Yasam
memnuniyeti, bir kisinin yasaminin genel kalitesini bir biitiin halinde olumlu
olarak degerlendirme derecesidir. Baska bir deyisle, kisinin yasadig1 hayati ne
kadar sevdigidir.*®

43 Bircan, “Islam Ahlak Felsefesi,” 422,425.
44 Nakib Attas, “Islam’da Mutlulugun Anlami ve Tecriibesi,” Cevien Saban Ali Diizgiin, Kelam
Arastirmalari, 9/2, (2011): 225-227, 232.

45 Ruut Veenhoven, “Happiness: Also known as ‘Life- Satisfaction’ and ‘Subjective Well-Being’”,
In Handbook of Social Indicators and Quality of Life Research. Eds. Kenneth C. Land, Alex C.
Michalos, and M. Joseph Sirgy. Dordrecht, Netherlands: Springer Publishers, (2012): 1-2.

46 Cambridge Dictionary, “Well Being”, 13 Nisan 2020, https://dictionary.cambridge.org/tr/
$%C3%B62z1%C3%BCk/ingilizce/well-being.

47 Ed Diener, Emmons, Robert A., Larsen, Randy J., and and Griffin, Sharon, “The Satisfaction
With Life Scale”, Journal of Personality Assessment, 49/1, (1985): 71.

48 Ruut Veenhoven. “The Study Of Life Satisfaction”, In W. E. Saris, R. Veenhoven, A. C.
Scherpenzeel, and B. Bunting (Eds.), 4 Comparative Study Of Satisfaction With Life In Europe.
Budapest: EOtvOs University Press, 1996, 11-48.
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Psikolojide de genelde mutlulugu zevk veya acidan kaginma olarak tanimlayan
hedonik yaklagim; anlam ve kendini ger¢eklestirmeye odaklanan eudaimonik
yaklasim olmak izere iki perspektiften ¢aligmalar yapilmistir.* Psikolojide tarihsel
stireg igerisinde mutluluk ile ilgili yorumlara bakacak olursak Freud, yagamin amaci
olarak ele aldig1 mutlulugu haz ilkesiyle agiklamistir. Ona gére mutlu olmak igin
acidan kaginmak ve haz duygular1 yagamak gerekmektedir.® Mutluluk aslinda bu
diinya i¢in bir hayalden ibaret olsa da insan 6zellikle ihtiyaclarinin tatmin edildigi
bazi anlarda mutlu olabilir.*’Horney, kisinin mutlu olmasi i¢in dncelikli olarak
kiskanclik gibi yikici/nevrotik diisiincelerden kendisini arindirmasi gerektiginden
bahsetmistir.’> Jung’a gore mantikli olduguna ikna oldugunda insanin en biiyiik
zorluklara dayanabilme giicli vardir. Ayrica insan ancak bilingli ve bilingsiz baris
icinde yasamay1 ve birbirini tamamlamay1 6grendiginde ve bireylesme siireci
tamamlandiginda biitiinlesmis, sakin, verimli ve mutlu olacaktir.*

Maslow ise kisinin kendisini gergeklestirmesi sonucu kaygi ve sorunlariyla baga
cikma, yasamdan tat alma, mutlu ve huzurlu olma gibi duygular1 tadacagindan
bahsetmistir.** Fromm’a gore kisinin mutlu olmasi i¢in yasamay1 ve sevmeyi
bilmesi gerekmektedir.® Borgna’ya gore insanlar kendilerini mutlu edecek seylerin
pesinden kosmaktadir. Ancak bu mutluluk kaynagi olarak algiladiklari seyler, cok
cabuk ucup gidebilen diinyevi isteklerdir. Kalict mutluluk ise i¢sel deneyimlerle
iliskilidir. I¢sel veya yaratici yalmzlik, kisiyi her tiir diinyevi ac1 ve 1stiraptan
uzaklagtirir.*®

Psikolojide ilk donemlerde depresyon ve kaygi gibi olumsuz duygular {izerinde
durulmus, ancak pozitif psikolojinin de ortaya ¢ikmasiyla zamanla olumlu duygular

49 Richard Ryan and Edward Deci, “On Happiness and Human Potentials: A Review Of Researchon
Hedonic and Eudaimonic Well-Being”, Annu. Rev. Psychology, 52, (2001): 141.

50 Freud, “Uygarlik, Toplum ve Din”, 34, 39.

51 Sigmund Freud, Mutluluk Dedigimiz Sey Aforizmalar Ceviren Peren Demirel (Istanbul: Aylak
Adam Yayinlari, 2017),27,41.

52 Karen Horney, Cagimizin Tedirgin Insan, Ceviren Ayda Yériikan (Istanbul: Tur Yaymlari, 1980),
180, 261.

53 Carl Gustav Jung, Man and His Symbols, Concieved and Edited By Carl Gustav Jung (New
York: Anchor Press Book, 1964) 14, 76.

54  Abraham Maslow, Insan Olmanin Psikolojisi, Ceviren Okhan Giindiiz (istanbul: Kuraldist
Yayinevi, 2001), 167.

55 Erich Fromm, Sahip Olmak ya da Olmak, Ceviren Aydin Aritan (Istanbul: Aritan Yayinlari,
1994), 87-88.

56 Eugenio Borgna, Ruhun Yalmizligi, Ceviren Meryem Mine Cilingiroglu (Istanbul: Yap: Kredi
Yay, 2014), 80, 88.
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on plana ¢ikartilmaya baslanmustir.”” Ozellikle 1960’11 yillardan sonra psikoloji
kuramlar1 ¢evreden ¢ok benlige odaklanmistir. Kisiye bir¢ok seyin kendi elinde
oldugu bir 6zgiirliik ortaya koymustur. Bireyin zevkleri, acilari, benligi ve kisisel
doyumu kutsal bir hakka doniigmiistiir.*® Giiniimiizde ise mutluluk popiiler aragtirma
konular1 arasinda yer almaktadir.® Pozitif psikoloji 6nciilerinden olan Seligman’a
gore mutluluk gibi duygulara insanlar kisisel gii¢lere ve erdemlere sahip olarak
ulagilabilecektir.®® Csikszentmihalyi ise mutlulugun kaynaklarindan (elde etme
yollarindan) birinin akig deneyimini yasayabilmek oldugunu belirtmistir.*'

Mutluluk i¢in hazlardan i¢sel deneyimlere kadar yontemler sunulmakla birlikte
mutlulugun aranilacak veya elde edilecek bir his olmadigindan da bahsedilmektedir.
Insanlar bu duyguyu fazlasiyla énemsedikleri igin aslinda daha fazla mutsuz
olmaktadirlar. Frankl, mutluluga farkli yaklagmis; onun elde edilmesi gibi bir
zorunluluk olmadigindan bahsetmistir. Ona gore mutluluk aranilmaz, anlam arayan
insanin igsel yolcugunda yasayabilecegi bir duygudur. Mutlu olmanin zorunlu
tutulmasi Amerikan kiiltiirtinden gelmektedir.®* Marar’a gore ise mutluluk insanlar
icin bir paradoks haline gelmistir. Ciinkdi insan bir taraftan kendi istedigi gibi 6zgiirce
yasamay1 arzulamakta diger taraftan bagkalarint memnun etmek istemektedir. Bu
nedenle mutluluk arayis1 bir hedef olmaktan ¢ok hayalcilik ile sorumluluk arasinda
kalmigtir.5

Modern zamanda mutlulugun insanlarin elde etmesi gereken bir hak olarak
algilanmasi, insanlarin mutlu olmak i¢in ¢aba sarf etmesine, bu diinyada mutlu olmak
icin elinden gelen her seyi yapmasina ve mutsuzlugunun artmasina neden olmustur.
Ciinkii mutluluk kisinin her zaman yasayacagi bir durum degildir. Mutlulugu
insanin elde edebilecegi bir olgu olarak yansitmak onu Tanri’dan beklemekten
daha yipraticidir. Artik kisi eger mutsuzsa bunun nedeni talihi ve Tanr1 degil;

57 Ilker Kaba, Murat Erol ve Kadir Giig, “Yetiskin Yasam Doyumu Olceginin Gelistirilmesi”,
Anadolu Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, (2017): 2.

58 Martin E.P. Seligman, Ogrenilmis Iyimserlik, Ceviren Semra Kunt Akbas (Ankara: Boylam
Psikiyatri Enstitiisii Yayinlari, 2007),11.

59 Halil ibrahim Ozasma, “Pozitif Psikoloji ve Islam Diisiiniirlerinde Erdemler” (Yiiksek Lisans
Tezi, Ankara Universitesi, 2016), 126.

60 Martin Seligman, Ger¢ek Mutluluk, Ceviren Semra Kunt Akbas (Ankara: HYB Yayinlari, 2002),
30.

61 Mihaly Csikszentmihalyi, Akis- Mutluluk Bilimi, Ceviren.Baris Satilmis (Istanbul: Buzdag:
Yayincilik, 2017), 74-142.

62 Victor Frankl, fnsanin Anlam Arayis: (Istanbul: Oteki yaymlari, 2000), 127.

63  Ziyad Marar, Mutluluk Paradoksu Ozgiirliik ve Onaylanma, Ceviren Serpil Caglayan (Istanbul:
Kitap Yaymevi, 2004), 13, 181.
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kendisi, kendi basarisizligidir. Teknoloji, bazi ac1 ve zorluklari ortadan kaldirsa da
yeryiizlinde acilar devam etmektedir. Bu nedenle insanin daima mutlu olmasi gibi
durumu olmadig1 gibi mutsuzluk da mutluluk kadar dogal bir duygudur. Ayrica
Tanr1’nin insan1 mutlu etmek gibi bir gorevi de yoktur.*

Buna gore mutlulukla ilgili hazci agiklamalarla birlikte mutlu olmak igin kisinin
kendisini tanimasinin onemsenmesi, cevreden ve sahip olunan seylerden ¢ok icsel
yasantilara 6nem verilmesi 6n plana ¢ikmaya baglamistir. Ayrica mutlulugun insanin
nihai amaci olmamasi ve hiiziin gibi gegici bir his olarak algilanmasi gerektigine
dair gortsler, titopik mutluluk anlayisindan uzaklasildigimi gostermektedir.

Din, Dindarhk ve Mutluluk
Dinler hayatin psikososyal, ekonomik, siyasi, biyolojik ve fiziki yoniiyle i¢
ice geemistir.> Bu nedenle inanan bireyi duyus, diisiiniis ve davranis agisindan
donistiirmektedir. Ayrica kisinin hayatina bir anlam ve amag ile belirli bir kimlik
duygusu kazandirmaktadir.®® Buna gore insanin distincelerini, tutumlarini ve
davranislarini etkileme giicii olan din, kisinin hayata bakis agisini1 doniistiirebildigi
gibi mutluluk ile ilgili tutum ve davranigini etkileyebileceginden s6z edebiliriz.

Islam dini insanin benligindeki zay1f yonlerine isaret eder; sosyal iliskilerden
affedici, adil, alcakgoniillii olmak gibi emirlerde bulunup kisiyi ruhsal agidan mutlu
olmaya yo6nlendirir.” Diger dinlerde oldugu gibi insanlara bir yagam plani sunar.
Bu plan dahilinde yasayan insanlarin hem bu diinyada hem de 6biir diinyada mutlu
olacag1 vaat edilir.*® {slam dininin mutluluk anlayist ile ilgili 5ncelikli olarak ayetlere
baktigimizda Kur’an-1 Kerim’de Allah’a itaat edenlerin, O’nun rizasini gozetenlerin
mutlu olabileceginden bahsedilmistir. Korkunun, {iziintliniin ve acilarin olmayacagi
yer ahiret hayatidir. Buna gore mutluluk ahirette gergeklesecegi i¢in ulasilmasi
gereken mutluluk 6teki hayatta olacaktir. Kur’an-1 Kerim’de emredilenleri yapanlar
hem bu diinyada hem de ahirette mutlu olacaklardir. Tam ve ger¢ek mutluluk uhrevi
mutluluk oldugu i¢in insanlar bu mutlulugu dini ve ahlaki agidan iyi davraniglariyla
elde edeceklerdir. Ancak bu iyi davraniglarin amaci Allah’in rizasini1 kazanmak
olmalidir.®” Kur’an’da mutluluk kavrami diinya ve ahiret olmak tizere iki yonlii bir

64 Sebile Basok Dis, “Bir Dayatma Halini Alan Mutluluk Talebi”, Temasa, 8, (2018), 27-41.
65 Neda Armaner, Din Psikolojisine Giris (Ankara: Ayyildiz Matbaasi, 1980), 71.
66  Asim Yapici, Ruh Sagligi ve Din (Adana: Karahan yayinlari. 2007), 19.

67 T.A.Baasher, “Islam and Mental Health”, Eastern Mediterranean Health Journal, 7/3, (2001):
374.

68 Taner Ciicii, Islam’da Mutluluk Prensibi (Istanbul: Otag Yaynlari, 1978), 249.
69 Bircan, “islam Felsefesinde Mutluluk”, 38-48.
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anlama sahiptir. Kur’an’in emirlerine gore fitrata uygun yasandiginda kiginin ruhsal
saglig1 korunacaktir. Kur’an’da mutlulugun sart1 6ncelikli olarak iman etmek ve
sonrasinda salih ameller islemektir. Kur’an dlgiisiinde yasayan kisi problemlerinin
fazla izerinde durmayarak duygularinin kontroliinii saglayacak ve sabir, merhamet,
giiven gibi olumlu duygulari kendisine katmasini saglayacaktir.”

Hadislerde ise iman ve ibadet etmenin kisiyi mutlu edecegi vurgulanmaktadir.
Ayrica ahlakli olmak, dogru davraniglar sergilemek insanlari mutlu edecektir. Bu
olgular diinya ve ahiret mutlulugunu amaglamaktadir.”!

Mutluluk kavramu, Islam ahlakgilari tarafindan da ele alinan kavramlar arasinda
yer almaktadir.”? Islam ahlakg1larina gére kisinin mutluluga ulasmasiin sart1 bilgi
ve hikmet sahibi olmakla birlikte mutluluga ulasmak ancak erdemli davranislarla
miimkiindiir.” Yahya Bin Adi’ye gore (6l. 364/975) insan iffetli, faziletli, adil
ve yardimsever oldugunda mutlu olabilecektir.”* Ibn Miskeveyh’e gore ise
(61. 421/1030) insanin yeme, i¢gme, cinsellik gibi bedenle alakali beklentileri
karsilanabilir ancak bu gercek mutluluk degildir. Kisi en ylice mutluluga diistinme
ve ayirt etme yetenegiyle ulasacaktir. Boylece mutlulugu disaridan degil igeriden
gelen kisi, bagina gelenlere gére mutlu veya mutsuz olmaz. Kendisiyle mutlu olan
kisi gercek varolusun farkindadir ve iyi ahlakli oldukea kiside mutluluk ortaya
cikacaktir.” Kinalizade’ye gore (6l. 979/1572) ise gegici arzularinin pesinde kosanlar
diinya ve ahiret mutlulugunu yitirecektir.”® Bu nedenle mutluluk, kisinin ahlakli
olmasina baglidir. Ayrica kisinin mutlu olmasi igin giizel isler yapmas1 ve itikat
sahibi olmasi gerekmektedir.”” Bu yorumlara gore kisinin mutlu olmast iradesini
dogru bir bicimde kullanmasi, ahlakli olmasi ve iyi igler yapmasiyla alakalidir.

70 Havva Yalvag Aric, “Kur’an’da Mutluluk Kavrami ve Egitimi,” Doktora Tezi. (Istanbul: Istanbul
Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii.2019), 272-273.

71 Siimeyye Bilgen,” Hadislerde Mutluluk ve Mutsuzluk Sebepleri”, Yiiksek Lisans Tezi,( Isparta:
Siileyman Demirel Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii,2018), 15-16.

72 Hasan Ocak, “Kinalizade Ali Efendi’de Mutluluk Ahlaki Kavraminin Felsefi Temelleri”, Igdir
Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi 1, (2012): 115.

73 Murat Demirkol,”Islam Ahlak Diisiincesinin Gelisiminde Filozoflarin Katkis1”,Eskiyeni 28,
(2014): 83-84.

74 Yahya Bin Adi, Tuhzibii'| —~Ahlak, Ceviren Harun Kuslu,(Istanbul: Tiirkiye Yazma Eserler Kurumu
Bagkanligi, 2013), 54.

75 ibn Miskeveyh, Mutluluk ve Felsefe Mutluluk Mertebelerinin Diizenlenmesi (ve Ilimlerin
Menzilleri), Nesir, Terciime ve inceleme:Hiimeyra Ozturan (Istanbul: Klasik Yayinlari, 2017),53-
65

76 Kinalizade Ali Efendi, Ahldk-1 AlGi, Hazirlayan Hiiseyin Algiil, istanbul: Terciiman 1001 Temel
Eser, t.y.), 162.

77 Ocak, “Kinalizade Ali Efendi’de Mutluluk”, 134.
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Mistik 6gretilerin de insanlara mutluluk ile ilgili yol gosterdiklerinden
bahsedilmektedir.”® Insanin fitratinda var olan ask, sevgi, yakinlik ve sefkat gibi
duygular bireye mutluluk getirecektir.” Mutsuzluk, bir durumdan ¢ok insanlarin
diislinceleriyle alakalidir. Bu nedenle bireyin zihnindeki kurguladiklari yerine gercek
ile kalmaya ¢alismasi gerekmektedir.** Mutlak mutluluk, bireyin kendi varligini/
kendiligini bilmesidir. Varliginin kendisinden baska higbir seye ihtiyaci yoktur.?!

Islam mistisizmi diyebilecegimiz tasavvufta® ideal insan profili tanimlandig1
goriilmektedir. Tasavvuf insanin mal, miilk, séhret veya makamin kontroliine
girmemesini; nefsin arzularina karsi kontrollii olabilmesini; 6fke, nefret gibi
duygularini kontrol etmesini; sabirli olmasini; siikredebilmesini; ger¢eklesmesi
muhtemel olumsuzluklardan korkmamasini; her daim Allah’in rahmetinden timidini
kesmemesini amaglar.*® Tasavvuf, varolusuna yabancilagsan modern insan1 kendisine
yonelterek® bireyi igsel yolculuga yonlendirir ve bu sekilde bireyin varligini
anlamlandirmasini hedefler.** Buna gore tasavvufta kisinin kendisini tanimasi ve
uygularimi kontrol etmesi amacglanmaktadir. Kendisini taniyan insan, mutlulugu
baska yerde aramayacaktir.

Din insani kisiler arasi iliskilerde daha yapici, yardimsever, hosgoriilii, comert
olmaya tesvik eder. Insanin sosyal ortamda etkilesimi yardim etmesini veya yardim
almasini sagladig1 i¢in kendi problemlerini ¢ozmesini kolaylastirabilecektir.®® Buna
gore dini dgretiler insanlarin hem bu diinyada hem de biir diinyada mutlu olmasim
amaclamaktadir. Bu mutluluk anlayisi, mahiyet olarak insanlarin sahip olmaya
calistig1 sohret, servet gibi maddi seylere dayanmamaktadir. Hatta maddeye dayali
bir mutluluk algisinin gegiciliginden bahsedilmektedir.

78 Albrecht Classen, “Mystical Visions and Spiritual Health —-Medieval Mysticism as a Platform
For The Exploraton of Human Spirituality and Happiness,” Studies in Spirituality, 25, (2015):
138;

79 Dalai Lama,and Howard C. Cutler, M.D., Mutluluk Sanat: (Istanbul: Dharma Yayinlar1, 2000),
63, 66.

80 Echart Tolle, A New Earth Awakening is Your Lifes Purpose (Usa: Penguin Group, 2008), 59.

81 Rupert Spira, Happiness Is Knowing Our Own Being, https://non-duality.rupertspira.com/read/
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82  Erol Giingdr, Islam Tasavvufunun Meseleleri (istanbul: Otiiken Yaynlar1), 17.
83 Hasan Kayiklik, Tasavvuf Psikolojisi (Ankara: Ak¢ag yaymlari, 2009), 231.

84 Lynn Wilcox, Sufism and Psychology, (Chicago: Abjad Book Designers & Builders,1995),
3,206.
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Harran Universitesi llahiyat Fakiiltesi Dergisi, 20/33, (2015): 34.

86 Harold G. Koenig and David B. Larson, “Religion and Mental Health : Evidence for An
Association”, International Review of Psychiatry 13/2, (2001): 72.
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Tecriibi arastirma bulgularindan eudaimonik yaklasimi destekleyici bulgular
bulunmaktadir. Mutluluk, hayat memnuniyeti ve iyi olus ile ilgili arastirma
sonuglarina gore hayat memnuniyeti veya psikolojik iyi olusun, siikiir ve affetme gibi
prososyal davraniglarda anlamli bir etkisinin oldugu goriilmiistiir.” Arastirmalardan
bazilarini inceleyecek olursak 2020 Diinya mutluluk arastirmasina gore 156 tilke
arasinda Tiirkiye 93. Sirada yer almistir. Finlandiya, Danimarka, Izlanda, Norveg
gibi Kuzey iilkeleri ise ilk siralarda yer almistir. Ozellikle bu iilkelerin ekonomik
acidan halka refah bir hayat saglamasi, vaat ettiklerini gergeklestirmeleri, ¢esitli
problemlerde halkinin yaninda olmalari, kurumlarinin yozlagsmamis ve kaliteli
olmasina baglamiglardir.*® TUIK 2019 yili verilerine gére Tiirkiye’de mutlu oldugunu
belirten insanlarin oran1 %52,4’tlir. Mutluluklarinin kaynagi ise %74,1 aile ve
%69,9 ile saglikli olmaktir.** Kangal, 2004- 2010 yillar1 arasi tilkemizde 6znel
iyi olma ¢aligmalarinda kadinlarin, egitim diizeyi yliksek olanlarin, evlilerin daha
mutlu olduklarini tespit etmistir.”

Park ve arkadaglarinin 27 iilkeden toplam 28836 yetiskin ile yapilan ¢alismada
anlam ve baglihigin yasam memnuniyetiyle iliskili oldugu bulunmustur.®! Peterson’un
aragtirma sonucunda zevk, baglilik ve anlam yd&neliminin her birinin ayr1 ayri

87 Ali Ayten ve Hamza Ferhan, “Forgiveness, Religiousness, and Life Satisfaction: An Empirical
Study on Turkish and Jordanian University Students,” Spiritual Psychology and Counseling, 1/1,
(2016): 75-84; Ali Ayten ve Fehim Gashi, “Affetme ve Hayat Memnuniyeti Uzerine Karsilastirmali
Bir Arastirma.” Balkan Arastirmalar: Dergisi, 3/2 (2012): 11-36; Ali Ayten ve Hatice Tura,
“Affetme ve Dindarlik, Hayat Memnuniyetini Nasil Destekler?” Islami [limler Dergisi, 12,12/3,
(2017); Ali Ayten and Sezai Korkmaz, “The Relationships Between Religiosity, Prosociality,
Satisfaction With Life And Generalised Anxiety: A Study On Turkish Muslims,” Mental Health
Religion and Culture, (2020): 980; Bono, Giacomo, McCullough, Michael E. and Root, Lindsey
M., “Forgiveness, Feeling Connected to Others, and Well-Being: Two Longitudinal Studies,”
Personality and Social Psychology Bulletin, 34, (2008): 182; Khirizad, Babak, “Transpersonel
Psikolojide Affetmek,” (Doktora Tezi. Ankara: Ankara Universitesi. Sosyal Bilimler Enstitiisii,
2017).

88 Frank Martela, Bent Greve, Bo Rothstein,and Juho Saari. “The Nordic Exceptionalism: What
Explains Why the Nordic Countries are Constantly Among the Happiest in the World”. in
2020 World Happiness Report, Edit: Editors: John F. Helliwell and others, (A publication of
the Sustainable Development Solutions Network, 2020): 140. Erisim tarihi 23.03.2020. https://
happiness-report.s3.amazonaws.com/2020/WHR20.pdf.

89 TUIK, “Yasam Memnuniyeti Arastirmasi 2019,” Erisim: 23.02.2020. file:///C:/Users/hasan/
AppData/Local/Temp/Templ Yasam Memnuniyeti Arastirmasi 17.02.2020%20(1).zip/
Haber Bulteni.pdf

90 Ayga Kangal, “Mutluluk Uzerine Kavramsal Bir Degerlendirme ve Tiirk Hane Halki igin Bazi
Sonuglar,” Elektronik Sosyal Bilimler Dergisi, 12. 44, (2013): 229.

91 Nansook Park, Christopher, Peterson, Willibald, Ruch, “Orientations to Happiness and Life
Satisfaction in Twenty-Seven Nations,” The Journal of Positive Psychology, 4,4, (2009): 273.
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yasam memnuniyetini arttirdigi bulgulanmistir.”? Ryff psikolojik iyi olma halinin
tanimlanmasinda “baskalarina yonelik bir yonelimin” (Sefkatli olma, iyi iliskiler
kurma) yan sira, mizah duygusu, hayattan zevk alma ve degisimi kabul etme
basarili yaslanma gibi kriterlerin etkili oldugu gortlmistiir.”® Diener ve Diener’in
31 tlkede 13,118 iiniversite 6grencisi ile yapmis olduklar1 arastirma sonucunda
finansal, arkadas ve aile memnuniyetlerinin yasam memnuniyeti ve benlik saygisi
iliskisi ile ilgili tilkeler arasinda farklilik gostermistir. Finansal memnuniyet, yoksul
tilkelerde yasam doyumu ile daha giiglii bir korelasyonda ¢ikmistir.”* Emmons,
sosyal ve kisisel kaynaklarin 6znel iyi olus ile genel olarak maddi kaynaklardan
daha gii¢lii bir sekilde iligkili olmasiyla nitelendirilmistir.”> Kaya ve Or¢an’in
aragtirma sonucunda mutlulugun empati, yagsam doyumu ve affetme arasinda araci
rolti oldugu saptanmustir.”

Aragtirma sonuglarina bakildiginda psikologlar insan1 merkeze alan bir yaklasimla
mutlulugu elde etmek i¢in felsefedeki haz ve erdem ekseninde degerlendirmelerde
bulunmuslardir. ik yaklasimlarda insanin arzularmin farkinda olmasindan
bahsedilmis, sonrasinda ise kendisini gerg¢eklestirmesi; affetmeyi, sevmeyi bilmesi,
bir anlam ve amag edinmesi iizerinde durulmustur. Ozellikle amprik arastirmalar
bize eudaimonik diigiincenin insanlar a¢isindan daha 6nemli oldugunu gdstermistir.

Insanlar saglik sorunlar1 gibi yasadiklar1 olumsuz olaylar1 baskalarindan destek
aldiklar1 zaman daha kolay atlatabilmektedirler. Ozellikle dini gruplar insanlara
yasadiklar1 sikintili anlarda veya yalniz kaldiklarinda destek saglamaktadir.”’
Arastirma sonuglarina bakildiginda dindar insanlarin dini hizmetlere katilmast,
cemaat i¢i sosyal iligkilerinin olmasi, kilise iiyeligi, kilise etkinligi, dini kitap
okuma, dini TV/radyo dinleme, dua etme?® gibi faaliyetlerin bu konuda etkili oldugu

92  Peterson, Christopher, Park, Nansook, Seligman, Martin E.P. “Orientations to Happiness and Lise
Satisfaction: The Full Life Versus The Empty Life”, Journal of Happiness Studies, 6, (2005): 25.
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94 Ed Diener and Marissa Diener, “Cross-Cultural Correlates of Life Satisfaction and Self- Esteem”,
J. Pers. Soc. Psychol. 68, (1995): 653.

95 Robert A Emmons, “Personal Strivings: an Approach to Personality and Subjective Wellbeing”,
J. Pers. Soc. Psychol. 51, (1986): 1058.

96  Ozgiir Salih Kaya ve Fatih Or¢an, “Mutlulugun Empati, Affetme ve Yasam Doyumu Arasindaki
Aract Rolii: Bir Yol Analizi,” Bolu Abant Izzet Baysal Universitesi Egitim Fakiiltesi Dergisi,
19/2 (2019): 540-554.

97 Michael E. Nielsen, “Din ve Mutluluk”, Bilimname XXXIIL, 1, (2017): 141-144.
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goriilmiistlir. Pew aragtirma merkezinin 2019 yili aragtirma sonucuna gére ABD’de
ve dindarlarin daha mutlu olduklari; ABD ve 25 iilkede yapilan analize gore bu
kategorilerden istatistiksel agidan dini etkinliklere katilan “aktif dindarlar’in daha
mutlu olduklari ortaya ¢ikmistir.*® Sonug olarak kisinin hayatinda bir anlam1 ve amaci
olmasi, baghligin, aile ve arkadas ortamlar1 gibi sosyal iliskilerin, maddiyatin, siikran,
affetme duygularinin iyi ve mutlu olmasini, yasam memnuniyetini saglayabilir.

Yiice bir varliga inang insanlarmn anlamli bir hayat yasamalarini saglamaktadir.'®
Dindarlik olumsuz deneyimler, korkularla basa ¢ikma, amag¢ duygusu ve aidiyet
ihtiyacini karsilama nedenleriyle bireylerin mutlulugu tizerinde olumlu bir etkisi
olabilmektedir.'”' Arastirma sonuglari agirlikli olarak mutluluk, hayat memnuniyeti
ve iyi olus ile dindarlik veya dini yonelim arasinda pozitif yonde bir iligki oldugu;
dindarlik veya dini yonelim arttik¢a mutluluk, 6znel 1yi olus ve hayat memnuniyetinin
artti@1 gortilmistir.'*

99 Pew Research Center, “Religion’s Relationship to Happiness,” Civic Engagement and Health
Around the World, 2019.

https://www.pewforum.org/2019/01/3 1/religions-relationship-to-happiness-civic-engagement-
and-health-around-the-world/ Erisim : 9.1.2020.

100 Seligman, “Gergek Mutluluk”, 39.

101 Ozlem Yorulmaz, “Relationship Between Religiosity and Happiness in Turkey: Are Religious
People Happier?” Cankirt Karatekin Universitesi Iktisadi ve Idari Bilimler Falkiiltesi Dergisi,
6/1,(2016), 813.

102 Giiliisan Gocen, “Pozitif Psikoloji Diizleminde Psikolojik Iyi Olma ve Dini Yénelim Tliskisi:
Yetiskinler Uzerine Bir Arastirma,” Toplum Bilimleri, 7/13, (2013), 122; Durmus Sevindik, “Orta
Yas Donemi Bireylerde Dindarlik Mutluluk Tliskisi: (Denizli Ornegi)” (Yiiksek Lisans Tezi.
Isparta: Siileyman Demirel Universitesi Sosyal Bilimler Universitesi, 2015), 103; Nevzat Gencer,
“Hemodiyaliz Hastalarmda Dindarlik ve Oznel Iyi Olus,” (Doktora Tezi, Corum: Hitit Universitesi
Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2019), 259; Nurten Tas, “Tip ve Ilahiyat Fakiiltesi Ogrencilerinde
Batil inang, Dindarlik ve Mutluluk iliskisi”, (Yiiksek Lisans Tezi Canakkale: Canakkale Onsekiz
Mart Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2019), 113; Riiveyda Efdal Aydemir, “Dindarlik ve
Mutluluk Iliskisi (1lk Yetiskinlik Dénemi)”, (Yiiksek Lisans Tezi, Canakkale: Canakkale Onsekiz
Mart Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2008), 65; Asiye Acaboga, “Din Mutluluk [ligkisi”
(Yiiksek Lisans Tezi. Kahramanmaras: Siitcii Imam Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2007),
57; Ali Keles, “Din Gorevlilerinde Dindarhik ve Mutluluk Arasmdaki iliski (Sivas Ornegi)”, (Yiiksek
Lisans Tezi, Sivas: Sivas Cumhuriyet Universitesi, 2019), 132; Ozlem Yorulmaz, “Relationship
Between Religiosity and Happiness in Turkey: Are Religious People Happier?” Cankir: Karatekin
Universitesi Iktisadi ve Idari Bilimler Fakiiltesi Dergisi, 6/1, (2016), 801; Alper Sénmez, ve
Ozlem Altinsu Sénmez, “Life Satisfaction and Happiness with Regard to Human Capital and
Religiosity in Turkey,” Bingdl Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Dergisi, 8/16, (2018), 217;
Benjamin Beit Hallahmi, and Michael Argyle, “Dindarligin Etkileri 1,” Ceviren Adem Sahin,
Selcuk Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 10, (2000): 453; Yahya Turan, “Yalmzlikla Basa
Cikma: Yalnizlik, Dini Basa Cikma, Dindarlik, Hayat Memnuniyeti ve Sosyal Medya Kullanimi”.
Cumbhuriyet Tlahiyat Dergisi 22 (2018 ): 395-434.
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Krause, calismasinda yash yetiskinlerde dindarlik ile yasam doyumu, benlik
saygisi ve iyimserlik arasinda anlamli bir iliski ¢ikmustir.'” Abdel-Khalek Liibnanli
geng yetiskinler arasinda mutluluk, saglik ve dindarlik arastirmasinda kendilerini
mutlu hissedenler, daha yiiksek zihinsel ve fiziksel saglik bildirdikleri ve daha
dindar olduklar1 sonucuna varilmigtir.'™ Koenig, dindarlik ile saglik arasinda
meta analiz ¢alismast yapmis ve ikisi arasinda anlamli bir iliski ¢ikmistir.!%
Ahrenfeldt ve arkadaslarinin yapmis oldugu calismaya gore dua etme, belirli
bir dini organizasyonda yer alma veya dini egitim almis olmak iyi saglikla
iliskili ¢itkmistir.'® Lim ve Putnam’in arastirma sonucuna gore dindarlik hayat
memnuniyetine olumlu yonde etki etmektedir. Bunun en 6nemli nedeni ise dindar
insanlarin diizenli olarak dini hizmetlere katildiklar1 ve cemaatlerinde sosyal aglar
kurduklart i¢in yagamlarindan daha memnun olduklarini gostermektedir. Bununla
birlikte, cemaat i¢i dostlugun etkisi, gliglii bir dini kimligin varligina baglidir.'”’
Sillick ve arkadaslariin ¢alismasinda ise dindarlik ve mutluluk arasinda pozitif bir
iligki bulunan aragtirmalarin aksine 124 kisi ile yapilan ¢aligmada dindar olanlar,
dindar olmayanlara gére daha mutlu ¢ikmamistir.'® Francis’in yapmis oldugu
aragtirma sonucunda kisilikteki bireysel farkliliklar1 goz oniine alarak dindarlik
ve mutluluk arasinda kii¢lik ama istatistiksel olarak anlamli bir iliski oldugunu
bildirmistir.!” Ayten ve arkadaslarinin ¢alismasinda 114 hasta, hasta yakini ve
hastane c¢aliganlariyla yapmis oldugu arastirmada hayat memnuniyeti ile stikiir
ve olumlu dini basa ¢ikma arasinda olumlu ve anlamli iliski tespit edilmistir.!!
Yine Ayten”in arastirmasinda dindarligin hem affetme egiliminde hem de hayat
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& Well-Being, 4/1, (2016): 115.

109 Leslie J. Francis, Yablon, Yaacov B. and Robbins , Mandy. “Religion and Happiness: a Study
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memnuniyetinde anlamli bir yordayict oldugu, yine affetme egiliminin de hayat
memnuniyeti tizerinde anlamli bir etkisinin oldugu anlagilmistir.!! Kurnaz’in
aragtirma sonucunda dini yonelim arttik¢ga mutlulugun arttig1 goriilmiistiir.''? Turan,
dindarlik ile hayat memnuniyeti arasinda pozitif yonde gii¢lii bir korelasyon
oldugunu rapor etmistir.""® Buna ilaveten yalnizlikla hayat memnuniyeti arasinda
da negatif yonde bir iligkinin oldugunu tespit etmistir. Buna paralel olarak LeeLee,
Ishii-Kuntz’un arastirma sonucuna gore 55 yas ve iistii 2872 katilimci ile yapilan
aragtirma sonucunda yalnizligin maneviyat iizerinde biiyiik bir olumsuz etkisinin
oldugu; yalnizlik duygularinin, arkadaglarla ve daha az 6l¢iide komsularla etkilesim

yoluyla azaldig1 ve maneviyatin arttig1 goriilmustiir.'

Ahiret ve kader inancina sahip olmanin psikolojik saglikta ve mutlu olmada
etkili oldugu arastirmalar mevcuttur.''® Yasamda anlam deneyimi 6liim anlayigimizi
derinden etkiler.'¢ Oliim bilinci insana zamanin farkindaligini ve varolusunun
anlami1 konusunda sorumluluk bilinci getirir. Insan yasami 6liimliiliik farkindalig1 ile
hayat daha zevkli ve yasanabilir olmaktadir."” Oliimsiizliik inanci bireylerin 6liim
kaygistyla bag etmelerine de yardimci olur.'® Bu diinyada yasanilan haksizliklarin
karsiliginin verilecegi, ulagilamayan isteklerin gergeklesecegi, Sliimiin bir son
olmadigi ahirete imanin neticesidir.'”” Kader inanci ise kisinin yasadigi zorluklar
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“Belief in Life After Death and Mental Health-Findings from a National Survey.” Journal of
Nervous and Mental Disease, 194 /7, (2006): 524; Mojtaba Aghili and G. Venkatesh Kumar.
“Relationship between Religious Attitude and Happiness among Professional Employees”.
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116 Ira Byock, “The Meaning and Value of Death”, Journal Of Palliative Medicine, 5 /2, (2002):
279.
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konusunda sabirlt ve umutlu olmasini saglamaktadir.' Ayrica Seligman’a gore
stiklir, mutlulugun en belirgin igsel etkenidir.'”! Bu sonuglar neticesinde dindarlik iyi
olusu, mutluluk ve hayat memnuniyetini olumlu yonde etkilemekte; mutlu olmada
stikiir, affetme gibi dini degerlerle birlikte ahiret ve kader inanci etkili olmaktadir.

Gliniimiizde mutlu olmak i¢in insanin yapmak istediklerinin pesinden kosup
elde etmesinden ¢ok kisiler arasi iliskilerinde daha yapici olmasi, affedebilmesi,
sevebilmesi, iyimser olmasi gibi i¢sel yonelime 6nem verildigi goriilmektedir.'*
Kisinin negatif diisiincelerden armip olumlu diisiincelere odaklanmasi,'® ¢esitli
terapi, egzersiz ve meditasyonlarla kisinin ruhsal agidan daha dengeli ve kendi
Oziine yonelik olmasi ile stresten uzak sakin ve mutlu bir yasama odaklanilmaktadir.!>*
Gelecekte amagladigimiz seylerin elde edilmesiyle degil; simdide gerceklestirilmeye

odaklanilmaktadir.'?®

Din, insana modern ¢agin mutlulugu elde etme ¢abasinin aksine bu diinyadaki
varliklarla mutlu olunamayacagini 6giitlemekte; mutlu olmak icin maddiyata
yonelen insanin daha mutsuz olacagini belirtmektedir. Ayetlerde'* de gorildigii
tizere bu diinyada mutluluk kaynagi olarak algilanan saglik, es, cocuklar gibi kisinin
elde ettigi tiim maddi varliklar gegicidir ve yok olmaya mahkiimdur. Buna gore
bu diinyada kisilerin sahip oldugu her sey gérecelidir. Islam inancina gére onlarm
gergek sahibi zaten insan degildir. Bu nedenle kisi mutlulugunu ¢evresel etmenler
ile tamimlar ise sahip olduklar1 veya konumu ortadan kalktiginda mutlulugu da
kaybolacaktir. O halde bu gibi seylerle mutlu olunamayacagini idrak eden insan,
kendisine yonelerek mutlulugun miilkiyet sahibi olmakta degil; kendi 6ziinde
oldugu bilincine ulasabilir ve ger¢ek mutlulugun farkina varabilir.

120 Yusuf Kandemir, “Kader Inancinin Psikoterapik A¢idan Fonksiyonu” (Yiiksek Lisans Tezi,
Erzurum: Atatiirk Universitesi. 2006), 118.

121 Seligman, “Ger¢ek Mutluluk™, 102.

122 Kemal Sayar, Ruh Hali Bireysel Mutluluk Sosyal Mutluluk (Istanbul: Timas yaymlari, 2014),
17-21.

123 Mustafa Cay, Mutsuz Olmak Giinahtir (istanbul: Ganj Yayinlar, 2011), 20-43.

124 Nevzat Tarhan, Mutluluk Psikolojisi ve Stresle Basa Cikma (Istanbul: Timas Yayinlari, 2008),
167-178.

125 Tolle, “A New Earth Awakening”, 71.

126 Servet ve ogullar, diinya hayatinin siistidiir; kalic1 olan iyi davranislar ise rabbinin nezdinde
hem sevapga daha hayirli hem de imit baglamaya daha layiktir (Kehf/46). Nefsani arzulara,
(6zellikle) kadinlara, ogullara, y1gin y1gin biriktirilmis altin ve glimiise, soylu atlara, sagmal
hayvanlara ve ekinlere diigkiinliik insanlara gekici kilind1. Iste bunlar diinya hayatimin gecici
menfaatleridir. Halbuuki varilacak giizel yer, Allah’in katindadir (Al-i imran/14).
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Sonug¢

Mutluluk, insan1 motive eden en giiclii duygularin basinda yer almakta; bireylerin
yasamlarini dizayn etmede etkili olmaktadir. Bu nedenle felsefi, psikolojik ve dini
alanlarda oncelikli konular arasinda yer almaktadir.

Felsefi sylemlere genel olarak bakildiginda filozoflar mutlulugu haz ve erdem
acisindan degerlendirmisler; bu iki ana diisiince ¢ergevesinde insanin nasil mutlu
olacagina dair yorum yapmislardir. Psikologlar ise insanin arzularinin farkinda
olmasindan kendisini gerceklestirmesine; sevmeyi bilmesinden, bir anlam ve amag
edinmeye kadar hedonik/eudomanik yaklasimlarla ele almislardir.

Dini agidan mutlu olmada erdemli olmanin 6n planda oldugu goriilmektedir.
Kisginin kendisini tanimasi, 6zline yonelmesi; comert, iffetli, adaletli, diirlist ve
affedici olmak gibi erdemlere sahip olmasi kisiyi bu diinyada mutlu kilacagi gibi
ahirette de ddiillendirilmesini saglayacaktir. Buna gore insanin igsel degisimi,
onu her durum ve sartta mutlu kilmay1 saglayabilir. Yapilan dindarlik ve mutluluk
ile ilgili arastirma sonuglarinda 6zellikle ahiret ve kader inancinin etkili olmasi,
dinin olumsuz yasantilara kars1 bir teselli oldugunu ve hayata anlam kattigini
gostermektedir. Ayrica dini gruplarin kisileri mutlu ettigi; dini agidan 6nemli olan
affetme, siikiir gibi erdemlerin kiginin mutlu olmasini sagladigi gériilmiistiir. Buna
gore bir dine inanip onun geregini yerine getirme, insanlarin yasadiklari maddi
ve manevi sikintilarla bas etmelerini saglayabilmekte ve mutsuzluk sebebi olarak
goriilen seylerin iistesinden gelme imkani sunabilmektedir.

Islam ahlakg1larina gore ahlakli ve bilgece bir yasam kisiye mutluluk getirecektir.
Tasavvufta ise ger¢ek mutluluk kisinin kendisini tanimasiyla olacaktir. insan
maddi ihtiyaglarin 6tesine, kendisine yoneldiginde mutluluk dogal olarak ortaya
cikabilecektir. Son zamanlarda psikolojide de mutlu olmak i¢in ¢gabalamak yerine
kisinin kendisine yonelmesinden ve erdemlerden bahsedilmektedir. Ancak mutluluk
dinde, psikolojideki gibi bir aray1s veya bir hedef olmadigi gibi mutlulugun zamansal
veya durumsal agidan sinir1 olmadigindan bahsedebiliriz. Dinin mutluluk anlayisinin
herhangi bir sarta bagli olmamasi, 6biir diinyada miikafat beklentisi de dahil olmak
iizere kisiyi her seyden 6zgiir kilabilir.

Sonug olarak kisinin kendisini bilmesi dini, mistik ve hatta gliniimiiz baz1 glincel
psikoloji ¢aligmalar1 agisindan mutlu olmada ortak bir mahiyet arz etmektedir.
Kisinin varliginin bilincinde olmasi gercek mutluluga ermesiyle birlikte onu dogal
olarak erdemli davraniglara da yonlendirebilir. Bu hayatta var olan herseyin yok
olmaya mahkum oldugunu idrak eden insan gegici mutluluk veya mutsuzluga
odaklanmak yerine kendisine yonelebilir.
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Bu aragtirma mutluluk kavramini felsefi, psikolojik ve dini agidan ele almistir.
[leriki arastirmalarda mutlulukla ilgili dini ve diinyevi alg1 ele alinarak ampirik
calismalarin yapilmasi bireylerde mutluluk algisini kavramak agisindan énemlidir.
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A Critical Comparison between the Classical Divorce Types of
Hanbali and Ja‘fari Schools

Klasik Hanbeli ve Caferi Mezheplerinde Uygulanan Bosanma Tiirlerinin Karsilastirmali
Analizi

Siimeyra Yakar Emine Enise Yakar~

Abstract

Islamic law seeks the harmonious continuation of families and family structure, setting out detailed principles of family
life in the main sources of shari‘a, the Qur‘an and Sunna. That said, the termination of marriage is considered an
acceptable solution by Islamic jurists, if the spouses do not fulfil their obligations toward each other due to inharmonious
relationship or existing dissention and where there is no hope of reconciliation. This paper seeks to compare the types
of divorce within the Hanbali and Ja‘fari schools in order to shed light on the classical period divorce practices and the
methodologies of these two schools. Successful divorces are categorised into wajib, mubah, makrah, or haram according
to their legal validity. In addition to this, divorce practices are also divided into four main types which extend from
their implementation and procedural methods; taldq, khul', taliq or tafwid, and tafrig. The research aims to compare
the unilateral divorce right of the man (talag), woman-initiated divorce (khul), conditional divorce (talig or tafwid) and
judicial termination (tafrig) by focusing on the opinions of authoritative Hanbali and Ja‘fari scholars. Applying textual
comparative methodology and legal perceptual analysis, the study aims to uncover the existent connection between
Islamic legal methodologies and different schools when the scholars address any problems and issues related to divorce
practice. Although both schools use different methodologies and sources, the similarity of rulings prevail over the
differences due to the fact that the marital issues concerning divorce are mainly solved with the main sources (as/i) rather
than secondary sources (fer‘7). This comparative research, therefore, aims to shed lights on the similarities between these
schools and to clarify the differences regarding the interpretation of legal sources. At the same time, the paper seeks
to identify the convergences and divergences between the divorce practices of the two schools. Comparative analysis
of divorce types in Hanbali and Ja‘fari schools intents to offer a broad perspective to explore the contemporary divorce
practices in Muslim countries whose citizens are the followers of these schools. Instead of making a general comparison
between the Sunniand Shi‘i traditions, the research aims to compare the classical Hanbali school which forms the basis of
family law in contemporary Saudi jurisprudence with the classical Ja‘fari school which forms the basis of family law in the
contemporary Iranian jurisprudence. This comparison brings out the influence of the classical schools upon the modern
jurisprudences of Saudi Arabia and Iran.

Keywords
Islamic law, Hanbali school, Ja‘fari school, divorce (taldg), woman initiated divorce (khul")

0Oz
islam hukuku evlilikle baslayan aile birliginin kurulmasina ve bu birlikteligin siirekliligine énem vererek temel fikih
kaynaklari olan Kur‘an ve Sunnette ayrintili hitkkimler ortaya koymustur. Esler arasinda ¢6ztilemeyecek derecede ortaya
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¢ikan anlagsmazlik ve problemlere bagli olarak, makul, mesru ve zorunlu durumlarda talak olarak bilinen
bosanma seri bir ¢6zim yontemi olarak kabul edilir. Bu galisma Hanbeli ve Caferi mezheplerinde klasik dénem
alim ve fakihlerinin kabul ederek uyguladigi bosanma tirlerini uygulamadaki benzerlik ve farkhliklari 6n plana
cikararak karsilastirmali olarak incelemektedir. Bosanma hukuki gecerliligi bakimindan vacip, mubah, mekruh,
haram gibi tasniflere tabi tutulmakla birlikte, uygulanis sekli bakimindan talak, hul,, taliq/tefwiz ve tefrik/fesh
olarak ayrima tabi tutulmaktadir. Calisma, erkegin bosanma hakki olan talak, kadinin bosanma hakki olan hul’,
evlilik sdzlesmesindeki sartlara bagl olarak gerceklesen bosanma hakki olan talig/tefwiz, ve eslerden birinin
mahkemeye basvurmasi ile hakim tarafindan mahkemede gerceklestirilen bosanma hakki olan tefrik/fesh
bosanmalarini, alaninda otorite olarak kabul edilen Hanbeli ve Caferi alimlerin goruslerini baz alarak uygulama
bakimindan mukayese etmistir. Metinsel karsilastirma metodolojisi ve fikhi analiz yontemini kullanan bu ¢alisma
fikih alimlerinin bosanma hiikiimleriyle ilgili problemlerin ¢dziimiinde basvurduklari islam hukuk metodolojileri
ve farkli mezhepler arasindaki mevcut baglantiyi ortaya gikarmaktadir. Calisma, Hanbeli ve Caferi mezheplerinin
klasik goruslerine gore, bosanma uygulamalari hakkindaki benzerlik ve farkhlklari agiklamaktadir. Mezhepler
arasinda metodoloji ve kaynak kullanimi bakimindan farkliliklar olsa bile, aile hukuku 6zellikle de bosanma ile
ilgili fikhi konularda ¢oztimler feri delillerden ziyade fikhin asli delillerinden (Kur’an ve stinnet) alindigi igin, bu
iki mezhepteki bosanma uygulamalarinda ayrintilarla ilgili konularda farkhiliklar olmasina ragmen benzerlikler
daha fazladir. Bu karsilastirmali calisma, farkl olan bu fikih mezhepleri arasindaki benzerlikleri gostermekte
ve kaynaklarin yorumlanmasina bagl olan uygulamadaki farkhliklari netlestirmektedir. Ayni zamanda bu
¢alisma, klasik donem Hanbeli ve Caferi mezheplerinde uygulanan bosanma tirlerinin karsilagtirmali analizi,
glinimuzde bu mezheplerin yaygin oldugu tlkelerdeki aile hukuku ile ilgili hiikiim ve uygulamalarin anlasiimasi
icin ayrintili bir bakis agisi sunmakta ve bu llkelerdeki bosanma uygulamalarinin temelini agiklamaktadir. Bu
anlamda, Sunni ve Sii mezhepleri arasinda bir karsilastirma yapmaktan ziyade, Suudi Arabistan devletindeki
aile hukukunun temelini olusturan Hanbeli mezhebi ile iran devletindeki aile hukukunun temelini olusturan
Caferi mezhebinin karsilastiriimasi amaglanmistir. Bu yéniiyle calisma, klasik islam hukuku uygulamalarinin,
modern dénemdeki Suudi Arabistan ve iran hukuk sistemleri ve sistemde kabul géren ictihatlar Gizerindeki
etkisini ortaya gikarir.

Anahtar Kelimeler
islam hukuku, Hanbeli mezhebi, Caferi mezhebi, Bosanma, Talak, Hul’

276



Yakar, Enise-Yakar / A Critical Comparison between the Classical Divorce Types of Hanbali and Ja‘fari Schools

Introduction

The contemporary legal systems of Saudi Arabia and Iran have both succeeded
in generating an enforceable and applicable jurisdiction from the accumulation
of classical Hanbali and Ja‘fart sources respectively. The official judges (gadis)
in Saudi Arabia overtly deduce their court decisions (sukms) from the classical
Hanbalt texts and apply the Hanbali school methodology in their jurisprudential
process.! Although the modern Saudi scholars’ interpretation of textual sources
discernibly differs from the classical approaches of Hanbalt scholars (that is the
influence of common Wahhabi1 understanding which priorities the literal meaning),
the verdicts of classical Hanbali scholars are mainly followed for the contemporary
jurisprudential cases concerning familial issues like marriage, divorce, custody
and inheritance.? Al-Atawneh claims that the works and opinions of Ibn Qudama
(d. 620/1223), Ibn Taymiyya (d. 728/1328), Ibn Qayyim (d. 751/1350), Misa
al-Hujjawt (d. 968/1560), al-Futtht (d. 971/1564), and Manstr al-Bahatt (d.
1051/1641) have privileged status in the jurisprudence amongst them.’ In a similar
manner with the Saudi legal system, the current Iranian jurisprudence traces back
to the classical Ja‘farT sources. Article 12 of the Iranian Constitution underscores
this priority and states:

“The official religion of Iran is Islam and the Twelve Ja‘farT school [in usil al-din and al-
figh), and this principle will remain eternally immutable. Other Islamic schools, including the
Hanaff, Shafr’, Maliki, Hanbali, and Zaydi are to be accorded full respect, and their followers
are free to act in accordance with their own jurisprudence in performing their religious rights.”*

Although the Iranian jurisprudence implements codified rulings, the regulations
of Civil Code concerning social relations (mu ‘Gmalat) are mainly derived from the
compilations of the authoritative Ja‘far1 scholars such as Kuleyni (d. 329/941), Ibn
Babaweyh (d. 381/991), Shekh Mufid (d. 413/1022), al-Tus1 (d. 460/1067), al-Hillt

1 Mumahhad Al-Atawneh, Wahhabi Islam Facing the Challenges of Modernity (Leiden, Boston:
Brill, 2010), xvii, 71, 76.

2 Frank E. Vogel, Islamic Law and the Legal System Studies of Saudi Arabia (Leiden, Boston,
KélIn: Brill, 2000), 84, 120; Sumeyra Yakar, “The Usage of Custom in the Contemporary Legal
System of Saudi Arabia: Divorce on Trial,” Kilis 7 Aralik Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi 6, no.
11 (2019), 379, 385. The official religious institution of Saudi Arabia, the Dar al-Ifta’, mainly
uses Hanbali sources in its fatwas. See, Emine Enise Yakar, “The Influential Role of the Practice
of Ifia’ in Saudi Politico-Legal Arena,” Manchester Journal of Transnational Islamic Law and
Practice 16, no. 1 (2020), 35-44.

Al-Atawneh, Wahhabrt Islam, 76.

4 “The Constitution of the Islamic Republic of Iran,” National Legislative Body, 24
October 1979, accessed 20 November, 2020, https://www.refworld.org/cgi-bin/texis/vtx/
rwmain?page=search&docid=3ae6b56710&skip=0&query=constitution%20&coi=IRN.

277


https://www.refworld.org/cgi-bin/texis/vtx/rwmain?page=search&docid=3ae6b56710&skip=0&query=constitution &coi=IRN
https://www.refworld.org/cgi-bin/texis/vtx/rwmain?page=search&docid=3ae6b56710&skip=0&query=constitution &coi=IRN

darulfunun ilahiyat 31/2

(d. 676/1277), al-Awwal (d. 786/1384) and al-Thani (d. 965/1558).5 The origins
of contemporary legal regulations regarding familial issues in both countries are
directly connected with the classical Hanbalt and Ja‘farT schools. The comparison
between the classical divorce types of Hanbali and Ja‘farT jurisprudence intends
to shed light on today’s divorce practices in these countries which apply Islamic
law in their jurisprudential area. The selection criteria of these schools, therefore,
are linked to their official application in the modern world instead of making a
general comparison between the Sunnt and Shi‘i traditions. The opinions of classical
scholars whose influence are remarkably noticeable in the modern Saudi and Iranian
jurisprudences are given privileged status throughout the paper in order to make
the reader to realise the origins of contemporary divorce practices.

In handling divorce applications, the judges ensure that the procedure complies
with shar T requirements set out in the Qur’an and Sunna and that the process does
not reflect the pleasure of the husband in accordance with both schools. Although
each type of divorce is permitted in the Islamic legal system, it is not considered
recommended by the legal scholars (‘ulama) who frequently cite a narration of
the Prophet Muhammad (kadith) in justification (““The most hated of permissible
things to Allah is divorce”).® A Qur’anic verse provides further clarification: “If
you fear dissension between the two, send an arbitrator from his people and an
arbitrator from her people. If they both desire reconciliation, God will cause it
between them.”” In circumstances in which only one side sues for divorce or
the court finds reasonable grounds for reconciliation between the parties, judges
prefer to, in seeking to uphold the interests of the marriage, refer the case to
the conciliation committee consisting of two arbitrators from both sides. If the
conciliation committee manages to reconcile the spouses, the marriage continues;
however, if the conciliation committee is reluctant to sanction reconciliation, the
authorities confirm the divorce. It is considered more appropriate for arbitrators
to have a family bond; however, there is no requirement for arbitrators to possess
lineal consanguinity as decision-making skills and a knowledge of the special
circumstances are deemed to be sufficient.® The classical approach, in accordance
with both schools, adopts an idea that the arbitrators only possess the role of proxy

5 “The Civil Code of the Islamic Republic of Iran,” National Legislative Body, 23 May 1928,
accessed 20 November, 2020, https://www.refworld.org/docid/49997adb27.html.

6  Muhammad ibn Yazeed ibn M3jah al-Qazwini, Sunan Ibn Majah, trans. Nasiruddin al-Khattab
(Riyadh: Darussalam, 2007), “Kitab al-Talaq,” vol. 3, hadith no: 2018.

7 English Translation of the Message of the Qur ‘an, trans. Syed Vickar Ahamed (Illinois: Books
of Signs Foundation, 2007), al-N1sa’ 4/35.

8  ‘Abdullah ibn Ahmad ibn Muhammad Ibn Qudama al-Maqdisi, A/-Kafi fi Figh Ahmad Ibn
Hanbal (Dar al-Kutub al-‘Ilmiyya, 1994), vol. 3, 94.
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and therefore do not have the right to authorise separation, which is considered
the irreversible and undetachable right of the husband.’

Within the Hanbali school, Ibn Qudama (d. 620/1223), whose contributions
have strongly structured the issues regarding divorce, categorises divorce into five
which include obligatory (wajib), disapproved (makriih), permissible (mubah),
recommended (madib-mustahabb) and prohibited (mahzir)."° Wajib divorce refers
to divorce that occurs because of a lack of permission from a guardian or dissention
among arbitrators. Makrith divorce refers to divorce that occurs without any plausible
reason and depends upon the principle of no harm and the causing of no harm (/@
darar wa-la dirar). Mubah divorce is divorce that is undertaken to prevent damage
from being inflicted upon one of the parties. Manditb or mustahab divorce refers
to divorce that aims to remove the damage upon the wife because of her husbands’
hatred or undesirable behaviour. Additionally, if one of the parties does not pay
attention to his/her religious duties including the five daily prayers (salat), fasting
(sawm), or ablution (ghus/), the divorce is considered recommendable.!! Mahzir
divorce refers to divorce that is pronounced during the menstruation period or after
having intercourse with the wife during her purity period.'

The authoritative Ja‘farT scholars, al-Shahid al-Awwal (d. 786/1384) and al-
Shahid al-Thant (d. 965/1558) classify divorce into four main categories which
include obligatory (wajib), recommended (madiib-sunna), disapproved (makrih),
and forbidden (haram).'* Wajib divorce refers to divorce that occurs after the
impossibility of reconciliation or after the completion of the ‘%dda period either
through 7/a’ (vow of not having intercourse with the wife) or zihar (comparing
one’s wife to his mother’s back to deem their sexual relationship unlawful). Mandiib
or sunna divorce occurs when the spouses do not fulfil their obligations towards
each other due to inharmonious relationship and there is no hope of reconciliation.
Alternatively, ‘idda divorce (completion of three divorce rights after having
intercourse at the end of each courses), the irrevocable (b 'in) and the revocable
(raji %) divorce types are evaluated under the heading of sunna divorces."* Makriih

9  Ibn Qudama, A/-Kafi, vol. 3, 47; Al-Tist, A Concise, 238.
10 Ibn Qudama, A/-Kafi, vol. 3, 106-107.

11 Tbn Qudama, Al-Kdafi, vol. 3, 106.

12 Tbn Qudama, A/-Kdafi, vol. 3, 107.

13 Al-Shahid al-Awwal (Muhammad ibn Jamal al-Din al-*Amilt), Al-Lum ‘a al-Dimashqiyya (Qom:
Dar al-Fiqr, 1994), 180; Al-Shahid al-Thani (Zayn al-Din ‘Ali ibn Ahmad al-‘Amil1), Al-Rawda
al-Bahiyya Sharh al-Lum ‘a al-Dimashqiyya (Qom: Al-Mu’esse al-Isma‘iliyya, 1999), vol. 2,
383, 384.

14 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 180; Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 2, 384,
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divorce means to divorce the wife without any reason during harmonious relations.
Haram divorce means to divorce the wife without plausible reason in her absence.
Despite the fact that these categorisations within both Hanbalt and Ja‘fart schools
are established in accordance with the legal validity of divorce, there is also another
divorce categorisation that originates in its implementation procedure. These
include the unilateral divorce right of the man (faldq), woman-initiated divorce
(khul”), conditional divorce (talig or tafwid) and judicial termination (fafrig or
faskh). The practice of temporary marriage (mut ‘a) and divorce rulings concerning
this marriage are not evaluated in the paper since its validity is a matter of debate
between the schools." The practice of these types and their regulations in accordance
with classical Hanbali and Ja‘far1 schools will be examined in order to engage the
question of to what extent they are similar or different from each other. The paper
compares the divorce types within the Hanbalt and Ja“farT schools to shed light on
the divorce practices of classical period and methodologies of these schools. The
comparative conclusion intends to clarify that the similarities of rulings during the
implementation procedure prevail over the differences concerning divorce issues in
the two schools despite their application to different methodologies. Although there
are notional disparities related to the interpretative methods which are espoused
within the Hanbalt and Ja‘farT schools, the original source-texts for the divorce
rulings (the Qur‘an and Sunna) result in a degree of discrepancy minimizing in
practical implementation procedure.

Talag
In classical shar T practice, taldq corresponds to three unilateral divorce rights
or repudiations that the husband can pronounce against the wife, regardless of
context or time and in the absence of legal proceedings.'® The majority of Hanbali
scholars commonly accept a faldg pronunciation during one session as being one
use of divorce right with Ibn Hanbal’s (d. 241/855) narrations often being cited
as justification. That states:

“Abt Dawud said: I heard Ahmad asked about a man who divorces his wife triply in one
statement, and he did not consider that appropriate” [;] “I heard Ahmad asked about a man who
says to his wife, ‘you are divorced,” meaning triply. Ahmad said, ‘it counts as a single divorce.”’

15 Sumeyra Yakar, “The Consideration of Bid ‘a Concept according to Saudi and Iranian Scholars,”
Mazahib Jurnal Pemikiran Hukum Islam 19, no. 2 (2020), 235-236, https://doi.org/10.21093/
mj.v19i2.2645.

16 H. ibrahim Acar, “Talak,” Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayimlari,
2010), vol. 39, 496-497.

17 Susan A. Spectorsky, Chapters on Marriage and Divorce Responses of Ibn Hanbal and Ibn
Rahwayh (Austin: University of Texas Press, 1993), 69.
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Although there continues to be considerable disagreement among Hanbalt
scholars on the issue of triple taldq pronouncement and the husband’s intention, the
majority of scholars align themselves with Ibn Hanbal and Ibn Taymiyya’s approach
which is the preferable opinion in todays’ Saudi legal system. Ibn Taymiyya (d.
728/1328) maintains that one falag pronouncement should, in the interest of the
parties, be conceived as a single, revocable divorce right.'®

The Ja“fart scholars claim that the formula of divorce should be pronounced in a
special and definite way in the presence of two witnesses during the wife’s period
of purity. The requirement of having at least two witnesses is the main difference of
the Ja“fart school in comparison to the Hanbalis. Al-Awwal states that repudiation
does not take effect in the absence of at least two faithful, righteous, and trustworthy
witnesses; furthermore, it only has shar 7 effect in Arabic.'” However, al-Thant
claims that Arabic language expression is not a required condition of validity in
instances of non-Arabic-speaking parties, as long as there is an intention or sense
of withdrawal — rather, the formula must be completed by explicitly specifying
the subject and object either in an Arabic or their mothertongue.?® The husband
should pronounce the wording of divorce (“the so-and-so [name of the person or
my wife] lady is divorced”).

The physical and mental capability of the husband upon uttering the divorce
formula is taken into account by the classical Hanbalt scholars. Particular
modifications of the divorce formula or restorations of the marriage are then
undertaken in accordance with the husband’s condition. A well-known Hanbalt
scholars, Ibn Qudama and Ibn Qayyim claim that the pronouncement of talag
when being in a state of immaturity, intoxification, lunacy, madness, sickness or
sleep ultimately nullifies it.?! This regulation is attained through the analogy to the
narration that states: “The pen (galam) has been lifted from three: from the sleeping
person until he awakens, from the minor until he grows up, and from the insane

18 Ahmad ibn ‘Abd al-Halim Ibn Taymiyya, Majmu‘ al-Fatawa (Dar al-Wafa’, 2005), vol. 33,
46-47; Salih ibn ‘Abd al-°Aziz al-Manstr, Usi! al-Figh wa Ibn Taymiyya (Egypt: Dar al-Nasr,
1985), 520; Tarek Elgawhary, Rewriting Islamic Law, The Opinions of the ‘Ulama’ Towards
Codificatoin of Personal Status Law in Egypt (New Jersey: Gorgias Press, 2019), 109-111.

19 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 179; Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 2, 378; Al-Hilli al-Hasan ibn Yusuf
ibn al-Mutahhar, Mukhtalaf al-Shi‘a fi Ahkam al-Shari‘a (Qom: I’timad, 2000), vol. 4, 60, 64.

20 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 179; Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 2, 378, 379; Al-Hilli, Mukhtalaf
al-Shi‘a, vol. 4, 60.

21 Ibn Qudama, A/-Kafi, vol. 3, 110; Muhammad ibn Abi Bakr ibn Ayyiib Ibn Qayyim al-Jawziyya,
Ighathat al-Lahfan fi Hukm Taldq al-Ghadban (Jeddah: Majmu‘u al-Figh al-Islami), 3-8.
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until he comes back to his senses.”? The word for the divorce formula may be
explicit (sarih) or implicit (kinaya) for both falag as well as khul *. The pronunciation
of the explicit divorce formula by the husband, where he is of sound mind and
sense, takes effect immediately. In contrast, the implicit utterance of repudiation
(such as ‘go away’, ‘God rewards you’, ‘swallow and taste’) is conceptualized and
authorized with reference to the code of conduct, customary barriers and intention
that apply within a given region.® Ibn Qudama insists that only the intention of
talaq (which operates in the absence of action) does not provide a shar 7 ground
for divorce; however the explicit pronouncement of talag even in the absence of
intention is considered within the school’s established tradition to be valid.>* When
the implicit divorce formula is uttered in a situation of extreme anger and anxiety,
it is not regarded as a valid divorce as there is a clear lack of explicit pronunciation
and intent.? Tt is also conceivable that the validity of metaphorical expressions for
the pronouncement of divorce could be made dependent upon the explicit utterance
and intention of the word — however, this applies on the precondition that the word
phrasing is customarily known and sufficient for the termination.

The metaphorical or implicit formulas do not result in acceptable divorces from
the viewpoint of Ja‘farT scholars because the allusive pronouncement of falag and
its efficacy brings forth vagueness and uncertainty. The formula should be clearly
expressed verbally because the written form of repudiation, whether intentional or
unintentional, is held to be inadequate and insufficient from the shar T perspective,
except for the case of a mute husband or an individual with speech impediments.?®
The explicit character of the divorce formula should be deduced from all customary,
legal, and linguistic dimensions of the pronouncement because the uncertainty of
usage in any one of these spheres results in the divorce attempt being invalidated.?’
AI-TusT (d. 460/1067) observes that the man must clearly indicate an intention to
repudiate his wife — for this reason, his subsequent act, interpretation or statement
must be consistent with the intention of annulment.?® Therefore, the status of

22 The word ‘pen (galam) means liability and obligation. Ibn Majah, Sunan Ibn Majah, “Kitab
al-Talaqg,” vol. 3, hadith no: 2041.

23 Ibn Qudama, A/-Kafi, vol. 3, 97-98, 113-116; ‘Amr ibn al-Husayn al-Khiraqi Abii al-Qasim,
Matn al-Khiraqi ‘ala Madhhab Abii ‘Abdallah Ahmad ibn Hanbal Al-Shaybani (Medina: Dar
al-Sahaba li-Turath, 1993), 111.

24 Tbn Qudama, 4I-Kafi, vol. 3, 113-116.
25 TIbn Qudama, AI-Kafi, vol. 3, 116; Ibn Qayyim al-Jawziyya, Ighdthat al-Lahfan, 51.
26 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 179; Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 2, 379.

27 Abi Ja‘tar Muhammad ibn al-Hasan al-Tts1, Kitab al-Khilaf (Najaf: Al-Nashr al-Islami, 1995),
vol. 4, 460-461.

28 Al-Tausi, Kitab al-Khilaf, vol. 4, 458-462.
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intention (niyya) for the divorce issues in the Ja‘farT school presents a similar
manner that is adopted by the Hanbali scholars. The maturity and sanity of the
husband are essential requirements to the shar 7 validity of divorce, and al-Hill1
(d. 726/1325) establishes an age boundary of ten years by refusing to accept the
marriage repudiations of those younger than this age.”” A Ja‘farT scholar, al-Tts1
further states:

“[A] boy of ten years and over who knows very well how to conduct divorce may divorce his
wife and his divorce is valid... If he is under ten and does not know how to conduct a divorce,
he is not allowed to divorce, and his guardian is not allowed to divorce his wife for him either.”*

In setting this age restriction for legitimacy, Ja‘fart scholars establish a barrier for
shar T liability that clearly diverges from Hanbalis (they restrict the liability with
being minor but do not define any age limit). If divorce is illicit (e.g. conducted at
an age below this threshold), the marriage contract or the divorce formula loses
its validity on the ground of liability. Al-Awwal claims that the repudiation of
marriage by the guardian of an insane husband is valid, but the guardian does not
have the same right with regard to minor or intoxicated conditions.’! In a manner
that quite similar with Hanbali approach, the pronouncement of divorce in a state
of anger, coercion or intoxication is considered to be invalid as it indicates a lack
of conscience and sense.?? The Ja“fari scholar al-HillT claims that once the marriage
is consummated, any divorce attempt in the category of »aji ‘ (revocable) should
satisfy particular conditions which include that the wife should not be a minor or
menopausal (ya isa).** In instances where divorce is irrevocable, the woman is
not, presuming that pregnancy is not a consideration, entitled to maintenance or
lodging.** With regard to the revocable talag, the husband has the power to revoke
his divorce before the expiration of his wife’s ‘idda period without the need of
issuing new marriage contract.

The majority of Ja‘farT scholars concur that the pronunciation of three consecutive
talag formula without any interruption voids the divorce in part of number. On
this circumstance, only one divorce takes place and the person protects his two
talag pronunciation rights. Al-TusT agrees with this condition by observing that

29 Al-Hilli, Mukhtalaf al-Shi‘a, vol. 4, 49.

30 Abu Ja‘far Muhammad ibn al-Hasan al-TusT, 4 Concise Description of Islamic Law and Legal
Opinions, trans. A. Ezzati (London: Icas Press, 2008), 367.

31 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 179; Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 2, 380.

32 Al-Tusi, Kitab al-Khilaf, vol. 4, 480; Al-Hilli, Mukhtalaf al-Shi‘a, vol. 4, 50, 51.
33 Al-Hilli, Mukhtalaf al-Shi‘a, vol. 4, 62.

34 Syed Ali Raza Naqvi, Shia Divorce Law (Lahore: The Ahl al-Bait, 2012), 286.
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when a man, subject to prescribed conditions, divorces his wife one, two or three
times, the divorce will not be counted more than once.>> However, if the husband
divorces his wife and then revokes his decision during the ‘7dda period by having
intercourse with the wife before then waiting for a period of purity and completing
this circulation three times (without intercourse in the final instance), the divorce
becomes irrevocable ( ‘idda divorce). The first two of the consecutive divorces
are considered to be revocable and the final one is maintained to be irrevocable
talagq.*® If the husband divorces his wife before consummating the marriage, he
owes the wife half of the dower that was agreed upon at the start of the marriage.
Upon the payment of the whole dower, the husband is entitled to request half of it
to be returned.’” However, if the parties separate before the consummation of the
marriage without a specified dower, the wife may be entitled to a gift payment
(mut ‘a) — as al-TusT observes, its amount should be determined in accordance with
the capacity of the husband and local ‘urf.3®

Khul

The khul divorce is initiated by the woman and is obtained with the man’s consent
by her renunciation of any remaining economic rights. This is a repudiation of the
wife by the husband in return for obtaining particular amount of payment which
is issued upon the basis of the wife’s unwilling to persevere with the marriage.*
A woman who participates in this type of divorce is known as a mukhtali ‘a.** The
couple agrees upon a divorce settlement by the wife’s request. As a result, the
husband obtains a right to dissolve the marriage at will without the payment of
dower — it is this feature that distinguishes this type of divorce from falaq divorce.
Additionally, in the Ja‘farT school, the termination of a marriage on the basis of
mutual aversion between the spouses is known as mubarat. The ransom of mubarat
divorce can either be waiving the dower in part or whole or making a payment to
the husband that does not exceed the dower amount.*' In categorizing mubarat
divorce outside of either fafrig and taldq in the Ja‘farT school, al-TasT suggests
that the respective parties do not need to apply to a judge to terminate the marriage

35 Al-Tasi, Kitab al-Khilaf, vol. 4, 450, 451.

36 Al-Hilli, Mukhtalaf al-Shi ‘a, vol. 4, 67.

37 Al-Tusi, A Concise, 344, 345.

38 Al-Tasi, 4 Concise, 345.

39 Ibn Qudama, AI-Kafi, vol. 3, 95, Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 184, 185.

40 Fahrettin Atar, “Muhalea,” Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yaymlari,
2005), vol. 30, 399.

41 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 184, 185; Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 2, 380.
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unless the dispute relates to custody, maintenance, or residence.* The Hanbali
scholars do not recognise, or practice the mubarat divorce - if the termination
derives from the mutual agreement of both parties, it is categorised under khul"
or tafrig in the Hanbal1 school. The concern that the spouses will not live together
as under the permitted limits of shari‘a provides an additional justification. The
origin of khul * divorce traces back to the Qur’an and specifically to the following
Qur’anic verse which states:

“...And it is not lawful for you to take anything of what you have given them unless both fear
that they will not be able to keep (within) the limits of Allah. But if you fear that they will
not keep (within) the limits of Allah then there is no blame upon either of them concerning
that by which she ransoms herself. These are the limits of Allah, so do not transgress them.”*

The practice of khul“ divorce also finds its root in the hadith sources- Habiba
bint Sahl’s dislike of Thabit ibn Qays being relevant in this respect.* It is important
to recognise that the wife, as the initiator of the divorce in khul ", should harbour
dislike towards her husband and not vice-versa. The Hanbali scholar, Ibn Qudama,
divides khul* into three categories with each one being distinguished upon the
basis of its anticipating reasons and financial results: in the first type, the wife’s
dislike or abstinence from her husband results in the relinquishing of her financial
rights and the return of the dower. In the second type, continuous discord between
spouses results in separation being valid but not recommendable, with the wife
again renouncing her financial rights. In the third type, an appeal is issued to
the court to terminate the marriage upon the grounds that the husband has badly
treated the wife. However, in this third case, the financial rights of the wife is
preserved, and she is not obligated to return the mahr.** This type closely resembles
the judicial divorce (tafiig) as the husband’s consent for divorce is absent.* The
pronunciation of the khul‘ divorce outside the court or during menstruation (this
would be deemed to be unacceptable for the falag divorce) is not understood to
undermine the validity of the dissolution, as the wife has forsaken her financial
rights.*’ Talag divorce that occurs during the menstruation period is considered to
be undesirable and prohibited (mahziir), but khul “ divorce during the menstruation

42 Al-Tast, Kitab al-Khilaf, vol. 4, 424.
43 al-Bagara 2/229.

44 Tbn Majah, Sunan Ibn Majah, “Kitab al-Talaq,” vol. 3, hadith no: 2057; Mustafa Karatas, “Sabit
b. Kays b. Semmas,” Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayinlar1, 2008),
vol. 35, 352; Spectorsky, Chapters, 109.

45 Ibn Qudama, 4/-Kafi, vol. 3, 95-96.
46 Yakar, “The Usage of Custom,” 373, 379.
47 Ibn Qudama, 4/-Kafi, vol. 3, 97.
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period does not arouse comparable objections in the Hanbali school.*® There will
not be any maintenance payment during the ‘idda period since the woman is the one
who initiated the divorce. The Ja‘farT scholars state that the person who pronounces
khul “ must satisfy particular conditions — he must therefore be free, mature and
possessed of clear intention. The consensus among the majority of classical Ja‘far1
scholars establishes that a khu!/‘ divorce takes absolute effect through the use of
the divorce formula without there being any need to add the word ‘khul ".* The
formula should however be pronounced in the presence of two witnesses and during
a period of purification.>® These two requirements of Ja‘farT school demonstrate
differences from the Hanbalt school.

The classical Hanbali sources allow the court to adjudicate kAul * for an appropriate
exchange in the event that the husband is arbitrary or obstinate in his refusal. The
majority of Hanbalt scholars do not approve the repayment of compensation that
exceeds the dower amount — this is justified with reference to the narration of
the Prophet Muhammad (“The Prophet ordered Thabit ibn Qays to take from his
wife the garden (given as a mahr) without addition.”)’! Additional justification is
provided by Ibn Hanbal’s response (“No, I do not like him to do that (I a jibuni)”)?
to the husband who wished, after a k#ul “ divorce, to take more back from his wife
than he had originally given. In addition, three dirhams® is established as the
smallest price of her freedom in Hanbali school. Ibn Qudama observes that if the
wife wishes to make a khul * divorce upon the basis of problems deriving from the
husband, the husband should disclaim the half of the mahr in return for the benefit
that he obtained during the marriage.>*

In the Ja‘farT school, issues relating to the dower which include its payment time or
quantity must be specified in the marriage contract in order to remove all doubt and
uncertainty from disputable cases. In addressing himself to the minimum limit, al-
Thani observes that it can be as little as a grain of wheat, but it must be accompanied

48 Ibn Qudama, 4A/-Kafi, vol. 3, 107.
49 Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 3, 2.
50 Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 3, 3; Al-Tusi, Kitab al-Khilaf, vol. 4, 422-424.

51 TIbn Majah, Sunan Ibn Majah, “Kitab al-Talaq,” vol. 3, hadith no: 2056; Karatas, “Sabit b. Kays,”
vol. 35, 352.

52 Spectorsky, Chapters, 80.

53 Dirham: The Islamic dirham is a specific weight of pure silver equivalent to 3.0 grammes or
2.975 grammes. See M. Zarra Nezhad, “A Brief History of Money in Islam and Estimating the
Value of Dirham and Dinar,” International Association for Islamic Economics 8, no. 2 (2014),
52-56.

54 Ibn Qudama, AI-Kafi, vol. 3, 66.

286



Yakar, Enise-Yakar / A Critical Comparison between the Classical Divorce Types of Hanbali and Ja‘fari Schools

by the capacity of appreciation and evaluation. In addressing the maximum limit,
he notes that there is a consensus of opinion among Ja‘fart scholars that forbids
the request of dower in excess of the mahr al-sunna (five hundred dirhams or fifty
dinars).” If the dower is qualitative or descriptive (e.g. teaching knowledge) rather
than quantitative or definite, local norms and customary criteria are used in order
to determine its character. However, an amount in excess of fifty dinars would not
be considered to be legitimate dower and it will not therefore be approved. In a
manner that closely dissembles from the Hanbali school, the determination of the
upper limit for dower makes the Ja‘farT school different. A particular amount (equal,
less or more than her dower, depending on the circumstance) should be paid to
the husband in order to obtain the wife’s release from him (but the amount should
not exceed fifty dinars).’® Al-Awwal states that the amount, quality and quantity
of ransom should be clearly defined and signed, and the ransom should be paid
in the local currency if a preferred currency is not indicated.’” The husband is not
entitled to renounce his decision or return to his ‘partner’ unless she reclaims her
ransom. As being an irrevocable divorce, the wife becomes unlawful to the husband
unless there is intermediary shar ‘T marriage with another man. However, according
to Ja‘fari scholar al-T1si, if she reclaims her ransom, the divorce is considered to
be revocable one and it is considered to be talag divorce.’® She is then entitled to
maintenance and residence from the point that the husband becomes aware of the
wife’s demand. According to Ja‘far school, the process after the khul* divorce
may transform it from irrevocable to revocable — this however depends upon the
wife’s reclamation of the compensation during her waiting period.

There is no consensus upon whether khu/ ‘ permits the divorced women to retain
compensation during ‘%dda period. If a man agrees with releasing the wife with
khul * divorce, al-ThisT maintains that there would be no ‘idda. Al-Hilli, meanwhile,
claims that there should be ‘idda as it entails release from a contract.” The narration
establishes that a woman who has been granted khu!/* divorce is not entitled to
maintenance nor residence; however, she is required to observe the ‘idda in the same
way as a normally divorced woman would, for the determination of pregnancy.®® Al-
Hill states that if the annulment is caused by the wife’s actions as embodied within

55 Al-Thani, Sharh al-Lum‘a, vol. 2, 333-335.

56 Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 3, 4.

57 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 184; Al-Tusi, Kitab al-Khilaf, vol. 4, 434.
58 AIl-Tust, Kitab al-Khildf, vol. 4, 426, 429.

59 Naqvi, Shia Divorce, 262.

60 Muhammad ibn Ya‘qub al-Kulayni, Furi * al-Kafi (Beirut: Manshtirat al-Fajr, 2007), vol. 6, 92,
93.
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her apostasy, conversion, demand or mistake the woman will be held responsible
for the separation and she will not be entitled in the form of a dower, divorce gift
(mut ‘@) or maintenance payment.®! However, in establishing that the kiul “ divorce
is revocable for the duration of ‘idda, al-Thani notes that maintenance and waiting
periods are compulsory procedures. This applies to the any wife of child-bearing
age, with the exclusion of menopausal, minor and non-consummated examples.®
If the husband abuses, beats or compels his wife with the intention of obtaining her
consent for a ransom in return for a kAul * divorce, the repudiation will be upheld,
but the payment of ransom will be unlawful.®

Taliq or Tafwid

The insertion of specific conditions (shuriit) into the marriage contract at the
beginning of the marriage enables parties, in particular women, to access divorce
without waiving their financial rights and this practice is known as falig or tafwid
divorce.® Upon deciding to marry his daughter to someone with or without
her consent, the guardian (usually the father or paternal male relatives of the
bride) settles the marriage conditions.® In the time that these anticipated events
occur, the wife will be able to easily invoke the right of divorce. Stipulations in
marriage contracts, according to Hanbalt approach, can be broken down into three
categories: those which invalidate the whole contract, those which are valid and
enforceable, and those which are void but which do not invalidate the contract.®
Ibn Hanbal states:

“The marriage contract is valid, but the condition is invalid. The contract is legitimate even
with obscure conditions because it is not nullified with void conditions in the same vein with
‘atig...If there is a stipulation stating that the dower is performed at such a time and there will
be no marriage between them until the parties satisfy the condition, the condition is accepted
valid because it preserves benefits of the parties. This term resembles in many aspects the
condition of not moving the wife from her residential area.”®’

61 Naqvi, Shia Divorce, 179.
62 Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 3, 8.
63 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 184; Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 3, 7.

64 Ziba Mir-Hosseini, “The Delegated Right to Divorce in Iran and Morocco,” in Talag-i-Tafwid:
The Muslim Woman's Contractual Access to Divorce, ed. Lucy Carrol and Harsh Kapoor
(WLUML, 1996), 121-134.

65 Al-Tust, 4 Concise, 341, 343; Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 2, 275.

66 Dawoud Sudqi El-Alami and Doreen Hinchcliffe, Islamic Marriage and Divorce Laws of the
Arab World (London: CIMEL, 1996), 8.

67 Ibn Qudama, AI-Kafi, vol. 3, 42.
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The consensus opinion among Hanbalt scholars holds that the marriage remains in
force even if certain invalid conditions (e.g. marrying without dower or relinquishing
maintenance) are present — in these instances, it is instead the stipulations that are
considered to be invalid and in need of revision. To the same extent with Hanbalt
approach, inserting a condition that contradicts the doctrines of shari ‘a nullifies
the validity of the stipulation and does not affect the legitimacy of marriage
according to Ja‘farT school. If there is a stipulation for the husband which states
that he should not be responsible for maintenance, the term is considered to be
void because the textual sources establish that this is the main responsibility of
the husband.®® Al-TusT asserts:

“If a man marries a woman but includes in the marriage contract something contrary to the
Qur’an and the tradition set by the Prophet (saas), the marriage is valid, but the contrary
conditions are invalid - e.g., terms such as promising not to take another wife [the condition
of promising not to marry another woman at the same time is regarded as valid by most
contemporary Muslim lawyers], not to marry at all if she dies and similar terms. All these
terms are invalid. They may be ignored.”®

It should be noted that the Hanbali school advocates or allows the widest range
of stipulations for the marriage contract, and that these extend to cover polygamy
or the wife’s relocation.” This is shown by Ibn Hanbal’s response to a question
relating to the bride’s residence (“Then he can never expel her from her house.”’")
Upon attaining the agreement and consent of the parties, the stipulations obtain
validity and sanction power in disputed circumstances. Ibn Qudama provides a
clear explanation about the generality of stipulations. He states:

“The conditions give benefit to the wife such as an increase on the specified mahr price, certain
amount of money, not marrying with another woman, hesitating from it, not travelling with
him, not moving from the residential location or country. All of them are valid and require
obedience to terms. The narration of the Prophet states that: “The best conditions are the ones
that obtains agreement in the marriage time.” There was a man who married a woman with the
condition of not leaving from her city. After that the man wanted to move [from his wife’s city]
and their case was referred to Omar for the decision. He stated that if there was such a condition,
the husband was required to obey it. The man applied for divorce and Omar adjudicated that
the divorce was valid on account of conditional stipulation. Since the prevailing circumstance
[which was to leave from the wife’s city] was against the intended purpose [and stipulations]
of the marriage, the divorce became legitimate.””

68 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 167; Al-Tisi, A Concise, 346.
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This quotation clearly highlights the main approaches that classical Hanbalt
scholars have adopted towards marriage conditions while also reiterating the
scope of the implementation. In a general sense, the Hanbali school allows a wife
to dissolve the marriage if the husband agrees to grant her this right at the time
of marriage or subsequently. In Ja“fart school, a husband may delegate his power
of repudiation to his wife by either restricting it with an extended period of time
or conditioning it upon the occurrence of a specified event. An opinion which is
compatible with the general principles of shari ‘a establishes that the delegation of
the power of divorce to the wife is considered to be acceptable when she possesses
the necessary qualification of being an agent.” Upon encountering the condition
which relates to the woman’s demand of the ransom for the khul* and mubarat
divorces during the ‘idda period, the husband becomes eligible to demand her
return to marriage, and the stipulation is considered to be lawful and applicable.”
The definite conditions entitle both parties to access legitimate divorce without
losing the financial rights granted by the lawgiver.

In highlighting the essentiality of righteousness, al-Hill1 notes that if the man
contracts to marry upon the basis of claimed membership of a tribe that later
proves to be false, the woman has the right to cancel the marriage upon the basis
of the dishonour and shame that has been inflicted upon her status.” In variation
with the shar 7 rulings, the false pretence and inaccurate statement issued during
the determination of conditions invalidate the contract. The main attribute that
differentiates this type of divorce from others is that although the wife is the initiator
of the divorce, her financial rights whether dower (mahr), maintenance (nafaga)
or custody (hadana) are preserved by the contract. It should be observed that the
comparison of financial and marriage contracts derives its root from the binding
power of the contractual stipulations and their functionality.

Tafriq or Faskh

Tafrig or faskh refers to the annulment of a marriage that is obtained through
a court decree when either the husband or wife file for divorce by petitioning
the authorities to annul the marriage.” As shar T authorities or judges are mainly
responsible for the annulment of marriage, it cannot be said to be equivalent to
talaq, khul', taliq or tafwid divorces. Classical Hanbali sources, as the opinions

73 Naqvi, Shia Divorce, 26.
74 Naqvi, Shia Divorce, 484.
75 Naqvi, Shia Marriage, 496.

76 H. Ibrahim Acar, “Tafrik,” Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yaynlar1,
2011), vol. 40, 277-278.
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of Ibn Hanbal, Ibn Qudama and Ibn Qayyim attest, agree that divorce upon the
grounds of a defect (‘ayb) within either spouse offers a sufficiently strong shar T
grounding for divorce. Ibn Qudama observes that if health problems, whether upon
the part of the husband or wife, prevent the full enjoyment of marriage, there is an
option to dissolve the marriage contract. He lists seven health problems that can
be categorised as defect depending on textual sources. These are: insanity (juniin),
black leprosy (judhdham), white leprosy (baras) (both parties); removal of the
male organ (jubb), impotence ( ‘inna) (male party); genital disease (ratg) and hernia
(fitig) (female party).”” Ibn Hanbal states that if the wife consents to the marriage
without knowing the defects of her husband, she is entitled to petition for divorce;
however, this does not apply if she consented to the marriage in full knowledge of
the defect.” The judge is then tasked with deciding whether the reason for divorce is
justifiable and whether the divorce is considered to be revocable one.” In referring
to customary norms for justifying the defection of spouses, Ibn Qayyim enlarges
the scope of the defect by providing the widest definition of what causes aversion
to the other spouse without listing them definitively.?’ This applies because the
marriage contract is performed upon the basis of the assumption that it is flawless.

In a similar manner with Hanbali school, Ja‘farT scholars state that upon
discovering a defect or physical distortion in one party that was unknown prior to
the conclusion of the contract, the other party has the right to immediately endorse
the case or refer it to the judge for cancellation. The wife can cite the husband’s
insanity (juniin), eunuch (khisa’), removal of the male organ (jubb), impotence
(‘inna), and black leprosy (judhdham); the husband can cite the wife’s insanity
(junuin), black leprosy (judhdham), white leprosy (baras), blindness (‘ama’),
paralysis (ig ‘ad), fleshy protuberance (garn), fistula (ifda’), hernia (‘afal) and
genital disease (ratq).®! Any one of these factors provides the other party, subject
to the approval of a judge, sufficient grounds for the cancellation of a marriage.®
In any case, the controversial nature of dissolution entails that cancellation cannot
be put into effect without the presence of the judge in Ja‘farT school. However, if
the parties are aware of the problem before the accomplishment of the contract,
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79 Ibn Qudama, AI-Kdfi, vol. 3, 42-44, 66.
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they no longer provide sufficient grounds for the marriage to be dissolved upon
ground of defect.®> Al-Tasi claims that the repudiation could be ordered by the
judge on the ground of husband’s physical impotency or financial incapability.®

In Hanbali school, the husband’s failure to make maintenance payments and lack
of property, both of which demonstrate his inability to provide financial support, are
deemed to provide shar 7 grounds upon which the wife can request the termination
of the marriage. Ibn Qudama observes that each of the parties are required to
complete their duties or responsibilities during the marriage with maintenance
being the obligation of the husband. The Qur’anic verse clearly demonstrates:
“And due to the wives is similar to what is expected of them, according to what is
reasonable. But the men have a degree over them (in responsibility and authority).”®
The amount of maintenance is not only defined with reference to local factors but
also the social status of the wife and her living conditions. In addition to referring
to the failure of the maintenance, Ibn Hanbal also approves the wife’s divorce
petition upon the grounds that her husband has been imprisoned for a single year
or longer without leaving financial support — he achieves this by categorising the
case within the framework of the marriage’s annulment.3¢

The concept of disobedience (nushiiz) in the classical shar T sources is explained
with reference to one spouse’s disobedience to the other upon lawful matters which
would entail the lapsing of marital rights, along with responsibilities which include
cohabitation or maintenance.?” Ibn Qudama divides nushiiz into two types: the first
is the disobedience of the wife — in behaving against the will of her husband and
exceeding the shar ‘T borders of the marriage contract.®® Both of these acts cause a
valid ground for divorce. The consensus within the Hanbali school establishes that
the wife, retaining in the status of nushiiz, does not only forfeit cohabitation and
maintenance — rather the situation also entitles her to educative measurement or
particular treatments that will enable her to correct her misconduct.® This is indicated
in the following verse: “...But those (wives) from whom you fear arrogance (first)
advise them (then if they persist), forsake them in bed, and (finally) strike them.
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But if they obey you (once more), seek no means against them.””® Ibn Qudama
interprets the concept of punishment (darab) that is outlined within the verse to refer
to the rectification of misbehaviour through disciplining her.”! If the wife disobeys
or rejects a court verdict that orders her to return to the marital home, the classical
implementation applies nushiiz and cuts her maintenance payments. The second
type of disobedience in Hanbali school is related to the husband’s misbehaviour
and does not therefore negatively impact the wife’s entitlement to maintenance. If
the husband abstains from his wife because of her age, illness or related reasons,
this is considered to fall within the scope of the husband’s nushiiz — this applies
even if his wife retains her desires. The justification of divorce upon the grounds
of disobedience in Hanbali school is also referred to by a relevant verse: “And if a
woman fears from her husbands’ contempt or evasion, there is no sin upon them if
they make terms of settlement between them, and settlement is best.”*?> A Hanbali
scholar Khiraqt (d. 334/946) states that if there is the possibility that the spouses
will reconcile, it is recommended for them to achieve peaceful cohabitation by
working through their problems under an arbitrator’s guidance.”® However, if it
is not possible to achieve a settlement, the husband is entitled to obtain divorce
through a unilateral pronunciation of taldq or the wife is entitled to apply to a court
for a judicial divorce that preserves her entitlement to dower and maintenance.

In Ja‘fart school, disobedience or recalcitrance of the wife towards her husband
also provides a plausible excuse for the validity of divorce.** If the husband annuls the
marriage with revocable pronouncement upon the basis of the wife’s nushiiz, a clear
ambiguity arises in relation to the wife’s maintenance and residence rights unless
she is able to prove her pregnancy.’” The provision of maintenance in accordance
with personal circumstances and custom is one of the main responsibilities of
the husband within the marriage. The rule even applies in instances of nushiiz, as
disobedience does not entail any change in the wife’s shar T status.”® As Tabataba’i
observes that absence of the husband inflicts considerable damage upon the wife’s
social situation and provides the judge with the opportunity to compel the husband
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to divorce the wife.”” In instances where the husband is absent for a particular
period and the guardian does not volunteer to provide maintenance to the wife,
she can, in indicating her unwillingness to await the return of the absent husband,
bring the case to the judge for divorce approval. The judge should ask her to wait
for four years from the date when she brought the case to him. If the husband fails
to respond for four years, the following solution is initiated:

“If there is no guardian of the missing husband, the judge shall divorce the woman, and two
just witnesses shall testify to the divorce, so that the divorce by the judge shall be treated as
the divorce by the husband. The woman shall observe ‘%dda for four months and ten days.
Thereafter, she may marry if she so desires.”®

There are special types of divorces that have detailed prescriptions depending
on the Qur‘an or Sunna, and both Hanbali and Ja‘farT schools mainly follow
similar paths concerning with these divorces. If there is irrevocable termination
in the form of mutual imprecation among spouses (/i ‘an), the judge, after taking
the accusations of the respective parties into account, orders the dissolution of the
marriage.” The judge adjusts later arrangements pertinent to the affiliation of the
child, their inheritance or the waiting period.'® The essential condition of the /i ‘an
establishes that it is necessary to conduct the hearing in the presence of a judge or
his representative relaying on the Qur‘anic verse.'”! The responsibility ascribed
to the judge and his subsequent judgement places this genre under the category
of tafrig divorces and it can therefore be said to be a dissolution of the marriage
rather than a repudiation.'®” In the case of an oath of sexual abstinence from the
wife (7la’), the wife is entitled to bring the case before the judge after four months
pass.!® The judge is then entitled to offer alternatives, whether in the form of
repudiation or return.!™ As the complication is resolved through the guidance of the
judge, this type can also be referred to as tafrig. If the parties, during the judgement
process, send their deputies for reconciliation, their decision is binding upon the
couple — the exception is the termination of the contract as the representative is

97 Naqvi, Shia Divorce, 386.
98 Naqvi, Shia Divorce, 342,343,349.

99 Mehmet Akif Aydin, “Lian,” Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayinlari,
2003), vol. 27, 172; Al-Tasi, A Concise, 367; Tbn Qudama, Al-Kafi, vol. 3, 180-181.

100 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 190-192; Tbn Qudama, A/-Kafi, vol. 3, 188.
101 al-Nar 24/6-9.

102 Al-Awwal, Al-Lum ‘a, 191; Al-Thani, Sharh al-Lum ‘a, vol. 3, 34; Ibn Qudama, 4/-Kaft, vol. 3,
181.

103 Hamdi Déndiiren, “Tla,” Tiirkive Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayinlari,
2000), vol. 22, 61-62; Ibn Qudama, A/-Kafi, vol. 3, 155-156; Al-Tist, A Concise, 372.

104 Al-Tasi, Kitab al-Khilaf, vol. 4, 510-511; Ibn Qudama, A/-Kafi, vol. 3, 162.
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required to demonstrate the authority of divorce in order to favour his claim.!% The
permission of deputies for cancellation should be aligned with time limitations in
order to provide their decision with enhanced legitimacy and validity.

Conclusion

Within the scope of Islamic law, the husband is entrusted with an authority in
marital relations to such an extent that he is entitled to dissolve the marriage by
pronouncing the divorce formula (talag) through extra-judicial and unilateral means.
The categorisation of the divorce formula, whether in explicit or implicit form, is
identified in conformity with the interpretation of textual sources. Although the
divorce occurs with an implicit declaration, it could be conducted upon equitable
terms and in accordance with the shar 7 prescriptions. An explicit or implicit
pronouncement of termination is considered to be a proper divorce and it becomes
effective within the scope of the Hanbali school. In diverging from the classical
Hanbalt approach, the refusal to permit the metaphorical usage of the divorce
formula could be interpreted as a rejection and reluctance to sanction easy divorce
in the Ja‘farT school. However, in the case of those who have specific disabilities,
the classical Ja‘farT sources also recognise various methods or metaphorical forms
of annulment. The requirement of having at least two witnesses for the validity of
talaq divorce in the Ja‘farT school makes its procedure different from the practices
in the Hanbal1 school.

As for the khul‘ divorce, there should be a complete harmony of disposition
and full agreement between the husband and wife upon the khu/ * divorce in both
schools. The immediate irrevocable divorce occurs when the husband utters a
single pronouncement of the formula and in turn receives compensation from
the wife. In accordance with both schools, it is considered to be disgraceful and
unrecommendable for the husband to ask for an amount that exceeds the dower.
Although there is no specified maximum amount of compensation for khul  divorce
in the Hanbal1 school, the lower price of compensation is established as three
dirhams. The dower limit that ranges from the lowest level up to fifty dinars is
decided by the Ja‘farT school in accordance with the specific societal context,
including location and time. Once the marriage is terminated by the payment of a
ransom, the marriage type is considered to fall within the category of irrevocable
divorce. During the marriage, the parties might set conditions that relate to possible
and undesired events. The absence or existence of particular conditions in a marriage
contract provides both parties with the option to pursue an annulment on reasonable
grounds. If the condition is stipulated in the marriage contract, the occurrence

105 Naqvi, Shia Divorce, 28.
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of the condition entitles both parties to apply to the termination of the marriage
within the framework of taliq or tafwid divorce. The Hanbali school, in comparison
with the Ja‘farT school, offers quite extensive opportunities to both parties for
conditional divorces.

Classical Hanbalt and Ja‘farT sources establish that the judge should approve
divorce in instances where problems between the parties are obvious and where there
is a clear danger that shar Tlimitations upon the continuation of the marriage will be
exceeded. The participation of the judge into divorce procedure and his sanctioning
power change the nature of divorce and turn it into tafiiq or faskh divorce. In both
Hanbalt and Ja‘farT schools, it is agreed that the judge has right to terminate the
marriage upon the request of the parties concerning defects or physical problems.
The existence of a defect that is unknown at the time of marriage contract gives
reasonable grounds for the annulment of marriage to the wife being entitled to
maintenance and lodging in this circumstance. The shar T scope of disobedience
refers to the violation of marital duties and terms by either the husband or wife. It
provides divorce right to both spouses without renouncing their financial rights. The
extent of disobedience which includes failing to obtain the husband’s permission
or similar acts brings out the connection between local values, social norms and
interpretation of textual sources in accordance with the approaches of scholars
affiliate to the Hanbali and Ja‘farT schools. The undeniable connection between
social values and implementation of religious rulings regarding marital issues has
frequently been acknowledged by the classical scholars. This connection enables
the schools to adjust the textual sources according to their respective environments
and provides practicality to the theoretical regulations. The comparative analysis
between Hanbali and Ja‘farT schools, therefore, reveals the similarity between
the legal rulings of the two schools regarding divorce issues. Although there are
detectable differences for the divorce practices between the regulations and rulings
of the two schools, they mainly follow the similar rulings which are deduced from
the foundational sources of the two schools. The jurisprudential methodologies of
the schools that was shaped within their respective environments and the social,
cultural and historical contexts in which the rulings regarding the divorce were
formulated, are both regarded as the main elements that lead to these noticeable
differences today.
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islam Reddiye Gelenegi ve Taskdprizide Ahmed b. Mustafa’nin
(968/1561) Risdle Fi’r-Redd “Ale’l-Yehiid Adh Eseri Uzerine Bir
Arastirma

Islamic Tradition of Refutation and Taskoprizade’s Risdlah fi al-Radd ‘ala al-Yahid
Fuat Aydin’

Oz

islam disi dinlere yonelik Misliiman reddiye gelenegi ilk iriinlerini dokuzuncu yiizyildan itibaren vermeye baslamistir.
Bugiin de aktif bir sekilde varligini devam ettirmektedir. Kendilerine karsi reddiye kaleme alinan ana dinlerden biri
Yahudiliktir (digeri de Hiristiyanhktir). Kur'an'la baglatilan bu Yahudi elestirisi, Hiristiyanlik elestirisinde oldugu gibi
zamanla belli konular etrafinda dénen bir edebi tarz halini aldi. Osmanh déneminde de belirlenmis bu konular etrafindaki
gelenek canhhgini korumustur. Taskoprizade kaleme aldigi Risdle fi'r-red ‘ale’l-yehiid adl eseriyle s6z konusu gelenegi
devam ettirenlerden biridir. Risdle, dort bolimden olugmaktadir. Yahudiligin ebedi bir din olmadigini, Hz. Peygamberin
onlarin kitaplarinda mijdelendigi, Tevrat'ta tahrifin vukuu buldugu ve Yahudilerin peygamberlerine isnat ettikleri suglar
konularini ele almaktadir. Calismada Risalenin nishalari, ele alindigi tarihsel baglam, yararlandigi kaynaklar ele alinacak,
ayrica metnin tahkikli negri ve gevirisine de yer verilecektir.

Anahtar Kelimeler
Taskoprizade, Osmanli Yahudileri, Osmanl reddiyeleri, Tahrif, Nesh, Tebsir

Abstract

The tradition of Muslim refutation of non-Islamic religions began to produce its first products in the 9 century and
continues its active existence today. One of the major religions to which refutations were written is Judaism (the other is
Christianity). This criticism of Judaism that initiated with the Qur’an became a literary style that revolves around certain
topics, as in the critiques of Christianity. During the Ottoman period, this tradition maintained its vitality regarding these
determined issues. Taskdprizade continued this tradition with his work, namely Risalah fi al-radd ‘ala al-Yahdd. The
Risalah comprises four parts and proposes that Judaism is not an eternal religion, Muhammad was heralded in their
scriptures, the Torah was corrupted, and the crimes were those that Jews attributed to their prophets. In the study, the
copies of the Risalah, the historical context in which it was written, the sources it used, the edited publication, and the
translation of the text are discussed.
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Taskoprizade, Ottoman Jews, Ottoman refutations, alteration (tahrif), proclamation (tabshirat), abrogation (nash)
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Extended Summary

The tradition of Muslim refutation of non-Islamic religions began to produce its first
products in the 9" century and continues its active existence today. One of the major
religions to which refutations were written is Judaism (the other is Christianity). This
Jewish criticism that began with the Qur’an, became a literary style that revolves around
certain topics, as in the critique of Christianity. During the Ottoman period, this tradition
maintained its vitality regarding these determined issues. TaskOprizade has continued this
tradition with his work, namely Risalah fi al-radd ‘ala al-Yahiid. Ottoman society was a
pluralist society in religious and ethnic terms. Therefore, publications that would harm
the pluralism in question and cause conflict between ethnic and religious groups were
generally avoided. However, as a result of the increasing number and social visibility of
non-Muslims and religious debates entering the public domain in a manner that disturbed
the society, such studies started to be conducted.

These studies were written either by Muslim origin authors or by people who had
converted to Islam. The texts of refutation by the converts were written for two reasons.
The first reason is the effort to legitimize their conversion in the religious community
from which they came. The second reason is a result of the requests of Muslims to provide
information on their old religion, which they know well, to highlight Islam. The 16™
century was a period in which anti-Jewish texts were frequently written in Ottoman
history. This was in reaction to the upsurge of the jewish population in the ottoman
society in general and Istanbul in particular which took place after the Jewish expulsion
from Andalusia. '

As a result of the gathering of Jewish intellectuals in Istanbul, combined with the
quality of the Andalusian intellectual environment, religious debates started to occur
in the residences of important statesmen. These discussions sometimes led the Sultan
Suleiman the Magnificent to order some individuals to answer them in writing.> The
Risalah fi al-radd ‘ala al-Yahud, written by Taskoprizade is the last of the three texts
written in this context in the 16" century, and there are four copies of the text. Only one
of these copies has the copying date as 1826. The others do not have a historical record.

The Risalah was written in four chapters. The first chapter (7azyifu ta bidi dini Musa
‘alayhissalam) explains that the claim of the Jews that the religion of Moses is eternal
is invalid. The second chapter (Dalailu nubuwwati nabbiyind Muhammad sallallahu

1 Istanbul'da 1490 yilinda 1080 Yahudi hanesi varken bu 1534"de 8.070"e ¢ikmustir. Bu bilgi ve II. Bayezid'
donemi Osmanlisinda Yahudi niifusunun durumu i¢in bk. Saban Aglar, Jewish Converts Refute Judaism:
Conversion And Religious Polemics, in The Late Fifteenth-Century Ottoman Empire, (Istanbul: Bogazigi
Universitesi, Tarih Boliimii, Yiiksek Lisans Tezi 2017), 10.

2 Fuat Aydin, “Konjonktiiriin Urettigi, Yahudi Karsit1 Bir On Altinct Yiizy1l Reddiyesi: Kitibu Kesfu’l-Esrar
[1zami’l-Yehad Ve’l-Ahbar”, (edt.) Fuat Aydin-Bedizel Aydin. Osmanli/da Felsefe, Tasavvuf ve Bilim.
(istanbul: Osamer-Mahya Yayinlari 2017), 197-245
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‘alayhissalam) attempts to show that the six texts in the Torah pre-herald the coming
of the Prophet and that the different interpretations of the Jews are invalid. The third
chapter (Wukii ‘u al-tahrifat fi al-Torah) claims that the Torah has been distorted in the
context of two examples. The fourth chapter (Mata ‘in al-Yahiid) reveals what he sees as
slander against the prophets by the Jews. The references of Risalah to Jewish scriptures
(Tanakh,Talmud and Midrash) and his Hebrew word analysis have made the issue of
the authorship of Taskoprizade, who does not have such a background, controversial.
However, the fact that the copies of the Risalah were recorded in his name and that he
reached refutations written in Turkish and Arabic during his lifetime and even used one
of them as a source makes it reasonable to accept his authorship. A more controversial
issue than this issue is the effect of the Risalah on subsequent refutations. Judith Pfeiffer,
who published a study on the text of Yuisuf b. Abi Abduddayyan’s Kitabu kashf al-asrar fi
ilzam al-yahiid wa al-ahbar says that this book is an exact copy of Taskoprizade’s work.
He concludes that the text of Abduddayyan was written in 1651 based on the copy in
Bagdatli Vehbi Efendi, which bears two dates on its end, and explains that its similarity
with Taskoprizade is because Ibn Abi Abduddayyan plagiarized his text.
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Islam Reddiye Gelenegi ve Taskoprizide Ahmed b. Mustafa’nin (968/1561)
Risdle Fi’r-Redd Ale’l-Yehiid Adh Risalesi Uzerine Bir Arastirma

Taskoprizade'nin Yahudi karsiti reddiyesini ele alacak olan bu yazi, resmen
olmasa da fiilen dort boliimden olusacaktir. Ik boliimde, Taskdprizade’ye kadar
olan gayr-i Miislimlere yénelik Islam reddiye geleneginin ortaya ¢ikis, ele aldigt
konular ve Yahudilerin bu gelenek igindeki yerine deginilecektir. ikinci béliimde
Taskoprizade 'nin reddiyesinin ismi, ona aidiyeti, yazildigi tarihsel baglam, risalenin
kaynaklart meselesi ele alinacak ve kisa bir i¢erik tanitimi yapilacaktir. Tagkdprizade
taninmig ve herkesin hakkinda bir seyler bildigi bir X V1. yiizy1l Osmanli alim oldugu
i¢in hayati hakkinda bilgi verilmeyecektir.’. Ugiincii boliimde metnin Tiirkgesine,
dordiincii boliimde ise tahkikli nesrine yer verilecektir.

3 Taskoprizade, eserleri ve goriisleri hakkinda ¢ok sayida (doksan bes adet) makale (bunlar i¢in “Taskopriizade,
Taskopriiliiza/ade, Tagkoprizade” imlalariyla olmak iizere Isam ilahiyat Fakiilteleri Makale Veri Tabanina
ve Tirkiye Makaleler Veri Taban'ina bakilabilir) ve yiiksek lisans tezi; bir adet dogentlik ¢aligmast,
iki arastirma kitabr ve bir sempozyum tebligleri olmak iizere ii¢ de kitap yaymlanmistir. Hayatina dair
asagida zikredilecek olan bu galismalara ve 6zellikle de Ali Ugur unkine bakilabilir. Yunus Sevki Yavuz,
“Tagkoprizade Ahmed Efendi”, DIA, https://islamansiklopedisi.org.tr/taskoprizade-ahmed-efendi ulagim
tarihi: 09.06.2019; Taskdprizade hakkinda yapilan tezleri; Cevat izgi, Tuskdprizdade 'nin Miftahii s-Saade sinin
Dil ve Edebiyatla Iigili Béliimiiniin Tenkitli Metin Tesisi (Istanbul: Istanbul Universitesi, Sosyal Bilimler
Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi 1987); Mustafa Necip Yilmaz, Taskopriiliizdde ve es-Saadetii’l-Fahire Fi
Siyadeti’l Ahire Adli Eseri (istanbul: Marmara Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi,
1991); Mehmet Emin Yagc1, Taskoprizade nin el-Medlim Fi Ilmi’l-Kelam Adl Eseri (Istanbul: Marmara
Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi 1997); Saban Giilsoy, Taskopriiliizade Ahmed
Efendi'Nin Hayati, Eserleri ve “Mevzuatu'l Ulum” Isimli Eserindeki Kelam Bahsinin Giiniimiiz Diline
Cevrilerek Taftazani nin “Serhul Akaid”i Ile Karsilastirilmas:, (Kayseri: Erciyes Universitesi, Sosyal
Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi, 1995);; Cafer Yildiz, Taskopriiliizade 'nin Mevzuatul-Uliim Adl
Eserinin Tasavvufla Ilgili Bolimlerinin Sadelestirilmesi ve Kuseyri'nin Risdlesi Hucviri ‘nin Kesfi ve
Gazali nin [hyast Ile Karsilastiriimasi, (Kayseri: Erciyes Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek
Lisans Tezi,1998); Biisra Yaman Ibrahimoglu, Taskdpriiliizade Ahmed Efendi nin Egitim Anlayisi, (Istanbul:
Marmara Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi, 2001); Ahmet Siiriin, Taskoprizdde
Ahmed Efendi'nin Tefsir Risaleleri, (Istanbul: Marmara Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek
Lisans Tezi, 2002); Ozalpdemir, Muhsin, Taskdpriizade 'nin Avamil Serhi’nin Edisyon Kritigi (Istanbul:
Marmara Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi, 2005); Hiilya Mercimekgi Bayram,
Taskoprizade 'nin Es-Sakaiku 'n-Nu ‘maniye Fi 'Ulemai’d-Devleti’l-Osmaniyye Adli Eserinde Adi Gegen
Muhaddislerin Incelenmesi (Istanbul: Selguk Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi,
2006); Elzem i¢éz, Taskoprizade nin Serhu Ahldk-1 Adudiyye Adli Eseri, (Sakarya: Sakarya Universitesi,
Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi, 2007); Hilmi Kemal Altun, Osmanli Miielliflerince Yazilan
Kaza-Kader Risaleleri Ve Tasképrizade nin “Risale Fi'l- Kaza ve’l-Kader” Adli Eseri, (Istanbul: Istanbul
Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek lisans Tezi, 2010); Kaygisiz, Halil ibrahim, Isldm [limler
Tasnifinde Tefsir (Taskoprizade nin Miftahu s-Sadde si Ornekliginde), (Istanbul: Marmara Universitesi,
Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi, 2011); Selime Cinar, Farabi'den Tasképrizade ve: Islam
Medeniyetinde Ilimler Tasnifinin Gelisimi, (istanbul: Fatih Sultan Mehmet Vakif Universitesi, Sosyal
Bilimler Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi, 2014); Ahmed Tahir Nur, Politics in a Sixteenth-Century Ottoman
Scholar’s Worldview: Tasképrizade Ahmed’s (d. 968/1561) Discourse on Rulership, (Istanbul: Bogazigi
Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2015); Ali Ugur, Taskopriizade Ahmed Isameddin Ebii’l-Hayr
Efendi: (14 Reb. I, 901/2 Aralik 1495-30 Rec. 968/13 Nisan 1561: Hayati, Sahsiyeti, Eserleri Ve Ilmi
Goriigleri, (Erzurum: Atatiirk Universitesi Islami Ilimler Fakiiltesi, Dogentlik Tezi, 1980). Hakkinda
yazilan kitaplar: Mehdin Ciftgi, Taskoprizade Ahmed Efendi, (Istanbul: Tlke Yayicilik, 2016); Miistakim
Aricy, Insan Ve Toplum: Taskoprizade nin Ahlak Ve Siyaset Diisiinces,i (Istanbul: Nobel Yaym Dagitim,
2016); Ahmet Hulusi Koker (ed.). Taskopriiliizade Ahmet Efendi: 1495-1561, (Kayseri: Erciyes Universitesi
Gevher Nesibe Tip Tarihi Enstitiisii, 1992); Celil Giingér (ed.), Taskoprii'den Istanbul’a Osmanl: Bilim
Tarihinde Taskopriiliizadeler| Tasképrii’den Istanbul'a Osmanli Bilim Tarihinde Taskopriiliizadeler
Sempozyumu, (Taskopri-Kastamonu: Kiiltiir ve Turizm Bakanligi, 2006).
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Risale daha 6nce Sabine Schimidtke ve Camilla Adang tarafindan bir girisle,
tahkikli nesri ve Ingilizce terciimesiyle yayinlanmisti*. Yazarlar giriste, Ibranice
bilecek bir arka plana sahip olmayan Taskdprizade nin Kitab-1 Mukaddes alintilart
ve Talmud'la Endiiliis kékenli Yahudi ulemanin metinlerine atiflarinin kaynagi
hususunda net bir sey sOylenemeyecegini ifade ederler. Ancak ikinci el bir kaynak
vasitastyla bunlara ulasabilme ihtimalini géz 6niinde bulundururlar. Tagskdprizade nin
kaynaklar1 hakkinda net bir sey sdyleyemeseler de, kendisinin baska bir reddiyeye
kaynak olma ihtimalinin yiiksek olusu hususunda ise neredeyse uzlasirlar.
Taskoprizade'nin Risalesi'ni kaynak olarak kullanan, ayni konular1 ve hemen
hemen ayni tarzda ve ayni kaynaklar1 kullanarak ele alan ve Camilla-Schimidtke"ye
gore XVIL. yiizyilin ikinci ortasinda yazilmis olan Yusuf b. Eb( Abdiiddeyyan'in
Kesfii’l-esrar fi ilzami’l-Yehiid ve’l-ahbar adl1 eseridir’. Son zikredilen metin ve
yazar1 hakkinda Schimidtke ve Adang"in konu edinilen yazilarindan dnce miistakil
bir ¢aligma kaleme alan ve Risale’yi 1651 le tarihlendiren Judit Pfieffer icin de,
Ebl Deyyéan Taskoprizade nin metnini kendi ihtida anlatisini ilave etmesi disinda
birebir kopyalamistir®. Bu makalede yukarida zikredilen galismalardan farkl
olarak metni Tiirkceye gevirecek, ayrica her ti¢ yazarin da Taskoprizade ' nin Ebl
Abdiiddeyyan® kaynak olusuna dair kabullerinin yanlis olusu ve Tagskoprizade 'nin
kaynagimin kim oldugu gosterilmeye calisilacaktir.

islam Reddiye Gelenegi ve Yahudi Karsiti Reddiyeler

Klasik Islam literatiiriinde muhalifin ifadelerine ve diisiincelerine yonelik tenkidi
dile getirmek maksadiyla genel olarak redd terimi kullanilir. Bu muhalif bazen bir
grup bazen bir diisiince olabilecegi gibi, bazen de bir kitap olabilir. Redd kelimesi
tek basina kullanilabildigi gibi “er-Redd ale’l-yehiid, ale n-nasara/Cehmiyye vs.
ve Kitdbu'r-Redd ‘al@” seklinde de kullanilmaktadir.” Reddiye gelenegi i¢cinde

4 2000 yilinda Sileymaniye Kiitiiphanesi katologlarinda tespit edip mikro filmini aldigimiz Riséle, -bizim
yonlendirmelerimiz vesilesiyle- ilk olarak Mustafa Goregen tarafindan 20027de tamamlanan Isldm-Yahudi
Polemigi (daha sonra kitap olarak da yayinlanan bu ¢alismanin tam kiinyesi i¢in ilerleyen sayfalarda
kendisine yapilan atiflara bakilabilir) baslikli doktora tezinde kullanildi. Daha sonra Ismail Taspimar, ilmi
Etiidler Dernegi (ILEM), ilim Sanat Tarih ve Edebiyat Vakfi (ISTEV), Istanbul Medeniyet Universitesi
ve Tiirk Tarih Kurumu’nun isbirligiyle 18-20 Kasim 2006’da gerceklestirilen Uluslararas: Taskopriilizade
Sempozyumu’nun teblig olarak sunuldu. Teblig 6zeti, Teblig Ozetleri kitapgiginda yaymlandi. Ancak daha
sonra ne tebligin tamami ne de makaleye donustiiriilmiis hali yayimlanmadi. Dolayistyla, elinizdeki bu
makale disinda Tirkc¢ede Risale hakkinda ¢aligma heniiz yoktur.

5 Sabine Schmidtke and Camilla Adang, “Ahmad b. Mustafa Tashkubrizade’s (d. 968/1561) Polemical Tract
Against Judaism”, A/-Qantara 29 (2008), 81-84.

6  Judit Pfieffer, “Confessional polarization in the 17th century Ottoman Empire and Yiisuf ibn EbT ‘Abdii’d-
Deyyan’s Kesfii’l-esrar f1 ilzami’l-Yehtid ve’l-ahbar”, Contacts and Controversies between Muslims, Jews
and Christians in the Ottoman Empire and Pre-Modern Iran (istanbul: Orient Institu Wiirzberg 2016). Eba
Abdiidd-Deyyan'in kitabini 1651 yazdigina dair Pfieffer, “Confessional polarization”, 20; Eba Abdiiddeya ' nin
Tasgkoprizade nin metnin bir terciimesi olduguna dair bk. Pfieffer, “Confessional polarization”, 25.

7 ibn Nedim, Fihrist, Roza Tajdudi (Tehran: Marvi Offset Printing, 1971) 109-111.
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yer alan kitaplarin basliklarinda kullandiklari bir diger form ise Kitdbun ‘ala’dir.?
Kitap ve redd kelimesinin ikisi ayn1 ifadede kullanilsa da redd terimine ikincil bir
yerin verildigi Kitabu Ihtildfi’I-lafz ve r 'redd ‘ale’l-cehmiyye ve l-miisebbbihe (ibn
Kuteybe) gibi isimlendirmeler de vardir ve bunlar genel olarak kelami sahadaki
calismalardir. Bu tiir kullanimlar bir grubun ya da bir cemaatin goriislerine yonelik
reddiyeleri ifade ederler.

Yine reddiye gelenegi i¢inde yer alan ancak esas olarak bir kitaba yonelik
reddi ifade etmek i¢in kullanilan diger terimler ise nakd (bir kitaba yonelik redd)
veya Kitabu’l-Nakd al@ (bir kimsenin diisiincesini reddetmek) ya da reddin reddi
anlaminda nakdii 'n-nakddir: Kitdbu Nakdi Risdleti’s-Safi, Kitdbii Nakdi Kitabi
Ibnii’r-Ravendi fi’l-Imame ve Bakillani’nin Kitabii Nakdi n-nakd gibi."

Islam reddiye geleneginin ele almadig1 hemen hemen higbir konu yoktur. Tanr1
anlayigindan gramer kurallarindaki ihtilaflara ve fikhi diisiince farkliliklarmdan felsefi
alandaki anlayis farkliliklarina kadar her sey bu tarzin konusunu olusturmaktaydi.

Reddiye geleneginde takip edilen tek bir tarz yoktur. Ancak, kullanilan ifadelerden
birkag tarz tespit etmek miimkiindiir: Mesela, “dedi (muhalifin diisiinceleri ortaya
konulur) -denilir ki (muhalif diisiincelere karsi yazarin cevabi ifade edilir)”; “ona
denilir ki-eger ... derse - ona ... denilir (soru- cevap seklinde)” gibi''. Bu yiizden
de bu tiir caligmalari, kars: tarafin reel olarak yer almadig, iki taraf adina taraf
olan bir kimsenin kaleme aldig1 sanal tartisma/diyalog olarak adlandirmak da
mimkiindiir.

Yukarida zikredildigi gibi reddiyeye konu olmayan hemen hemen higbir
konu olmamasina ragmen bizi burada asil ilgilendiren, asagida verecegimiz
Taskoprizade’nin reddiyesinin de iginde yer aldig1 Islam disindaki dinlere dzellikle
de Yahudi ve Hiristiyanlara yoneltilen reddiyelerdir.

Yahudilere ve Hiristiyanlara Yonelik Reddiyeler

Diger dinleri hedef alan islam reddiye gelenegini Kur’an’in inisiyle baslatmak
-biraz abartili bir yaklasim gibi goriinse de- miimkiindiir. Kur’an, gonderildigi

8 ibn Nedim, Fihrist, 132-133.
9  Ibn Nedim, Fihrist, 159.
10  Ibn Nedim, Fihrist, Index, 159.

11 Ibn Nedim, Fihrist, 109-11, 132; Fuat Sezgin, GAS, 1, 903-4; viii, 369; ix, 378-9; Moshe Perlmann, The
Medieval Polemics between Islam and Judaism”, S. D. Goitein (ed.), Religion in a Religious Age, (Cambridge:
Massacshussett Association for Jewish Studies, 1974) 103; D. Gimaret, “RADD”, Encyclopedia of Islam
2. Edition (Koninklijke; Brill Leiden, 1999) 8/362-63. Keza bk. Mustafa Sinanoglu, “Reddiye”, Tiirkiye
Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayinlari, 2007) 34/516-521.
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zaman mevcut olan dinlerin bir kismina sadece ismen'?, bir kismina ima yoluyla'®
atifta bulundugu gibi; ismen zikrettiklerinden bazilarini ise 6zellikle hedef alir'.
Kur'an bunlardan 6zellikle ilahi bir kokene sahip oluslarini hicbir tereddiide yer
birakmayacak sekilde kabul ettigi Yahudilik ve Hiristiyanliga yonelik 6vgii tasiyan
ifadelerin yani sira, elestiri yogun ifadelere de yer verir.

Tarih olarak Miisliimanlarin Yahudilerle karsilasmalart daha eski olsa da, Islam
reddiye geleneginin baglamasi ve gelisiminde 6rnek olmalari ve reddiye geleneginin
kism-1 azamu itibariyle onlara yonelik olmasindan dolay1 burada 6nce Hiristiyanlar
sonra da Yahudiler ele alinacaktir.

Kur’an’in Hiristiyanlar1 hedef alan elestirileri, doktrinlerindeki yanlisliklara
yéneliktir. Tanr1, Hz. Isa ve Hz. Meryem’den olusan teslis doktrini, bu elestirilerde
birinci sirada yer alir'®. Tanr1 anlayis1 hususundaki kati ve tavizsiz tutumuna
Yahudilerinki daha yakin olmasima karsin, Yahudilere nispetle Kur’an tercihini
Hiristiyanlardan yana kullanir'®, Kur’an’in bu tercihinin yani sira, Hz. Peygamber
zamaninda Habesistan krali Necasi’nin Miisliimanlara yonelik misafirperverligi
de Miisliimanlarin Hiristiyanlara karsi olan iyimser yaklagimlarini temelleri olarak
islev gérmiis olabilir. Ancak Kur’an’n Hiristiyanlara yonelik bu hosgoriilii tavrina
ragmen, Miisliimanlarin kargisinda siyasi bir rakip olarak Hiristiyanligin temsilcisi
olan Bizans’in olmasi, Hiristiyanlarin Miisliimanlarin hakim oldugu topraklarda,
entelektiiel anlamda Miisliimanlarin rakipleri durumunda bulunmasi ve iki dinin de
temelde misyoner 6zellikler tagiyor olmasi, dini anlamda Miisliiman reddiyelerinin
baslangicta ve yogun bir sekilde Hiristiyanliga yonelik olmasini dogurmustur.
Hiristiyanlara yonelik reddiye geleneginin ortaya ¢ikisinda, Kur’an’in inanglarina
yonelik elestirileri, itici ve yonlendirici bir rol oynamis olsa da yukarida zikredilen
iki unsurun, ad1 gegen tartigmalarin baglamasinda ve bir gelenek halini almasinda
onemli unsurlar oldugu da gozden uzak tutulmamalidir.

12 22/17 “Gergekten de Allah, Miiminleri, Yahudi dinine ge¢mis olanlar, Sabii’ler, Nasraniler, Mecusiler ve
Allah’a ortak katip sirke sapanlar hakkinda hitkmiinii verecektir. Muhakkak ki, Allah her seye sahittir.”

13 Merhum Hamidullah, Kur’an’m indigi diger dinlere yaptig1 gondermeleri anlatirken, miifessirlerin Tin
suresindeki “Zeytin’den” muradin Hz. isa oldugunu soyledikleri, ancak buradaki incir’den muradin bir
Incir agac1 (bodhi incir agac1) altinda Irfana ulasan (vahiy alan) Buda’nin kastedildigini sdylememistir,
der. Muhammed Hamidullah, /slam Peygamberi, trc. Salih Tug (Istanbul: Irfan Yayinlari, 1980), 1/701.

14 Bu dinlerin Yahudilik ve Hiristiyanlik oldugu Kur’an’1 kabaca bir gézden gegirmeyle ¢ok net bir sekilde
goriilebilir.
15 Nisa 4/71; Tevbe 9/9; Maide 5/72-73

16 “Andolsun, insanlar i¢inde miiminlere en siddetli diisman olarak Yahudileri ve miigrikleri bulursun. Onlardan,
iman edenlere sevgi bakimindan en yakin olanlarin da: “Hiristiyanlariz” diyenleri bulursun. Bu, onlardan
(birtakim) papaz ve rahiplerin olmasi ve onlarin gercekten biiyiikliik taslamamalar1 nedeniyledir”. Maide
5/82. Kur'an'daki Hiristiyanlik i¢in bk. Mahmut Aydin-Asim Duran, Kur'an ve Hiristiyanlar, (Istanbul.
Kuramer Yayinlari, 2019).
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John Damascane’nin (Yuhanna ed-Dimeski) Islam’a ve onun peygamberine

yer verdigi De Haeresibus'” adl1 ¢alismasi -Kur’an’in elestirilmesini ve Hz.
Peygamber'in davet mektuplari ya da Necran heyetiyle olan tartigmalarini'® reddiye

gelenegi icinde telakki etmez isek, (maksatli olmasi itibariyle) Miisliimanlarla-

Hiristiyanlar arasindaki reddiye olma anlaminda-, tiriiniin ilk 6rnegidir.

Miisliimanlarin Hiristiyanlara yonelik elestirileri baglangicta, saraylarda sohbet
toplantilarinda karsilikli soru-cevap seklinde dile getirilmistir'®. Sonra Halifelerin

Bizans imparatorlarina davet mektuplar1 seklinde ifadesini bulmustur; Yunan

felsefi eserlerin terclimesinin bir devlet faaliyeti haline getirildigi IX. yiizyilda
da bugiin bilinen sekline kavusmaya baslamis ve biiyiik bir kiilliyat olusturacak

17

19

Eser, yazar ve eserin icerigi hakkinda ayrmntili bilgi icin bk. Bekir Karliga, “Kars1 Karsiya Iki Diinya”, Yedi
Tklim, V1/49 (Nisan 1994), 26-55; Asaf Hiiseyin, Batinin Islam’la Kavgast, trc. Mesut Karasahan (Istanbul:
Pnar Yayimnlari, 1990), 13-14. Ismail Tagpimar, “Dogu’nun Son Kilise Babasi Yuhanna ed-Dimaski (649-749)
ve [slam”, M. U. Ildhiyat Fakiiltesi Dergisi, 21/2 (2001), 23-54; Omer Faruk Harman, “Yuhanna ed-Dimegki”,
Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, (istanbul: Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, 2013), 43:580-82.
Peter Schadler, John of Damascus and Islam, Christian Heresiology and the Intellectual Background to
Earliest Christian Muslim Relations, Leiden: E. J. Brill, 2018.

Hz. Peygamber'in Necran heyeti ile goriismeleri i¢in bk. Mustafa Fayda, “Hz. Muhammed’in Necranli
Hiristiyanlarla Gériismesi ve Miibahele”, llahivat Fakiiltesi-Islami Ilimler Enstitiisii Dergisi 11 (1975),
143-149.

Abbasi Halifesi Mehdi ve Nastir’i Casilik Timeteyus arasinda yapilan, sonra Timeteyus tarafindan yaziya
gegirilen eser gibi. Siiryanice bize kadar gelen s6z konusu eser Lous Cheikho tarafindan Arapgaya; daha
sonra Alphonsa Mingana tarafindan bir girisle birlikte ingilizceye gevrilerek yaymlanmistir. Lous Cheikho,
“el-Muhaveriitii'd-diniyye elleti cerat beyne'l-mehdi emirii'l-mii ' minin ve Timateus el-Casilik el-Patrik
en-Nestlr] fi'l-karni's-samin ba‘de’l-mesih”, al-Machrig XIX (1921), 359-374; Timothy I, “Timothhy's
Apology for Christianity”, translated and annotated by Alphonsa Mingana, Bulletin of the John Rylands
Library, voleme 12 (1928), 137-298; Alphonsa Mingana, The Apology of Timothy the Patriarch before the
Caliph Mahdi, Gorgias Press: 2009. 2009 da hakkinda yapilan bir aragtirmayla birlikte Arapgadan Ingilizceye
yeni bir gevirisi yiiksek tezi olarak yapilmistir. Clint Hackenburg, An Arabic-to-English Translation of
Religious Debate between the Nestorian Patriarch Timothy I and the ‘Abbasid Caliph al-Mahdi, The Ohio
State University, 2009.
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sekilde giiniimiize kadar var olmaya devam etmistir®.

Yahudilere yonelik olan elestirilere gelince bunlar, doktriner olmaktan ziyade*',

onlarin sergiledikleri tavirlara yoneliktir. Kutsal metinle ilgili olarak kelimelerinin

yerlerini degistirmeleri®?, diinya hayatina mutlak anlamda deger atfetmeleri®, kendi
yazdiklari metinleri Allah katindandir diye* bir meta karsiliginda satmalari vs. gibi.

Yahudilerle Miisliimanlar arasinda doktriner anlamda ¢ok biiytik yakinlik olmasina
ragmen, Islam’in Medine’de bir devlete kavustugu andan itibaren aralarinda

¢ekigsme baslamig, bu ¢ekisme diismanliga doniigsmiis ve sonunda Yahudiler isi
Misliimanlarla yaptiklari anlagmaya ihanet ederek, diismanlarla is birligine kadar
vardirmiglardir. Bu diismanlik, Yahudilerin Arap Yarimadasindan siiriilmesiyle

20

21

22

23
24

Islam diinyasinda reddiye geleneginin ilk eserlerini vermeye basladig1 donemi, Yunan felsefi eserlerinin
terciimesinin basladigi ve devlet eliyle bunun bizatihi yaptirildig1 zaman dilimi olarak kabul edebiliriz. Bu
donem ayni zamanda, Mutezilenin de hakimiyetinin basladigi ve bu hakimiyetin resmen devlet diizeyinde
kabul edildigi donemdir. Mutezile ile birlikte Kelam bugiin bilinen anlamiyla Kelam halini almaya baslamistir.
Daha 6nce de kelam ad1 verilen bir ¢aligma tiirliniin olmasina ragmen, bu donem yeni bir baslangi¢ olmustur.
Bu yeni donemin temel 6zelligi, daha dnce kelamcilar denen insanlarin kullandigi ve dini verilerden hareket
etme ve seyler arasindaki bir benzerlige dayanan ser-i kiyasin birakilip onun yerine felsefi verilerden sonuca
giden, nispetlerin esitligine dayanan felsefi kiyasin (syllogism) kullanilmaya baslanmasiyd:. Felsefi kiyasin
kullanimuyla birlikte, yeni kelamin ortaya ¢ikmasini ve yerlesmesine sebep oldugu gibi, ayni kullanimin
reddiye geleneginin olugsmasinda ve iiriinlerini vermeye baslamasina yol agmis olmast da muhtemeldir.
Bize kadar gelen ilk reddiyelerle, kaynaklarda ismen yer aliyor olmalarina ragmen metin olarak bize kadar
gelmeyen reddiyelerin ayni1 donemde yasayan insanlar tarafindan kaleme alinmis olmalari bu ihtimalin
en gii¢lii dayanag olarak kabul edilebilir. Bu yaklagimi destekleyen bir diger veri ise, bize kadar gelen
iki reddiyeden (Ali b. Rabben et-Taberi, er-Redd ‘ale 'n-Nasdra ve Cahiz'in el-Muhtar min Kitabi r-Redd
‘ale’n-Nasara) birinin, Mutezili olarak bilinen Cahiz’1n eseri olmasi ve belki de daha da 6nemlisi bize kadar
gelmeyen ancak kaynaklarda yer alan reddiyelerin tamamina yakininin Mutezili miiellifler tarafindan kaleme
alinmis olmalaridir: Bisr b. Muteber (6. 210/825), Dirar b. ‘Amr (6. 200/815?), Ebii’l-Hiizeyl el-*Allaf
(6.235/849850); Cahiz (6. 255/869) ve Ebi Ali el-Cubbai bunlar ve reddiye metinleri i¢in bk. Fihrist'in
Tiirkge gevirisi. Muhammed b. Ishak en-Nedim, el-Fihrist, Ilk Dénem Islam Kiiltiir Atlast, Cevirenler Mehmet
Yolcu vd., (Istanbul: Cira Yaymlari, 2017), 401, 458, 439,451, 464. Felsefi kiyasin kullanilmastyla daha
once bilinenden farkli bir Kelam’in tesekkiil etmesi hakkinda bk. H. Austryn Wolfson, Kelam Felsefesine
Giris, gev. Kastm Turhan (istanbul: Kitapevi, 1996), 43; Muhammed el-Behiy, Islam Diisiincesinin [lahi
Yonii, Tiirkgelestiren Sabri Hizmetli (Ankara: Ferc Yaymevi, 1992), 176,182; W. Montgomery Watt, Islam
Diisiincesinin Tegekkiil Devri, ¢gev. Ethem Ruhi Figlali, (Ankara: Umran Yaylari, 1981), 226-33 vd.
Miisliimanlar tarafindan yazilan reddiyelerden Hiristiyanliga yonelik olanlar hakkinda bk. Mehmet Aydin,
Miisliimanlarin Hwristiyanlara Yazdiklar: Reddiyeler ve Tartisma Konular: (Konya: Selguk Universitesi
Yayinlari, 1989), 41-42. Yahudilere yonelik olarak kaleme aldiklar1 reddiyeler i¢in daha sonraki dipnot.

Bundan Yahudilerin inang esaslariyla ilgili higbir elestirinin bulunmadigini ¢ikarmak yerine, bu konularla
ilgili géndermelerin yok denecek kadar az oldugunu sdylemek daha dogru olur. Nadiren olan bu elestirilerden
biri ve belki de en 6nemlisi, Yahudilerin Uzeyr’e “Allah’in Oglu” demeleridir. Ancak bu da tek bir yerde
zikredilir; izerinde fazla durulmaz. Tevbe 9/30. Dogrudan Allah’in varlig1 ya da onun zatiyla alakali olmayan
“Allah’in ellerinin bagli olmasi gibi” Yahudi kanaatleri de zikredilebilir. Uzeyr-Ezra nin kimligi meselesine
dair bk. Mustafa Oztiirk, “Uzeyr Allah’in Ogludur” iddiasina Dair Bir inceleme, Akademik Arastirmalar
Dergisi = Journal of Academic Studies, 4/16, (2003) 157-174; Ibrahim M. Ebti Rabi‘, “Ezra”, Encyclopedia
of the Quran, (Leiden-Baston: E. J. Brill, 2006), 2/156. Ayrica bk. James A. Bellamy, “Textual Criticism”,
Encyclopedia of the Quran, (Leiden-Baston: E. J. Brill, 2006), 5/50.

Bakara 2/75-79; Nisa 4/46; Maide 5/13, 41; Hakki batilla karistirma Bakara 2/42; Al-i imrén 3/71; dillerini
egip bitkme Al-i imrén 3/78; kelimelerin yerlerini degistirme Bakara 2/59; Araf 7/162.

Bakara 2/96
Bakara 2/89
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sonuglanmistir. Ancak Hz. Peygamber sonras1 Miisliiman-Yahudi iliskileri zaman
zaman toplumsal birtakim sikintilara yol agacak sekiller almis olsa da bu sikintilar
Hz. Peygamber donemindekinin boyutuna hi¢bir zaman ulagmamigtir®.

[k dénemdeki karsilikli diismanliklara nazaran, sonraki Islam tarihi icinde Islam
reddiye geleneginin konusu olma bakimindan Yahudiler geri planda kalmislar ve
Miisliimanlarin nazar1 hep Hiristiyanlara yonelik olmustur. Bu yiizden de islam
reddiye gelenegi, Hiristiyanliga yonelik eserlerle doludur. Yahudilik ise, ancak
dolayli olarak ele alinmaktadir. Hiristiyanlar Yahudi Kitab-1 Mukaddesi'ni kabul
ettikleri i¢in, Hiristiyan kutsal kitaplaria yapilan elestiriler, dolayli yoldan olsa
da Yahudilere de yapilmis olmaktaydi. Miistakil olarak, Yahudilige ve Yahudilere
yonelik eserler, Hiristiyanliga yonelik eserlere kiyasla ¢ok azdir. Bu azlik Yahudilerin
toplumsal statiilerinin etkin olmayisinin ve bizatihi Yahudiligin 6zelliklerinin bir
sonucu olarak kabul edilir®.

Yahudi karsiti reddiyeler, diger biitiin din mensuplarina yonelik olanlari doguran
iki sebepten dolay1 ortaya ¢ikmig olduklarini soylemek miimkiindiir?’.

25 Yahudilerin islam toplumlarindaki durumu dogu (tiim Ortadogu) ve bati Islam’1 (Endiiliis ve Magrip)
olarak ikiye ayrilabilir. Ancak, bu ayrim da tam bir farkliligmn varligi anlamma gelmez. Her iki gruptaki
uygulamalar da konjonktiireldir. Ancak, doguda uygulamalar hi¢bir zaman anormal bir hal almamistir.

26  Yahudileri konu edinen reddiyelerin Hiristiyanlig1 konu alanlarla karsilastirildiginda az olus sebebi olarak,
Yahudilerin Islam toplumlarinda ikinci planda kalmalar1 ve Islam’a ve Islam medeniyetine alternatif
olusturmamalar1 ve bu hususta, Hiristiyanlarda oldugu gibi disaridan destekleyecek bir devletin olmamasi
ve Yahudiligin din yayma hususunda islam’a bir rakip olarak kendini takdim etmemesi kabul edilir. Bernard
Lewis, Islam Diinyasinda Yahudiler, trc. Bahadir Sina Sener (Istanbul: imge Yayinlari, 1996), 102.

27 Hiristiyanlik karsiti olarak ortaya ¢ikan eserler, burada zikredilen iki sebebe ilave olarak:

1. Miisliimanlarla Hiristiyanlarin karsilikli konusmalari/diyalog (Halife Mehdi ve Nestiir Casilik’i arasindaki
diyalog).

2.1ki grubu temsilen yapilan tartigmalar (Rahmetullah el-Hind{ ve Papaz Pfander arasindaki tartisma ve bunun
sonucunda her iki tarafin da kaleme aldiklar1 eserler: [zhdru I-Hakk, Mizan 'I-Hakk). Bu iki eserin serancami
icin bk. Christine Schirrmacher, “Yiiksek Elestirinin On Dokuzuncu Yiizyil Misliman Savunmalarindaki
Etkisi”, Jacque Waardenburg (ed), Miislimanlarin Diger Dinlere Bakisi, ¢ev. Fuat Aydin (istanbul: Ensar
Nesriyat, 1099), 599-618.

3. Hiristiyanlarin Islam diinyasindaki misyoner faaliyetlerinin bir sonucu olarak Miisliimanlar tarafindan
kendi dinlerini savunma ve Hiristiyan misyonerlere karg1 koyma cabasi olarak ortaya ¢ikanlar. Osmanl
Devleti’nin son yillarinda Avrupali ve Amerikali Protestan misyonerlerinin faaliyetleri karsisinda kaleme
alinan eserler, bu tiirden eserlerdir. ishak Harputi’nin Semsu 'I-Hakdika, Ziydu’I-Kulitb; Sirr1 Pasa, Niiru'I-
Hudd; Ahmed Mithat Efendi, Mudafaa, Miidafad 'yva Mukabele ve Mukabeleye Miidafad ve Besdir-i Sidk-1
Niibiivvet-i Muhammediye gibi eserler. Bu eserler hakkinda ayrintili bilgi i¢in hem Tiirkiye Diyanet Vakfi
Islam Ansiklopedisi'ndeki ilgili maddeler hem de Mehmet Aydin, Miisliimanlarin Hiristivanlara Karst
Yazdiklar: Reddiyeler, 82-95 e bakilabilir.

4. Modern dénemde kaleme alinan Miisliiman reddiye geleneginin dnemli bir sebebi de batililar tarafindan
Islam’m ilmi gelismeye engel oldugu, oysa Hiristiyanligm bunu destekledigi seklindeki iddialaridir. Renan’mn
elestirileri ve bu elestirilere dair Islam diinyasindaki tepkiler; Renan hakkindaki degerlendirmeler ve konuyla
alakali bibliyografya igin bk. Diicane Ciindioglu, “Ernest Renan ve ‘Reddiyeler’ baglaminda Islam-bilim
tartismalarina bibliyografik bir katk1”, Divdin, Disiplinlerarast Calismalar: Dergisi 2 (1996), 1-94.
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Birincisi, Yahudilerin islam toplum hayatinda zaman zaman, Miisliimanlari

kiskandiracak konumlari elde etmis olmalari?®; IX. yiizy1l Abbasi toplum hayatinda,
VII ve XII. yiizy1l Endiiliis’iinde ve XVI ve XVII. yiizy1l Osmanl Istanbul’undaki
durumda oldugu gibi®.

Ikincisi ise, Islam’1 din olarak kabul eden Yahudilerin ihtidalarmi 6nceki cemaatleri

nezdinde mesru gosterme istegi ve Miisliimanlardan bu konuda gelen talepler *°.

28

29

30

Ibn Nedim, Abbasiler doneminde yazilan ancak bize kadar gelmeyen Yahudi karsit reddiyeler olarak sunlart
zikreder: el-Esam (6. 200/815), er-Red ale’l-Yehiid; Bisr el-Mutemir (6. 210/825 ve 226/840 aras1), er-Red
ale’l-Yehiid; Isa b. Siibeyh el-Mudar (6.840); Ebi isa el-Verrak (247/861), Kitdbu ‘r-Red ‘ale I-Yehiid; Cahz
(6. 255/869), Kitibu r-Red ‘ale’l-Yehiid; Ebu’l-Hiizeyl el-Allaf (6.235/849-50), Kitdbu r-Red ale’l-Yehid,
Ebii Ali el-Ciibbai (6.303/916), Kitdbu r-Red ‘ale'l-Yehiid Ibn Nedim, Fihrist, 214, 185 ve keza yazarlarin
zikredildikleri siraya uygun olarak yerleri igin bk. el-Fihrist, Itk Dénem Islam Kiiltiir Atlasi, 401, 443, 460,
451, Camilla, Muslim Writers on, 192. Endiiliis’te; ibn Hazm’1n dinler ve mezheplere yonelik kaleme aldig1
el-Fasl fi'l-milel vel-evha ve ‘n-nihal adl1 eserinde Yahudi dinine ve Yahudilere biiyiik bir yer (135 sahife)
aywrir. Osmanli doneminde, asagida kendisinden bahsedilecek ve terciimesi verilecek Taskoprizade nin
er-Red ‘ale’l-Yehiid ve ondan 6nce kaleme alinmis olan, Abdiillallam, Risdle ilzamii I-Yehiid fi md ze ‘amii

fi't-Tevrat min kibeli ilmi'l-kelam; Abdiisselam el-Miihtedi, Risdletii I-hddiye; Yusuf b. Ebli Abdiiddeyyan,

Kesfii'l-esrar fi ilzami l-Yehiid vs.gibi reddiyeler de kaleme alinmistir.

Abbasilerde ve 6zellikle yukarida zikredilen reddiyelerin kaleme alindiklari dénemde, ehl-i kitabin devlet
kademelerinde Miisliimanlar1 kiskandiracak konumlar1 iggal etmeleri ve buna dair 6rnekler i¢in bk. Adam
Mez, Onuncu Yiizyilda Islam Medeniyeti, Islam in Ronesans 1, gev. Salih Saban, Insan Yayinlari, istanbul,
2000, 62-63; Yahudilerin Endiiliis’te ve Osmanli Devleti’nde, IX. yiizy1l Abbasi devletindekine muadil bir
konuma sahip olmuslardir. Endiiliis, Yahudilerin kiiltiirel olarak muhtesem denilecek donemlerinden biridir.
Nitelik itibariyle dogu Islam iilkelerindeki durumlarindan daha iyi oldugunu séylemek bile miimkiindiir.
Endiiliis’te Yahudilerin durumuyla ilgili olarak bk. Yitzhak Baer, “Introduction”, A History of the Jews in
Christian Spain, (Philadelphia: The Jewish Publication Society of America, 1978), I/ 22-28; Ahmad Thomson
and Muhammad Ata’ur-Rahim, Islam in Andalus, (London: Ta-Ha Publishers, 1996), 134-141; Mehmet
Ozdemir, Endiiliis Miisliimanlari, Medeniyet Tarihi, (Ankara: Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, 1997), 35-38;
1492 gogii sonras1 Osmanl devletindeki Yahudilerin durumu ile ilgili olarak bk. Stanford Show, “Osmanl
Imparatorlugunda Yahudi Milleti”, OSMANLI, Toplum, edit. Giiler Eren (istanbul: 2000), 4/307, 312-315;
Benjamin Braude ve Bernard Lewis, “Osmanli Devleti I¢indeki Hiristiyanlar ve Yahudiler”, cev. Halil
Erdemir-Hatice Erdemir, Akademik Arastirmalar Dergisi, 4-5 (2000), 169-216. ibn Hazm’m Yahudilige
yonelik elestirilerinin tarihsel kosullardan kaynaklandigma dair bk. Bernard Lewis, Islam Diinyasinda
Yahudiler, trc. Bahadir Sina Sener, (Istanbul: Imge Yayinlar1, 1996), 104; Moshe Perlmann, “The Medieval
Polemics between Islam and Judaism”, S. D. Goitein (ed.), Religion in a Religious Age, 106.

Lewis, Islam Diinyasinda Yahudiler, 102-103. Burada zikredilen maksada uygun olarak kaleme almmis
ir metin olmak tizere, Yahudilikten ihtida eden Yusuf b. Abdiilmelik ed-Deyyan'in kaleme aldig1 “Kitab-1
Kesfu’l-esrar fi ilzami’[-Yehiid ve’l-ahbdr” adli eser zikredilebilir. Siileymaniye kiitiiphanesi, Bagdatl
Vehbi Efendi boliimii, 2022/3. Yusuf b. Abdiiddeyan ve mezkur eseri i¢in bk. Fuat Aydin, “Konjonktiiriin
Urettigi, Yahudi Karsit1 Bir On Altinct Yiizy1l Reddiyesi: Kitdbu Kesfu’l-Esrar Fi [lzami’l-Yehtd Ve’l-
Ahbar”, Osmanlida Felsefe, Tasavvuf ve Bilim, (Istanbul: Osamer-Mahya Yayinlar1 2017), 197-245; Judith
Pfeiffer, “Confessional polarization in the 17th century Ottoman Empire and Yisuf ibn Ebi ‘Abdii’d-
Deyyan’s Kesfii'l-esrar fi ilzami’l-Yehiid ve’l-ahbar”, Camilla Adang-Sabine Schmidtke, (ed.), Contacts
and Controversies between Muslims, Jews and Christians in the Ottoman Empire and Pre-Modern Iran
(istanbul: Orient Institu Wiirzberg 2016), 15-56.
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Bunlar hem dogu Islam’inda’', hem bat1 Islam’inda yani, Endiiliis te vaki olmustur2.

Yahudilere yonelik kaleme alinmis eserler esasen Hiristiyanliga yonelik olmakla
birlikte, baglama uygun olarak Yahudilik ve Yahudi kutsal metnini de hedef alan
calismalardaki konu bagliklari, Hiristiyanlara yonelik reddiyelerin isledikleriyle*
ortak yanlar1 olmakla birlikte, farkli yonleri de vardir.

Yahudilige yonelik eserlerin, Hiristiyanliga yonelik olanlardan ayrildigi temel
nokta, Yahudi reddiyelerinin hareket noktasinin doktriner kaynakli olmamasidir,
Bunu yazilan metinlerde gérmek miimkiindiir. Hem Hiristiyanlig1 hedef alan
ancak baglamla alakasindan dolay1 Yahudilik ve onun kutsal metnini konu edinen
boliimlerde hem de bizatihi Yahudilik karsiti olanlarda, dogrudan Yahudi inang
esaslariyla alakali elestiriler yer almaz. Tevrat’taki antropomorfizme yonelik
elestiriler, miistakil olarak onlarin Tanr1 inancindaki bir sapmadan ziyade, Tevrat’in
tahrifi baglaminda ele alinir. Tevrat’in tahrifi meselesi de Kur’an’1in kendisinden
once gonderilmis olan Yahudi ve Hiristiyan kutsal kitaplarinda Hz. Peygamber'in
gelecegine dair haberlerin ve onun sifatlarmim onda agik bir sekilde bulunmamasindan
kaynaklanir. Ancak, haber verme meselesinin bir sonucu olan tahrif anlayigina alt

31 Ebu’l-Berekat’in talebesi olan Smauel b. Yahya b. Abbas el-Magribi, Bezlii'l-Mechiid fi ithamu’l-Yahid,
(Dimagk: Daru’l-kalem, 1989). Said b. Hasan el-iskenderi ve eseri hakkinda bilgi igin bk. Mehmed Aydin,
Miisliimanlarin Hiristiyanlara Yazdiklar: Reddiyeler ve Tartisma Konulart, 77, 79. Osmanli donemindeki
6rnek olarak, on besinci yiizyilin sonu ve on altinc1 yilizyildaki Yahudi kokenli Abdulallam, Abdusselam el-
Miihtedi ve on yedinci yiizyilin baglarinda ismi belli olmayan ancak Selam Abdulallam olarak zikredilen igin
bk. Abdulallam igin bk. Camilla Adang, Camilla Adang, “A Polemic Against Judaism By A Convert to Islam
From The Ottoman Period: Risalat [lzam Al-Yahtd Fi Ma Za‘ami Fi L-Tewrat Min Qibal ‘Ilm Al-Kalam”,
Journal Asiatique 297/1 (2009),131-151; Fuat Aydin, “Bir Nev-Mislimin Yahudilik Reddiyesi: Risaletii
[1zami’l-Yehdid fi ma ze‘ami fi’t-Tevrat min Kibeli “Ilmi’1-Kelam” Darulfunun Iahiyat 30(2): 457-498;
Abdusselam i¢in bk. Camilla Adang, “Guided to Islam by the Torah: The Risala al-hadiya by ‘Abdal-Salam
al-Muhtadi al-Muhammadi”, Camilla Adang-Sabine Schmidtke (ed.), Contacts and Controversies between
Muslims, Jews and, 57-72.

32 Samuel el-Magribi, [fhdmii’l-Yehiid ve kissatii Islami s-Semev el ve riiyihii n-nebi ‘aleyhi s-seldm, thk.
Muhammed Abdullah es-Sarkavi, (yy. Daru'l-hidaye, 1970); Tiirkgesi igin bk. Bir Riivanin Izinde, Yahudi
Bilgin Samuel in Miisliiman Olugu ve Yahudilik Elestirisi, trc. Osman Cilaci, (Istanbul: Insan Yaymlari, 2004).
Kitap farkli, Magribi nin riiyasinin yer almadig1 metin bagka bir isimle ikinci kez yayinlanmistir Bezlii'I-
mechiid fi ifhami’l-Yehiid, (nst. Muhammed Ahmed es-Sami, Kahire 1960; nsr. Abdiilvehhab Abdiisselam
Tavile, Dimask 1989); Tiirkgesi i¢in bk. Samuel b. Yahya b. Abbas el-Magribi (6. 570/1174), Yahudiligi
Anlamak, trc. Osmani Cilac, (Istanbul: Insan Yayinlari, 1995). Ayrica bu kitap hakkinda yapilmus bir yiiksek
lisans tezinden tretilmis makale olarak bk. Fatma Betiil Tas, “Yahudi Asilli Miihtedi Bilgin Samuel Bin
Yahya el-Magribi’nin (0. 1175) Yahudilige Reddiyesi: ithamu’l-Yehtd”, Dini Arastirmalar, Temmuz-Aralik
2015, Cilt : 18, Say1: 47, ss. 243- 269; Fasli miihtedi Abdu’l-Hakk el-Islami (xvv. yy); Ebu Zekeriyya Yahya
al-Rakili (1360) gibi. el-islam{ igin bk. Hatice Daghan, Abdiilhak el-Islami nin el-Husamu’l-Memdid Fi r-
Redd ‘Ale’l-Yehiid Isimli Reddiyesinin Analizi (Konya: Necmettin Erbakan Universitesi, Sosyal Bilimler
Enstitiisii, Yiiksek Lisans Tezi, 2016).

33 Miislimanlar tarafindan Hiristiyanliga yonelik reddiyelerde ele alinan konular Mehmet Aydin tarafindan
dort ana baslik altinda toplanir: 1. Teslis 2. Kefaret Problemi ve Carmih Hadisesi 3. Tahrif Problemi 4. Hz.
Muhammed (a.s.)’1n Incil’de Haber Verilmesi (Tebsirat Problemi). Aydin, Miisliimanlarin Hiristivanlara
Karsi Yazdiklar: Reddiyeler., 113-156, 161-171, 172-215, 216-230.

34 Bernard Lewis, Islam Diinyasinda Yahudiler, 102.
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yapi1 olusturacak metinler de Kur’an’da yer almaktadir. Temellendirilirken farkli
alt basliklar altinda ele alinarak ve gerekgeler ileri siirtilerek ispatlanmaya calisilan
Tevrat’mn aslini (iradi miidahale ya da tarihsel kosullarin bir sonucu olarak) muhafaza
edememesi anlaminda tahrif ve tebsir olarak isimlendirilen, Hz. Peygamberin
geleceginin dnceden haber verilmesi meselesi ayni baslik altinda toplanabilir.
Ciinki, birbirlerini tamamlayan bir dzellige sahiptirler.

Hz. Peygamber'in onceki kitaplarda haber verilmesi hususi bir 6neme sahip
oldugundan konuyla ilgili metinler bakimindan Yahudi kutsal metinleri 6zel bir
islev gormiistiir. Miisliimanlar tarafindan bu maksatla kullanilan metinlerin biiyiik
bir kism1 Eski Ahit kaynaklidir. Yeni Ahit bu konuda ¢ok az kullanilmistir.

Tam bir Arapga terciimesi ilk defa Saadiya Gaon tarafindan yapildigindan®
tebsir ile ilgili metinlerin tespitinde miihtediler (Hiristiyan ve Yahudi) biiyiik bir
fonksiyon icra etmislerdir®’.

Yahudilere yoneltilen bir diger elestiri de Kur’an’in gelisiyle Tevrat’in
hiitkmiiniin ortadan kalkmasidir. Bu da muhtemelen Hz. Peygamber'in
peygamberlerin sonuncusu olmasi ve Kur’an’da zikredilen bir 6nceki hiikmiin
bir sonraki hilkiimle gecersiz sayilmasi anlaminda kullanilan nes/h anlayisindan
kaynaklanir®®. S6ylenenlerden hareketle, Yahudilige yonelik reddiye konularini
su basliklar altinda toplanabilir.

35 Bize kadar gelen en eski tebsirat konulu kitap olan Ali b. Rabben et-Taberin'nin ed-Din ve ‘d-devle fi isbdti 'n-
niibiivve adl1 eserinde miijde babinda olmak tizere 121 Kitab-1 mukaddes atfina yer verilir ve bunlarin 93
Tanah'tan 28 tanesi Yeni Ahit'tendir. Bunun i¢in bk. ad1 gegen kitabin terctimesi, Ali b. Rabben et-Taberi",
Yahudi ve Hiristiyan Kutsal Kitaplarinda Hz. Muhammed (sav) ‘in Peygamberliginin Delilleri, giris ekleyerek
ceviren Fuat Aydin, (istanbul: Ensar Yayinlari, 2012).

36 Saadia'nim hayati i¢in bk. Muhammed Ali Bagir, Saadia Gaon, Hayati, Eserleri ve Inang Tarihindeki
Yeri (Istanbul: Gézlem Gazetecilik, Basmn Yaym A.S, 2017). Saadia Gaon, Tefsirii I-Tevrat bi'I- ‘arabiyye,
Tevrat (Tora) Tefsiri, Hazirlayan Nuh Arslantas (Istanbul: YEKB, 2018), 1/49-253. Islam’dan 6nce ve
sonra da Kitab-1 Mukaddes'in tam bir Arapga terciimesinin olmadig1 bugiin genel olarak kabul edilen bir
goriistiir. Ancak bu kutsal metnin higbir par¢asint Arapga terciimesinin olmadigi anlamima gelmez. Daha
onceki donemleri bir kenara biraksak Hz. Peygamber doneminde kismi terciimelerin varligina dair hadis
metinlerinde veriler vardir. Muhammed Mustafa Azami, Dirdsatiin fi I-hadisin-nebevi ve tarih-i tedvinihi,
el-Ciizii’l-Evvel (yy: el-Mektebetii’l-Islami, 1980/1400) 46; Camilla Adang, Muslim Writers on Judaism
and The Hebrew Bible (Leiden-New York-Koln: E. J. Brill, 1996), 2.

37 Perlmann, “The Medieval Polemics between Islam and Judaism”, Religion in Religion Age, 106; Lewis,
Islam Diinyasinda Yahudiler, 103. Tebsiratla ilgii kullanilan Kitab-1 mukaddes metinlerinin sayisindaki
artig ve bunun sebepleri hakkinda bkz. Aydin, Fuat, “Ali b. Rabben et-Taberi’nin Kitdbu’d-Din ve’d-Devle
Adli Eseri ve Isbat-1 Niibiivve Gelenegindeki Yeri”, Usiil: Islam Arastirmalari, 2006, say1: 6, s. 27-56.

38 Miisliimanlar tarafindan Yahudilige ve Yahudi kutsal metinlerine yonelik elestirilerin Hiristiyan kaynakl
olmasina dair bk. Perlmann, “The Medieval Polemics between Islam and Judaism”, Religion in Religious
Age, 103-128; Mark R. Cohen, Hilal ve Ha¢ Altinda Ortagagda Yahudiler, geviren Ahmet Fethi (Istanbul:
Sarmal Yayinevi, 1996),198-199; Camilla Adang, Muslim Writers on Judaism and The Hebrew Bible.
Leiden-New York-Koln: E. J. Brill, 1996.
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1. Nesh
2. Tahrif

3. Tecsim
4. Tebsir®

Ozetle, Yahudiler, Islam’in doktriner baglamda nitelik olarak en yakini olmalarma
ragmen, daha baslangigta aralarinda diismanliklar zuhur etmis; bu diismanlik kanla
sonuglanan catismalar dogurmustur. Ancak sonraki XV yiizyillik Islam tarihi,
yukarida da ifade edildigi gibi, Hz. Peygamber doneminde yasanan olaylarin
bir benzerini daha yasamamistir. Baglangictaki bu kanli ¢atismalar zamanla
yerini birbirini gérmemeyle sonuglanmistir. Bu yilizden de Miisliiman reddiye
gelenegi icinde Yahudilere ayrilan yer oldukca az olmustur. Ancak, miistakil
olarak Yahudilere ayrilan yer az olsa da Yahudi kutsal metnine yonelik elestiriler,
Miisliiman reddiyecilerin, 6zellikle Hz. Peygamberi tebsiratina dair delilleri temin
hususunda o6ncelikli konusunu olusturmustur. Bu konu, kendisiyle alakali olan
sonuglariyla (tahrif, tebdil, nesh gibi) beraber diistintilmiistiir.

Tagkoprizade'nin Yahudilik karsiti1 reddiyesinin {izerine oturdugu gelenegi
Ozetledikten sonra artik konumuz olan onun reddiyesini, giriste vaat ettigimiz
konular {izerinden incelemeye baglayabiliriz.

39 Bu konularin derli toplu bir sekilde ele alindig1 en eski metin ibn Hazm’n el-Fas! fi 'I-milel ve’l-ehvai
ve ‘n-nihal adl eseridir. [bn Hazm kendi donemine kadar Yahudilikle ilgili yazilmis en genis ve en saldirgan
eser oldugu ancak kendisinden sonra gelenlere ¢ok fazla etkisi olmadig ifade edilir. Tartisma konulartyla
ilgili en sistematik olani olsa da tarih olarak en eski olanit degildir. Mektup 6zelligi tasisa da Harun Resid
zamaninda, saray nedimi olan Ebu Rebi” Muhammed b. el-Leysi’nin Bizans imparatoru Konstantin VI'e
yazdig1 mektup (Ahmed Ferid Rifai, Asru’l-Memiin, 11, (Kahire: Matubat-u Dar’l-kiitiibi’1-Misriyye,
1927/1346), 188-236; Adang, Muslim Writers on, 143) ve Halife Mehdi’'nin Nesturi Casilik ile sarayda
yapilan tartismalarinin yaziya gecirilmis hali (Islamo Christiana, 3, 1977: 125-152) konuyla ilgili en eski
metinlerdir. Ali b. Rabben et-Taberi’nin Kitabii 'd-din ve 'd-devle si bizatihi reddiye gelenegi i¢inde yer alan
ve bize kadar gelen ozellikle tebsiratla ilgili en genis caligmadir. Ibn Kuteybe nin Deldilii n-niibiivve 'si
de Hz. Peygamber'in miijdelenmesini ele alir. Reddiye metinlerinde Hz. Peygamber'in miijdelenmesiyle
alakali, once bir doktora tezi olarak yapilan sonra kitap olarak yayinlanan kapsamli bir ¢aligma igin bk.
Fadil Aygan, Son Peygamberi Miijdelemek, (Besdirii ‘n-niibiivve) (Istanbul: isam Yaynlar1, 2018). Karafi’nin
el-Ecvibetii’l-fahira adli ¢aligmasi da aslen Hiristiyanlara yonelik olarak kaleme alinmig olmasina ragmen,
baglamin (Hz. Peygamber 'in tebsiri) geregi olarak zikredilen dort konuyu ele alir. Asagida terciimesi verilen
Taskdprizade’nin er-Redd ‘ale’[-Yehiid ¢alismasi da bu konulardan tecsim disindakileri ele alir. Miisliimanlar
tarafindan kaleme alinan reddiyelerdeki konular ayn1 zamanda miihtedi Yahudilerin yazdiklari reddiyelerin
de ana konularim olusturmustur. Mesela, Samuel el-Magribi’nin [fhdmu I-Yehiid adl1 galismas1 da bu dort
konu etrafinda doner ve yazar aldig1 rabbani egitimin verilerini bu konular1 desteklemek i¢in kullanir.
Samuel el-Magribi Hz. Peygamber'in miijdelenmesini ele alis1 ve bunun igin kullandig: deliller i¢in bk.
Samuel b. Yahya el-Magribi, Bir Riiyanin Izinde, Yahudi Bilgin Samuel in Miisliiman Olusu ve Yahudilik
Elestirisi, ceviren Osman Cilac1 (Istanbul: Insan Yaynlari, 2004),79-83. Yahudilik karsit1 reddiyeler igin
bk. Mustafa Goregen, Miisliman-Yahudi Polemikleri (istanbul: Hikmetevi Yayinlar1, 2014); Yasin Meral,
“Yahudi-Hiristiyan-Miisliiman Reddiye Gelenegi”, Dinlerarasi Iliskiler, ed. Ali Tsra Giingér (Ankara: Grafik
Yayinlar1, 2017), 161-179.
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Risalenin Ismi

Elimizde bulunan bes niishadan yalnizca ikisinde Risalenin adina yer verilir.
Bunlardan Nuruosmaniye niishasinin kapak sayfasinda risdlenin adi, Riséle fi'r-
redd ‘ale’l-Yehiid; Carullah Efendi niishasinin kiitiiphane kaydinda ise Risale fi
tezyifi te’bidi dini Miisa seklinde kaydedilir. Ikinci isim, geri kalan iki niishada
oldugu gibi, risdlede herhangi bir sekilde yer almadigindan, bu ismi istinsah eden
ya da kataloglayan kisinin -isimsiz metinlerde genel olarak yapildigi gibi- risdlenin
birinci bolimiiniin basligini dikkate alarak vermis olmasi muhtemeldir. Bu yiizden
isminin aslina yakin halinin, Yahudi karsit1 reddiye geleneginde 6rnegine ¢okca
rastladigimiz tizere*® birincisi oldugu sdylenebilir.

Risdle’nin niishalar

Simdilik Risdle nin hepsi Istanbul kiitiiphanelerinde bulunan bes niishasina sahibiz.
Bunlarin hi¢biri, miellif niishas1 degildir. Yazilis tarihi bakimidan niishalarin en
eskisi Veliyliddin Efendi niishasi; en yenisi ise, Yusuf b. Ali el-Yanyevi nin (0.
1245/1829) istinsah ettigi Carulllah Efendi’deki niisha goriinmektedir. En eski
niisha oldugunu kabul ettigimiz Veliyiiddin Efendi niishasinda risdle “Bismihi
Te‘ala” ile baslar ve bu usul Sehit Ali Pasa ve Nuruosmaniye niishasinda devam
eder. Haci Besir besmeleyle baslar ancak “Bismihi Te‘ala”’y1 da muhafaza eder.
Carullah ise yalnizca besmele ile baglar. Miistakil olarak besmeleyle baslamaya
gecisi bir siire¢ olarak kabul edersek niishalarin tarih sirasini, -yanliglanmaya
ve dolayisiyla da degistirilmeye acik olmakla birlikte- Veliyiiddin Efendi, Sehit
Ali Pasa, Nuruosmaniye, Hac1 Besir Aga ve Carullah Efendi seklinde siralamak
miimkiindiir. Niishalarin tanitimda da bu siralama takip edilecektir.

Bayezid Devlet Kiitiiphanesi Veliyiiddin Efendi bélimiinde 3275 numara
ile kayitli bir mecmuanin i¢inde bulunan; 41a-44a arasinda isimsiz olarak yer
almakta olan Risale, i¢indekiler kisminda Risdle fi tezyifi dini’l-Yehid adiyla ve
Taskoprizade'ye ait olarak zikredilmektedir. Istinsah tarihi ve miistensih ismi
bulunmayan metin, karigik ancak okunakli nesih ile kaleme alinmistir. “Bismihi
subhane” ile baglayan risalede, her bir sayfa 23 satirdan olusmaktadir. Fasil, delil,
cevap ifadeleri ve satir baslarinin tizeri kirmizi miirekkeple ¢izilmistir. Diger
dort metinden farkli olarak tiglincii boliimiin son paragrafi ve dordiincii boliimiin
tamami1 yazmada yoktur. Ancak bu, metnin orijinal halinin bu oldugu anlamina
gelmemektedir. Cilinkd liglincii boliimiin son paragrafi bir sonraki sayfada devam
edecek sekilde bitmektedir. Bu yilizden noksanlik, ciltleme sirasinda son sayfanin
atlanmig olmasindan kaynaklanmis olmas1 muhtemeldir.

40 Mesela, Ali b. Rabben et-Taberi, er-Redd ‘ale’'n-Nasdra; el-Baci, Kitdb ale t-Tevrdt (er-Red ale’l-Yehiid
ve’'Nasdra).
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Siileymaniye Kiitliiphanesi Sehid Ali Pasa boliimiinde 2767 numarayla kayith
mecmua i¢inde bulunan Risdle 12a-b ve 17b-a arasinda yer almaktadir. Risa/e nin
ismi hem icindekiler hem de unvan kisminda Risdle fi 'r-redd ‘ale’l-Yehiid olarak
zikredilmektedir. Metin nesih kirmast bir yaziyla kaleme alinmis ve oldukg¢a okunaklidir.
Miistensih ismi ve istinsah tarihi zikredilmeyen metin “bismihi subhane” ile baglamakta
ve hatime sayfasi 13, geri kalan diger sayfalar ise 19 satirdan olugsmaktadir.

Nuruosmaniye Kiitiiphanesi nde 4902 numarayla kayitl bir mecmua i¢indeki Risale
19b-24a arasinda yer almaktadir. Mecmuanin i¢indekiler kisminda Taskoprizade'ye
ait bir baska risale seklinde zikredilen metnin ismine, metnin bulundugu yerde de
yer verilmez. Istinsah tarihine ve miistensihe yer verilmeyen “Bismihi subhanehu”
ile baslayan niisha, okunakli nesih kirmasiyla yazilmis olup, 11 satirin bulundugu
hatime kismi hari¢ diger biitiin sayfalar 17 satir igermektedir. Metin iginde fasil,
delil, cevap ve satir baslarinin iistleri kirmizi miirekkeple ¢izilmistir.

Stileymaniye Kiitiiphanesi Hac1 Besir Aga bolimiinde 666 numarayla kayith
bir mecmua ig¢inde bulunan Risale, 198b-200b arasinda yer almaktadir. Risale’de
miistensih ismi ve istinsah tarihi yer almamaktadir. Diger dort niishadan farkli olarak
hem besmele hem de “Bismihi subhanehu” ile baglamakta ve son sayfada 20, geri kalan
diger tiim sayfalarda ise 29 satirdan olugmaktadir. Talik kirmasiyla yazilmis nispeten
zor okunan metinde, fasil, delil, cevap ifadeleri kirmizi miirekkeple yazilmustir.

Son niisha Siileymaniye Kiitiiphanesi Carullah Efendi boliimiinde 1738 numara
ile kayith Hiddye serhini ve Tagskoprizade nin metinlerini igeren bir mecmua i¢inde
yer almaktadur. Ikinci kisimda on {ig risale bulunmakta ve bunlardan dokuz tanesi
Taskoprizade'ye aittir. Icindekiler kisminda Risdle fi tezyifi te bidi dini Miisa (as)
adiyla yer almaktadir. Metnin bulundugu yerde ise risale ismi zikredilmez. Diger
dordiinden farkli olarak yalnizca besmeleyle baslayan 80b-a ve 88b-a arasinda yer
alan metin, okunakli talik ile yazilmis olup, 80b 11, 88a 8 satirdan, geri kalanlarin
tamami ise 18 satirdan olugmaktadir. Bes miistensah niishadan yalnizca bu niishada
mistensih ismine (Yusuf b. Ali el-Yanyevi, 0. 1245/1826) yer verilir.

Risadle’nin Taskoprizade’ye Aidiyeti
Tagkoprizade’nin Yahudilige yonelik bu reddiyesi hakkinda, hayatina ve eserlerine
dair klasik kaynaklarin higbirinde bilgi olmadig1 gibi, metnin i¢inde risalenin
Taskoprizade tarafindan kaleme alindigini gosteren, metin ici bir isaret de yer almaz.
Ancak az once ifade edildigi gibi, Nuruosmaniye niishasinin kapak sayfasinda hem
metnin hem de yazarinin ismine*' yer verilir. Carullah Efendi niishasinin kiitiiphane

41 “Hazihi’r-risale fi’r-reddi ‘ale’l-Yehad, 1i'l-"alimi’l-amil ve’l-fazil el-hakim Ahmed es-sehir bi-Taskobrizade
ravvahallauh rhahu”. Nuruosmaniye (12a)
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kaydinda risdlenin ismi; sonunda ise miistensih tarafindan onun Taskdprizade’ye
ait oldugu ifade edilir.*? Sehit Ali Pasa niishasi, yalnizca TaskOprizade’ye ait olan
risalelerin bir araya getirildigi bir mecmua i¢inde yer almaktadir. Biitiin bu veriler
sebebiyle risale hakkinda ilk aragtirmalar1 yapan oryantalistler Schmidtke-Adang
tarafindan metnin Task6prizade nin oldugu sdylenmis ve bu kanaat genel bir kabul
gormustiir.*

Her ne kadar s6z konusu kisiler, mezkir bilgilerden dolay1 Tagkoprizade’ye
aidiyet hususunda emin olsalar da bu tiir bilgilerin Risa/enin yazar1 hakkindaki
stiphemizi, tam olarak ortadan kaldirdig1 s6ylenemez. Bu sliphemizin birkag sebebi
vardir: Birincisi konular ele alinirken yazarim Ibranice kaynaklara atifta bulunmasi
ve ayrica Ibranice kelime tahlillerine yer vermis olmasidir. Taskdprizade nin
egitimine dair kendi anlatilar1 ve hakkinda yapilan aragtirmalarin ortaya koydugu
veriler* dikkate alindiginda onun, Ibrani diliyle kaleme almmus olan bir literatiire
ulasacak bir alt yapisinin olmadig1 goriiliir.

Ikincisi risalede yer verilen konularin Islami kaynaklara herhangi bir génderme
yapmaksizin ele alinmasidir. Bu Yahudilige ve Hiristiyanliga yonelik reddiye kaleme
almis olan Miisliimanlardan daha ziyade, miihtedilerin tarzini ¢agrigtirmaktadir.
Miihtedilerin bu tarzda eser kaleme almalarinin sebebi ise ihtidalarinin arkasindan
yeterli Islami bilgiye sahip olacaklar1 bir zaman ge¢meden bu tiir bir metni kaleme
almalari/almak zorunda kalmalaridir.®

42 “Temmet hazihi’-riséle li'l-molla el-muhakkik ve’l-hibru’l-miidakkik mevlana Ahmed b. Mustafa es-sehir
bi-Taskoprizade, ve’l-katipii’l-fakir Yusuf b. Ali Yanyavi (v. 1245/1829 f.a)”

43 Bk. Sabina Schimtke-Camilla Adang, “Ahmad b. Mustafa Tashkubrizade’s (d. 968/1561) Polemical Tract
Against Judaism”, al-Qantara, xxix 1, enero-Junio de 2008, 80.

44 Taskoprizade’nin hayat: hakkinda bk. Ali Ugur, Taskopri-zade Ahmed Isameddin Ebii’l-Hayr Efendi: (hayati,
sahsiyeti, eserleri ve ilmi goriisleri) (Erzurum: Erzurum Atatiirk Universitesi, Dogentlik Tezi, 1980); Yusuf
Sevki Yavuz, “Taskoprizade Ahmed Efendi”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Ankara, TDV
Yayinlari, 2011) 40/151-152.

45 Bunun béyle oldugunu gérmek icin, Yahudi ve Hiristiyan kokenli miihtedilerin, yeteri kadar islam hakkinda
bilgi sahibi olacak bir zaman gegmeden kaleme almis olduklar1 metinleriyle, Islam olusunun iizerinden
Islam hakkinda ciddi bilgi sahibi olacak kadar zaman gegmis olan miihtediler ve Miisliiman kokenli
reddiye yazarlarinin eserlerini karsilastirmak yeterli olacaktir. Miisliimanlar tarafindan yazilanlar i¢in bk.
ibn Teymiye nin el-Cevibu s-sahih li-men beddele dine’l-Mesih ve Ebu Bekir ibnii’l-Arabi’nin Magrib
taraflarinda tedaviilde olan ve bir Hiristiyan tarafindan kaleme alinan islam karsitt metne karsi telif ettigi
Makéamiu hamati’s-sulbdn ve revdfiu r-ravdzati’l-imdn. Mesela Ibnii’l-Arabi’nin metnin girisi Kur’an’dan
alinmis ayetlerle baslar. Miihtedilerden sdz konusu 6zelligin bir 6rnegi olarak ise, on altinci yiizyilda yasamis
olan Terctiman Murad Efendi’nin Kitdbii Tesviyeti t-tevecciih ile’I-Hakk adli kitabi verilebilir. Bu kitap ¢ok
yogun bir bigimde hem Kur’an’dan ayetler hem hadisler hem de Islam’in diger énemli kaynaklarina yonelik
ciddi atiflar ve alintilarla doludur. Bunun sebebi, Terciiman Murad Efendi’nin Miisliiman olusundan sonra
Enderun’da 6nemli bir dini egitim gérmiis olmasi ve ihtidasinin iizerinden yaklasik on y1l gectikten sonra
kitabini kaleme almig olmasidir. Terciiman Murad Efendi'nin hayati ve kitabi hakkinda bk. Tijana Krstic,
Osmanli Diinyasinda Ihtida Anlatilari, gev. Ahmet Tung Sen (Istanbul: Kitapevi yaymnlari, 2015), 159-167.
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Bu ifadelerimizden Risalenin ismi bilinmeyen bir miihtedi tarafindan kaleme
alindiginin ima edildigi anlasilabilir. Fakat konulari ele alis tarz1 miihtedilerinkini
cagrigtirsa da, bu tarza tam olarak uydugu da sdylenemez. Cilinkii Tagkdprizade nin
zamanina kadar, miihtediler tarafindan yazilmis olan metinlerin neredeyse
tamamina yakini, ana konulara gegmeden 6nce Islam’1 segis siireglerine yonelik
bir anlatiya yer verirler.** Bu yilizden yukaridaki siiphelerimize ragmen metnin
bir miihtedi degil bir Miisliiman tarafindan yazildig: kabul edilebilir. Simdilik
kaydiyla bu Miisliiman yazarin Taskdprizade oldugunu - Risa/enin ona isnadiyla
alakal1 yukaridaki bilgilerden dolayi- kabul etmekte bir sakinca da yoktur. Ancak
boyle bile olsa, Ibranice bilmediginden ulasamayacagi kitaplara atifta bulunmasi,
onlardan alint1 yapmasi bir problem olarak ortada durmaktadir. Belki bu problemi,
risdlenin kaynaklar1 meselesini ele alirken ¢6zme imkani bulabiliriz. O zaman,
Taskoprizade’nin yazarligi meselesi bir dereceye kadar daha kesin bir hal almus olur.

Risdle’nin Tarihsel/Toplumsal Baglami ve Yazilis Tarihi

Risalede telif gerekgesine dair bir agiklamada/imada bulunulmaz. Taskoprizade’nin
yasadig1 on altinc1 yiizyilda, Hubmesihiler diye adlandirilan ve Hz. Isa’y1 Hz.
Muhammed’den {stiin géren bir grup vardir ve bu tiir diisiincelere sahip olanlar,
devlet tarafindan acimasiz bir sekilde cezalandirilmistir’. Ancak Hz. Muhammed’in
Hz. Isa’dan iistiinliigiinii ve onun peygamberlik déneminin sona erdigini konu
edinen, reddiye tiirii hicbir metin kaleme alinmamistir. Bunun -simdilik bildigimiz-
tek istisnasi, tamamen bu tartisma baglamindan kopuk bir sekilde bir miihtedinin
kaleme aldig1 Hiristiyanliga yonelik bir metnidir.*® Risaleye konu edinilen Yahudilere
gelince fetihten 6nce oldugu gibi sonra da Istanbul’da Yahudi niifusu her zaman
olmustur. Fakat on altinc1 yiizyila kadar, Osmanli’da Yahudi karsit1 olarak kaleme
alimmis herhangi bir reddiye metnine tesadif edilmemektedir. Ancak on besinci

46  Bu tiir metinler igin bk. Ali Rabben et-Taberd, er-Din ve 'd-devie fi isbati 'niibiivve Muhammed ‘aleyhisselam
(Tiirkgesi igin bk. Hz. Muhammed'in (Yahudi ve Hiristivan Kutsal Kitaplarindaki) Peygamberliginin
Delilleri, gev. Fuat Aydin (istanbul: Ensar Nesriyat, 2012 ); Samuel el-Magribi, [fi"\amu 'I-Yehiid Tiirkgesi
i¢in bk. Yahudiligi Anlamak, gev. Osman Cilaci, insan Yayinlari, Istanbul 199); Abdullah et-Terciiman,
Tuhfetii’l-erib fi reddi ‘ald ehl-i salib,; Tirkgesi i¢in bk. Hiristiyanliga Reddiye, Tuhfetii’lerib fi’r-reddi ala
ehli s-salib, miitercimi Hac1 Mehmed Zihni Efendi (Istanbul: Bedir Yaymnlar1, 1990, Abdusselam el-Miihtedi
el-Muhammedi, Risdletii ‘hadiye; Abdiilallam, Risdle [lzami’l-Yehiid fima ze ‘amii fi t-tevrdt min kabeli ‘ilmi -
kelam; Abdiddiyyan Kesfii 'esrar fi ilzami ' Yehiid ve’l-ahbdr. Bu yazmalarin kiitiiphanedeki yerleri igin bk.
bu makalede zikredildikleri yerler. Atinalh Muhammed, Hiristiyanliktan Islam’ a (Siileymaniye Kiitiiphanesi
Reisiilkiittap Bolimi 800/154b-160b). Tamamini zikretmenin gerekmedigi miihtediler tarafindan kaleme
alinmis olan metinlerin hepsi, bir ihtida anlatisiyla baslar. Bu tiirden baska 6rnekler i¢in bk. Mehmet Aydin,
Miisliimanlarin Hiristiyanlara Yazdigi Reddiyeler ve Tartisma Konulari, (Ankara: Tiirkiye Diyanet Vakfi
Yayinlari, 1998).

47 Hubmesihiler hk. bk. Ahmet Yasar Ocak, Osmanli Toplumunda Zindiklar: ve Miilhidler (15.-17. Yiizyillar),
(istanbul: Tarih Vakfi Yurt Yaymlari, 1998), 2280230.

48 Bu kitap yukarida zikredilen Terciiman Murad Efendi’ninkidir. Bunun hakkinda bk. Krstic’in Osmanii
Diinyasinda Ihtida Anlatilar:.
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yiizyilin sonu ve altinci yilizyilda Taskoprizade’ninki de dahil olmak {izere Yahudilik
karsit1 reddiye olan dort metin® karsimiza ¢ikmaktadir. O zaman akla su soru
gelmektedir: Onceki durumdan farkli olarak birbirine yakin zamanl bu dort
metnin yazilmis olmasini gerektirecek yeni durum nedir? Bu soruya Endiiliis’ten
c¢ikartilan Yahudilerin Osmanliya gelmesiyle agiklamak miimkiin géziikmektedir:

Ispanyol kraligesi Isabel ve esi Ferdinand’in aldiklar1 bir kararla 2 Agustos
1492’ye kadar ya Hiristiyan olmak ya da iilkeyi terk etmek zorunda biraktiklart
Yahudiler, donemin Osmanli Padisahi II. Beyazit’in emri ve yardimlartyla Osmanlt
Imparatorluguna kabul edilmislerdir. Bu da, Osmanli Istanbul’unda mevcut Yahudi
sayisinin birden bire artmasina ve Yahudilerin toplumda ¢ok daha goriiniir bir hal
almasina yol agmustir®®. Ayrica yeni gelen Yahudilerden bir kisminin, egitimli kisiler
olmasi muhtemeldir. Bunun bdyle oldugunun gostergelerinden biri, ihtida eden
Yahudilerin eserlerinde kadim Yunan filozoflarina yonelik atiflarda bulunmalari;®!
ayrica Endilis’iin ortak egitim dili olan Arapgaya, eser kaleme alacak kadar
vakif olmalaridir. Bu 6zelliklerinden dolayidir ki -Deyyan’in metninde isaret
edildigi gibi-*? devletin yonetici kesimiyle, ikametgahlarinda olmak tizere yakindan
goriisebilecek ayricaliklara sahip olduklarini, ayrica bazilarinin Mesela Abdiisselam
el-Miihtedi'nin Basdeftardarliga kadar yiikseldigini>* goriiyoruz. Bu yoneticilerin
ikametgahlarindaki sohbetler sirasinda 6nde gelen Yahudiler tarafindan Yahudiligin
Islam sonrasinda da gegerliligini muhafaza ettigi ve Tevrat’ta buna dair delillerin
bulundugu ileri siiriilmiistiir.>* Hatta anlasilan bu, halka kapali toplantilarda
konusulan bir konu olmaktan ¢ikmis ve Seyhiilislam Ebusuud Efendi’nin fetvasina
konu olacak olan Hakim Ishak’in yaptig1 gibi, Tevrat’in ve Incil’in hiikiimlerinin

49  Bu metinler i¢in bk. asagida Risdlenin Kaynaklari kismi.

50 Istanbul'da 1490 yilinda 1080 Yahudi hanesi varken bu 1534'de 8.070"e ¢ikmustir. Bu bilgi ve 1. Bayezid®
donemi Osmanlisinda Yahudi niifusunun durumu igin bk. Saban Aglar, Jewish Converts Refute Judaism:
Conversion And Religious Polemics, in The Late Fifteenth-Century Ottoman Empire, (Istanbul: Bogazici
Universitesi, Tarih Boliimii, Yiiksek Lisans Tezi 2017), 10.

51 Bu atiflari igin bk. Abdiisselam, Risdaletii’l-hddiye, Resid Efendi 67b.

52 “Evailde ahbar-1 Yehiidun miite ‘ayyinlerinden biri bir giin seyhiilislam Sa‘di Efendi'nin asitane-i seriflerin
ziyaretinden gelirken bende-i hakire bullsiib meclisde cari olan muhaverelerin nakl idb ayitdiki ki Sa’di
Efendi ayet-i mezkurede ‘zilam lafzindan sebtin te’bidine delalet yokdur, buyurdilar ve ben dahi bu ayete
ne dersin ki Hakk Teala Tevrat’da buylrub sabbat leziindy behal mesiiniham, demistir didim. Ve terciime-i
Arabiyesin gosterdim ki “haza sebtun lillahi fi cemi-i mesdkinikiim” kelimesidir. Yani, “md dumtum sdkinine
fi’l-ard” dimekdir, dedikde fakir dahi mukabele idib andan bu kelimat1 anlara ahvale muttali® degillerdir
deyl mi sdyledik, yohsa senin dahi iz anin ve idrakin bu mikdar midir didim. Yusuf b. Eba Abdiiddeyyan,
Kesfii'esrar fi ilzami 'yehiid ve'l-ahbar”. Giresun2 144a-145b.

53 Abdisselam el-Miihtedi hayati hakkina ayrintili bilgi i¢in bk. Fuat Aydin, “Bir Endiiliis Yahudi’sinden Osmanl
Basdefdarligina, Abdiisselam el-Miihtedi el-Muhammedi ve Risdletii I-hddiye'si Uzerine Bir Arastirma”.
(yaymna hazir makale). Saban Aglar, Jewish Converts Refute Judaism: Conversion and Religious Polemics
in the Late Fifieenth-Century Ottoman Empire, (Istanbul: Bogazici University, Sosyal Bilimler Enstitiisii,
Yiiksek Lisans Tezi 2017), 44-48.

54 Ebl Abdiiddeyyan, Kesfii ‘esrar fi ilzami’Yehiid ve 'l-ahbar, 20
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gecerliligi meselesi agikea dile getirilir olmustur.> Kendisi hakkinda birazdan kisaca
bilgi verecegimiz Yusuf b. Ebl Abdiiddeyyan’in metninin sonunda yer verdigi,
her ne zaman Miisliimanlar, Yahudilerden bilmedikleri sorulara muhatap olurlarsa
kendisine miiracaat etmeleri seklindeki ifadesi de; bu tartismalarin Yahudilerle-
Miislimanlar arasinda kamusal alanda cari oldugunu gosterir.>

Dolayisiyla, her ne kadar Risa/ede kaleme alinig gerekgesi hususunda herhangi
bir sey sOylenmese de - Yahudi niifusun ani artiginin yol agtig1 toplumsal gortiniirliik
olmasa bile*’- Yahudilerle seyhiilislamin konagina kadar uzanan sohbetler, oradan
kamusal alana tasarak Miisliimanlarla Yahudiler arasinda tartisma konular1 haline
gelmis olan Yahudiligin ebediligi meselesi gibi tartismalar ve bunun dolayli bir
sonucu olarak da Hz. Peygamber’in mesru bir peygamber olmadiginin ileri
stiriilmesi, Tagkdprizade’ye nispet edilen reddiyenin kaleme alinis gerekgesi olarak
kabul edilebilir.

Metnin kaleme alinig tarihine gelince, bilinen iki nokta dikkate alinarak yaklasik
bir tarih tespit etmek miimkiin goriinmektedir. Birincisi asagida ayrintili olarak
gostermeye calisacagimiz iizere, Tagkoprizdde nin metninin ana kaynagi olarak
diisiindtigimiiz Yusuf b. Ebt Abdiiddeyan’in metni, Sekdyik’te Sa‘di Efendi’nin
o6ldiigiine dair herhangi bir ifade kullanilmaksizin zikredildigine gore,*® onu
seyhiilislamlig1 zamaninda (1533-38) yazilmustir. Ikincisi ise, Taskdprizade’nin
1551°de geldigi Istanbul kadiligindan gdzlerindeki rahatsizhigindan dolay: ayrilmis
ve 1561 yilinda da vefat etmis olmasidir. Her ne kadar rahatsizlig1 sonrasinda telif
faaliyetini devam ettirdigini*® biliyor olsak da, yine de, risdlenin yazilisi i¢in en
muhtemel tarihin Seyhiilislam Sa’di’nin vefati (1538) ile kadiliktan ayrilis1 (1551)
arasindaki bir tarih oldugunu diisiiniiyoruz. Ancak, istinsah tarihinin bulunmadig1
Veliyiiddin Efendi deki metnin i¢inde yer aldigi mecmuadaki diger risalelerin
istinsah tarihinin 1556-1562 arasinda olmasi, bizim tercih ettigimiz tarihe denk
gelmese de metnin yazilig tarihinin en azindan 1556"dan dnce oldugu teyit eder.®

55  Bununi¢in bk. M. Ertugrul Diizdag, Seyhulislam Ebussu “id Efendi nin Fetvalarina Gore, Kanuni Devrinde
Osmanli Hayati -Fetavd-y1 Ebussu “id Efendi-, 5. Bsk. (Istanbul: Kap1 Yayinlari, 2012), 260.

56  “...ve rahmeten ol kimseye ki, bu risalei miitalaa‘ kasd idib ve ol taife ile bahs murad idicek sol kimesne
ile bahs ideki bu mezkar kitablara miitala‘as1 gegmis ola. Anlarin gibilerin ile bahs asandir ve cehelesin
ilzdm miskildir. Zira mu'anid-i mahzlardir ve ol taifenin suali ve cevabi oldukda ben fakire haber oluna.
Madem ki bakiyey-i 6mriim oldukga siipheleri izale oluna”. Giresun2 164a.

57 Istanbul'da on altinc1 yiizy1ldaki Yahudi niifusunun artisi igin bkz. 47 nolu dipnottaki kaynaklar.

58 Sa’di Efendi hak. bk. Taskopriiliizade, Osmanli Bilginleri, gev. Muharrem Tan (Istanbul: 1z Yayncilik,
2007), 321-322. Mehmet Ipsirli-Ziya Demir, “Sa’di Celebi”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi
(Ankara, TDV Yayinlari, 2008), 35/404.

59  Taskoprizade, goz rahatsizligi sebebiyle kadiliktan ayrildiktan yedi y1l sonra, Sakdyik’in imlasin1 1558°de
tamamlar ki, bu da onun, telif faaliyetini devam ettirdiginin en 6nemli gostergesidir. Bu bilgi i¢in bk.
Taskopriilizade, Sakayik, 380

60 Schimidtke, “Ahmad b. Mustafa Tashkubrizade’s”, 85.
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Risale’nin Muhtevasi

Taskoprizade hamdele ve salveleden sonra, er-Redd ’ini dort boliim lizerine
insa edecegini sOyler. Birinci boliimde (tezyifu te 'bidi dini Musd aleyhisselam),
Yahudilerin Hz. Musa’nin dininin ebedi oldugunu ispatlamak maksadiyla Tanah'tan
getirdikleri bes delilin, onlarin iddialarini desteklemedigini ortaya koyar. ikinci
bolimde (deldilu niibiivveti nebbiyind Muhammed sallallahu ‘aleyhisselam),
Miisliimanlar tarafindan Tevrat’ta var olan alt1 metnin® Hz. Peygamber'in gelisini
onceden miijdeledigi iddialarin1 ve Yahudilerin s6z konusu bu alti metinde
kastedilenin o olmadigin1 gostermeye yonelik yorumlarini degerlendirerek,
Yahudilerin bu metinlerde isaret edilen kisiler olarak ileri siirdiiklerinin yanliglhigini
ve Miisliimanlarin iddialarinin dogrulugunu gostermeye calisir. Ugiincii boliimde
(vukiiu t-tahrifat fi't-Tevrat), iki 6rnek baglaminda Tevrat’in tahrif edildigini
ileri siirer. Bunlar, Tanah'ta Hz. Ibrahim’in Kenan diyarina geldiginde orada
Kenanlilarin bulundugundan® ve Hz. Musa’nin kendisine ait bir metinde onun
Oliimiinden ve gdmiilmesinden s6z edilmesidir. Birincisi hakkinda Kenanlilarin s6z
konusu bolgede ancak Yusa zamaninda bulunduklarini, dolayistyla da Hz. Ibrahim
zamaninda orada olmalarmin miimkiin olamayacagini; ikincisi hakkinda ise, Hz.
Musa’nin kendisi hakkindaki ifadelerin, bir yazarin kitabinda, kendisinin 6liimii
ve gdmiilmesi tiiriinden ifadelerin® bulunamayacagini, dolayisiyla da bu bilgilerin
onun 6liimiinden sonra metne dahil edildigini sdyler. Tagkdprizade ikinci boliimde,
Hz. Peygamber'in miijdelenmesine dair alt1 delili cevaplandirir goriinse de, metin
iginde dordiincii delile yer verilmeden besinci delile gecilir. Bu noksanligin yazardan
mi, miistensihlerden mi kaynaklandigini, miiellif niishas1 elimizde olmadig: i¢in
sdylemek miimkiin géziikmemektedir. Ugiincii boliimde (meta ‘inii’I- Yehiid) ise
Lut’un kizlariyla ve Davud’un kendi komutaninin karisiyla zinasini naklederek
bu tiir eylemlerin peygamberler i¢in dogru olmadigini sdyler; bu yilizden de onlar1
Yahudiler tarafindan peygamberlere atilmis iftiralar olarak gortir.

Boliimlerin isimlendirilmesinde kismen farkliliklar bulunmasina ragmen yine de
Risdle Yahudi karsit1 klasik islam reddiye geleneginin ele aldig1 konular olan nesh,

61 Taskoprizade, bu alt1 tanesinden dordiinciiyli miistakil olarak zikretmez. Ancak Ebl Abdiiddeyyan dort
olarak zikredileni diger metinler i¢ine yedirir.

62 “Avram lilke boyunca Sekem’deki More mesesine kadar ilerledi. O giinlerde orada Kenanlilar yagiyordu”
Tekvin 12/6

63  “Boylece RAB’bin sozii uyarinca RAB’bin kulu Musa orada, Moav iilkesinde 6ldii. RAB onu Moav
iilkesinde, Beyt-Peor karsisindaki vadide gomdii. Bugiine dek mezarinin nerede oldugunu kimse bilmiyor”.
Yasanin Tekrar 34/5-6.
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tahrif ve tebsirin® tamamini igerir. Metnin birinci boliimii neshe, ikinci bolimii
tebsire, ticlincii ve dordiincti boliimii ise, tahrife karsilik gelir ve bu haliyle de
Yahudi karsiti reddiyelerin biitiin konusal 6zelliklerini kendisinde tasir.

Risdle’nin Kaynaklar

Yukarida igeriginden dolay1 Risdlenin yazari hususunda serdettigimiz siiphe,
dolayli olarak onun hangi kaynaklar1 kullandig1 meselesini ele almay1 da zorunlu
hale getirmektedir. Taskoprizade’nin yasadigi yiizyilda, Osmanli’nin daha 6nceki
ve daha sonraki yiizyillarinda gériilmemis sayida Yahudi karsit1 reddiye kaleme
alindigindan; Osmanli 6ncesi reddiye kiilliyatina gitmeden Task&prizade’nin
metnini, bizatihi ulagsmasi miimkiin olan bu dénem reddiyeleriyle karsilagtirarak,
metnin yaziminda basvurulan ve entelektiiel arkaplaninda géremedigimiz bir
birikimin yansimalar1 olan ifadelerin ger¢ek kaynaklarini tespit etmek miimkiin
olabilir. Bunun i¢in de dnce, doneminde yazilmis olan metinleri ve onlarin yazilis
tarihilerini belirlemek gerekir ki -bir anakronizme diigmeden- dncelik-sonralik
meselesinden hareketle etkilesimden/kaynakliktan s6z etmek miimkiin olsun.

On besinci yiizyilin sonu on altinci yiizyilda Taskdprizade’ nin ki de dahil dort
Yahudi karsit1 metin kaleme alinmustir. Diger {i¢ii, Abdulallim’in Risdle [lzami’l-
Yehiid fima za ‘'mu fi t-Tevrat min kibeli ‘ilmi’l-kelam, Abdusselam el-Miihtedi
el-Muhammedi’nin Risdletii 'I-hadiyesi ve Yusuf b. Ebu Abdiiddeyyan’in Kegfu ’[-
esrar fi ilzami’l-Yehid ve’l-ahbar adli eserlerdir. Taskoprizade’ nin ve ilk ikisinin
dili Arapca, sonuncununki ise Tiirkcedir.

Bunlardan Abdusselam ve Abdulallam’in risalelerinde, eserlerini bir anlamda
kendisi i¢in kaleme almis olduklarini gordiigiimiiz Sultan II. Beyazit’in ismi agikca
zikredilir.® Dolayisiyla onlarin yazilis tarihlerinin, II. Beyazit’in padisahlik dénemi
olan 1481-1512 arasinda oldugu kesindir. Abdusselam1in en eski metnin tarihinin
1487 olmasi da bunu teyit eder. Bu iki reddiyeden birincisi iki boliimden olusur.

64  Bukonulari derli toplu bir sekilde ele alindig1 en eski metin Ibn Hazm’ el-Fasl fi 'I-milel ve 'l-ehvai ve 'n-
nihal adl eseridir. Ibn Hazm kendi dénemine kadar Yahudilikle ilgili yazilmis en genis ve en saldirgan eser
oldugu ancak kendisinden sonra gelenlere ¢ok fazla etkisi olmadigi ifade edilir. Tartisma konulariyla ilgili en
sistematik olani olsa da tarih olarak en eski olan1 degildir. Mektup 6zelligi tasisa da Harun Resid zamaninda,
saray nedimi olan Ebu Rebi’ Muhammed b. el-Leysi’nin Bizans imparatoru Konstantin VI yazdigi mektup
(Ahmed Ferid Rifai, Asru’l-Memiin, (Kahire: Matbaatu Dar’1-kiitiibi’l-Misriyye, , 1927/1346), 11:188-236;
Adang, Muslim Writers on, 143) ve Halife Mehdi’nin Nesturi Casilik ile sarayda yapilan tartigmalarinin
yaziya geeirilmis hali (Islamo Christiana, 3, 1977, 125-152) konuyla ilgili en eski metinlerdir. Ali b. Rabben
et-Taberi’nin Kitabu'd-din ve'd-devie/Hz. Muhammed’in (Yahudi ve Hiristivan Kutsal Kitaplarinda)
Peygamberliginin Delilleri bizatihi reddiye gelenegi i¢inde yer alan ve bize kadar delen 6zellikle tebsiratla
ilgili en genis caligmadir. Ibn Kuteybe nin Deldilii 'n-niibiivve 'si de Hz. Peygamber'in miijdelenmesini ele
alir. Karafi’nin el-Ecvibetii’I-fahira adli ¢alismasi da aslen Hiristiyanlara yonelik olarak kaleme alinmis
olmasina ragmen, baglamin (Hz. Peygamber'in tebsiri) geregi olarak zikredilen dért konuyu inceler.

65 Abdiisselam, Risaletii’l-hadiye, Resid Efendi 61a.
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Bu yiizden de dort boliimden olusan Tagkdprizade igin kaynaklik etmesi pek makul
goriinmez.* Aradaki biiyiik benzerliklere ragmen ikincisi olan Abdiisselam’in
metni de, birgok sebepten dolay1 Taskdprizade’nin dogrudan kullanmis oldugu
kaynak olamaz. Mesela, Abdiisselam’in metni ii¢ boliimdiir, Taskdprizade ninki
dort boliimden olusur. Abdiisselam her boliimii ifade i¢in kisim, Taskdprizade
fash kullanir. Konularin ele aliniginda da farkliliklar vardir. Hz. Musa’nin dininin
ebediligini ispat etmek icin Yahudiler tarafindan kullanilan bes Tanah metninin bu
maksat i¢in kullanilamayacaginin ortaya konulmaya ¢alisildig: birinci boliimde,
s0z konusu metinler, benzer hatta yer yer ayni agiklamalarla ele alinmis olsa da
ele alinig siras1 tamamen farklidir. Tagkdprizade nin siralamasiyla Abdiisselam’in
siralamasi arasindaki tek ortak nokta ikisinin de ikinci deliller olarak kullandiklart
metindir. Abdiisselam genel olarak “Yahudi miifessirler” ifadesini kullanirken
yalnizca bir yerde ismen Ibn Ezra’dan s6z eder. Oysa Taskoprizade ibn Ezra’nin
yani sira orta ¢ag Yahudi ulemasindan Simon’u ve Mose ben Nehman’1*” zikreder.
Ayrintiy1 girmeksizin gostermeye calistigimiz bu farkliliklar, benzerliklere ragmen,
birincinin ikinci i¢in dogrudan bir kaynak olamayacagini gosterir. Dolayisiyla
yapilacak olan -miimkiinse- Abdusselam’in metninde ele alinan konulara ilavelerde
bulunan ve bu konular1 yeni bir siralamaya tabi tutan bir bagka metnin bulunup
bulunmadigini tespit etmek ve varsa bu metnin Taskdprizade nin metniyle olan
benzerliklerini gdstermeye ¢alismaktir.

Bu maksat i¢in bakabilecegimiz tek metin, ayni yiizyilda kaleme alinmis oldugunu
kabul ettigimiz Ebli Abdiiddeyyan’nin metnidir. Bu kabulimiiziin dogrulugunu ispat
ise, ancak bizden 6nce bu yazarin metni hakkinda ¢alisma yapanlarin ileri siirdiikleri
yazilig tarihinin yanlishigi ortaya konulduktan sonra, meselenin Tagkdprizade ile
olan iliskisi ele alinarak miimkiin olacaktur.

Ebli Abdiiddeyyan’nin kitabr hakkinda arastirma kaleme alan Camilla Adang-
Sabina Schmidtke ve Judit Pfeiffer metnin yazilis tarihini tespitte, Siileymaniye
Kiitiiphanesi, Bagdatli Vehbi Boliimiinde 2022 numarada yer alan ve bize kadar
gelen en eski niishay1 6l¢iit olarak kullanmislardir. Bu metnin sonunda iki tarih

66  Abdulallam’in metin, Hz. Peygamber'in peygamberliginin Kitab-1 Mukaddeste var kabul edilen delilleriyle
baslar ve burada dort delile yer verir; oysa ayn1 konu Taskoprizade’de, ikinci boliimii teskil eder ve alt1 delili
ele alr. Ikinci boliim Yahudiligin ebediligi iddiasim ele alir. Burada ise, dort iddiay cevaplandir. Bu konu
Taskoprizade’de birinci boliimil olusturur ve o, alt1 iddiay1 ele alir. Keza, Taskoprizade, Yahudi ulemasima
ve Kutsal kitap dis1 kaynaklara atifta bulunur. Oysa bunlarin higbir Abdulallam’in metinlerinde bulunmaz.
Bk. Abdulallam, Risdle fi ilzami’l-yehiid, Fatih 2994/1a-21a. Metnin bir 6nsézle ingilizce gevirisi icin bk.
Camilla Adang, “A Polemic Against Judaism By A Convert To Islam From The Ottoman Period: Risalat 1lzam
al-Yahiid Fima Za ‘amii Fi t-Tawrat Min Qibel ‘Ilm al-Kalam”, Journal Asiatique 297.1 (2009): 131-151. Bu
¢alismasinda Adang, “ve ba’d, fe yekt’l-fakir ila’llahi’s-selam Abdulallam” ifadesinde, Allah’in sifat1 olarak
zikredilen es-Selam’1 Abdulallam’in ismi olarak kabul eder ve yazarin kendi ismini Salam Abdullallam olarak
zikrettigini sdyler. Bk. Adang, “A Polemic Against Judaism By A Convert To Islam”, 133.

67 Bu kisiler hakkindaki bilgi i¢in bk. asagida Risdle’nin ¢evirisindeki ilgili yerler.
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bulunmaktadir. Birincisi hurrire ile yazilmis bir tarihtir.*® Ikincisi ise, yine tarihe
yer veren ve istinsahi ifade eden ferdg kaydidir.®® Birincisindeki tarih 1061 (1651)
ikincisindeki ise 1177 (1763/64)’dir. Ebli Abdiiddeyyan’m bu ii¢ ¢aligani da, birinciyi
telif tarihi olarak kabul etmislerdir. Bu kabul iizerine ilgili yazarlardan 6zelde
konuyla alakali miistakil bir metin kaleme alan Pfeiffer risalenin telif edilmesine
yol agan ortami ve genelde ise her ii¢ yazar da hakkinda ittifak tizere olduklar
Ebi Abdiiddeyan-Taskoprizade arasindaki benzerligi agiklamaya ¢alismiglardir.

Pfeiffer 1061/1651°1 telif tarihi olarak kabul ettigi i¢in, metnin iginde zikredilen ve
birbirinden farkli kaynaklardan istinsah edildikleri asikar olan, Ebli Abdiiddeyan’in
diger dort niishasinda da ayni sekilde zikredilen Seyhiilislam Sa‘d1 Efendi kaydini,
metnin yazilmasindan yiizyil 6nce yasamis bir seyhtilislama gonderme yaptigindan,
sonradan dahil edilmis bir unsur olarak goériir. Metnin yazilis gerekgesini ise, s6z
konusu tarihlerde yasanan Kadizadeliler-Sivasiler olarak kabul eder ve birincilerin
bidate yonelik tepkilerinin gayrimiislimlere yonelik reddiyelere yol agtigini
gostermek i¢in s6z konusu tartismayi uzun uzun inceler.”’ Pfeiffer, on yedinci
yiizyilda yazildigindan emin oldugu Ebl Abdiiddeyyan eserinin kaynag: olarak
aralarinda gormezden gelinemeyecek bir benzerligin bulundugu Taskoprizade’nin
metnini goriir. Birincinin ilaveler disinda ikincinin ¢evirisinden olustugunu hatta
gliniimiiz ifadesiyle bir intihal oldugunu sdyler. Ancak bu kabulden kaynaklanan
aciklamalar, Taskoprizade gibi entelektiiel arka planinda Ibranice bildigine dair
herhangi bir kaydin olmadig1 birinin, nasil Ibranice kelime tahlilleri yaptigmi ve
Talmud’un yani sira Orta ¢agin 6nemli Yahudi tefsir literatiiriine, atiflar/alintilar
yapacak kadar asina oldugu sorusunu cevapsiz birakir. Bu yiizden yukarida zikredilen
yazarlarin tarih tespitinde bagvurduklari dlgiitlere yeniden bakmak gerekir.

Islam kitap yaziminda hem /arrara hem de onun mastari olan tahrir, yaygm
bir sekilde istinsahi ifade etmek i¢in kullanilan kelimelerdir.” Dolayisiyla metnin
sonunda yer alan iki tarihten hurrire ile birlikte zikredilenin telif tarihi oldugu

68  Hiirrire i seferi’l-hayr li-seneti ihda ve sittin ve elf (1061). Bagdatli Vehbi Efendi 120a

69 Kad vek‘a’l-ferag min tahriri hazih’n-niishati an yedi’l-hafiz fi sehri zi’l-ka‘de fi yevmi’s-salis hams ve
erbai‘n ve mieteyn ve elf (1177), Bagdatli Vehbi Efendi 120a.

70  Bu, Osmanli imparatorlugunun biiyiik Miisliiman niifusunu, emr-i bi’l-maruf ve nehyi ani’l-miinkere tesvik
eden popiiler vaizlerin kiirsiilerinden ortaya ¢ikan aktivist ve sosyo-ekonomik piyetist bir harekettir. Bu
hareketin saf, bozulmamus ve asli islam’a donmeyi tesvik ve kahve, tiitiin ve afyon kullanimi gibi, “bidatleri”
ve gayr-i [slami olarak diisiiniilen (velilerin tiirbelerini ziyaret etme, Sufi térenlerin katilma ve peygamber Hz.
Muhammed’in isminin zikredilmesinden sonra salat ii selam getirme gibi) uygulamalar1 yasaklama gibi ikili
bir hedefi vardir. Bunu yaparken de ayni zamanda, medrese egitimli rakipleri vasitastyla Sufi vaizleri, oldukca
prestijli ve karh ve bu yiizden de gok kiskanilan Istanbul’un Cuma camilerinin minberlerinden uzaklastirmaya
calistyorlardi. Bu tiir ¢abalar, fazladan bir ¢aba gerektirmeksizin, Miisliiman olmayanlara kars1, ihtida ettirmeye
yonelik ¢abalar kadar polemiklerle de birlestiler”. Pfeiffer, “Confessional polarization”, 20-21.

71 -z ’ninistinsah anlaminda kullandigmin bir¢ok drneginden biri olarak mesela bk. Ismail Ankaravi Riisuhi
Dede b. Ahmed, izdhu I-hikme, Milli Kiitiphane Yazmalar Bolumii, 62b, harrarehu el-hakir el-hdc emin
nazif el-mevlevi, 13 m(muharrem) 1317.
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sonucu ¢ikmaz. Ustelik son sahifede, bizatihi yazar tarafindan metnin kendisi, yani
Yusuf b. Ebli Abdiiddeyyan tarafindan yazildig: ifadesi yer almaktadir.”” Boylece
hurrirenin miellif/telif i¢in degil, istinsah i¢in kullanilmis oldugu kesinlesmis ve
metnin yazildigi tarihle alakali bir dl¢iit degeri kalmamis olur.

Geriye, metnin yazildigi donemi tespitte bagvuracagimiz tek bir sey kaliyor. O da
bize kadar gelen toplam bes niishanin her birinde asikar bicimde yazilan Seyhiilislam
Sa‘di Efendi’nin ismidir. Osmanli tarihinde, bu isimde tek bir seyhiilislam vardir.
Bu da, Kemalpasazade’nin vefatinin arkasindan mesihat makamina getirilen ve
vefat ettigi 1538 tarihine kadar gorevde kalan Seyhiilislam Sadullah Sa’di Efendi/
Celebi’dir. Ayrica yukarida ifade ettigimiz gibi, birbirlerinden farkli niishalardan
istinsah edildikleri asikar olan bes metnin her birinde bu ismin ayni sekilde yazilmis
olmasi; ismin bes metnin hepsinin kendilerinden istinsah edildikleri metinlerde,
orijinal haliyle bulundugunu teyit ve dolayisiyla da Pfeiffer’in soyledigi gibi ismin
metne sonradan dahil edilmis olma iddiasin1 da gegersiz kilar.

Bu soylediklerimiz 1s1g1nda, metnin yazildigi zamani Sadullah Sa‘di Efendi’nin
yasadig1 donem olarak kabul ettigimizde ve eserin yazilis tarihini bir ylizyil 6ncesine
¢ektigimizde hem metnin yaziligina sebep olan toplumsal baglam daha makul
bir hal almig olur hem de Taskoprizade-Ebli Abdiiddeyan’in metinleri arasindaki
benzerlik iligkisi daha agiklanabilir hale gelmis olur.

Abdiiddeyyan’in metninin Taskoprizade’den once kaleme alinmig oldugunu tespit
ettikten sonra, simdi aralarindaki benzerlikleri, dolayisiyla da iliski meselesinin
boyutlarini géstermeye gecebiliriz. Burada Abdiiddeyyan ve Taskoprizade’ nin
metinleri arasindaki benzerlikleri/aynilikleri, iki metnin bagindan sonuna kadar
gostermek konuyu uzatmaktan bagka bir anlam tagimayacagindan yalnizca risalenin
birinci boliimiinden alinmig, mezk@r durumu gosteren 6rnekler vermekle yetinecegiz.
Bu maksada uygun olarak Ebli Abdiiddeyyan ve Taskoprizade’nin ayn1 konuyla
ilgili agiklamalar1 pes pese verilecektir:

1.“Tevrat’in miifessirlerinden [tefsir-i] sahth “La fezidii ve 14 tenkusii min indi enfusikum” vaki‘

olmusdur. Yani, “kendd yaninizdan nesne ilhak itmendz ve nesne eksiltmendz” dimekdir. Ve

esalib-i terakib ile istiyasi olanlar katinda bu kelamin ma‘nas: boyle idiigiinde saibe-i siibhe
yokdur= 138 Csld o5 ¢ Zy 5ill |5 e M = o ¢ aSuiif i (gl oY 5 Lindiale | gy 55 Y 3 el il sl
cull) yadl) e 83, Y WS yamill= Cevap: [bu metinden] maksat, “kendinizden bir sey eklemeyin

ve ondan bir sey eksiltmeyin”dir. Tevrat yorumculari boyle agikladilar ve zeki, akilli kimsenin

bildigi gibi, bu ifadenin tislubu da onu destekler”.

72 “Temme Kitabii Kesfi’'l-esrar fi ilzami’l-yehiid ve 'l-ahbdr nemakkahu ve evdehahu Yusuf bin Abdulmelik
ed-Deyyan iderki, bu risalei tedvinden...”. Bagdatli Vehbi 120a; Giresun2164b.

73 Ayni metni kullanan Abdiisselam ise, karsi cevap olarak bu emre karsin, Tevrat’ta tek bir orug¢ olmasina
ragmen daha sonra peygamberlerden ilaveler yapildigin ileri siirer. Abddiisselam, a.g.m., Resid Efendi
69b. Bu agiklama Abdiiddeyyan’in metninde bulunur, ancak yukarida goriildigii gibi, Taskoprizade’nin
metininde onlara yer verilmez.
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“Nedametin ma’nas1 fail-i muhtar bir fiil-i ihtiyarin tav’an isledikden sonra hayr ol isi
islememesinde idlgiine i’tikad idab fiiline teessiif ve terkine tahassiir etmekdir; : 4elaill iae
AR bl gl o5 e lise Jeld Jady of ¢ = Pigmanhi@in manas, fail-i muhtarin bir is yapmast
ve sonra onun ziddinda hayri gérmesidir’.

2. Ol zamanda Beni Israil Musa aleyhisselama ayitdilar ki, ya nebiyyallah bizim bir dahi
savtullahi igsitmege takatimiz yokdur. Allah’dan dile bir dahi bize savtini igitdirmesin; yohsa
biz bir ugtirdan helak oluruz; Al & sa glaw e 538 Y Ul DLl 4ile se |y ¥ie) i)yl i o
138 aay @l Jady VT by ) Sl I Sl Wi « AT 3 0= Allah 'in sesini bir kez daha duymaya giic
yetiremeyiz, aksi halde toptan yok olacagiz. Rabbinden bir daha boyle yapmamasini iste”
dediler (...); Ve bu mukterahlari[n1] hazreti Musa aleyhisselamin hus@is-1 sahsina itaat i¢in
iktirah itmis degiller idi; belki asl-1 niiblivvete miinkir olduklarindan 6tri idi. Su bina ki
hitkema-i hind kim, ehl-i Misir’in her hususda merci’leri idi, Ben{ Israil’e nasihat idab beser
Allah’m kelanuni isitmege takat getiiremez, helak olur, Ol sebebden Beni Israil yed- i Musa
aleyhisselamdan [e.m.] mu’cizat-1 bahire miisahede iderler iken asl-1 niibiivvetde dahi siibhe
iderlerdi; pes¥ ¢ 35l Jaal (S 1518 wesY i a2l dile (o ga 8503 JaY S5 L |ga i ol il allall
555 (b st |5 Tagd s (as alll 0318 plass o s Y ) () el (shsie | 548 b s 238 oLl (pmiia )5S
adl adde o 50 /[Bu metnin] zahiri, onlarin zikredileni Musa (a.s.)’1n peygamberligi sebebiyle
ileri stirmedikleri (ikteraha), aksine Hint hakimlerine tabi olduklarindan dolay1 niibiivvetin
aslin1 inkar etmeleridir. Hint hakimleri onlara, beserin Allah Te ala’nin s6ziinii duymaya gii¢
yetiremeyecegini sdylediklerinden onlar da Musa (a.s.)’1n elinden meydana gelen ve Ibn
Ezra tefsirinde ac¢ikladigi, apagik mucizelerin sahidi olmalarina ragmen onun niibiivvetinden
stiphe ediyorlardi”.

3.“Tevrat’da meshir [ve] mektub olan ahkdmin bazi, Kiidiis-i serife mahsusdur ve bazi
Kudiis’tin gayr1 mesakine mahstsdur ve bazi hem Kudiis[’e] hem de gayra amm ve samildir.
Pes bu ayetin manasi, emr-i sebt ancak Kudiis-i serife mahsis degildir. Her sakin oldugunuz
mevadi‘a Ammdir’= ¢« (e sade lpcany 5 oy Hill (uiil (o seada Lpan 4 il AlSaf o el 8 JaY1
LSLY) apaad ale Lany s < W sty =/Bundaki esas, Tevrat’in hiikiimlerinin bir kismimin Kudiis-ii serife
ve bir kisminin da onun disindakilere ve bazisinin ise biitiin mekanlara mahsus olmasidir””.
“Tekrar sual itdiler ya ‘si/dam ki sifr-i hdmisin onunci siparesinde gelen bar-i Teala azze esmauhu
hakkinda ki vaiz kaydi yok, ana ne dersin didiklerinde cevab virib bu suale usiilde saile cevab-1
tam virilmisdir ki, ‘zi/dm lafzindan degil te’bid manasi ebed manasin viren [ve bi] kayd-1 vaizdir
ki, lafz-1 vaiz zaman bi’l-ahir dimekdir= 2! il Jlaia) 2  Mad 4ds A aDley Ladl o 55 38 Jliy 8 5.

On Y cdael s il e pedy Ladf 2l dac) 5 Jadl ga 5 38 we ¥ 5oy Jadl Mt ads 8 S3 f aie i all
Al g clae) g Jadl 28 Db Gaalad) jiudl (e palall o 5all 8 sla @Y ey Lail b ade (a fiel5 oY s Ladl
Ll Jui4ia /. Allah Te‘ala hakkinda vuku bulan oldm lafzi, bir vaizin lafzi olan kayitla
beraberdir. Ebedi kilmaya gelince, ancak vaiz lafzindan anlagilir, yoksa oldm latzindan degil.
Olam latzinin ayni sekilde Allah Te"ala hakkinda olmakla birlikte vaiz lafz1 kaydi olmaksizin
Besinci Sifr’in onuncu ciiziinde bulunmasindan dolay: buna itiraz edildi””.

74

75
76

Yahudi iddiasi i¢in ayn1 Kutsal Kitap ifadesini, ikinci sirada kullanan Abdiisselam da nedametin anlamini
verir; ancak onun ifadesinde yukaridaki ikisinden farkliliklar vardir: “Ciinkii pismanligin anlami, pigsman
olanin bir eylemde bulunmasi ve bilahare yaptig1 bu eylemin degil de, onun aksi bir eylemin gerekli ve uygun
olduguna inanmasi ve keske bu eylemi yapmasaydim”, Resid Efendi 65b. Goriilecegi lizere, Abdiiddeyyan
ve Tagkoprizade’de pigsmanlik taniminda yer alan “fail-i muhtar” ifadesi, Abdiisselam’da yer almaz.
Abdiisselam’m metinde Kudiis’le alakal1 herhangi bir ifade yer almaz. Bk. a.g.e., Resid Efendi 22b.

Taskoprizade.
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4. “Bu yildan murad, ehl-i Tevrat ma beyninde meshlr ve ma’raf bir mu’teber zamandir ki,
elli yilda bir vaki‘ olur. Ve ol zamanda uk(d miinfesiha ve buyt‘ ve ikalat ve abid ahrar olur
ve kutiib-1 ehadis-i mu’teberlerinden Mahlana dimekle ma‘hid kitablarinda Ravi Mose ben
Nahmén nakl id0b ider ki, ‘@/dmin miintehasi elli senedir.”. TagkOprizade: Ol Jasn 2l
(2 hise S5 el Bins ¢ asiall silu s clebull Lol gudly (a5 e L (psed (B aly ¢ abdie (g yne
Sl s ) sad ) oY sy sgiie Of Jlegd/yiibel’den muradin da Yahudilerce maruf olan bir zaman
oldugunu nakletti. Bu yiibel eli senede bir olur ve hatta onda antlagsmalar (el-beyaat) ve diger
akitler fesih olur ve kdleler azat edilir. Mose ben Nehman, o/dmin sinirmin (miinteha) elli yol
oldugunu rivayet etti

Zikrettigimiz bu birka¢ 6rnek Taskoprizade-Abdiiddeyyan iliskisi meselesinin,
Pfeiffer’in kurgusunun tam aksini; yani asil kaynagin Ebll Abdiiddeyyan ve onu
kullananin ise Taskoprizade oldugunu gosterir. Bu yiizden de sonug olarak kaynaklik
meselesinde Pfeiffer’in Abdiiddeyyan’in hakkinda sdyledigini’’ tersine ¢evirerek
Taskoprizade hakkinda sdyleyebiliriz: Tkincisinin metni, birincisinin kismen
Ozetlenmis ve ¢cok az miktarda ilavelerde bulunulmus tam bir Arapca ¢evirisinden
ibarettir denilebilir.

Sonug¢

Bir anlamda Kur'an"1n inisiyle baslatilabilecek olan genelde diger dinler 6zelde
ise, ehl-i kitap kabul edilenlere yonelik reddiyeler, Abbasiler doneminden itibaren
Miisliimanlarin 6zellikle Hiristiyanlara ve Yahudilere karsi, Hz. Peygamber
iizerinden Islam'1n savunusu ve s6z konusu dinlerin elestirildigi edebi bir tiir halini
almaya baslamistir. Bu tiir metinlerin ana konusu, Hz. Peygamber'in geleceginin bu
dinlerin metinlerinde haber verilmis olmasidir (tebsirat). Hem onun gelecegine dair
isaretlerin Yahudi ve Hiristiyan kutsal kitabinda asikar bir sekilde bulunmamast;
hem de Islam din anlayis1 agisindan bakildiginda, peygamberlere ve tevhit anlayisina
uygun olmayan ifadelerin bulunmasi s6z konusu metinlerin bozuldugu (tahrif)
diistincesinin ortaya ¢ikmasina yol agmustir. Bunlara daha, Yahudi ve Hiristiyanlarin
dinlerinin kiyamete kadar baki oldugu, bu ylizden de Hz. Muhammed'i peygamber
olarak kabul etmemelerinin kendi dinlerinin bir geregi oldugu iddialar1, Islam'm
gelisiyle dinlerinin gegerliligini yitirdigi, nesh edildikleri konusu da ilave edildi.
Boylece Yahudi ve Hiristiyan karsit reddiye geleneginin konulari; tahrif, tecsim,
tebsirat ve nesh olmak iizere nihai seklini almis oldu.

77  “Dinin, oldukga politize edildigi ve benzerliklerden daha ziyade inangsal benzersizliklerin, farkliliklar:
ortaya gikarmak i¢in vurgulandigi boyle bir atmosferdedir ki, Ibn Ebu Abdiiddeyyan, Tagkoprizade’nin
Yahudilige kars1 yazilmis olan 16. Yiizyil reddiyesini Arapgadan Tiirk¢eye ¢evirdi ve ona daha fazla 6rnekler
ve ihtida anlatisini igeren bir girisle siisledi”. Pfeiffer, “Confessional polarization”, 25. “Sonuncusu (Ibn Ebt
Abddiddeyyan), yalnizca agik bir sekilde Taskoprizade’nin Arapea risalesi modelinde insa edilmedi fakat
gergekte, onun Osmanlica bir terciimesidir. Ve biz onu, bugiiniin dlgiitlerine uygun olarak intihal olarak
isimlendirebiliriz”, Pfeiffer, “Confessional polarization”, 28.
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Biiyiik kism1 konjonktiirel (gayr-i Miislimlerin Islam toplumundaki durumlari
ve ihtida edenlerin kendilerini eski ve yeni dindaslar1 karsisinda savunma/anlatma
geregi duymalarmin bir sonucu) olan elestirilerin daha ¢ok Hiristiyan cenahtan
gelmesi ve Hiristiyanlarin Miisliimanlar karsisinda Hiristiyan devletler tarafindan
temsil edilmesi ve Miisliiman cografyanin bir anlamda entelektiiellerinin Hiristiyanlar
olmasi sebebiyle reddiyeler birincil olarak Hiristiyanlara yonelik olmustur. Yahudi
miihtedilerin yazdiklari reddiyeler disinda, Yahudilik bu metinlerde Hiristiyanlik
dolayimiyla elestiri konusu edilmistir. Baglangigta Miisliimanlarin bu elestirilerde
kullandiklar1 deliller daha gok akli (Kindi'nin reddiyesi gibi)’® ve halk arasinda
tedaviilde olan ve sozel olarak aktarilan Kitab-1 Mukaddes verileri iken, hem Yahudi ve
Hiristiyan kékenli kisilerin ihtida ederek Misliiman olmalar1 hem de Miisliimanlarin
bizatihi Yahudi ve Hiristiyan kutsal kitaplarina ulagmaya baglamalarinin bir sonucu
olarak, Kitab-1 Mukaddes ten alintilarin kullanimi gittikge artmistir.

Yahudi ve Hiristiyanlara kars1 yazilan reddiyeler Osmanl déneminde de en azindan
klasik donem olarak adlandirilan dénemin sonuna kadar, say1 olarak kendisinden
oncekilerle kiyasla daha az olsa da yazilmaya devam etmistir. Onlarm yazilma
gerekeeleri de, kism-1 azamu itibariyle seleflerininki gibi konjonktiirel olmustur.
Yani, ya ihtida edenlerin ihtida gerekgelerini anlatmak i¢in ya da toplumdaki
gayrimiislimlerin durumlarindan rahatsiz olan Miisliimanlarin talebiyle miihtediler
veya bizatihi Miisliimanlar tarafindan yazilmiglardir. Risdle fi ‘r-redd ale I-Yehid,
on altmer ytizyilin 6nemli bir Osmanh alimi olan Taskoprizade tarafindan kaleme
almmustir (!). Endiiliis ten ¢ikartilan Yahudilerin gelisiyle Istanbuldaki Yahudi niifusu
iki ii¢ kat birden artmistir. Beraberlerinde getirdikleri matbaalarla kendi kitaplarini
basarak Endiiliis birikiminin 6nemli metinlerini buraya tasimislar ve entelektiiel
birikimleri sebebiyle Osmanli elitleriyle tanigmaya ve zamanla da aralarinda dini
konular tartisilmaya baglamis goriinmektedir. Miisliimanlar arasinda Yahudi ve
Hiristiyan kutsal kitaplarinin gecerliligini savunan kisilerin bulunmasi ve Yahudiler
tarafindan bu diistincenin Seyhiilislam Sa‘di Efendi nin evinde dile getirilmis olmasi
karsisinda hamiyet-i diniyesi yliksek bir sahsiyet olan Tagkoprizade boyle bir metni
kaleme alma geregi hissetmis ve metinde Yahudiligin kiyamete kadar gegerli olmadigini,
Hz. Peygamber'in onlarin kitaplarinda miijdelendigini, Yahudi kutsal metnin tahrif
edildigini ve nihai olarak da Peygamberlere yakismayan hallerin Yahudiler tarafindan
onlara atfedildigini gostermeye ¢aligmistir. Bunu da Yahudilerin ilgili konularla ilgili
iddialarini zikrederek bu iddialariin yanliglhigini gostererek yapmustir.

78 Kindi'nin reddiyesi gliniimiize tam haliyle gelmemistir. Ancak bugiin bu metnin, Yahya b. Adi'nin ona
kars1 kaleme almis oldugu reddiyesinde ondan nakletmis oldugu kadarina sahibiz. Bunun i¢in bk. Rushdi
Rashid et Jean Jolivet, “Temoignage de Yahya b. "Adi: Objections d'Al-Kindi Contre la Trinite”, Oeuvres
philosophiques et scientifiques d’Al-Kindi: Métaphysique et Cosmologie (Leiden-Boston-Kéln: E. J. Brill,
1998), 119-128.
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Hayati hakkindaki verilerin hi¢birinde bu tiir ilgilerinin oldugunu géremedigimiz
Taskoprizade anlagilan kendisinden 6nce bu konuda eser kaleme almis olan Yusuf
b. Ebi Abddiiddeyyan in ihtida anlatisini da icere, Kitabu Kesfii 'l-esrar fi ilzami l-
yehiid ve [-ahbdr adli reddiyesini kullanarak eserini telif etmis goriinmektedir. Her
ne kadar kendisinden ¢ok 6nce Yahudi karsit1 kaleme alinan metinlerdeki konular1
ve kutsal kitap metinlerini kullanmis olsa da onlar1 ele alig tarzi ve yorumlarini
zikrettigi Endiiliis kokenli Yahudi ulemasini; atifta bulundugu Tevrat dis1 kutsal
metin kiilliyatin1 ismen zikretmesi ve alintilar yapmast dogrudan Yusuf b. Ebl
Abddiiddeyyan nin metnini kullandigini, neredeyse ihtida anlatilari disinda onun s6z
konusu Osmanlica kitabinin Arapgaya gevrilmis hali oldugunu séylemek miimkiindiir.
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Ceviri ve tahkikli nesre dair

Ceviri i¢in Siileymaniye Kiitiiphanesi Carullah Efendi Boliimiinde bulunan ve
209 numara ile kayith olan metin esas alinmis ¢eviride olabildigi dl¢iide metne
bagli kalinmaya ¢aligilmigtir. Ancak metni okuyan meslektaglarimizin s6z konusu
yontemin metnin okunmasini bazi yerlerde zorlastirdigina dair ifadelerinden
hareketle onlarin dikkat ¢ektikleri kisimlar daha rahat bir sekilde ¢evrilmistir.

Hem c¢eviri hem de tahkik kisminda, risalede iktibas edilen Kur'an ve
Tanah alintilarinin yerleri tespit edilmis; ¢eviride Tiirkgeleri, Arapgasinda ise
Arapgalarina yer verilmistir. Mevcut biitlin niishalardan hareketle ortak olan bir
metin olusturulmaya calisilmis, niishalar arasindaki farkliliklar ise ISAM tahkikli
nesr usuliine uygun olarak gosterilmistir.

Bu yapilirken de metinlerde yer verilen imlaya, Osmanli doneminde yaygin olarak
4 5l geklinde kullanilan Tevrat imlasinin bugiin kullanilan 3,53 ; Hz. Peygamber
disinda peygamberleri i¢in kullanilan ve »= seklinde kisaltilan dua climlesini 4
ol Hz. Peygamber icin kullanilan ve s=a bi¢iminde kisaltilan dua ciimlesini
agik haliyle alw 5 4de alll Vs yazmak diginda herhangi bir miidahale yapilmusgtir.

Tahkik kisminda kullanilan niishalar, bulunduklari kiitliphanenin ilk isminin ilk
harfiyle gosterilmistir:

Veliyiiddin Efendi  : V/ s

Sehit Ali Pasa 2 S/
Hac1 Besir Aga :H/ ¢z
Nuruosmaniye N/ ¢
Carullah Efendi :Clz
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Bayezid Devlet Kiitiiphanesi (istanbul)
Veliyiiddin Efendi Koleksiyonu, no: 3275
Unvan Sayfas1

Bayezid Devlet Kiitiiphanesi (Istanbul)
Veliyliddin Efendi Koleksiyonu, no: 3275
Hatime Sayfas1
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Siileymaniye Kiitiiphanesi (Istanbul)
Sehit Ali Pasa Koleksiyonu, no: 2767
Unvan Sayfasi

Siileymaniye Kiitiiphanesi (Istanbul)
Sehit Ali Pasa Koleksiyonu, no: 2767
Hatime Sayfasi
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Nuruosmaniye Kiitiiphanesi (Istanbul)
No: 4902 Unvan sayfast

Nuruosmaniye Kiitiiphanesi (Istanbul)
No: 4902
Hatime sahifesi
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Siileymaniye Kiitiiphanesi (Istanbul)
Haci1 Besir Koleksiyonu, no: 666
Unvan Sayfasi

Siileymaniye Kiitiiphanesi (Istanbul)
Haci1 Besir Koleksiyonu, no: 666
Hatime Sayfasi
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Siileymaniye Kiitiiphanesi (Istanbul)
Carullah Efendi Koleksiyonu, no: 2098
Unvan Sayfasi

e =

Siileymaniye Kiitiiphanesi (Istanbul)
Carullah Efendi Koleksiyonu, no: 209
Hatime Sayfas1
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RISALE FI’R-RED ALE’L-YEHUD
Taskoprizide Ahmed b. Mustafa (968/1561)

Noksan sifatlardan miinezzeh olan Allah’1n adryla.

Hamd yalnizca Allah’a ve salat kendisinden sonra peygamber olmayana, onun
hane halkina ve arkadaslarinadir. Bu risale, dort boliimden olusmaktadir. Birinci
boliim, Musa (a.s.)’in dinini ebedilestirmenin/ebedi kilmanin (ze 'bid) yanligshgini
ortaya koymak (zezyif); ikinci boliim Muhammed (a.s.v)’1n niibiivvetinin delilleri;
ticlincii boliim, Tevrat’ta tahrifatin vuku bulmasi; dérdiincii boliim, Yahudilerin
(nebilere kars1) biihtanlar1 hakkindadir.

BIRINCi BOLUM
Bu boliim, (Musa’nin dinini) ebedi kilmaya yonelik delillerin yanlisligini ortaya
koymaya dairdir. Bu maksat i¢in kullanilan deliller alt1 tanedir.

Birinci delil; Tevrat’ta, mealen soyle denmektedir: “Size ne emrettiysem, onun
tizerine bir sey eklemeyin ve ondan bir seyi de eksiltmeyin.””

Onlar, “eger bagka bir seriata uyarsak, Tevrat’in hiikiimlerine bir sey ilave
etmemiz ve ondan bir sey eksiltmemizi gerektirir ki o da Tevrat’in agik hilkkmiine
gore (nassu’t-Tevrat) caiz degildir” derler.

Cevap: Burada maksat, “kendinizden bir sey eklemeyin ve ondan bir sey
eksiltmeyin” demektir. Tevrat yorumcular: bunu boyle agikladilar ve zeki, akilli
kimsenin bildigi gibi, bu ifadenin tislubu da bu yorumu destekler. S6z konusu nas,
Allah tarafindan ziyade ve noksanlik getiren bir peygambere uymay1 yasaklamaz.
Baz1 Tevrat miifessirlerinin sézlerinde “ve buradan (hareketle), bundan sonra bir
peygamber yeni bir haber getirmez, denildi” seklinde yer alan ifade, kivrak zekal
kimseye (el-fatini’l-habire) gizli olmadig1 gibi, temriz siygasi ve lislubundan dolay1
ifade ettigi seyin gegersizligine isaret eder.

ikinci delil, Tevrat’ta: “Rabb bir insan degildir ki yalan séylesin ve Ademoglu
degildir ki pisman olsun®”” denilir.

Neshin, seriatta daha 6nce bulunan bir hiikiimden pismanlik oldugu aciktir.
Nesh, aklen oldugu gibi Tevrat’in agik ifadesiyle naklen de batildir. Bu yiizden,
Musa’nin dininden sonra nesih yoktur.

Cevap: Pismanligin anlami, fail-i muhtarin bir i yapmasi ve sonra onun ziddinda

79  Tesniye 4/2

80 Sayilar 23/19. “Allah insan degil ki, yalan sdylesin ve insanoglu degil ki, nadim olsun”.
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hayr1 goérmesidir. Bu ise Allah Tedla hakkinda muhaldir, Allah bu tiir seylerden
miinezzehtir. Ancak nesihten anlasilan, yalnizca insanlarin hallerinin ve tavirlarinin
degismesi sebebiyle hiikiimlerin degigsmesidir. Bu hekimin, hastanin durumunun
degismesiyle ilaglar1 degistirmesi gibidir ve bu, muhal degil aksine, bizatihi bir
hikmet ve rahmettir. Ozellikle de Musa’ nin dinin degistirilmesinde de ulemaya
gore, bizatihi agik bir hikmet vardir. O da sudur ki, Israilogullar taifesinin biitiin
iglerine kolelik ruhu sindigi i¢in, akillarinda bir aptallik ve anlayislarinda da bir
eksiklik yerlesmistir. Bu yilizden de, Tevrat’ta yalnizca diinyaya dair va‘d ve va‘idle
yetinilmistir; bunun sebebi onlarin, ahiret ve ilgili meseleleri anlamaktan uzak
olmalartydi. Bundan sonra, insanlarda, ahiret durumlarini anlama yetenegi artinca
sonraki seriatlarda ahiret ahvali zikredildi. Nitekim Tevrat’tin hiikiimlerinde de
nesh meydana gelmistir. Onlarin iddiasina, bizim cevabimiz budur.

Uciincii delil; Tevrat’ta soyle denilmistir: “Bunlar Allah’in sizinle muazzam
bir sesle konustugu kelimelerdir. Onlar1 tastan iki levha tizerine yazmist1.?!” Siz
de “Allah’in sesini atesin ortasindan duyduk”, dediniz®.

Bu ifadelerin delil olarak kullanilma yo6nii sudur; Musa’ya olan imanlarin
Allah’1n kelamini kulaklariyla isitmeye bagladiklarinda, Allah onlara ac1 bir utang
verdi ve onlar1 zorlamak igin mezkr ayeti zikretti. Oyleyse ondan, imanin gerekli
oldugu ve onun Allah Teala’nin sesini isitmeye baglanmasi anlasilir. Ve Musa’dan
sonra da bu isitme ger¢eklesmedi.

Cevap: Israil ogullari, Musa’dan 6ziir dilediler ve “Allah’in sesini bir kez daha
duymaya gii¢ yetiremeyiz, aksi halde toptan yok olacagiz. Rabbinden bir daha
boyle yapmamasini iste” dediler.

Bu yiizden, Tevrat’ta: ‘Israil ogullarinin, eger bir kez daha Allah’1n sesini
duyarsak oliiriiz; yaklas ve Allah’in kendisiyle sana emrettigi her seyi dinle™.
Sonra Allah Teala onlarin bu sézlerini giizel buldu (istahsene)”, denilir®. Tevrat’ta;
Allah Teala’nin “sodyledikleri hususunda onlarla iyi davranin” dedigi ifade edilir.
[Bu metnin] zahiri, onlarin zikredileni Musa (a.s.) nin peygamberligi sebebiyle ileri
siirmedikleri, aksine Hint hakimlerine tabi olduklarindan dolay1 niibiivvetin aslini
inkar etmeleridir. Hint hakimleri onlara, beserin Allah Teala nin soziinii duymaya

81 Tesniye 5/22). “RAB bu sozleri biitiin cemaatinize, dagda atesin, bulutun ve koyu karanligm i¢inden, biiyiik
sesle soyledi; ve baska bir sey demedi. Ve bunlar iki tas levha tizerine yazdi ve onlari bana verdi”.

82 Tesniye 5/24. “... Ve dediniz: Iste Allahimiz RAB bize izzetini ve biiyiikliigiinii gosterdi ve onun sesini
atesin iginden isittik”.

83  Tesniye 5/26. “Sen yaklas, ve Allah’1miz Rabb'in sdyleyecegi biitiin seyleri sen dinle; ve Allahimiz RABBIN
sana sOyleyecegi biitiin seyleri sen bize soyle; ve dinleyip yapacagiz”.

84  Tesniye 5/28. “Ve bana soylediginiz zaman, RAB sozlerini isitti; ve RAB bana dedi: Bu kavmin sana s6ylediklerini
isittim; sdyledikleri her seyi iyi sdylediler”. Tesniye 18/17. Ve Rab bana dedi: Soylediklerini iyi dediler”
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gii¢ yetiremeyecegini sdylediklerinden onlar da Musa (a.s.)’1n elinden meydana
gelen ve Ibn Ezra tefsirinde agikladigi, apacik mucizelerin sahidi olmalarina
ragmen onun niibiivvetinden siiphe ediyorlardi. Sonra, Allah Teala Beni Israil’den
hikaye ederek, Tevrat’ta sdyle dedi: “Ilahimiz Rabb, izzetini ve azametini bize
bildirdi. Sesini atesin ortasindan bize isittirdi ve o giin gordiik ki, Allah Teala
insanla (ibn-i Adem) konusuyor ve o, yastyor®s”. Bu ayetten, onlarin beserin Allah
Teala’nin s6ziinii isitmesinin miimkiin olduguna inandiklar1 ve niiblivveti kabul
ettikleri anlasilir. imanda, imanin sesin isitilmesine baglanmasi, 6zellikle Musa
(a.s.)’mn peygamberliginden degil de, niiblivvetin aslindan kaynaklandiginda, kendi
isteklerine delil olarak kullandiklar1 ayet, diger peygamberlere imanin da sesin
isitilmesine baglanmasina isaret eder.

Dordiincii delil; Tevrat’ta, “Tevrat, Yakup’un cemaati i¢in bir miras oldu™*
denilir. Bu s6zden de, Tevrat’in 6zellikle Yakup’un cemaatine 6zgii oldugu anlasilir.

Cevap; Bundan Tevrat’a tabii olmanin Beni israil’e has oldugu anlasilir; yoksa
Beni Israil’in sadece Tevrat’a tabi olmasi degil.

Besinci delil, Tevrat’ta, “Beni Israil’den Musa’dan sonra bir peygamber gelmedi®’”
denilir. Oyleyse bu metinden, Musa’dan sonra bir peygamberin ¢ikmadig:, anlasilir.

Cevap; Tevrat’ta zikredilen “ve ld-kame” lafzidir ve bu lafiz, Ibranicede ge¢mis
zaman i¢in kullanilmistir. Kelimenin dogru yorumu, ‘Beni Israil’den Musa (a.s.) gibi
bir peygamber ¢ikmamistir’ seklindedir. Lafzin muzari (genis zaman) seklindeki
yorumlart, kendi dil kaidelerine terstir. Bu tefsirle, Musa (a.s.)’1n dinini ebedi kilma
seklindeki davalarini ispat hususunda kafa karistirmay1 (fe/bis) hedeflediler. Levi
ismindeki bir adam, “ve la-kame” lafzinin yorumuna, onun muzari manasinda
oldugunu ekledi (ev-re-de) ve bu yaklagimini, kafa karistirma (zelbis) kabilinden
olmak lizere peygamberlerin sahifelerinden bir¢ok kelimeler destekledi. Ancak,
peygamberlerin sahifelerinde bulunan, kaf ve mim arasinda elifin bulundugu “ve la-
kame” lafzidir. Bu yiizden de zikredilen ayetin ziddina olarak, istikbal anlamindadr.
Oyleyse, onda elif-i mezkir yoktur ve kendi dil kaidelerine gore, mazi/gegmis
zaman manasindadir. S&yle ki, muzari/genis zaman manasina oldugunda bile, delil
tamamlanmis olmaz; ¢iinkii ayette ‘Beni Israil’den’ kaydi vardir. Ayetin ifade ettigi
sey, 6zellikle Beni Israil’den bir bagka peygamber hakkindadir; mutlak olarak bir
baska peygamber hakkinda degildir.

85 Tesniye 5/24. “Iste, Allah’imiz RAB bize izzetini ve biiyiikliigiinii gdsterdi, ve onun sesini atesin iginden
isittik; Allah’in insanla sdylestigini, ve insanin sag kaldigini bugiin gérdiik”.

86  Tesniye 33/4. “Yakup’un topluluguna miras olarak, Musa bize Yasa’y1 verdi”.

87 Tesniye 34/12. “Ve biitiin dehsette, Musa gibi RABBIN yiiz yiize bildigi bir peygamber daha israil’de
¢tkmad1”.
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Altiner delil; Tevrat’ta, “Beni Israil, Sept’i ebedi olarak korusunlar®”, denildi.
Musa(a.s.) nin geriatindan baskasina uyumamiz, Sept’in korunmasi ebedi olarak
bizim gorevlerimizden olmasina ragmen, onun korunmasinin yerine getirilmemis
olmasini gerektirir. Bu ylizden de Sept’i korumamiz gerekir ve eger onu bir miiddet
bile koruyamaz olursa, bu kendisine gii¢ yetiremeyecegimiz bir seyle ylikiimlii
kilinmak anlamina gelir ki, bu da muhaldir.

Cevap: Bu, apacik bir yalandir; Tevrat’ta vuku bulan oldm lafzindan ebedi kilmak
manasi anlagilmaz. Aksine, kendi dillerinde oldm, iddia ettikleri gibi “ebedi kilmak”,
anlaminda degil* uzun miiddet beklemek anlamindadir. ibn Ezra bir kisim ayetlerin
tefsirinde onu, bu sekilde acikladi ve baz1 peygamberlerin sahifelerinde buldugu
seyle, onun mutlak zaman anlaminda geldigini destekledi. Davud oglu Siileyman
(aleyhimu’s-selam)’n sahifesinde var olan ve kendisiyle gegmis zamanin® kastedildigi
seyi ve bazi Tevrat ayetlerinde oldmn yiibel’den ibaret oldugunu ve yiibel’den muradin
da Yahudilerce maruf olan bir zaman oldugunu nakletti. Bu yiibel elli senede bir
olur ve hatta onda antlasmalar (e/-beyadt) ve diger akitler fesih olur ve koleler azat
edilir’’. Mose ben Nehman, o/dmin sinirinin (miinteha) elli y1ol oldugunu rivayet etti.
Onlarm bir kismi, Tevrat’ta sept hakkinda vuku bulan1 da Sept hakkindaki oldm 1n,
ebedi kilmak anlaminda geldigine delil olarak kullandilar. $6yle ki, [ Tevrat’ta], “bu
Sept biitliin ikamet ettiginiz yerlerde Allah i¢indir yani, yeryiiziinde sakin oldugunuz
miiddetge®” denildi. [Buna], zikredilenin biitiin mekéanlar oldugu ve onun da biitiin
zamanlar gerektirmedigi, seklinde cevap verilir. Bundaki esas, Tevrat’in hiikiimlerinin
bir kisminin Kudiis-ii serife ve bir kismmin da onun disindakilere ve bazisinin ise
biitiin mekanlara mahsus olmasidir. “Biitiin ikamet ettiginiz yerlerde” s6ziiniin anlamu,
Sebt’in {ligiincii kistmdan olmasidir. Olam lafzi, Allah Teala hakkinda varit oldu ve
onun digidaki i¢in ebediyet anlamina gelme ihtimali yoktur, denilir. Ona cevap,
Allah Teala hakkinda vuku bulan oldm lafzi, vaiz lafzi olan bir kayitla beraberdir.
Ebedi kilmaya gelince, ancak vaiz lafzindan anlasilir, yoksa oldm lafzindan degil.

88  Misir'dan Cikis 31/16. “Israilliler, sonsuza dek siirecek bir antlasma geregi olarak, Sabat Giinii’nii kusaklar
boyu kutlamaya 6zen gosterecekler”.

89  “iddia ettikleri gibi ‘ebedi kilmak’ anlaminda degil ifadesi”, metnin i¢inde degil, fakat kenarinda yer
almaktadir.

90  Vaiz 1/10. “Var m1 kimsenin, “Bak bu yeni!” diyebilecegi bir sey? Her sey ¢oktan, bizden yillar 6nce de
vard1”.

91 Levililer 25/8-14. “Yedi yilda bir kutlanan Sabat yillarmm yedi kez gegmesini bekleyin. Yedi kez gegecek
Sabat yillarmin toplami kirk dokuz yildir. Sonra, yedinci aym onuncu giinii, yani giinahlar1 bagiglatma
giintl, biitliin tilkede yiiksek sesle boru ¢alinacak. Ellinci y1ili kutsal sayacak, biitiin iilke halki i¢in 6zgtirlik
ilan edeceksiniz. O yil sizin i¢in 6zgiirlikk yili olacak. Herkes kendi topragina, ailesine donecek. Ellinci y1l
sizin i¢in Ozgiirliik y1li olacak. O yil ekmeyecek, kendiliginden yetisen iiriinii bigmeyecek, budanmamis
asmanin {iziimlerini toplamayacaksiniz. Ciinkii o y1l 6zgiirliik yilidir. Sizin i¢in kutsaldir. Yalmz tarlalarda
kendiliginden yetiseni yiyebilirsiniz. “Ozgiirliik yilinda herkes kendi topragina dénecek. Bir komsuna tarla
satar ya da ondan tarla alirsan, birbirinize haksizlik yapmayacaksiniz”.

92 Levililier 23/3 ““... O giin, yasadiginiz her yerde Yehova’nin onuruna bir Sebt olacak”™
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Oldam lafzinin ayni sekilde Allah Teala hakkinda olmakla birlikte vaiz lafz1 kaydi
olmaksizin Besinci Sifr’in onuncu ciiziinde bulunmasindan dolay1 ona itiraz edildi.
[Bunu s6yle] cevaplandiririz; biitiin miifessirler, bu yerdeki oldm lafzinin ne zaman
manasinda, ne uzun miiddet beklemek ne de ebedi manasina olmay1p aksine, kainat
manasina geldigini sdyledikleri ve bu yilizden de, oldm lafzinin miisterek bir lafiz
oldugu ve orada bir seslenilenin (miinadi) bulunmadigi, seklinde cevap veririz.
Bu yerde zikredilen, “Allah Teala’nin, bir zaman elimi arsima ve kiirsiime uzatir
ve diri ve zamanda alemleri ayakta tutan olusum sebebiyle (bi-kevni hakki kevni
hayyen ve kayyumen lil-alemin) kilicim1 parlatir, intikam yakalayisiyla yakalar ve
miisriklerden ve diismandan intikam alirim, derim”. Olam lafz1 burada, belirsiz bir
zaman anlamindadir, baska bir anlamda degildir. Sonra, Yahudilerden bir grup, neshi
siddetli bir sekilde inkar ediyorlar; oysa nesh Tevrat’ta bir¢ok konuda/yerde vaki
olmustur. Etlerin yenilmesi Adem(a.s.)’in Seriatinde haramdi®*; sonra Nuh (a.s.)
zamaninda emredilmesi® bu nesihlerdendir. Beni Israil’e vacip olan siinnetin’, daha
sonra Tih’da yasaklanmasi ve (¢olde) kirk sene (dolagmalar1)nin arkasindan yeniden
emredilmesi, neshin vukuu buldugu konulardan biridir. Bir digeri ise, baslangicta
kizlar i¢in miras yoktu; sonra, onlar hakkinda miras emredildi. Kizlar olmadiginda,
miras onlarin kiz kardeslerine verilir. Harun (a.s.) kubbenin ig¢inde her giin ibadet
etmekle emir olunmustur sonra, senede bir defa diginda oraya girmesi yasaklandi.

IKiNCi BOLUM
Bu bdliim, peygamberimiz Muhammed (s.a.v.)’in niibiivvetinin delilleri/igaretleri
hakkindadir.

Birinci delil; Tevrat’ta, “onlar i¢in kardeslerinden (min kardbeti ihvetihim) senin
benzerin bir peygamber ¢ikaracagim ve hiikiimlerimi onun agzina koyacagim,
onlara emrettigim biitiin sdzleri onlara sdyleyecek. Bu emirleri dinlemeyen ve
onlar1 vermeyen kimseye muhakkak soracagim’°.

[Cevap]: Bu ayette Musa (a.s.)’dan sonra peygamber gondermenin cevazina
bir isaret vardir ve bu agiktir. Bu peygamberin, Beni Israil’den degil de, onlarin
kardeslerinin ¢ocuklarindan olmasi gerekir ve bu peygamberin, senin (Musa) gibi,

93  Buifade suna génderme olabilir Tekvin 1/29. “Iste yeryiiziinde tohum veren her otu ve tohumu meyvesinde
bulunan her meyve agacini size veriyorum. Bunlar size yiyecek olacak”.

94  Burada kutsal kitap atfi su ifadeye olabilir. Tekvin 9/3. “Biitiin canlilar size yiyecek olacak. Yesil bitkiler
gibi, hepsini size veriyorum”.

95 Tekvin 17/12. “Evinizde dogmus ya da soyunuzdan olmayan herhangi bir yabancidan satin alinmis kéleler de
icinde olmak tizere sekiz giinliik her erkek cocuk stinnet edilecek. Gelecek kusaklariniz boyunca siirecek bu”.

96 Tesniye 18/18, 19. “Onlar i¢in kardesleri arasindan senin gibi bir peygamber ¢ikaracagim; ve sozlerimi
onun agzina koyacagim, ve ona emredecegim her seyi onlara sdyleyecek. Ve vaki olacak ki, benim, ismimle
sOyleyecegi sozlerimi dinlemeyecek olan adamdan ben arayacagim”.
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yani Allah Teala’nin “hiikiimlerimi onun agzina koyacagim” soziiniin karinesi
sebebiyle yeni seriat getirmesi anlaminda, olmas1 gerekir. Peygamberimiz (s.a.v.)’in
Yakup (a.s.)’1n kardesi oldugu halde Ismail (a.s.)’1n soyundan oldugu ise herkes
tarafindan bilinmektedir. Ve o, yeni bir seriat sahibidir. Yusa/Yesu nun Israil
ogullarindan oldugu ve yine Beni Israil’in diger peygamberlerinin de onlarin akraba
kardeslerinden olmadigi bilinmektedir. Ytisa/Yesu, Musa (a.s.)’mn halifesiydi, yeni
bir seriat sahibi degildi ve bu yiizden de zikredilen peygamber (a.s.) olmasi da
miimkiin degildir. Ayni sekilde, Isa (a.s.)’1n da, zikredilen peygamber (a.s.) olmasi
da miimkiin degildir, ¢iinkii Tevrat’ta var olan disinda, incil’de yeni bir seriat
yoktur. Biitiin bunlardan, zikredilen peygamberin, peygamberimiz Muhammed
Mustafa (a.s.) oldugu ortaya cikar.

Ikinci Delil. Tevrat’ta: “Israil ogullarindan Allah Tedla’nin agikea tarif ettigi
higbir peygamber ortaya ¢ikmadi (lem yuqim)™’ denilir. Yahudiler [Allah’in tarif
ettigi peygamber hakkinda] ihtilaf ettiler. Bazilar1 Tevrat’taki /d-kame, Arapgada
lem yequm anlamindadir ve olumsuz mazi igindir. Bazilar1 da, onun La yekiim
(¢cikmayacak/¢cikmaz) anlaminda oldugunua bu sekliyle de Musa (a.s.)’1n dininin
ebedi olusuna isaret ettigini sdylediler.

Cevap, Ld yekiim anlaminda olsa bile, bu peygamberin Israil ogullarindan
olmastyla kayitlanmistir ve bu durumda da Beni Israil disinda bir peygamberin
Yisa (a.s.) oldugunu soylediler. Bu yaklagim, birka¢ yonden gegersizdir. Birincisi,
Yisa’nin acik ismi disinda zikredilmemesi, Tevrat’in adetidir. Tkincisi, o Beni
Israil’dendir ve {igiinciisii, onun yeni bir seriat1 yoktur, aksine o, Musa (a.s.)’mn
hilafidir. Az 6nce gecen ayette zikredilen “Allah’in agikga tarif ettigi” sozlerinden
anlasilan, onun vahiy ve seriat sahibi olmasidir. Bazilar1 onun, Belam b. Baitira
oldugunu sdylediler. Bu da iki sebepten gecersizdir. Birincisi, Belam bir peygamber
olmadig1 gibi, aksine bir sihirbazdir. ikincisi, o bir kafirdi ve Yusa/Yesu (a.s.)
zamaninda kiifriinden dolayi kiligla 6ldiiriildi.

Uciincii delil; Tevrat’ta: “Aranmizdan bir peygamber ortaya ¢iktiginda ya da
beni riiyada gordiigiinde ve delil ve mucize getirdiginde ve hadi Allah’tan baska
bir mabuda ibadet edin dediginde, onu kabul etmeyin, ona itaat etmeyin ve onu
6ldiiriin®®” denildi. Dediler ki, “onu kabul etmeyin ve ona itaat etmeyin” sozi,
Musa (a.s.)’dan sonra gergek bir peygamber olmadigina delildir.

97  Tesniye 34/10. “O giinden bu yana Israil’de Musa gibi RAB’bin yiiz yiize goriistiigii bir peygamber ¢tkmadi”.

98 Tesniye 13/1-2 ve Tesniye 13/9'un bir karigimidir. “Eger aranizdan bir peygamber yahut bir rilya géren
¢ikarsa ve sana bir harika yahut bir alamet verirse. ‘Bilmediginiz baska ilahlara yonelip tapalim’ derse, s6z
ettigi belirti, sasilast olay gerceklesse bile, O peygamberi ya da diis goreni dinlememelisiniz. “Gidelim ve
baska ilahlara kulluk edelim, derse; ona uymayacaksin, ve onu dinlemeyeceksin; ve goziin ona acimayacak,
ve esirgemeyeceksin; ve onu gizlemeyeceksin; fakat onu mutlaka dldiireceksin”.
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Cevap: Tevrat’taki “ve Allah’tan bagka bir mabuda teslim olun ve ona ibadet edin”
s0zii, methumu-u muhalefet yoluyla eger Allah’a ibadet edin deseydi, onun kabul
edilecegine delalet eder. Methum-u muhalefet onlarin nazarinda da makbuldiir. Ve
itaati emretmenin, ancak Tevrat’ta sabit olan bir helalin helale doniistiiriildiikten veya
da tam tersi, oldugu ac¢ik bir seydir. Onun Allah’a olan daveti, davetinin dogruluguyla
bilinir. Tevrat’ta, “Yahudi nesli hakkinda, milletlerin kendisinde toplanildigi biiyiik olan
(Silo) gelinceye kadar, onlarin bacaklari arasindan saltanat ve hiikiimet kalkmasin®”,
denilir. Bu s6zden, hiikiim ve saltanatin Yehuda evladindan kalkacagi (yezilu) anlagilir
ve Muhammed (s.a.v.) zamaninda hakimiyet onlardan kalkti.

Besinci delil; Tevrat’ta, “Allah Sina dagindan geldi, Sa‘ir dagindan dogdu (te‘ala)
ve Faran dagindan parildad: (esraka)” denildi; yani, Allah Teala nin hiikiimleri,
yani Tevrat™%, Dediler ki, melekler damat gibi onun etrafini kusattilar ve onu ilk
once Isa (a.s.)’m memleketi olan Sair’a getirdiler; oranin kavmi Tevrat’1 kabul
etmedi; sonra onu, Ismail (a.s.)’m memleketi olan Sina’ya getirdiler ve kavmi
Tevrat’1 kabul etti. Zikredilen ayetten, Musa’dan sonra baska bir peygamberin
ortaya ¢ikisina dair hicbir isaret yoktur.

Cevap: Zikredilen ayetten anlasilan onlarin soylediklerinin aksidir; ¢iinkii ayetin
diizenlenisi (tertibuhu), bu rivayetin tertibine uygun degildir. Dogru olan, ibn
Ezra’nin tefsirinde zikrettigidir; siiphe sigasiyla zikretmis olsa bile: Sina dagindan
gelen hiikiimlerden murat, Musa (a.s.)’1n kavminin tabi oldugu tertip; Tevrat’ta
aciklandig: gibi Isa (a.s.)’m makami olan Sair’den dogan (teala) hiikiimlerden
murat, Nasara’nin tabi oldugu Incil; Ismail (a.s.)’m makami oldugu Tevrat’ta
aciklanmis olan Faran dagindan yiikselen hiikiimlerden murat ise, Ismail (a.s.)’1n
evlatlarindan olan peygamberimiz Muhammed (s.a.v.)’e inen Kur’an’dir.

Altinci delil; Yahudi bilginleri climel/cifr hesabina itibar ederler. Mesela, Melik,
hamile oldugunda (hameleha) Hacer’e, soyundan on iki kral gelecegini soyledi
ve bu sayiya, 12 olan zeh!'*! lafziyla isaret etti. Sifr-i evvelin besinci kisminin

99  Tekvin 49/10. “Silo gelinceye kadar, Saltanat asas1 Yahuda’dan, Hiikiimdarlik asas1 da ayaklarinin arasindan
gitmeyecektir; Ve milletlerin itaati ona olacaktir”.

100 Tesniye 33/2. “Soyle dedi: “RAB Sina Dagi’ndan geldi, Halkina Seir’den dogdu ve Paran Dag1’ndan parladi.
On binlerce kutsalryla birlikte geldi, Sag elinde halki i¢in alev alev yanan ates vardi”.

101 Tekvin 16/7-16. “RAB’bin melegi Hacer’i ¢olde bir pinarin, Sur yolundaki pmarm basinda buldu. Ona,
“Saray’1n cariyesi Hacer, nereden gelip nereye gidiyorsun?” diye sordu. Hacer, “Hanimim Saray’dan
kagtyorum” diye yanit verdi. RAB’bin melegi, “Hanimina don ve ona boyun eg” dedi, “Senin soyunu dyle
cogaltacagim ki, kimse sayamayacak. “Iste hamilesin, bir oglun olacak, Admni1 Ismail koyacaksin. Ciinkii
RAB sikint1 igindeki yakarisini isitti. Oglun yaban esegine benzer bir adam olacak, O herkese, herkes
de ona kars1 ¢ikacak. Kardeslerinin hepsiyle ¢ekisme iginde yasayacak”. Hacer, “Gergekten beni géren
Tanr1’y1 gordiim mii?” diyerek kendisiyle konusan RAB’be “El-Roi” adini verdi. Bu yiizden Kades’le Beret
arasindaki o kuyuya Beer-Lahay-Roi ad1 verildi. Hacer Avram’a bir oglan dogurdu. Avram ¢ocugun adini
Ismail koydu. Hacer Ismail’i dogurdugunda, Avram seksen alt1 yagindaydi”.
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sonunda'??

, Kudiisii serifin imar1 zamanina, 404 bezdt'* lafziyla gonderme yapildi.
Ve ayni sekilde, peygamberimiz Muhammed’i (s.a.v.) ti¢ yerdeki'™ bimdd mdad'”
soziiyle haber verdi. Bimdd mad lafzi, ciimel/cifr hesabina gore, 92 ve o da ism-i

serifin yani Muhammed isminin sayisidir.
UCUNCU BOLUM

Bu kisim, onlarin Tevrat’1 tahriflerinin beyan1 hakkindadir. Bu tahrifler pek cok
yerde olmustur. Yahudiler, dinlerini kitlelerin tanindan korumak i¢in bu hususlari,
ancak birtakim yalan yanlis ve zorlama yorumlarla izah edebildiler. Oyle ki,
miifessirlerinden bazilari, vasiyyet yoluyla, “kim ariflerden ise, bu yerlerde 1rzini,
kitlelerin ta'nindan korusun”, dediler.

“Ibrahim, Kenanlilar bu bolgedeyken, bolgede biiyiik bir yere (makamin sahmin),
eliine morehede geldi (sare i12)!%. Buradaki bolgeden (el-arz) maksat, Kenan b.
Nuh’un memleketidir ve burasi bin seneden fazla bir siirede Yiisa/Yesu (a.s.)
tarafindan fethedilinceye kadar Kenanlilarin elinde bulundu. Kudiis topragiyla
beraber bu bolge ve elune morehe Kudiis’iin nahiyelerindendir.” Eger bu bolge,
Ibrahim (a.s.)’1n seyahati sirasinda Kenanlilarin elinde idiyse, o zaman bu bélgenin
fethinin Yusa/Yesu (a.s.) eliyle olmamas1 gerekir. Oysaki, Tevrat’ta bu bolgenin
Yisa/Yesu (a.s.) zamaninda fethedilecegi agiklanmaktadir. Bu gibi tutarsizliklarin
Allah’n kelaminda vuku bulmayacagi, tersine sonradan ona ilave edilmis oldugu
acik ve nettir. Yahudi yorumcularimin reisi olan Ibn Ezra, “Bunda bir sir vardir ve
akilli olan kimse bu sir hususunda susar”, demistir. Baska bir yerde ise, “eger on
ikinin sirrina vakif olursan”, demistir ve bununla, son kitapta (sifr) yazili olan ve

102 Tekvin 23/1; 2. “Sara yiiz yirmi yedi y1l yasadi. Omrii bu kadardi”. Tekvin 5/18. “Ismailogullart Asur’a
dogru giderken Misir sinirt yakininda, Havila ile Sur arasindaki bolgeye yerlestiler. Kardeslerinin yasadigi
yerin dogusuna yerlesmislerdi”.

103 Levililer 16/3. “Orada, RAB’bin huzurunda buhuru korlarin iizerine koyacak; buhurun dumani Antlasma
Levhalari’nin {izerindeki Bagislanma Kapagi’n1 kaplayacak. Oyle ki, Harun 6lmesin”

104 Tekvin 17/2 “Harun’la ogullarma ve biitiin israil halkina de ki, RAB’bin buyrugu sudur; Tekvin 17/6
“Harun’la ogullarma ve biitiin Israil halkina de ki, RAB’bin buyrugu sudur”; Tekvin 17/20 “Ve Ismail'e
gelince, seni isittim; iste, onu mubarek kildim ve onu semereli edecegim ve onu ziyadesile gogaltacagim;
on iki beyin babasi olacak, ve onu biiyiik millet edecegim. Tekvin 17/20.

105 Ibranice orijinali: Bi-me’od me’od.

106 Tekvin 12/6. “Ve Abram Sekel denilen yere, More mesesine kadar olan memlekete gegti. Ve o vakit Kenanlilar
memlekette idiler”.
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107

tamami Musa’dan sonra yazilan on iki ayeti'®” kast etmistir.

Musa (a.s.)’nin, Tevrat’1 tamamladiginda onun, 6zellikleri Tevrat’ta zikredilen
sandikta korunmasini emretmesi'®; Tevrat’ta her sene {i¢ defa toplanilmasini
ve Tevrat’t okumalarinin emredilmesi'”; sonra Musa’nin ulemaya, biiyiikleri
toplamalarini ve onlara nasihat etmesi ve kendisinin vefatindan sonra onlarm yoldan
¢ikaracaklarini haber vermesi''?, bu tahriflerdendir. On iki ayette zikredilenlerin
ifade ettigi sey, Allah Teala’nin Musa (a.s.)’1 ¢agirdigi ve ona Kudiis’ii, onun
etrafinda bulunan dag1 gosterdigi, vefat edince oraya defnedildiginin yazmasi,
kabrinin bugiine kadar bilinemediginin ve ondan sonra kavminin Yusa (a.s.)’e tabi
oldugunun yazmasi bu tahrifata delalet eder''. Tefsirinde ibn Ezra, “eger bu sirra
vakif olursan, hakikate ulasirsin”, der; hatta bir Yahudi, eger Tevrat, Musa(a.s.)’ya
tam olarak indiyse, onda Musa (a.s.)’in vefatinin zikredilmesi nasil dogru olur?
dedi. Bundan, onun vefatindan sonra Yusa (a.s.) tarafindan yazildig1 anlasilir.
Simon buna, Musa (a.s.)’in Tevrat’1 tamamlamasi ve onun korunmasini Yusa’ya
emretmesi eger dogruysa, Yisa (a.s.)’in ona ilavesi nasil sahih olur? diye itiraz
etti. Bazilar1 ise, Simon’un onlarin nezdinde miigtehit oldugunu ve s6ziiniin onlar
i¢in nass anlamia geldigini, bu yiizden de ibn Ezra’nin onda bir sir vardir diye
zikrettigi seyin dogru olmadigin sdylediler. Bazilar1 da Ibn Ezra’nin séziiniin
esasinin, bu ilave oldugunu sdylediler. Onlara gore bu ilavenin ne Yusa’dan ne
de baska bir peygamberden degil fakat daha sonrakilerden oldugunu ancak, bu
ilavenin nasil yapildigini s6ylemediler.

107 Tesniye 34/1-12. “Bundan sonra Musa Moav ovalarindan Nevo Dagi’na giderek Eriha Kenti kargisindaki
Pisga Dagi’na ¢ikti. RAB ona biitiin iilkeyi gosterdi: Dan’a kadar uzanan Gilat’1, biitiin Naftali’yi, Efrayim
ve Manasse bolgelerini, Akdeniz’e kadar uzanan biitiin Yahuda bolgesini, Negev’i, hurma kenti Eriha
Vadisi’nin Soar’a kadar uzanan ovasmi. Sonra Musa’ya soyle dedi: “Ibrahim’e, ishak’a, Yakup’a, ‘Senin
soyuna verecegim’ diye ant ictigim iilke budur. Ulkeyi sana gosterdim ama oraya gitmeyeceksin”. Boylece
RAB’bin s6zii uyarinca RAB’bin kulu Musa orada, Moav iilkesinde 61dii. RAB onu Moav iilkesinde, Beyt-
Peor karsisindaki vadide gdmdii. Bugiine dek mezarinin nerede oldugunu kimse bilmiyor. Musa 6ldiigiinde
yiiz yirmi yagindaydi; ne gézleri zayiflamisti, ne de giicii tiikenmisti. Israilliler Moav ovalarinda Musa igin
otuz giin yas tuttular. Sonra Musa i¢in aglama ve yas tutma giinleri sona erdi. Nun oglu Yesu bilgelik ruhuyla
doluydu. Ciinkii Musa ellerini iizerine koymustu. Israilliler onu dinliyor ve RAB’bin Musa’ya verdigi
buyruklar uyarinca davrantyorlardi. O giinden bu yana Israil’de Musa gibi RAB’bin yiiz yiize goriistiigii
bir peygamber ¢ikmadi. RAB onu Misir’da Firavun’a, gorevlilerine ve biitiin {ilkesine bir siirii belirtiler,
sastlasi isler yapmasi i¢in géndermisti. Musa Israilliler’in gozleri 6niinde giiglii, biiyiik ve iirkiitiicii isler
yapmigt1.”

108 Tesniye 31/24-26. “Musa Yasa’nin sozlerini eksiksiz olarak kitaba yazmayi bitirince, RAB’bin Antlagsma
Sandig1’n1 tasiyan Levililer’e su buyrugu verdi: “Bu Yasa Kitabi’n1 alin, Tanriniz RAB’bin Antlagma
Sandig1’nin yanina koyun. Orada size kars1 bir tanik olarak kalsin”.

109 Cikis 23/17; Cikis 34/23-24; Tesniye 16/16; Tesniye 31/10-11.
110 Tesniye 31/28-29.
111 Tesniye 34/1-3, 5-6, 9.
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DORDUNCU BOLUM

Bu boliim, Yahudilerin peygamberlere yonelik biihtanlart (meta‘in) hakkindadir''.

Peygamberlerden biiyiik glinah sadir olmadigini séylemelerine ragmen, kavminin
helakinden sonra Lut''® (a.s.)’e biiyiik giinah isnat etmeleri,'* bu iftiralardan biridir.

Ne olursa olsun bu isnat, birinci kitabin (sifr) dordiincii kisminda zikredildi.
Birinci kitabin onuncu kisminda, Davud (a.s.)’a bilylik giinah isnad1 zikredildi'.

Bu tiirden biiyiik giinahlar ¢coktur ve ona dair s6zl uzatmiyoruz.

Taskoprizade diye meshur molla, muhakkik, alim, miidekkik, Mevland Ahmed
b. Mustafa’ya ait bu risale tamam oldu. Yazan fakir, Yusuf b. Ali Yanyevi’dir.

112 Taskoprizade’nin hayati, eserleri ve ilmi goriisleri hakkinda yaptigi dogentlik tezinde, Ali Ugur, risalenin bu
boliimii hakkinda “lanetlenmis Yahudiler hakkindadir” der. Yukaridaki metinden anlasildigi gibi, dérdiincii
bolim, Yahudiler degil, fakat onlarin peygamberlere isnat ettikleri biiyiik giinahlar hakkindadir. Ali Ugur,
Taskopriizade Ahmet ‘Isamuddin Ebu’l-Hayr Efendi (14 Reb. I, 901/2 Aralik 1495-30 Reb. 968/13 Nisan
1561) Hayati, Sahsiyeti, Eserleri ve Ilmi Goriisleri, (dogentlik tezi) Erzurum, 1980, 68.

113 C 88b’de “lugaz”; S ve N 24b’de “Lit”.

114 Tekvin 19/30-38. “Ve Lut Tsoar’dan ¢ikip dagda oturdu ve iki kiz1 onunla beraberdi; ¢linkii Tsoar’da
oturmaktan korktu ve o, ve iki kiz1 bir magarada oturdular. Ve biiyiik kiz1 kii¢iigiine dedi: Babamiz kocamistir
ve biitlin diinyanin yoluna gore yanimiza girmek i¢in memlekette erkek yoktur; gel, babamiza sarap igirelim
ve babamizdan ziirriyeti yasatmak i¢in onunla yatariz. Ve o gecede babalaria sarap igirdiler; ve biiyiik kiz
girip babast ile yatt1 ve onun yatmasini ve kalkmasini bilmedi. Ve vaki oldu ki, ertesi giin biiyiik kiz kii¢tigiine
dedi: Iste, diin gece babamla yattim; bu gece de ona sarap icirelim ve babamizdan ziirriyet yasatmak igin,
gir onunla yat. Ve o gecede babalarina sarap igirdiler ve kiigiik kiz kalkip onunla yatti: ve onun yatmasin
ve kalkmasini bilmedi. Liit’un iki kiz1 boylece babalarindan gebe kaldilar. Ve biiyiik kiz bir oglan dogurdu
ve onun adin1 Moab ¢agirdi; o bugiine kadar Moablilarin atasidir. Ve kiigiik kiz, o da bir ogul dogurdu ve
onun adin1 Ben-ammu ¢agirdi, o bugiine kadar Ammon ogullarinin atasidir”.

115 Samuel II 11/2-27. “Ve aksamleyin vaki oldu ki, Davud yatagindan kalkt1 ve kral evinin dami {izerinde
geziniyordu; ve yikanmakta olan bir kadini damdan gordii; ve kadinin bakilis1 ¢ok giizeldi. Ve Davud
gonderip kadin hakkinda sorusturdu. Ve biri dedi: Bu kadin Hitti Uriya’nin karis1 Eliam’in kiz1 Bat-seba
degil mi? Ve Davud ulaklar génderip onu getirtti; ve kadin onun yanimna geldi ve murdarligindan tathir
edilmis oldugundan Davud onunla yatti; ve kadin evine dondii; ve kadin gebe kaldi, ve génderip Davud’a
bildirdi; ve: Ben gebe kaldim, dedi... Ve sabahleyin vaki oldu ki, Davud Yoaba mektup yazdi, ve Uriya’nin
eli ile gonderdi. Ve mektupta: Uriya’y1 siddetli cenke 6n diziye koyun, ve onun yanindan ¢ekilin ki, vurulup
6lsiin, diye yazdi. (...) Ve Uriya’nin karisi, kocast Uriya’nin 6ldiigiinii isitti, ve kocasi igin doviindii. Ve yasi
gegince Davud gonderip onu evinden aldi, ve onun karist oldu, ve ona bir ogul dogurdu. Fakat Davud’un
yaptig1 sey Rabbin 6niinde koti idi”
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islam Felsefesinde ibadetler Ekseninde Dindarlik
Religiosity within the Context of Worship in the Islamic Philosophy
Emine Tasci Yildinm'

Oz

Genel olarak insanin inandigl dinin emir ve yasaklarini dikkate almak suretiyle olusturdugu bir yasam bigimi olarak
gorilen dindarligin inang, ibadet ve ahlak seklinde ii¢ boyutunun varligindan bahsedilebilir. islam felsefesi icerisinde
dogrudan dindarlik kavrami ele alinmamakla birlikte ibadetlere dair ortaya konulan diisiincelerden hareketle dindarliga
dair bazi ip uglarina ulasilabilir. Bu galismada, eserleri igerisinde dogrudan ibadetlere dair goris serd etmis olan, ilk
dénem islam felsefesinin 6nde gelen diisiiniirlerinden bazilarina (Amiri, ihvan-1 Safa, ibn Sina, Gazzali) yer verilecektir.
Bu noktada ibn Sin&’nin el-Kesf ‘an Méhiyyeti’s-Saldt ve Hikmeti Tesri’iha li Ibn Sind adli eseri bagvurulacak kaynaklarin
basinda gelmektedir. Bu makalede, dindarligin ibadet ve ahlak boyutlarinin goz ardi edilmemesi gerektigini ve ahlaki
olgunluga erismede ibadetlerin nasil bir fonksiyon icra ettigini bu dustintrlerin ibadete bakislari tizerinden ortaya koymak
amaglanmaktadir. Bu gergevede, dindarligin sadece ibadet boyutunun degil, ahlaki boyutunun da 6nemli oldugu ve
ibadetlerin de bu ahlaki yonu destekleyici olmasi gerektigi sonucuna varilabilir.

Anahtar Kelimeler
islam Felsefesi, Dindarlik, ibadet, Ahlak

Abstract

Religiosity in general is seen as the way of life formed by taking into account the orders and prohibitions of the religion
one believes in. It can be stated that there are three dimensions to religiosity: faith (iman), worship (ibadah), and morality
(akhlaq). The concept of religiosity is not directly addressed in Islamic philosophy. However, some clues about religiosity
can be reached based on the ideas put forward regarding worship. In this study, some of the prominent thinkers (Amiri,
Ikhwan Al-Safa, Ibn Sina, Al-Ghazali) of early Islamic philosophy, who directly expressed their views on worship in their
works, will be included. In this sense, the work of Ibn Sina called al-Kashf ‘an Méhiyyat al-Saldt wa Hikmat Tashri’iha li
Ibn Sind is one of the sources to be consulted. This article aims to reveal that the worship and morality dimensions of
religiosity should not be ignored and to reveal the function of worship in reaching moral maturity, through the views
of these thinkers on worship. In this framework, it can be concluded that not only worship but also the dimension of
morality is important, and that worship should support the morality aspect.
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Extended Summary

It can be argued that the need to believe has arisen with the existence of man. For
this reason, the existence of divine and nontheistic religions that meet this need can also
be started with human history. People take into account the orders and prohibitions of
the religion they believe in and form a lifestyle within its framework. This way of life
is called piety. However, it is not possible to make a definition of religiosity that has
clear boundaries and is accepted by everyone. It can be said that religiosity consists of
three dimensions: faith, worship, and morality. Faith is a precondition of religiosity. The
dimensions of worship and morality on the other hand, show how people reflect the
religions in which they believe, on their lives. Differences in these levels reveal various
types of religiosity.

Within Islamic thought, Ibn Sina offers some clues about religiosity by referring to
three types of people: ‘arif, zahid, and ‘abid.! Based on Al-Ghazali’s comments on the
differences in religious attitudes and behaviors, it is mentioned that he classified 3 types
of religiosity: imitative, scientific (verified), and enjoyed.? Allport, one of the prominent
figures in recent studies on religiosity, has made a dual classification of intrinsic-extrinsic
religiosity. Batson made a triple classification by adding the quest to these. In current
studies, based on Allport’s binary classification, by looking at the sincerity and nature
of religiosity, a dual classification can also be made of pure-sincere religiosity and
ostentatious religiosity.? It can be stated that piety has a determining function in these
religious classifications. However, at times it can be mentioned that religiousness is
brought to the forefront, and morality is neglected.

It is necessary to evaluate religiosity in terms of faith, worship, and morale. Religiosity,
which is based on faith, becomes visible through its worship and morality dimensions.
Especially worship is the most obvious example of this visibility. However, when there is
no integrity of the meaning or form, worship can only turn into formal movements. When
the meaning dimension is grasped, worshipping allows people to reach moral maturity.
For this reason, there is an important relationship between the dimensions of worship and
morality. In other words, worshipping should support the moral dimension.

In Islamic philosophy, the concept of religiosity is not mentioned directly. However,
some clues about it can be obtained from the comments of Islamic philosophers and
thinkers about worship. This article aims to reveal that the worship and morality

1 ibn Sina, Isaretler ve Tenbihler (el-Isarat ve t-tenbihdt), ¢ev. Ali Durusoy, Muhittin Macit, ve
Ekrem Demirli (istanbul: Litera Yayimcilik, 2005), 182-83.

2 Ilhan Topuz, “Gazali’de Dini Tutum ve Davranislar -Dini Yasam Bicimleri-”, Marife Dini
Arastirmalar Dergisi 11, sy 2 (2011): 172; Gazzali, Thydu uliimi’d-din, gev. Ahmet Serdaroglu
(istanbul: Bedir Yayinevi, 2002), 3/34-36.

3 Ejder Okumus, Gésteris¢i Dindarlik (Istanbul: Atk Kitaplari, 2005), 42-43.
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dimensions of religiosity should not be ignored and reveal the function of worship in
reaching moral maturity, through the views of these thinkers on worship.

Signifying people as believing creatures, Amiri attributes being virtuous to worshipping
consciously and sincerely. With this assessment, Amiri clearly reveals the relationship
between morality and worship, and he reflects his view of religiosity with his emphasis
on sincerity. The “sincere believer” emphasis of the Ikhwan Al-Safa (Brethren of Purity)*
makes it possible to argue that the perception of piety/religiosity consists of the integrity
of deeds and morality on the basis of faith. Ibn Sina, like the Ikhwan Al-Safa, points to the
characteristic of worship as a reminder and as the ensure of the continuity of the Shariah
and emphasizes that it enhances morality and purifies the soul. As described by Ibn Sina,
the “arif (wise) man” who has reached moral maturity and worship without expecting any
benefit in return, is a good example of sincere, internalized religiosity.

Al-Ghazali expresses that worship contains divine wisdom for personal and social
benefit. According to him, the aim is to purify both the person and the society of material
and spiritual dirt in order to help people reach happiness. By emphasizing that worship
must be internalized and enhancing morality in order to achieve its purpose, Al-Ghazali,
too, points to the distinction between ostentatious religiosity and true religiosity.

As reported by Islamic thinkers, to worship is a must for pure and sincere devotion.
They insist on sincere religiosity and materialize it with the profile of the ‘arif human. True
religiosity can come to life when the trio of faith, worship, and morality come together
in a person. While teaching the commandments and prohibitions of religion besides the
formal aspects of the worship, a lot of emphasis should be placed on the fact that one
of the most important aims is to beautify morality and people should be encouraged to
perform worship consciously.

4 Thvan-1 Safa, [hvdn-1 Safi Risdleleri, cev. Abdullah Kahraman vd. (Istanbul: Ayrinti Yaymlari,
2012), 1/236; Thvan-1 Safa, Resdilii [hvani s-Safd ve Hullani’l-Vefd (Kum: Mektebii’l-1”1lami’1-
fslamiyye, 2000), 1/346.
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islam Felsefesinde ibadetler Ekseninde Dindarhk

Giris

Inanma ihtiyaci, insanin varolusuyla es zamanli olarak mevcuttur denilebilir. Bu
anlamda inanma ihtiyacina cevap veren dinlerin varligi da insanlik tarihiyle beraber
baslatilmaktadir. Diinya {izerinde ilahi olan ve olmayan bir¢ok din mevcuttur. Bu
dinlerin, kendisine inanan ve dindar diye nitelenen insanlara yonelik bazi emir
ve yasaklar1 vardir. Bunlar1 ibadet ve ahlak olmak iizere iki kategoride toplamak
miimkiindiir. insanlarm inandiklar1 dinleri hayatlarina yansitma diizeylerine bagli
olarak farkli dindar insan profilleri ortaya ¢ikmaktadir.

Giiniimiizde ortaya ¢ikan farkli dindarlik tezahiirleri, dindarlik ile ibadet
arasindaki baglantinin nasil olmas1 gerektigini, 6zii kavranmaksizin sekilsel
olarak yerine getirilen ibadetlerle sinirlandirilmis bir dindarlik anlayisinin eksik
yonlerinin neler oldugunu arastirmay gerekli kilmaktadir. Degisken ve istikrarsiz
bir tabiata sahip olan insanin, dengeli ve tutarli karaktere kavusmasini saglamak,
ilahi hakikatle olan iliskisini siirekli hale getirmek icin sistemli davranis ve
uygulama diizeni gerekmektedir. Bu anlamda ibadetlerin, kisilik ve karaktere
etki edip onlar1 diizenleyen ve dengeleyen bir sistem oldugundan bahsedilebilir.
Ongoriilmiis, degismez asli unsurlardan olusan bir sekil ve kalibi olan ibadetlerin
bir¢ogu, sembolik bir tarzda diizenlenmekle birlikte derin manalar igermektedir.
Mananin bagka bir deyisle 6zlin kavranmasinda ibadetlerin sekli etkilidir.> Ancak
ibadetlerde sekil ve mana biitinliigi saglanmadiginda “Vay o namaz kilanlarin
haline ki: Onlar kildiklar1 namazdan gafildirler.”® ayetinde dikkat ¢ekilen durum
ortaya ¢ikmaktadir. Nitekim Ilhami Giiler’in vicdansiz dindarlik baghg: altinda
yaptig1 su degerlendirmesi de dikkat cekicidir: “Ibadetler, “antreman” yapmaya
benzer; amag, insani yarigmaya (salih amel: adalet/diiriistliik/hakkaniyet-merhamet)
hazirlamaktir. Glinlimiizde Hac-Umre ziyareti, “miting” zevkine-turizme; Namaz,
Allah’a karsi stikran ve saygiy1 ifade etme ve insan1 kétiiliiklerden alikoymadan,
kendinde/kendisi i¢in “sevap/kontiir araci”’na; Orug ise, iftar sofrasindaki nefis
yemeklere saldirma islevine/sehvetine dontismiistiir.”” Bu degerlendirme, insanin
kisilik ve karakteri izerinde diizenleyici ve dengeleyici, ahlakini giizellestirici bir
etkisi olmasi1 gereken ibadetlerin, manasi kavranmaksizin sadece sekilsel olarak
yapildigini1 gosteren carpici bir drnektir.

Hayati Hokelekli, Din Psikolojisi (Ankara: Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, 2004), 234-235,241.
6 Ma’in 107/4-5.

7 Ilhami Giiler, ““Vicdansiz Dindarlik’ Olarak Giincel Miisliimanlik”, Islami Analiz, erisim 20 Subat
2020, http://www.islamianaliz.com/m/3500/vicdansiz-dindarlik-olarak-guncel-muslumanlik.
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“(Ey Muhammed!) Kitaptan sana vahyolunani oku, namazi da dosdogru kil.
Muhakkak ki namaz, insan1 hayasizliktan ve kotiiliikten alikoyar. Allah’1 anmak (olan
namaz) elbette en bilyiik ibadettir. Allah, yaptiklarinizi bilir.”® ayetinde bahsedilen ve
ibadetlerin en biiyiigii olan namazin insanin ahlakini glizellestirme fonksiyonu agikca
zikredilmektedir. Bu anlamda namaz, insanin nefsani duygulardan armip kendi
0ziinii kesfetmesini saglamalidir. Ancak kendisini dindar olarak ifade eden bir¢ok
insan, kildig1 namazla sekilselcilikten kurtulmak suretiyle namazini igsellestirmeyi
basarip kendi benliginde boyle bir doniisiimii ger¢eklestirememektedir. Bu
sebeple ibadetlerin ahlaki olgunluga ulastirici vasiflarinin tekrar hatirlanmasi ve
hatirlatilmasinin gerekliligi agik bir sekilde ortaya ¢cikmaktadir.

Bu ¢alismayla 6nde gelen Islam diisiiniirlerinin ibadetlerin gayesi ve ahlaki
olgunlagsmadaki fonksiyonlaria dair goriisleri ele alinacaktir. Bu goriislerden
hareketle ibadet-ahlak iligkisi tizerinden dindarliga iliskin genel bakislarini tespit
etmek amaglanmaktadir. Onlarin ibadetler iizerinden ortaya koyduklar: dindar
insan profiline dair diisiincelerini glinlimiize aktarmak dnem arz etmektedir ki bu
goriislerin, gosterisci ve sekilsel dindarliktan kurtulma konusunda yol gdsterici
olacag diislintilmektedir.

[lgili literatiir tarandiginda dindarhikla ilgili son dénemde farkl1 alanlarda birgok
¢alisma yapilmistir.’ Bu ¢alismalar arasinda dindarlik pek ¢ok agidan ele alinmakla
birlikte Islam diisiiniirlerinin ibadetler iizerinden dindarliga nasil baktiklarma iligkin
bir ¢aligmaya rastlanmamustir. Bu ¢alismada ilk olarak giinlimiizdeki dindarlik
kavrami, boyutlar1 ve gesitleri konusunda bilgi verilecektir. Ardindan 6nde gelen
bazi Islam diisiiniirlerinin ibadetlere iliskin goriislerinden yola ¢ikilarak nasil bir
dindar insan profili ¢izdikleri ve dindarlik-ibadet-ahlak iligkisine dair goriisleri ortaya
konulmaya calisilacaktir. Islam felsefesi cok genis bir alan oldugu icin calisma,

8  Ankebut 29/45.

9  Bunlardan bazilar sunlardir: Necdet Subas1, “Tiirk(iye) Dindarligi: Yeni Tipolojiler”, Islamiydt
V, sy 4 (2002): 17-40; Ali Ulvi Mehmedoglu, Kisilik ve Dindarlik (Dindarlik Diizeyi ile Kisilik
Ozellikleri Arasindaki Iliski Uzerine Bir Arastirma) (Istanbul: Degerler Egitim Merkezi Yaymlari,
2004); Ejder Okumus, Gdsteris¢i Dindarlik (Istanbul: Ark Kitaplari, 2005); Asim Yapici, Ruh
Saglig1 ve Din: Psiko-sosyal Uyum ve Dindarlik (Adana: Karahan Kitabevi, 2007); Mustafa
Oztiirk, “Bilgi-Ahlak-Dindarlik”, Diyanet Aylik Dergi, sy Agustos (2007): 5-7; Ali Ayten, Empati
ve Din: Tiirkiye de Yardimlasma ve Dindarlik Uzerine Psiko-sosyal Bir Arastirma (Istanbul: iz
Yayncilik, 2010); ibrahim Giirses, Dindarlik ve Kisilik (Bursa: Emin Yayinlar1, 2010); Hasan
Kayiklik, Din Psikolojisi: Bireysel Dindarlik Uzerine (Adana: Karahan Yayimnlari, 2011); Zafer
Cirhinlioglu, Uzeyir Ok, ve Fatma Giil Cirhinlioglu, Dindarlik Ruh Saghg: ve Modernite (Ankara:
Nobel Akademik Yaymcilik, 2013); Yahya Turan, Kisilik ve Dindarlik (Istanbul: Ensar Nesriyat,
2017); Fatma Baynal, “Tiirkiye’de Dindarlik Uzerine Kullanilan Olgeklere Yonelik Sorunlar ve
Oneriler”, i¢inde Din Psikolojisi Giincel Durum Analizi (Ankara: Nobel Akademik Yaymcilik,
2020), 263-86.
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ibadetlere dair dogrudan degerlendirmelerde bulunmus olan Amirf (6. 381/992),
Thvan-1 Safa, Tbn Sina (6. 428/1037) ve Gazzali (6. 505/1111)ile smirlandirilmistir.

Dindarhk Kavram

Dindarlik kavraminin herkes tarafindan kabul gérmiis, sinirlar1 belli olan bir
tanimini yapmak miimkiin gériinmemektedir. Boélgeden bdlgeye, kiiltiirden kiiltiire,
hatta kisiden kisiye degisen bir kavram olarak dindarlik, sozliikte, “dindar olma
durumu, bir kimsenin dini emirlere riayet etmesi ve o dogrultuda yasamasi1 durumu,
Allah ile kul arasinda olan is, ibadet ve kisinin dindarlig1,'’ dini emirlere hakkiyla
uymak'"” seklinde tanimlanmaktadir. Ayrica bu kavram, kisinin giinliik hayatinda
dinin 6nemine isaret etmekle birlikte, ona baglanma ve inanma derecesini de
gostermektedir.'? Daha genel bir tanimda ise dindarlik, yagsanan din'® veya dinin
slibjektififadesi olarak goriilmekte ve herhangi bir dinsel yapiya bagliligi ifade etme
manasinda kullanilmaktadir.'* Bagka bir deyisle dindarlig1, kisinin dinle kurdugu
bagliligin siibjektif bir ifadesi ve 6znel bir deneyim olarak gormek miimkiindir."
Ozetle, ilahi bir varliga bagli olma bilinci olarak da goriilen dindarlig: teskil eden
baglilik, kisinin ahlaki ve ibadetlerle ilgili davranislara odaklanmasini saglamak
suretiyle bireyin yasanti, inang ve kisiligi izerinde etkili olmaktadir.'®

Inanc, din ve dindarlig1 bir arada diisiiniip tarif edecek olursak inang, Yiice Varlik
ile insan arasindaki manevi baglantidir. Din, bu baglantinin olusturdugu iliskiler
biitiinlinii ifade etmektedir. Dindarlik ise biitiin bunlarin bireysel hayata yansiyan
yoniini teskil etmektedir.!” Bu agiklamadan yola ¢ikarak dindarligi, din ve inancin
birlikteliginin bireyde somutlagmis hali olarak gérmek miimkiindiir.

Cok yonlii bir kavram olmast hasebiyle dindarlik, ¢esitli ilmi disiplinler tarafindan
farkli bakis agilar1 ekseninde irdelenmistir. Bunlardan bazilarinin dindarligt su
cerceveden inceledikleri belirtilmektedir: “Din bilimleri dindarlig1, inang esaslari

10  Ali Seyyar, Insan ve Toplum Bilimleri Terimleri (Ansiklopedik Sosyal Bilimler Sozligii) (Istanbul:
Degisim Yayinlari, 2007), 241-42.

11 Ahmet Nedim Serinsu, ed., Dini Terimler Sézliigii (Ankara: Milli Egitim Bakanlig1 Yayinlari,
2009), 61.

12 Mehmet Ali Kirman, Din Sosyolojisi Sozliigii (Adana: Karahan Kitabevi, 2016), 81.

13 Enver Giinay, “Dindarligin Sosyolojisi”, i¢inde Dindarligin Sosyo-Psikolojisi, ed. Enver Giinay
ve Celaleddin Celik (Adana: Karahan Kitabevi, 2006), 22.

14 Sinasi Giindiiz, Din ve Inan¢ Sozligii (Ankara: Vadi Yaymlari, 1998), 96.
15 Subasi, “Tiirk(iye) Dindarlig1”, 24; Ayten, Empati ve Din, 130.

16 Cirhinlioglu, Ok, ve Cirhinlioglu, Dindarlik Ruh Sagligi ve Modernite, 8.
17 Yapict, Ruh Saghg: ve Din, 23.
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merkezinden aciklarken; psikoloji, birey yasantilarina etkisi, dini bagliligin boyutlari,
kutsallik ve dini sayg1 baglaminda; sosyoloji ise, dinin toplum hayatindaki islevi ve
dini kurum ve cemaatlere baglilik cercevesinde ele almaktadir.”'® Ozetle sdylemek
gerekirse dindarlik, her bilim dalinin genel yaklasimi ¢ercevesinde farkli yonleriyle
ortaya konulmaktadir.

Dindarhgin Boyutlar

Dindarligin boyutlari, aslinda dini hayatin boyutlari olarak ele alinabilir. Nitekim
giinliik hayatta dinin goriinen ve goriinmeyen, baska bir deyisle de soyut ve somut
olmak {izere genel olarak iki boyutundan bahsetmek miimkiindiir."® Islam kiiltiiriinde
dindarlik, dinin ilkelerine inanmak anlamindaki iman, inanilan ilkelerin birey-Allah
iligkisi alanin1 olusturan ibadet ve birey-oteki iliskisi manasindaki ahlak seklinde
li¢ boyuttan tesekkiil etmektedir.?’ Iman, dindarligin olmazsa olmazlari arasinda yer
almaktadir. Tbadet ve ahlak imandan sonra gelmektedir. Ancak bazen dindarlikta
ibadetler 6n plana ¢ikartilip ahlakin ihmal edildiginden bahsedilebilir.

Miisliiman denilince ilk akla gelen seylerin baginda dinde samimiyet ve dindarlik
gelmektedir. Bunun alt boyutlarini ise inangli olmanin ardindan ibadetlere devamlilik
takip etmektedir. Daha sonrasinda ise bunun ahlaki alan basta olmak iizere dinin
bireysel ve sosyal hayatta etkisinin hissedilmesi seklinde kavramsallastirildig:
goriilmektedir.*!

Dindarliga iligkin bir diger boyut da ahlaktir. Din ve dindarlik, ahlaki degerlerin
korunmasinda ve toplumsal huzurun ingasinda 6nemli bir fonksiyon icra etmektedir.”
Dindarligin toplumsal davranislar tizerinde, insanin sug isleme ve dinin kotii gordiigi
davraniglardan uzak durmada etkisinin oldugu bir gercektir. Nitekim yapilan bircok
arastirmada dindarlik ile sug isleme arasinda negatif bir iliskinin; yardimlagma ve
paylasma gibi davraniglarla pozitif bir iliskinin varligina ulasilmistir.®

Kisacasi, dindarligi hem inan¢ hem ibadet hem de ahlaki boyutuyla -davranig
boyutu da denebilir- degerlendirmek gerekmektedir. Inancin ana zemini olusturdugu
dindarlik, ibadet ve ahlak boyutuyla goriiniir hale gelmektedir. Ozellikle ibadetler, bu
goriiniirliigiin en bariz 6rnekleridir. Ancak mana ve sekil biitiinligii saglanmadiginda

18 Turan, Kisilik ve Dindarlik, 108.

19 Kayiklik, Bireysel Dindarlik Uzerine, 192.
20 Kayiklik, Bireysel Dindarlik Uzerine, 199.
21 Yapict, Ruh Saghg: ve Din, 33.

22 Yapici, Ruh Saghgi ve Din, 58.

23 Ayten, Empati ve Din, 99.
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ibadetler, sadece sekilsel hareketlere doniisebilmektedir. Mana boyutu kavrandiginda
ise ibadetler, insanin ahlaki bir olgunluga erismesini saglamaktadir. Bu sebeple
ibadet ve ahlak boyutu arasinda 6nemli bir iliski mevcuttur. Baska bir deyisle
ibadetler, ahlaki boyutu destekleyici nitelikte olmalidir. Buna goére dindarligin
birbiriyle baglantil ii¢ boyutu oldugunu sdyleyebiliriz.

Dindarhk Tiirleri, Dindarhik ve ibadet-Ahlak iliskisi

Farkli bakis agilart ekseninde ¢esitli dindarlik tiirlerinden bahsedilmektedir.?*
Dindarlik siniflamalarinin 6zsel ve nitelendirici anlayis ekseninde sekillendigi
sdylenebilir.”® Islam felsefesinde acik bir sekilde yapilmis dindarlik simiflamasindan
s6z etmek pek miimkiin gériinmemektedir. Ancak Ibn Sina, bir dindarlik siniflamasi
yapmamakla beraber su tiir insan tipine isaret etmektedir:

“Diinya metaindan ve giizelliklerinden yiiz ¢eviren kimseye zahit; namaz kilmak, orug tutmak
gibi ibadetlere devam eden kimseye abid; Hakkin nurunun siirekli sirrinda parlamasini dileyerek,
diisiincesiyle ceberrut kutsiyetine yonelene arif ad1 6zgii kilinir. Bazen bunlarin bir kismi1
digeriyle birlesir. Arif olmayan nezdinde ziiht bir tiir muameledir: Adeta zahit, diinya meta1
karsiliginda ahiret metaini satin almaktadir. Arif nezdinde ziiht, sirrin1 Haktan mesgul eden
seyden armndirmak ve Haktan ve ibadetten baska her seye karsi biiyiiklenmektir. Arif olmayan
nezdinde ise ziiht, yine bir ¢esit muameledir. Adeta o, diinyada ahirette alacagi bir iicret
karighginda amel eder ki o da ahirette alacagi, 6diil ve sevaptir.”*

Ibn Sina’nin yukarida bahsettigi ii¢ insan profili yani arif, zahid, abid ayrim,
dogrudan dindarlik ibaresi kullanilmasa bile islam felsefesinde dindarliga dair
bazi unsurlarin bulunabilecegi seklinde yorumlanabilir.

Onemli islam diisiiniirlerinden Gazzali’nin de dini tutum ve davramislardaki
farkliliklara dair yorumlarindan yola ¢ikarak taklidi, ilmi (tahkiki) ve zevk alinan
dindarlik seklinde iiclii bir tasnif yaptigindan bahsedilmektedir.?’” ibn Sina’nin
dindar insan tipleri ve Gazzali’nin diislinceleri iizerinden bir ¢ikarim sonucu
olusturulan bu siniflandirma Islam diisiiniirlerinin metinlerinde giiniimiizdeki
dindarlik siniflamalarini ¢agristirici ibarelere rastlamanin miimkiin oldugunu
gostermektedir. Bu sebeple Islam diisiiniirlerinin ibadetlere bakislar1 ekseninde

24 Detayl bilgi i¢in bk. Kemaleddin Tas, “Dindarligin Kriterleri Uzerine Tipolojik Bir Arastirma”,
icinde Dindarligin Sosyo-Psikolojisi, ed. Enver Giinay ve Celaleddin Celik (Adana: Karahan
Kitabevi, 2006), 179.

25 Mehmedoglu, Kisilik ve Dindarlik, 38; Yapici, Ruh Saghgi ve Din, 21.

26 Ibn Sina, Isaretler ve Tenbihler (el-Isdrdt ve t-tenbihdt), gev. Ali Durusoy, Muhittin Macit, ve
Ekrem Demirli (Istanbul: Litera Yaymcilik, 2005), 182-83.

27 1ilhan Topuz, “Gazali’de Dini Tutum ve Davranislar -Dini Yasam Bigimleri-”, Marife Dini
Arastirmalar Dergisi 11, sy 2 (2011): 172; Gazzali, Thydu uliimi’d-din, cev. Ahmet Serdaroglu
(istanbul: Bedir Yaymevi, 2002), 3: 34-36.
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nasil bir dindar insan profili ¢izdiklerinin daha net sekilde ortaya konulmast igin
gilinlimiizde yapilan bazi dindarlik siniflamalarindan bahsetmek faydali olacaktir.

Ilgili literatiire bakildiginda Allport ve Batson tarafindan yapilan dindarlik
smiflandirmalarmin 6n plana ¢iktig1 sdylenebilir. Allport, dini kisilik yoniinden
insanlar1 siniflandirmak suretiyle i¢-giidiimlii (intrinsic) ve dig-giidiimlii (extrinsic)
seklinde bir dindarliktan bahsetmistir.?® I¢-giidiimlii dindarlik, hayatin merkezine
dini yerlestiren ve biitlin diisiincelerin Gstiinde tuttugu dine tam bir teslimiyeti iceren
bir dindarlik olarak tanimlanmaktadir. D1s giidiimlii dindarliga gelince tehlike aninda
kisisel emniyeti 6n planda tutan, faydaci ve dini olmayan amaglara yonelebilen, i¢-
giidiimlii dindarligin tam tersini teskil eden bir dindarlik tirii olarak gériilmektedir.?
Genel olarak sdylemek gerekirse birey, i¢-glidiimlii dindarlikta dini yasarken; dis-
giidiimlii dindarlikta dini kendi amaglar (ilgi ¢ekme, giivenlik, teselli, statii elde
etme, sosyallesme vb.) i¢in kullanmaktadir.*® Batson tarafindan bu dindarlik tiirlerine,
sorgulayict dini yonelim yani dindarlik eklenmistir.*! Batsonun bu eklemesiyle tice
c¢ikan dindarlik tiirleri, Gazzali’nin ti¢li siniflandirmasini ¢agristirmaktadir ki zevk
alinan dindarlhigin i¢ giidiimlii dindarliga; taklidi dindarligin dis giidiimlii dindarliga
ve ilmi (tahkiki) dindarligin da sorgulayici dindarliga tekabiil ettigi sdylenebilir.

Dig-giidiimlii dindarlikta, dua bir nevi Tanr1’nin giiclinii kendi yarar1 dogrultusunda
kullanma amaciyla yapilmakta ve bu tarz dindarlar ancak baslar1 sikistiginda yiice
varliga siginma ihtiyaci hissetmektedirler.’> Nitekim Kur’an’mn “Insana bir sikint:
dokundu mu, gerek yan {istii yatarken, gerek otururken, gerekse ayakta iken (her
halinde bu sikintidan kurtulmak i¢in) bize dua eder. Ama biz onun bu sikintisini
ondan kaldirdik m1, sanki kendisine dokunan bir sikinti i¢in bize hi¢ yalvarmamis
gibi geger gider...”** ayetiyle bu tarz bir dindarliga isaret ettigi sdylenebilir. Bu ayni
zamanda sadece cehennemden kurtulmak iizere ibadet eden ya da sadece cennete
gitmek iizere ¢alisan dindar insan1 hatirlatmaktadir. I¢-giidiimlii dindarlikta ise dua,
askin bir varlikla kurulan bir iliski olarak goriilmekte ve bir menfaat beklenilerek
yapilmamaktadir.**

28 Mehmedoglu, Kisilik ve Dindarlik, 40; Giirses, Dindarlik ve Kisilik, 25. Bu dindarlik tanimlamast
i¢sel ve digsal dindarlik (Cirhinlioglu, Ok, ve Cirhinlioglu, Dindarlik Ruh Sagligi ve Modernite,
12.) ya da deriini ve dis beklentiye yonelik dindarlik seklinde ¢evrildigi goriilmektedir (Kayiklik,
Bireysel Dindarlik Uzerine, 197.).

29 Mehmedoglu, Kisilik ve Dindarlik, 40-41.

30 Kayiklik, Bireysel Dindarhik Uzerine, 197.

31 Ayten, Empati ve Din, 104.

32 Giirses, Dindarlik ve Kigsilik, 28.

33 Yunus 10/12. Ayrica bk. Ziimer 39/8, Rum 30/33, Isra 17/67.
34 Giirses, Dindarlik ve Kisilik, 28.
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Ibadetler merkeze alinarak, dinin talep ettigi fiillerin yerine getirildigi dindarlik ve
inancin davranislara doniismedigi dindarlik seklinde genel bir siniflama yapilmaktadir.
Bunlarin da kendi igerisinde alt gruplari mevcuttur.*> Bu baglamda Miisliiman Tiirk
toplumunda, “atesli dindarlar, alaca dindarlar, mevsimlik dindarlar, beynamaz

dindarlar ve ilgisiz dindarlar¢ olmak tizere besli bir siniflamaya gidilmektedir.

Gincel ¢aligmalarda Allport™un yaptigi ikili siniflamadan hareketle dindarligin
ictenligine, niteligine ve samimi olup olmadigina bakilmak suretiyle ihlasli-samimi
dindarlik ve gosterisci dindarlik seklinde ikili bir tasnif de yapilmaktadir.’” Calismanin
amaglarindan biri olan dindarliktaki ibadet ve ahlak boyutunun birlikteliginin ne
kadar 6nemli oldugunu ortaya koymak agisindan bu siniflandirma detayli bir sekilde
ele aliacaktir. Nitekim gosterisci dindarlik tipi, ahlaki olgunluga erisemeyen
insanlarda goriilebilecek bir tiir olarak yorumlanabilir.

Gosterisgei dindarlhigin altinda bazi psikolojik, sosyolojik ve siyasal nedenler
yatmaktadir. Psikolojik nedenleri su sekilde siralamak miimkiindiir: Kisilik zaafi
ve bozuklugu, kalp hastaligi, tatminsizlik, ¢ikar beklentisi, giivensizlik ve kendini
gergeklestirememe, bobiirlenme, kibir ve gurur, séhret, itibar, makam, toplumsal
onur ve statii kazanma arzusu, 6zenti, 6ykiinme ve taklit, ihlas eksikligi, oviilme
arzusu, haset, diinya sevgisi ve cimrilik, kendini begenme ve bencillik, galibiyet
arzusu, siiphe ve tereddiit, karakter bozuklugu, savunma mekanizmalari, paranoya,
celiski, korku ve korkaklik, glinahkarlik ve sucgluluk duygusu, asagilik kompleksi,
iistiinliik kompleksi, kanitlama kompleksi, bilingsizlik.*® Bu bahsedilen nedenler
aslinda dindarligin gereklerinin yerine getirilmemesini ve ahlaki olgunlasmanin
saglanmamasini beraberinde getirmektedir.

Gosterisci dindarligin sosyolojik nedenleri olarak sosyo-kiiltiirel yapi, imaj
ve goOsteri, moda ve kiyafet, bi¢ime ve nicelige 6nem verme, farkliliklar1 kabul
etme, baski, kinama ve korku, dislanma, tutuculuk, ailevi nedenler, meslek
se¢imi, ekonomik sebepler, toplumsal kabul gérme, mesruiyet, kimlik bunalima,
damgalanma, 6diil ve ceza, savunucu iletisim, manipiilasyon, sosyal kontroliin
etkisizligi, giivensiz ortam, sosyal tabakalar ve statii sayilabilir.*

Gosterisci dindarlig1 ortaya ¢ikaran bazi etmenler vardir. Bu etmenler, siyasal
mesruiyet, oy kazanma arzusu, inang ve diisiince 6zgiirliigiiniin bulunmamasi,

35 Yapici, Ruh Saghg: ve Din, 33.

36 Yapici, Ruh Saghgi ve Din, 34.

37 Okumus, Gésteris¢i Dindarlik, 42-43.
38 Okumus, Gosterig¢i Dindarlik, 110-52.
39  Okumus, Gosteris¢i Dindarlik, 154-89.
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siyasal baski, siyasal niifuz, kotl egitim, egemen olanin yaninda goriinme kaygisi,
liderlik veya siyasal statii kaybina maruz kalma korkusu, siyasi manipiilasyon
seklinde ele alinabilir.*

Yukarida zikredilen nedenlerin dogurdugu sonuglara bakilacak olursa gosteriggi
dindar profilleri toplumun din algisina zarar vermektedir. Nitekim psikolojik,
sosyolojik ve siyasal nedenlere bagli olarak meydana gelen gosterisci dindarlik,
iki yiizli-cifte kisilikli insanlarin ve yapay iliskilerin ortaya ¢ikisina zemin
hazirlamaktadir. Bununla birlikte giiven bunalimi, anomi ve yabancilasma, sapma,
catisma, gosterisei titketimin artisi, nifak, fitne, fesat ve fisk gibi toplumsal sorunlar
dogurmaktadir. Ayrica bu amellerin iptali, bilgisizligin artigi, diinyevilesme gibi
sorunlar1 da beraberinde getirmektedir.*! Bu zararl sonuglar diistintildiigiinde
dindarligin ibadet boyutu yaninda ahlaki boyutunun kesinlikle g6z ardi edilmemesinin
gerekliligi de giin yliziine ¢ikmaktadir.

Allah’a kars1 bir borg ve vazife olarak algilanan ibadetler, insandaki sorumluluk
duygusunun gelisimini saglamaktadir. Ahlaki davraniglar ise sorumluluk suuruyla
yerine getirilmelidir. Bu baglamda ibadetler, kisinin ahlaki tabiatinin gelisiminde
6nemli bir rol icra etmektedir.* Nitekim bu anlamda i¢erisinde eylem, hareket ve
etkinligi barindiran ibadetler, birbirini tamamlayici olan ve kisilik 6zelliklerinin
gelismesini saglayan bir egitim programi olarak da degerlendirilebilir. 43

Dini emir ve yasaklarin hikmetler icerdigi bir gercektir. Bu hikmetler arasinda
insani kotiiliiklerden uzak tutma ve onun serefini korumak suretiyle ahlaki olgunluga
eristirme zikredilebilir. Ibadetler de bu anlamda hem iman1 besleme hem de ahlaki
yuiceltme fonksiyonlarini gergeklestirmede bir arag olarak goriilebilir.** Bu baglamda
dindarligin icerisinde bulunmasi gereken unsurlar iman temelinde bilgi ve ahlaktir.
Ahlaki boyutu ihmal edilmis bir dindarlik sekilsel olarak dini vecibeleri yerine
getirmek anlamina gelmekte ve samimiyetten uzak olmaktadir. Buna bilgisizlik de
eklenince bu tarz bir dindarlik ancak taassup iiretici bir vasfa haizdir.* Ibadetleriyle
oviinilip ahlaki zafiyet icerisinde olan insanlar Allah ile olan iliskilerindeki bu
eksiklikleri ibadetle kapatarak gdsterme egilimindedirler. Bu durum hem onlara
hem yasadiklar1 bu dindarlik sekliyle temsil ettikleri dinin bagkalar1 tarafindan

40 Okumus, Gosterisgi Dindarlik, 236-47.
41 Okumus, Gosteris¢i Dindarlik, 251-60.
42 Hokelekli, Din Psikolojisi, 243.
43 Hokelekli, Din Psikolojisi, 249.

44 Enver Uysal, “Dindarligin Ahlaki Temeli Uzerine Bazi Diisiinceler”, Uludag Universitesi llahiyat
Fakiiltesi Dergisi 14, sy 1 (2005): 44.
45 Oztiirk, “Bilgi-Ahlak-Dindarlik”, 5,7.
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yanlig anlasilmasina sebebiyet vermektedir. Kisacasi, ahlak yonii géz ardi edilen
bir dindarligin kisiye ve topluma olumlu bir yonde etkisinin varligindan s6z etmek
zor goriinmektedir. Asagida yer verilecek olan islam diisiiniirlerinin ahlak temelli
dindarlik vurgularinda ibadet-ahlak iligkisine agiklik getirilecektir.

islam Diisiiniirlerinin ibadetlere Bakislar1 ve Dindarhk Algilar

Tanri-insan iliskisi Islam felsefesinin iizerinde durdugu 6nemli konulardan
biridir. Bu iliskinin bir boyutunu yansitan ve Islam felsefesinin 6zgiin yanlarindan
olan niiblivvet teorisi i¢erisinde filozoflar tarafindan peygamberligin liizumu,
peygamberlerin drnek olusu ve ibadetlerin neden gerekli oldugu irdelenmistir. Islam
diisiintirlerinin bu konulara dair sdylemlerinde dindarliga, ibadet-ahlak iliskisine
dair bazi agiklamalarin bulundugu s6ylenebilir. Ayrica onlarin, siyaset felsefesi ve
ahlaka dair disiinceleri icerisinde dzellikle erdemli insan profillerinden yola ¢ikarak
dolayli olarak ihlasli-samimi bir dindarligin nasilligina dair ipuglari bulmak miimkiin
goriinmektedir. Ancak bu béliimde, Islam diisiiniirlerinin ¢ok genis bir literatiir
olusturan ahlak goriiglerinden ziyade, onlarin ibadetlere yonelik fikirleri izerinden
ortaya koyduklarini digiindiigiimiiz dindarlik algilar1 agiklanmaya calisilacaktir.

[1k Islam filozofu olarak taninan Kindi’nin ibadetlere iliskin net bir agiklamasina
rastlanmamaktadir. Farabi’ye gelince, onun da ibadetlere iliskin dogrudan bir
degerlendirmesi bulunmamakla birlikte ahlaki yatkinlik vurgusundan kisaca
bahsetmek faydali olacaktir. Dogas1 geregi baz1 egilimler ve yeteneklere sahip
olan insanin ahlaki gelisime yonelik bir yatkinlig: vardir. Bunu Farabi, dogal
erdem/ahlaki erdem olarak ifade etmekte ve dogustan yatkin oldugu erdemleri
bilfiil gerceklestirmek suretiyle adet haline getiren kimseyi ise ilahi insan olarak
nitelendirdigi goriilmektedir.*e Enver Uysal, Farabi’nin bahsettigi bu ilahi insanin,
erdemleri gergeklestirmede dinin roli dikkate alindiginda dindar insan olarak
algilanabilecegini ve buradan da yola ¢ikarak dindarligin temelinde ilk olarak
dogal yatkinlik, daha sonra ise ahlaki yetkinligin bulundugunun sdylenebilecegini
belirtmektedir.¥’” Bu baglamda Farabi’nin ilahi insan nitelemesi ve peygamber-
filozof profili iizerine insa ettigi erdemli sehrin reisiyle hakiki dindar profiline
dair ipuglar1 sundugunu sdylemek miimkiindiir.

Farabi’den sonra yetismis bir diger Islam filozofu Amiri, insanin dogas1 geregi
dini bir canli oldugu (el-insanu diniyyiin bi’tab’) goriisiinde olup dini kural ve

46 Uysal, “Dindarligin Ahlaki Temeli”, 48-50; Farabi, “Mutlulugu Kazanma (Tahsilu’s-Sa’ade)”,
icinde Farabi’nin U¢ Eseri, cev. Hiiseyin Atay (Istanbul: Morpa Kiiltiir Yayinlari, 2008), 44;
Farabi, “Fusilii’l-medeni (Siyaset Felsefesine Dair Goriisler)”, i¢inde Fardbi nin Iki Eseri, gev.
Hanifi Ozcan (Istanbul: Marmara Universitesi {lahiyat Fakiiltesi Vakfi, 2005), 54-55.

47 Uysal, “Dindarligin Ahlaki Temeli”, 50.
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ser’i modellerin, nefis ve bedenden miitesekkil olan insanin akli nefsini yok olacak
seylerden baki olana yonlendirme, zulmetten nura ¢ikarma, hayvanlik tabiatindan
kurtarip hikmete ulagtirma, sifli alemden ulvi aleme yiikseltme fonksiyonunun
oldugunu belirtmektedir.*® Dini kurallara dair bu diisiincesinin yani sira filozof, bir
kimsenin mutlak erdemli diye nitelenebilmesi i¢in hikmeti elde etmesi ve ihlash
ibadeti aligkanlik haline getirmesi gerektigini diisiinmektedir.* Erdemli olmak ile
ihlasl, gosteristen uzak bir sekilde ibadetleri yerine getirmenin gerekliligi Amir
tarafindan acikca dile getirilmekte ve gerektigi gibi yerine getirilen ibadetlerin
ahlakli olma yolunda insan tizerindeki etkisi de burada agiga ¢ikmaktadir.

Insanin kétii bir fiili gerceklestirmesinin nefsini ihmal etmeye sebep oldugunu,
bunun da onu daha kétii fiillere yoneltebilecegine dikkati ceken Amiri, bu durumda
kisinin asir1 pervasiz olup dini degerlere, kutsala hiirmet gostermemeye baslayacagini
belirtmektedir. Boyle bir durum igerisinde bulunan kimsenin nefsi kirlendiginden dolay1
namaz, orug vb. ibadetler ona yarar saglamayacaktir. Bunun sebebi, kisi bu ibadetleri
stirekli olarak yerine getirse bile ibadetler, tabii bir fiil ve aliskanlik, gosteris, sohret,
yalan, sekil ve merasimden 6teye gecememektedir. Bu yiizden de Amird, bu kisinin
ibadetinin Allah, insanlar, melekler nezdinde kabul gérmeyecegini ifade etmektedir.>
Filozofun bu degerlendirmeleri agik bir sekilde gostermektedir ki dindar insanm erdemli
olmasi, ibadetlerini samimi bir sekilde yerine getirmesine baglanmaktadir. Kisacasi,
ibadetlerin ahlaki giizellestirici olmasi gerekmekte ve bu da ibadetler bilingli bir sekilde
ihlasla gerceklestirildiginde miimkiin olabilmektedir. Amiri*nin insam dini bir canl
olarak gormesi ve ihlasli ibadet vurgusu dindarliga bakisini yansitici niteliktedir.

Ibadetler meselesini detayl1 bir sekilde isleyen Ihvan-1 Safa, oncelikli olarak
emir ve yasaklarin nedeninden, peygamberlerin amaglarinin neler oldugundan
bahsettikten sonra ibadetlerdeki gaye iizerinde durmaktadir. ihvan-1 Safa’ya gére,
Allah’1n inanan miiminlere baz1 seyleri farz kilmasi ve bazilarini yasaklamasi
imtihan i¢indir. Nitekim bu farz kilinan ve yasaklanan seyler, Allah’in kullarin
ylikseltmek, en miikemmel hale getirmek ve son gayeye ulastirmak tizere takdir
ettigi sebeplerdir.’' Goniil doktorlart olan peygamberler ile ilahi kanun koyucularin
amagclar1 ayni olup madde denizine dalmis insan1 oradan kurtarmak, olus-bozulus
aleminin girdabindan ¢ikarip ona hakiki aleme iliskin unuttuklarini hatirlatmaktir.>

48 Ebi’l-Hasan el-Amiri, Kitabu’l-emed ale’l-ebed (Sonsuzluk Pesinde), ed. ilhan Kutluer, cev.
Yakup Kara (istanbul: Tiirkiye Yazma Eserler Kurumu Baskanlig1 Yayinlari, 2013), 68.

49  el-Amir, Kitabu'l-emed ale’l-ebed, 76.
50  el-Amiri, Kitabu’l-emed ale’l-ebed, 96.

51 Thvan-1 Safa, [hvdn-1 Saféd Risdleleri, gev. Abdullah Kahraman vd. (Istanbul: Ayrint1 Yayinlari,
2012), 1/235; Thvan-1 Safa, Resdilii Ihvéni s-Safd ve Hulldni’I-Vefd (Kum: Mektebii’l-1’lami’l-
Islamiyye, 2000), 1/345.

52 Thvéan-1 Safa, fhvéin-1 Safd Risdleleri, 2/111; Thvan-1 Safa, Resdil, 2/141.
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Ibadetlerin yerleri, zamanlar1, mekanlar1 ve sekilleri farkli olsa da hepsinde
gaye aynidir. Hac drnegini veren Thvan-1 Safa, uyanik kalp ve arinmis bir nefis
ile diisiinen, basiretli bir gdz ile bakan kimsenin bu sembollerle bezenmis bu
ibadetteki gayeyi yani ibrahim Haliliirrahman’1n neyi kastettigini ve amacini idrak
etmek suretiyle kalbinin hidayete erecegini belirtmektedir.” “Namaz, kotiilik ve
cirkinliklerden alikoyar.”** ayeti tizerinden kuslarin dilinden namazin gayesinin su
oldugu aciklanmaktadir: “Namaz, kalplerin nefret kirinden ve siiphe pisliginden
arinmasl, Yiice Allah’a halis bir niyetle yaklasma, dogru itikat, iyiligi emretme
kiblesine yonelme, miiminlerin yararlarini gerceklestirme/kiyam, diismanlik ve
kinden geri durma/kuud, tevazu ile egilme/riikku ve secde etme, hilim, iyi kardeslerle
birlikte sahitlik etme/tesehhiit ve bilgisizlikten korunmaktir/teslimdir. Bu 6zel fiiller
yerine getirilince namaz diye adlandirilir.””>® Bu degerlendirmede sekilsel olarak
kilian degil, i¢sellestirilen bir namaz tasavvuruna isaret edildigi soylenebilir.

Arif'ile rahip arasinda gegen bir konusma 6rneginde bu daha iyi anlasilmaktadir.
Nitekim burada ibadetlerini hakkiyla yerine getiren kimselerle hakiki dindarligin
profilinin ¢izildiginden bahsedilebilir. Arif ve basiretli has kullar olarak nitelendirilen
miiminler, Ihvan-1 Safa nezdinde Allah’a kars1 gérevlerini sadakatle yerine getiren
takva sahibi kimseler olup stirekli Allah’1 goriiyormusgasina yapip-ettiklerinde
kendilerini sorguya cekmektedirler.’® Rahibin, arifin “Allah’la olan iligkin nasildir?”
sorusuna verdigi en kotii iliski cevabi manidardir. Ozellikle ibadetlerdeki kiilfete
isaret eden rahip “Rabbimiz bize bedenlerimizi yormay1, nefislerimize eziyet etmeyi,
giindiizleri orug tutup geceleri ibadet etmeyi, tabiatimiza yerlesmis olan arzulari terk
etmeyi, baskin hevaya (nefsani arzulara) karsi ¢ikmayi, saldirgan diismanla miicadele
etmeyi, yasamin zorluklarina razi olmayi, bela ve musibetlere sabretmeyi emretti.
Biitiin bunlarla birlikte, yolun uzunluguna, saskinlik ve siiphelerin cokluguna ragmen,
oldiikten sonra ahirette verilecek ‘ertelenmis’ bir miikafat da vadetti.”’ diyerek
kendi i¢inde bulundugu durumu agiklamistir. Rahibin, Allah’in emirlerinin altinda
yatan nedeni kavrayamadigindan dolay1 emredilen bu ibadetleri sadece sekilsel
olarak degerlendirdigi sdylenebilir. Ayn1 soruyu rahip, arife sordugunda aldig1
cevap, hakiki dindarligin nasil olmasi gerektigi konusunda ipuglari icermektedir.

Allah’la olan iliskisini iligkilerin en giizeli olarak ifade eden arif, Allah’1n biitiin
kullarina yonelik olan nimet, ihsan ve iyilikleri, yaratilisindaki giizellikleri hatirlatip

53 Thvan-1 Safa, fhvdn-1 Safd Risdleleri, 2/111-112; Thvan-1 Safa, Resdil, 2/142.

54  Ankebut 29/45

55 1hvéan-1 Safa, [hvdn-1 Safé Risaleleri, 2/228; Thvan-1 Safa, Resdil, 2/328.

56 1hvan-1 Safa, fhvédn-1 Safd Risdleleri, 1/231; Ihvan-1 Safa, Resdil, 1/338.

57 Thvan-1 Safa, Thvdn-1 Safi Risdleleri, 1/231-232; Thvan-1 Safa, Resdil, 1/338-339.
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diinya ve ahiret nimetlerinin kiyaslamasini yaparak agiklamaktadir. Kullarina bir
liituf olarak gonderilen peygamberler vasitasiyla ahiret yolunu géren miiminler
icin ibadetler bir agirlik degildir. Nitekim arifin goziiyle ibadetler, bir bagis, nimet,
izzet ve seref olup kulun Allah’1 zikretmeye ehil oldugunu gosteren bir isarettir.>®

Ihvan-1 Safa, kuslar ile Irakli bir Ibrani arasinda gecen bir miinakasay1 dile
getirmektedir. Kendisini efendi, kuslar1 ise kole olarak goren adama kuslarin
dilinden cevap vermektedir. Kus, kendilerine farz olmayan ibadetlerden yola ¢ikarak
bu ibadetlerin kiside eksik olan ahlaki noksanliklar1 gidermek, onu kotiiliik ve
cirkinliklerden alikoymak tizere farz kilindigin ifade etmektedir. Orug ve namaz,
giybet, cirkin soz, laf tagima, oyun ve eglence gibi giinahlarin bagiglanmasi igin
farz kilinmstir. ibadetler bu giinahlardan dolay1 hastalanan nefislerin tedavisi
icin kullanilmaktadir. Zekat ve sadakaya gelince verme konusunda cimriligin
ve mal biriktirmenin, ¢almanin 6niine gegmek tizere farz kilimmistir. Bayram ve
cuma namazlari ise ahlakin giizellesmesi, yardimlagmanin artmasi ve birbirinden
uzaklasan insanlar arasindaki dostlugu pekistirmek iizere emredilmistir. Nitekim
bu vesileyle dostluk ve kardeslik sayesinde sevgi baglar1 kuvvetlenecek ve bu da
islerin iyilegsmesini saglayacaktir. Bunun sonucu olarak ise iyilesen isler vesilesiyle
tilkelerde iyilik hakim olacak, bu da alemin iyilik ve bekasini temin edecektir.*
Kuslarn diliyle anlatilan ibadetlerdeki gayelerde ahlak vurgusu agik bir sekilde
ortaya ¢ikmaktadir.

[hvan-1 Safa’nin amel ve ahlakiyla samimi ve sadik miimin vurgusu® dindarlik
algisinin iman temelinde amel ve ahlak biitiinliigiinden olustugunu sdylemeyi miimkiin
kilmaktadir. Ayrica Thvan-1 Safa’nin ibadetlere iliskin detayli degerlendirmeleri
gostermektedir ki sekilsel ve sembolik ibadetlerin arkasindaki hikmeti kavramak
gerekmektedir. Kuslarin diliyle de ifade edildigi tizere ibadetler, nefsi kotiiliiklerden
arindirict, ahlaki giizellestirici, unutulan hakiki alemi hatirlatici, toplumsal diizeni
tesis edici, iyiligin hakim olmasini saglayici olmalidir. Bu sekilde yerine getirilen,
ahlaki olgunlagsmayi saglayici ibadetler ile hakiki dindarlik ger¢eklestirilmis olmakta
ve Allah ile insan arasindaki iliski en iyi diizeye getirilebilmektedir.

Ibadetler konusunu detayli bir sekilde isleyen filozoflardan bir digeri de hig
kuskusuz Ibn Sina’dir. Filozof, peygamberin koydugu yasalar1 ve insanlar arasindaki
maslahatlar1 gdzetici seyleri iyi bir sekilde diizenlemesinin gerekliligine isaret
etmektedir. Bunun da insanlarin Yaratan’1 ve ahireti bilmedeki devamliliklarini
saglamakla ger¢eklesebilecegini agiklamaktadir. Nitekim araliklarla tekrarlanan bazi

58 Ihvan-1 Safa, [hvdn-1 Safé Risdleleri, 1/232-233; Thvan-1 Safa, Resdil, 1/339-342.
59 1hvéan-1 Safa, /hvdn-1 Safd Risdleleri, 2/225-228; Thvan-1 Safa, Resdil, 324-29.
60 Thvan-1 Safa, Thvdn-1 Safi Risdleleri, 1/236; Thvan-1 Safa, Resdil, 1/346.
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fiil ve ameller sayesinde, peygamber vefat ettikten sonra bile bu konuda insanlarda
bir unutkanligin hasil olmasinin 6niine gegilmis olmaktadir.®' Allah’a yakinlastirict
bu fiiller, farz kilinmis ibadetler olup bunlardan bazilar1 hareketlerle veya baska
hareketlere sebep olmakla uyarici niteligi tasimaktadirlar. Namaz, harekete; orug
ise hareketsizlige 6rnek olarak verilebilir.® Ayrica Ibn Sind’ya gére peygamberlerin
Allah’a ibadeti zorunlu kilmalar1 ilahi indyetin bir geregi olup ibadetlerin bu
anlamda yasa ve seriatin siirekliligini saglayici toplumsal boyutunun yani sira nefsin
armmasini saglamak suretiyle Allah’a yaklastirict bireysel boyutu da mevcuttur.®
Bu anlamda Ibn Sina’nin, dinin devamini saglama, ahlaki giizellestirme, nefsi
arindirma ve ebedi mutlulugu kazandirmadaki rollerine isaret ederek ibadetleri
farkli agilardan temellendirdigi goriilmektedir.®*

Ibn Sina nezdinde kanun koyucu vasitastyla adalete davetin siirekliligi ve bunun
ibadetler araciligiyla yinelenmesi; hikmet, rahmet ve nimetin bir gostergesidir.
Mabud’u hatirlatici olan ibadetlerin tekrar edilmesiyle hatirda tutmanin stirekliligini
saglanmak tizere farz kilinan ibadetlerin diinyada biiyiik yarar1, ahirette ise miikafati
vardir. Bununla birlikte filozofa gore yiizlerini Allah’a ¢eviren ve her seyi beklentisiz
bir sekilde yapan arifler icin ise dzel bir menfaat s6z konusudur.®® Ayrica ibn
Sind’nin arifleri ibadetler noktasinda bir model olarak sundugu, onlar1 Allah’1 bilen
ve nefsini arindirmis seckin insanlar diye tasvir ettigi sylenebilir. Arif insan profili,
bir anlamda ibadetlerle hedeflenen seyin nasil gergekleseceginin, yani ibadetler
araciligiyla Tanri-insan iliskisinin miikemmel bir sekilde nasil kurulacaginin somut
ornegini teskil etmektedir.%

Ibn Sina, “Ben cinleri ve insanlar1, ancak bana kulluk etsinler diye yarattim.”®’
ayetini yorumlamakta ve liya’biidiin kelimesinin liya’rifun seklinde tevile gerek
olmadigini, ibadetin marifetullah, yani Allah’1 bilmek oldugunu dile getirmektedir.®®

61 TIbn Sina, Kitdbu s-sifa Metafizik II, cev. Ekrem Demirli ve Omer Tiirker (Istanbul: Litera
Yayincilik, 2005), 191.

62 ibn Sina, Kitdbu s-sifd Metafizik 11, 191-92.

63 Ibn Sina, Kitabu s-sifa Metafizik II, 194; Ibn Sina, en-Necdt (Felsefenin Temel Konulari), gev.
Kiibra Senel (Istanbul: Kabalc1 Yaymcilik, 2013), 282.

64 Ayse Sidika Oktay, “Ibn Sina Diisiincesinde ibadet ve Tanr1-Alem iliskisi Bakimmdan Degeri”,
c. I (Uluslararasi Ibn Sina Sempozyumu Bildirileri, Istanbul: Istanbul Biiyiik Sehir Belediyesi
Kiiltiir A.S., 2008), 137.

65 1bn Sina, Isaretler ve Tenbihler, 183-84.
66 Oktay, “Ibn Sina Diisiincesinde Ibadet”, 146-47.
67 Zariyat 51/56

68  bn Sind, Namaz Haklandaki Gériisleri, cev. M. Hazmi Tura (Istanbul: Biirhaneddin Matbaas1, 1942),
15; Ibn Sina, “el-Kesf an mahiyyeti’s-salat ve hikmetu tesritha: Mahiyyetii’s-salat”, icinde Cdmiti ’I-
bedai’: Yahtevi ala vesdili ’s-Seyh er-Reis Ibn Sind (Beyrut: Darii’l-Kiitiibi’l-Iimiyye, 2004), 11.
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Ayeti bu sekilde yorumlayanlar, liya’biidin diye nazil olmadaki ince manayi ise
muteber olan ve istenen marifetullahin ibadetlerden husule gelmesi gerektigi
seklinde aciklamaktadirlar.®” Bu baglamda ibadet, beseri seylerden soyutlanmus,
beseriyetten kaynaklanan bulanikliklardan uzaklasmis, temiz bir kalp ile hak diginda
biitiin her seyden ruhu azade etmek suretiyle Vacibu’l-Viicudu bilmek olarak tarif
edilmektedir.”” Bu anlamda namazin hakikati, Allah’mn varliginin kendi zatindan
ve bir oldugunu, zat1 ve sifatlariyla her tiirlii noksanliktan miinezzeh oldugunu
bilmek ve kilinan namazi ihlas ile kilmaktir.”

Namaz ibadetine ayr1 bir nem veren ibn Sind, namaza dair detayh bilgilendirmeye
el-Kegsf ‘an Mdéhiyyeti’s-Saldt ve Hikmetu Tesri’iha li Ibn Sind adli eserinde yer
vermektedir. Ibn Sini, namazi “ibadetlerin bir bakima en iistiinii, sahibine (kilana)
Allah’a hitap eden, O’na yakaran, O’na ydnelen ve oniinde duran kimse olma
zorunlulugunu yiikleyen ibadet”” seklinde agiklamaktadir. O, mahlukat igerisinde
ilahi hitaba ehil ve akil kilinanin insan olusundan bahsettikten sonra bu risaleyi
yazma gayesini zahiri olarak emredilen namaza ve onun asil istenilen batini yoniine
isaret etmek seklinde agiklamaktadir.”® Nitekim namazi, “(nefs-i natika)nin ecrami
felekiyyeye benzemesi ve ebedi; (sevab) talebi igin (hakki mutlak)a tapinmasi™”
diye tarif etmektedir. Namazin dinin diregi olduguna dair hadisi aktaran Ibn Sina’ya
gore din, insanin seytani bulanikliklardan, beseri hatiralardan temizlemesinin yani
sira, emel ve arzulardan, kotii garazlardan yiiz cevirmesini saglamaktadir. Namaz
ise Yiice Mabud’a yani Ilk Illet’e kulluk manasina gelmektedir.”

Namazi zahir ve batin olmak iizere iki kisma ayiran Ibn Sini’ya goére zahiri
namaz, imanin kokii ve kaidesi olarak goriilen, ser’an kilinmasi farz, keyfiyeti
aciklanmis, vakitleri belirli olan namazdir. Batini namaza gelince filozof bunu,
biitiin arzulardan uzaklasmis, temizlenmis bir nefis ve halis, safi bir kalp ile
hakki miisahede etmek diye tarif etmektedir. Nitekim Peygamber efendimizin
“Namaz kilan kimse Rabbine miinacat eder yani Rabbine gizlice niyazda bulunur’’®
mealindeki hadisinde bahsedilen namazin da bu oldugunu sdyleyen filozof, bunun
cismani uzuv ve hissi lisanla olamayacagini dile getirmektedir.”’

69 2 nolu dipnota bkz. ibn Sina, Namaz, 15.

70 ibn Sina, Namaz, 15-16; Ibn Sina, “el-Kesf an mahiyyeti’s-salat”, 11.

71 1Ibn Sina, Namaz, 16; ibn Sina, “el-Kesf an mahiyyeti’s-salat”, 11-12.

72 1bn Sina, Kitdbu's-sifa Metafizik II, 192.

73 Ibn Sina, Namaz, 5-6; ibn Sina, “el-Kesf an mahiyyeti’s-salat”, 7.

74 1bn Sina, Namaz, 14; ibn Sina, “el-Kesf an mahiyyeti’s-salat”, 11.

75 Ibn Sina, Namaz, 15; ibn Sina, “el-Kesf an mahiyyeti’s-salat”, 11.

76 Buhari, Salat, 33.

77 1bn Sina, Namaz, 17,19-20; ibn Sina, “el-Kesf an mahiyyeti’s-salat”, 13-15.
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Ibn Sina, namazin iki kismi iizerinden Ankebut suresinin 45. ayetini bu baglamda
yorumlayarak namazin; zahiriyle bu alemde yasadigi zaman zarfinda kisinin
afetlerden korunmasini ve muhafaza edilmesini, 6zellikle batini yoniiyle ise Allah’in
birligini bilen nefs-i natikanin Rabbinden nefsini kemale erdirmesini ve saadetini
tamamlamasini niyaz etmesi ve yalvarmasi olarak gérmektedir. O, namazi batin-1
hakikiyle kilmay1 basaran kimsenin hayvani kuvvelerden, ona tabi olan seylerden
kurtulup akli derecelere yiikselebilecegini, ezeli sir ve manalara vakif olabilecegini
belirterek ayette isaret edilen namazin da bu oldugunu séylemektedir.”

Hem yiice hem de siifli alemden unsurlar tastyan, yani nefs-i natikasi yaninda
bitkisel ve hayvani nefisten miitesekkil olan insanin namaz ibadetine karsi
gosterecegi tembelligin kabul edilemeyecegi ifade edilmektedir. Nitekim namaz, faal
akildan feyzin akmasini, azaptan korunmayi, bedenin arzularindan kurtulmasini ve
isteklerine ulagmasini saglamaktadir. Faal aklin feyzinden bu anlamda mahrum kalan
kimse ise serre ve fenaliga diismekte ve yirtict hayvanlardan daha asagi seviyeye
inmektedir. Ancak arzu ve heveslerini aklin kontroliine almay1 basaran, ruhani
kuvvesini cismani kuvvesi iizerine hakim kilan, siifll alemin mesguliyetlerinden
ve takintilarindan styrilmay1 basaran kimse hakiki kul olabilmektedir. iste nefsi
temiz ve pak olan bu kula hakiki, halis namaz siddetle farz olmakta ve ibadetinde
karsilastigi giigliikler katlandiginda o, en yiiksek iyiliklere ve ahiretteki biitiin
saadetlere ulasma imkan1 bulmakta, yani iki diinyada da mutluluga erisebilmektedir.
Filozof, namazin zahirine kars1 tembellik gostermemek ve batinin1 da ihmal
etmemek gerektigini dile getirmektedir.”

Her ibadetin 6viilmiis adap ve usiliiniin yasa yapilmas1 gerektigine dikkatleri
¢eken filozof, bu fillerle amaglanan; siradan insanlarin Allah ve ahireti hatirlamalari,
yasa ve seriatlere uymayi siirdiirmelerini saglamaktir. Ibadetler vesilesiyle kalici
hale getirilen hatirlatmalar olmasayd1 bunlar bir iki asir i¢erisinde unutulabilirdi.
Ibadetler sadece bir hatirlama degildir, ayn1 zamanda ahirette nefisleri arindirmada
insanlara yardimci olan fiillerdir.*® Bununla birlikte nefsi arindirmada halis niyetin
onemine vurgu yapan ibn Sina, nefsin arzularim bastirmada bedeni ibadetlerin daha
giiclii etkisinin oldugundan bahsetmektedir. Kisacasi, kaba-hayvani duygularin
iistesinden gelmede nefse zor gelen dini ibadetlerin gerekliligi vurgulanmaktadir.
Ayrica dini hayata bagliligin1 devam ettiren nefsin faziletlere ulasip melekleri
andiracak bir diizeye erisebilecegi diistiniilmektedir.®!

78 Ibn Sina, Namaz, 22-24; ibn Sina, “el-Kesf an mahiyyeti’s-salat”, 16.

79 Ibn Sina, Namaz, 25-26; ibn Sina, “el-Kesf an mahiyyeti’s-salat”, 17.

80 1Ibn Sina, Kitdabu 's-sifé Metafizik II, 193.

81 1Ibn Sina, Mutluluk ve Insan Nefsinin Cevher Olduguna Dair On Delil (Risdle fi's-se’dde ve’l-
huceci’l-"asere) (Ankara: Tiirkiye Diyanet Vakfi Yaynlari, 2011), 95.
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Ibadetler konusunda da amme ve hassa ayrimina giden filozofa gore seckinlerin
bu fiillerden yani ibadetlerden elde edecekleri faydanin biiytik bir kismi ahirettedir.
Ahiretteki mutluluk, nefislerin arindirilmasiyla elde edilebilmekte, bu da ahlak
ve melekeler vasitasiyla hasil olmaktadir. Ahlak ve melekelerin elde edilmesi ise
nefsin beden ve hislerden yiiz ¢evirmesini saglayan ve ona kaynagimi hatirlatan
fiiller sayesindedir.*

Ibadetlerin mutluluga ulastirmadaki fonksiyonu iizerinde de duran Ibn Sina,
sunlar1 soylemektedir: “Erdemlerin esas1 ve kokii; aziz ve celil olan Allah’in
ululugunu uzun uzadiya diisiinerek O’na déonmektir. Clinkii kim O’nu diisliniirse;
0, yiice inayetini onun iizerine seriverir. Sonra O’nun el¢iligini bize teblig etmis
ve dinini gostermis, olan peygamberine saygi duymamizdir. Sonra da, onlarin
getirmis olduklar1 orug, namaz ve sair iyi davraniglar gibi seriata iliskin eylemlere
sartlmaktir. Clinkii bunlar, yiiceliklerini Rabb’ina yaklastiran ve O’nun katinda
makam elde ettiren davraniglardir ki, bu, mutlulugun zirvesidir.””®* Kisacasi, ebedi
mutlulugun elde edilmesini, insanin diinya hayatindaki iyi ve giizel davranislar ile
Allah’1 bilme ve nefsi arindirmaya baglayan ibn Sina, bunlari gergeklestirmede
ibadetlerin 6nemli bir fonksiyon icra ettigini ortaya koymakta, ayni zamanda
Allah’in neden kendisine ibadet etmemizi istedigini de agiklamaktadir.®

Ibn Sina, ibadetler konusunu ayrmtili bir sekilde incelemis, ilahi hitaba mazhar
olan insanin bu konuda tembellik gdstermemesi gerektigini belirtmistir. ibadet
etmenin bir anlamda Allah’1 bilmek oldugunu da vurgulayan filozof, zahiri ve
batinl namaz ayrimiyla ibadetlerdeki iki boyutluluga dikkatleri cekmektedir. Her iki
yonii de ihmal etmeyerek hakiki namaz kilan kimsenin nefsini arindirip mutluluga
erisebilecegini belirtmektedir. Ozetle séylemek gerekirse ibn Sina da Ihvan-1 Safa
gibi ibadetlerin hatirlatma ve seriatin siirekliligini saglama yoniine isaret etmekte
ve ahlaki giizellestirici, nefsi arindirict oldugunu vurgulamaktadir.

Hiiccetii’l-Islam olarak tanian Gazzali’ye gelince o, ibadet etmeyi insanin,
kendinden iistiin olan bir varliga bagliligin1 géstermek tizere dogustan kendisinde
bulunan tabii bir 6zellik olarak gérmektedir. Allah’in ibadetlerin nuru ile kalpleri
imar ettiginden® ve ibadetlerden hedeflenen gayenin kalbe tesir edip onu diizeltmek

82 Ibn Sina, Kitdbu s-sifa Metafizik II, 193.

83 Ibn Sina, “el-Ahlak™, i¢inde /bn Sind min Simdiye Kadar Bilinmeyen Bir Ahlak Risalesi, gev.
Bekir Karliga (y.y., t.y.), ar.35, tr.81-82.

84 Oktay, “Ibn Sina Diisiincesinde Ibadet”, 138, 141.

85 Gazzali, [badetlerin Ruhu (Thya’dan Segmeler), gev. Muhammed Coskun, Timas yayinlari; 2987
(istanbul: Timas Yayinlar1, 2013), 11.
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oldugundan®® bahseden Gazzali, Allah’in kullariin ibadetine ihtiyaci olmadigini
dile getirmekte ve kullarini ibadetlerle miikellef kilmasinin sebebini, onlarin
ahlakim giizellestirmek, onlar1 affina ve magfiretine yaklastirmak, gazabindan
ve azabindan uzak tutmak oldugunu agiklamaktadir. Ayrica o, kulun ibadetlerini
hakkiyla yerine getirdiginde faydasini da o derece gorecegini sdylemektedir.®’
Bununla birlikte Gazzali, giinah igleyip kirlenen bir kimsenin ibadetinin degerinin
olmayacagini da hatirlatmaktadir.®®

Diisiiniir, ibadetlerin yapilmasi gerekenler ve terkedilmesi, kaginilmasi gerekenler
olmak iizere ikiye ayrildigini sdylemektedir. Ik kismia her tiirlii ibadet girerken;
ikinci kismi giinahlardan kaginmak, yani takva olusturmaktadir. Bu anlamda ikinci
kismin 6ncelikli olduguna dikkatleri ceken Gazzali, dinin dziine niifuz edemeyenlerin
bu birinci kismi, dinin 6zlinli kavrayanlarin ise ikinci kismi gergeklestirmeye
calistiklarini ifade etmekte ve giinahlardan el cekme manasina gelen ikinci kismin
daha mithim oldugunu dile getirmektedir. Her ikisini de bir arada toplamay1
basaranin selamete erecegini belirten diisiiniir, gecesini namazla giindiiziinii orugla
gegiren kimse eger ki insanlar1 incitmeye devam ederse, yaptig1 bu ibadetlerin
ona bir faydasi olamayacagina deginmektedir. Gazzali’nin bu degerlendirmeleri
ibadet-ahlak biitlinliiglinlin ne kadar 6nemli olduguna bir isaret olarak goriilebilir.

Gazzali’nin zahirl ve batini amel tasnifi de dikkat ¢ekicidir. O, bunlarin birbirine
bagl oldugunu dile getirmekte ve ihlas, riya, kendini begenmislik gibi, batini
amellerin zahirdeki ameller {izerinde etkili oldugunu ve onlari 1slah edebilecegi
gibi bozabilecegine de isaret etmektedir.”® Ayrica “glinah islemeye, zulmetmeye
devam eden bir kimse nasil Allah’a ibadet ettigini soyleyebilir?”' diye sorarak
ibadetlerin giizel davraniglarimizi artirici ve kotii davranislar yok edici olmasi
gerektigini vurgulamaktadir.

Ibadetler, kisiyi hayvani ve sehvani arzulardan, azdiric ve saptirict duygulardan
kurtarip meleklik alemine yiikselmesini saglayan faydalara haizdir. ibadetin suuruna
varmis bireylerden tesekkiil eden toplumda ilahi diizenin yansimasini gérmek
miimkiindiir ve bu toplulukta birlik, beraberlik, yardimlagsma ve fedakarlik gibi

86 Gazzali, Thyd, 3/136.

87 Gazzali, Arifler Yolu (Minhacii’l-Arifin), ¢ev. Yaman Arikan (istanbul: Elifbe Yaymlari, 1981),
32-33.

88 Gazzali, Abidler Yolu (Minhac’iil abidin), ¢ev. Yaman Arikan (Istanbul: Yaylacik Matbaasi,
1968), 9.

89 Gazzali, Abidler Yolu, 127-28.
90 Gazzali, Abidler Yolu, 20.
91 Gazzali, Abidler Yolu, 28.
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giizel hasletler yaygindir.”> Tam bir suurla, yani bilerek, anlayarak yapilan ibadet,
kisinin ahlakini giizellestirir. Kiside bu tarz bir doniisiimii gerceklestirmeyen, yani
ruhu temizlemeyen, kalbi yiiceltmeyen ve ahlaki yiikseltmeye katkisi olmayan
ibadet, suursuzca yapilan 6zel hareketten 6teye gecmez, herhangi bir degeri ve
Oonemi olmadig1 gibi, kutsal bir vazife olarak da addedilmez, bir adetten Gteye
gecemez. Ayrica boylesi bir ibadetin kisiye hi¢bir faydasi olmaz ve bu bagkalarini
kandirmak i¢in yapilan gosteristen baska bir sey degildir. Kime ve nasil ibadet etmesi
gerektigi bilincinde olan insan i¢in ibadetler, ahlaki giizellestirici bir fonksiyon
icra etmektedir.”

Ibadetlerin kisisel ve sosyal faydalar1 saglayici ilahi hikmetler igerdigini sdyleyen
Gazzali, ibadetlerde insanlar1 selamete, saadete ve insanca yagamanin mutluluguna
ulastirmak tizere hem kisiyi hem de toplumu maddi ve manevi kirlerden arindirma
amaci gidiildiigiint ifade etmektedir.** Ayrica o, her ibadetin bir zahiri bir de batini
yOniiniin, yani kabuk ve 6ziinlin varligina isaret etmekte’® ve insanin ibadetin 6ziinii
ihmal etmemesinin gerekliligini vurgulamaktadir. ibadetlerin igsellestirilmesi,
amacina ulagmast i¢in ahlaki giizellestirici olmasi gerektigini vurgulayarak Gazzali,
gosterisci dindarlik ile hakiki dindarligin ayirici noktasina da isaret etmis olmaktadir.

Sonug¢

Dindarlik kavrami tanimlanmasi ¢ok gii¢ bir kavram olarak karsimiza ¢cikmaktadir.
Bu giigliige ragmen farkli disiplinler, bu kavrami kendi bakis agiklari ekseninde
aciklamaya ¢alismislardir. Dindarligin inang, ibadet, ahlak olmak {izere {i¢
boyutundan bahsetmek miimkiin goriinmektedir. Bu ii¢ boyutun hicbirinin ihmal
edilmemesi gerekmektedir. ibadetler, en ¢ok goz éniinde bulundurulan ve dindarligin
yansimasinin somut drnekleri arasinda goriilen boyutu teskil etmektedir. Gergek-
sekilsel, tahkiki-taklidi, ihlasli-gosterisli, i¢ giidiimlii-dis giidiimlii dindarlik
ayrimlarinda ibadetlerin belirleyici bir fonksiyona sahip oldugunu séylemek
mimkiindiir.

Dinin emrettigi ibadetlerdeki asil gayenin goz ardi edilmemesi gerekmektedir.
Nitekim sekilsel olarak gerceklestirilen ve birgok sembolik yonii olan ibadetlerin
insanin ahlakim giizellestirmesinin gerekliligi islam diisiiniirleri tarafindan acikca
dile getirilmistir. Insan1 dini bir canli olarak ifade eden Amiri, erdemli olmayi

92 Gazzali, Biiyiik Islam Dini: Iman Prensipleri Islam Diisiincesi ve Ahlaki, gev. Abdullah Aydin
(Istanbul: Dilek Matbaast, t.y.), 187.

93 Gazzali, Biiyiik Islam Dini, 188.
94  Gazzali, Biiyiik Islam Dini, 190.
95  Gazzali, Ibadetlerin Ruhu, 106.
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ibadetleri bilingli ve ihlasli bir sekilde yerine getirmeye baglamaktadir. ihvan-1
Safd’ya gore ise dini emir ve yasaklar bir hatirlatma, insan1 yiiceltme, son gayeye
ulastirma amacini tagimaktadir. Ibadetlere gelince sadece sekilsel olarak degil,
Oztimsenerek gergeklestirilmesi gerekmektedir. Aksi takdirde ibadetler, bir kiilfet
olarak goriiliip Allah-insan arasindaki iliski dogru bir sekilde kurulamaz. Nitekim
Thvan-1 Saf3, ibadetlerin farz kilinis gayesinin kisideki ahlaki noksanliklar1 giderme,
onu kétiiliiklerden uzaklastirma olduguna dikkati ¢cekmekte ve bunun da ancak
samimi bir sekilde yerine getirildiginde miimkiin olabilecegini ifade etmektedir.
Dindar insan, arif profilinde oldugu {izere, sadik bir miimin olup ibadetleri bilingli
bir sekilde yerine getiren ve bu vesileyle de ahlaki olgunlugunu en iist seviyeye
¢ikarmaya ¢alisan kimse olarak karsimizda durmaktadir.

Ibn Sina’nin ibadetlerin dinin devamliligini saglayici, nefsi arindirici, ahlaki
giizellestirici fonksiyonlari {izerinden bir dindarlik anlayisi ortaya koydugundan
bahsedilebilir. Ondaki ibadetleri herhangi bir menfaat beklemeksizin gerceklestiren
ve ahlaki olgunluga erismis olan ““arif insan” profili, samimi, i¢sellestirilmis
dindarligin nasilligina giizel bir 6rnektir.

Gazzili’ye gelindiginde o, insanin ibadetle miikellef kilinmasinin sebebinin
ahlakini giizellestirmek, Allah’in rahmetine erisip gazabindan korunmak
oldugunu ifade etmektedir. Suursuzca yapilan bir ibadetin insana higbir faydasinin
olmayacagina da isaret eden diisiiniir, ibadetlerin ahlaki giizellestirmesi gerektigini
vurgulamaktadir.

Ibadetlerdeki asil amacin insanin kendi dziine yonelmesi, onda potansiyel olarak
bulunan ve Farabi’nin “dogal erdem” adin1 verdigi niteligin ortaya ¢ikmasini
saglamak oldugu unutulmamalidir. Bu anlamda dini ritiiellerin, Allah’a ulagmay1,
ebedi mutluluga erismeyi saglayici yonlerinin giin yiiziine ¢ikarilmasi gerekmektedir.
Bu anlamda ibadetler bir arag olup, amag kisinin kendini tanimak, iyi yonlerini
artirmak, kot yonlerini torpiilemek suretiyle Allah’a yonelmesidir. Bunun idrakine
varamayanlar i¢in ibadetler, maalesef ki belirli hareketlerle sinirh kalacak, bireyde
bir degisim ve doniisiim gergeklestiremeyecektir.

Sonug olarak Islam diisiiniirleri nezdinde ibadetlerin, samimi ve ihlash dindar
olabilmenin olmazsa olmazlarindan oldugu sdylenebilir. Ancak sadece sekilsel olarak
gerceklestirilen ibadetlerin insana higbir faydasi olmayacagi da unutulmamalidir.
Ibadetlerin ahlak1 giizellestirmesi, insan1 kétiiliiklerden korumasi gerekmektedir.
Samimiyetle, ihlasla ve hakkini vererek yerine getirilen ibadetler, kisiye hem
Allah ile en {ist diizeyde iyi bir iligski kurma sansin1 hem ebedi mutluluga erisme
imkanini sunmaktadir. Kisacasi, hakiki dindarlik, iman, ibadet ve ahlak ii¢liisiiniin
bir insanda bir araya gelmesiyle hayat bulabilir. Islam diisiiniirlerinin ibadet vurgulart
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da gostermektedir ki samimi dindarligin vazgecilmez unsurlari arasinda ahlaki
besleyici ibadetler yer almaktadir.

Islam diisiiniirlerinin 1srarla vurguladiklar1 ve arif insan profili ile somutlastirdiklar
samimi dindarlik toplumda yaygmlastirilmalidir. Dinin emir ve yasaklar dgretilirken
ibadetlerin sekilsel yonlerinin yani sira, ibadetlerle amaglanan en 6nemli seylerden
birinin ahlak: giizellestirmek oldugu gerceginin izerinde cokc¢a durulmali ve insanlar,
ibadetlerini bilingli bir sekilde yerine getirmeye tesvik edilmelidir.
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ikinci Diinya Savasi ve Sonrasinda Sovyet Yahudileri
(Rusga Kaynaklar Isiginda)

Soviet Jews during and after the World War Il (In the Light of Russian Sources)
Sir Muhammed Duali’

Oz

Bugiin israil nifusunun énemli bir béliimi, eski Sovyetler Birliginden gé¢ eden Yahudilerden olusmaktadir. Bunun nedeni
ise Sovyetlerin ¢ milyon civarinda Yahudiye ev sahipligi yapmis olmasidir. Hem Carlik donemi hem de Sovyetler zamaninda
milyonlarca Yahudi Rusya’nin kontrolii altindaki topraklarda yasamislardir. Bu durum bazen Yahudiler ile Ortodoks Ruslar
arasinda bir gerilime bazen de gatismalara neden olmustur. Carlik doneminde genellikle dini ve ekonomik nedenlerle
Yahudiler hedef alinirken, Sovyetler doneminde ise daha ziyade siyasi gerekgelerle hedef tahtasina oturtulmuglardir.
Bu makale, Sovyet Yahudilerinin ikinci Dlnya Savasi ve sonrasinda yasadiklari zorluklari ve buna neden olan sebepleri
konu edinmektedir. Bu gcergevede 6zellikle Stalin’in Yahudi politikasi ve yasanan baskilar ele alinmaktadir. Ayrica Stalin
sonrasi Sovyet Yahudilerinin durumu, egitim ve inang alanindaki konumlari ele alinmaktadir. Son olarak da ateist bir rejim
icerisinde dahi olsa Yahudilerin hedef alinmasinin nedenleri tizerinde durulmaktadir.
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Abstract

An significant portion of the Israeli population today consists of Jews emigrating from the former Soviet Union. This
is because the Soviets hosted around three million Jews. Millions of Jews lived in the territory under the control of
Russia, both during the Tsarist period and during the Soviet period. This situation sometimes caused tension and conflicts
between Jews and Orthodox Russians. In the Tsarist period, Jews were generally targeted for religious and economic
reasons, while in the Soviet period they were mostly targeted for political reasons. This article focuses on the difficulties
that Soviet Jews experienced in World War two and beyond and the reasons behind these difficulties. In this framework,
Stalin’s Jewish policy and pressures in particular are discussed. In addition, the situation of post-Stalin Soviet Jews in
education and faith is discussed. Finally, the reasons for targeting Jews by an atheist regime are emphasized.
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Extended Summary

During the Second World War, the Germans were cruel to the Jews. They declared
their war against Russia as a war against the Bolshevik Jews who surrounded Moscow.
With this claim, the Germans aimed to gain the sympathy of the Orthodox Russian
society and break the resistance. However, the Russian Orthodox Church declared that
it was with the state against the German attack and tried to frustrate this move by the
Nazis. The rapid advance of the Germans resulted in hundreds of thousands of Jews
seeking refuge with the Soviets, even on the border, and escaping the German occupation.
A significant number of these Jews had migrated far from the front line to the inner
parts of Russia. During the war, around five hundred thousand Jews fought against the
Germans on the Soviet fronts. In this process, Stalin made some decisions to provide
liberties for Soviet people. The primary one was loosening the existing bans on religious
communities’ beliefs. This positive approach to religions also affected the Jewish
community, and dozens of synagogues began to serve their religious purposes again.
In the years after the war, especially with the establishment of Israel in 1948, multiple
changes occurred in the Jewish policy of the Soviets. The Soviets, who supported Israel
in the first stage, withdrew this support as Israel approached the Western bloc and
turned towards supporting the Arab states against Israel.! Thousands of Jews wanted to
immigrate to Israel after the establishment of Israel. The Jews’ demands to immigrate
to Israel, prompted the Stalin regime to take drastic precautions. In this framework,
monitoring of Jews was initiated. At the same time, serious restrictions were imposed on
religious, cultural and educational fields.? In addition, Soviet Jews were prevented from
going abroad. In an environment of cold winds in the Soviet-Israeli relationship, and after
Stalin’s illness, this placed the Jewish doctors working in the Kremlin under suspicion.
It was alleged that Kremlin doctors, allegedly affiliated with an international Jewish
nationalist organization (American Jewish Joint Distribution Committee), had attempted
to poison Stalin and senior Soviet administrators. Over time, this claim was accepted
by Stalin and a comprehensive investigation was launched against Kremlin doctors. In
this context, dozens of doctors were arrested, including Professor Aleksey Andreyevich
Busalov.’?

These policies and strict measures taken by the Soviet administration against the Jews
also found a response in the Russian society. Of all these tensions, the bomb attack on
the Soviet consulate in Tel Aviv in 1953 resulted in the breaking of diplomatic relations
between the two countries. After Stalin’s death, Khrushchev became the leader of the

1 Bukrop MBanosuu Kosnos, Eepeu ¢ Poccuu - CCCP: peanuu sxu3nu 1 Mudsl, Mocksa: Pycckas
IIpaBna, 2010, s. 177.

2 SlxoB PabunoBwu, bum Eepesm 6 Poccuu; Cnacubo Conoscenuyuny, Mocksa, 2005, s. 275.

T'ennammii Bacunsesuu Kocteipuenko, Taiinas norumuxa Cmanuna. Bracme u anmucemumusm,
Wznarens, MexxyHapoaasie oTHomeHus, MockBa, 2003, s. 643.
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party. He made partial changes in oppressive policies and ended the pursuit of Russian
Jews. A new claim was made in 1952. According to this claim, Stalin was planning to
drive all the Jews in big cities, especially Moscow, to Siberia. Aiming to turn the situation
in its favor in this process, Israel tried to pave the way for the immigration of Soviet Jews
to Israel by increasing international pressure on Stalin.* As a result, the rumor that Soviet
Jews were being deported to Siberia only came to an end with Stalin’s death on March
5, 1953.

According to 1960 statistics, the total population of the Soviet Union was around 208
million. Of these, 2.5 million were Jews.’> New hopes arose for Soviet Jews after Stalin’s
death. The first of these was the removal of obstacles to the publication of newspapers
and magazines in Hebrew (Idish) again. As a matter of fact, by 1961, Jews had the right to
publish a magazine under the name of Sovetish Heymland (Soviet Homeland).® The ban
on Jewish travel abroad was also partially lifted, and a certain number of immigrations
to Israel were approved. Jews again began to be influential in education and the arts. The
existing restrictions on the fulfillment of religious duties in the resurgent synagogues
were also eliminated. Only the ban regarding circumecision continued, which was carried
out in the homes accompanied by rabbi. In summary, Jews have been subjected to
pressure and monitoring and, in some cases, to slaughter, because of their beliefs among
the communities they have lived throughout history.” However, it is possible to say that
political reasons are at the forefront rather than religious sensibilities in the Soviet Union,
on the basis of the Jews oppression or monitoring. While the Jews’ influence at various
levels of the State disturbed the Russian society and thus the politicians, Israel’s Western-
oriented policies and Russian Jewish immigration demands to Israecl prompted the Soviet
administration to take some measures. Therefore, Jews who were oppressed for religious
reasons during the Tsarist Russia were subjected to monitoring in Soviet Russia due to
their attachment to Israel.

Kocteipuenko, Tatinas norumuxa Cmanuna, s. 673.
Amnppeii ukuit, Eepeu ¢ Poccuu u ¢ CCCP, HoBocubupck, 2005, s. 229.
Koznos, Espeu ¢ Poccuu - CCCP, s. 208.
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ikinci Diinya Savasi ve Sonrasinda Sovyet Yahudileri
(Rusca Kaynaklar Isiginda)

Sovyetlerin tesisinde ¢ok dnemli bir rol oynayan Yahudilerin, Lenin’in 6liimiinden
sonra biirokrasideki etkinlikleri her gegen giin daha da zayiflamaya yiiz tutmustur.
Bunun temel nedeni Sovyetlerin basina gegen Stalin’in uyguladigi politikalardir.
Stalin’in Yahudi Lev Trogki (6. 1940) ile giristigi iktidar miicadelesinin de bu siirecte
etkili oldugu sdylenebilir. Stalin’in dikte rejimi, daha 6nce Sovyet biirokrasisinde
cok etkin olan Yahudilerin birer birer saf dig1 birakilmasina imkan tanidi. Boylelikle
1925 yilina degin Sovyet biirokrasisinde dnemli bir etkinligi olan Yahudiler, 1939
yilina gelindiginde dnemli dlciide etkisini yitirdi. Lakin ikinci Diinya Savasi’nin
basladig1 yil icerisinde Sovyetlerin Bati Ukrayna, Belarus, Moldova ve Baltik
iilkelerini ilhak etmesi, bu bolgelerde yasayan yiizbinlerce Yahudi’nin Sovyet
yOnetimi altina girmesi ile neticelendi ki bunun sonucunda ii¢ milyon civarinda olan
Sovyet Yahudi’sinin sayisi bes milyona yiikselmis oldu. Bu durum Sovyet yonetimini
Yahudilere yonelik yeni bir politika gelistirmeye mecbur birakt1. Hem Ikinci Diinya
Savasi boyunca hem de savastan sonraki yillarda Sovyet yonetimi Yahudilere
yonelik birtakim tedbirler hayata gecirdi. Savas yillarinda Nazi zulmiinden kagarak
Sovyetlere siginan ve 6teden beri sinir hatlarinda ikamet eden Yahudiler iilkenin i¢
kisimlarina gog ettirildiler. Ayrica yiizbinlerce Yahudi orduda silahaltina alinarak
cepheye siiriildii. Savas sonrasinda ise Sovyet Yahudileri agisindan ¢ok daha zorlu
bir dénem baslamis oldu. Ozellikle 1948 yilinda Israil’in kurulmasi ve kurulan
bu devletin de Bat1 blogundan yana tavir almasi hem devletin siyasetinde hem de
Rus toplumunda yeni bir tiir Yahudi karsitligini koriiklemis oldu. Artik saglikta,
akademide ve sanat alaninda Yahudiler takibe maruz kalmakta, tilkeden ayrilmalarina
da izin verilmemekteydi. Ozellikle Stalin’in rahatsiziginin agirlastigi 1952-1953
yillart igerisinde Yahudi akademisyenler ve doktorlar agir su¢lamalarla karsi karsiya
birakildilar. Durum &yle bir hal ald1 ki artik yeni bir Yahudi kiyim ve siirgiiniiniin
her han baglayabilecegi endigesi tiim Sovyet Yahudilerini endise ve korkuya sevk
etti. 1953 yilinda Stalin’in 6liimii ile birlikte yeni bir doneme girilecek ve tim bu
korku ve edise yerini umuda birakacaktir.

Ikinci Diinya Savasi Sirasinda Sovyet Yahudileri

1940 yil1 itibariyla Sovyetlerin diinyanin en kalabalik Yahudi niifusuna ev
sahipligi ediyor olmasi, Nazi Almanya’sinin dikkatinden kagmamuistir. Sovyetlere
karg1 savag baslatan Naziler, Rus toplumunda var olan Yahudi karsitligini 6n plana
cikartarak bir alg1 yaratmaya ¢aligtilar. Soyle ki donemin Nazi propaganda bakani
Paul Joseph Goebbels, (6. 1945) Almanlarin Ruslarla bir sorununun olmadigint,
asil hedeflerinin Avrupa’yi tehdit eden Yahudi-Bolsevik rejimi oldugunu dile
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getirmekteydi.® Almanlar bu politikalariyla agik¢a Yahudileri hedef alirken, Yahudi
karsitligi ile bilinen Ortodoks Rus toplumuna da bir mesaj vermis oluyorlardi. Bu
cergevede Ikinci Diinya Savasi boyunca Almanlarin Yahudilere karsi uyguladiklart
siddet politikasi, on binlerce Yahudi’nin Sovyet kontrolii altindaki topraklara
siginmasi ile neticelenirken, simir bolgelerde yasayan Yahudi niifusun da i¢
kesimlere dogru gog ettirilmesine yol agti. Bu siiregte cephe hattinda bulunan
diger toplumlarin da goge tabi tutulmustur. Cephe hattindan gog ettirilen toplam
Sovyet insaninin sadece %20’si Yahudilerden olusmaktadir. 200 milyonluk bir
Sovyet toplumunda bulunan bes milyon Yahudiye oranla gog ettirilenlerin %20 nin
Yahudi olmasi biiyiik bir yiizdelik dilimi olusturmaktadir. Bu, s6z konusu bolgelerde
Yahudi popiilasyonunun yogun olmasindan kaynaklanmaktadir. Cephe hattindan
kurtarilan Yahudiler, Orta Asya ve Rusya’nin i¢ kesimlerine yerlestirildiler. Diger
taraftan Almanlarin beklenmedik ilerleyisi ve kisa bir zaman diliminde Sovyetlerin
bat1 vilayetlerini iskal etmesi, bolgede bulunan énemli sayidaki Yahudi’nin de
Almanlarin eline gegmesine yol agti. Rus arastirmaci Kozlov’a gore bu siirecte
1,9 milyon Yahudi Almanlarin eline gegmis, bunlardan 1,5 milyondan fazlasi
oldirilmustiir.’

Resmi verilere gére Sovyet yonetimi ikinci Diinya Savasit boyunca 500 bin
civarinda Yahudi’yi silahaltina almistir. Carlik Rusya’sindan farkli olarak Sovyet
yonetimi, Yahudilerin iist diizey riitbelere ylikseltilmesinde de bir beis gormemistir.
Aragtirmaci Soljenitsin’e gore Kizil Ordu saflarinda 100’{in iizerinde General
ve Amiral riitbesine yiikseltilmis Yahudi hizmet ediyordu.!® Ancak arastirmaci
Rabinovich, 1940 yili igerisinde Sovyet Ordu saflarinda 196 civarinda yiiksek riitbeli
Yahudi’nin hizmet ettigini belirtmektedir.'" Bunun disinda genellikle Yahudiler
teknisyen ve doktor gibi gorevlerde, daha ¢ok arka cephelerde gorevlendirilmislerdir.

Yukarida deginildigi iizere Ikinci Diinya Savas1 boyunca Nazi Almanya’s
tarafindan milyonlarca Yahudi’nin katledildigi bilinmektedir. Biz burada Holokost
tartismasina girmeksizin savas dncesi Sovyetler Birliginde mevcut 3 milyon
civarindaki Yahudi’nin savas sonrasinda yapilan niifus sayiminda ortaya ¢ikan
orant ile kiyaslayarak bir sonuca varmaya calisacagiz. {1k olarak sunu belirtelim ki
SSCB’de Ikinci Diinya Savas1 sonrast ilk niifus saymi 1959 yilinda gergeklestirildi.
Bunun nedeni, Stalin’in savas yillarinda verilen biiyiik kayiplarin giin yiiziine
¢ikmasini istememis olmasidir. Boylelikle gecen zaman igerisinde olusan boslugun

8  Gennadiy V. Kostyrchenko, Taynaya Politika Stalina: Viast i Antisemitizm, (Moskova., 2003), 59.
9 Viktor Kozlov, Yevrei v Rossii-SSSR, Realii Zhizni i Mify, (Moskva., Russkaya Pravda, 2010), 190.

10 Aleksandr Isayevich Solzhenitsyn, Dvesti Let Vmeste, (1917-1995) Chast Vtoraya, (Russkiy
Put., 2002), 356.

11 Yakov Rabinovich, Bit Evreyem v Rossii: Spasibo Solojenitsinu, (Moskova., Algoritma, 2005), 269.
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kapatilmast amaglanmaktaydi. Stalin’in 6liimiinden sonra gergeklestirilen genel
niifus sayimina gore, Sovyet sinirlari igerisinde toplam 2,2 milyon civarinda
Yahudi yasamaktaydi. 1939 verileri ile karsilastirildiginda 2,8 milyon civarinda
bir azalmanin yasandig1 goriilmektedir. Kozlov, 2,8 milyonun igerisinde asimile
olan Yahudiler ile savas sonras1 Polonya’ya go¢ eden yiiz binlerce Yahudi’nin
de dahil edildigini yazmaktadir.'> Her ne olur ise olsun bu durum Ikinci Diinya
Savasi boyunca SSCB sinirlari igerisinde bulunan 2 milyonu agkin Yahudi’nin yok
oldugunu ortaya koymaktadir.

Stalin ve Yahudiler

1922 tarihli Rusya Sosyalist Federasyonu Sovyet Cumhuriyeti Ceza Kanunu’nun
58. maddesinde Sovyetler Birligi’nde dini ve 1rki ayrimciligin yasaklandig: ve
bu tiir eylemlerin sug¢ kabul edildigi belirtilmistir.!* Bu maddenin varligi, Sovyet
toplumunun Yahudilere yonelik olumsuz bakis agisini degistirmeye yetmemistir.
Bunun birinci nedeni Yahudilerin Rus toplumunun hafizasinda biraktigi olumsuz
imaj iken bir digeri de ilk donem Sovyet biirokrasisinde mevcut Yahudi etkinligidir.
Bu duruma Ikinci Diinya Savasi sonrasi Sovyet yonetiminin uyguladigi Israil karsit:
politikalarin da nemli katkisinin oldugu sdylenebilir. Ozellikle ikinci Diinya
Savasindan sonra Sovyetlerde yiikselise gecen Yahudi karsitliginin temelinde
Israil devletinin uyguladig1 politikalar yatmaktadir. Bu gercekten hareketle Rus
arastirmaci Kozlov, Sovyetlerin bir anti-semitizm degil anti Siyonizm politikasina
sahip oldugunun altin1 ¢izmektedir."* Sovyetlerin 1948 yilindan itibaren Siyonizm’i
hedef alan politikalar izlemesinin birden fazla nedeni vardir. Ilki, savas sonrasi
Sovyetlerin de destegi ile kurulan Israil devletinin gok kisa zaman igerisinde Batili
devletlerden yana tavir almasidir. Bir digeri ise Sovyet Yahudilerinin israil devletinin
uyguladig1 Siyonist politikalarin etkisi altinda kalmalaridir. Siyonizm riizgari sadece
siradan Sovyet vatandas1 Yahudileri degil, ayn1 zamanda Bolsevik ideolojisiyle
yetismis dnemli devrimei Yahudileri de etkisi altina almigtir. Bu hususta Maresal
Vorosilov’un (6. 1969) Yahudi esi Golda Gorbman’in (Vorosilova) Israil hakkindaki
diisiinceleri 6rnek verilebilir. Daha geng yaslarda iken Sinagogu terk ederek
Bolsevik saflarma katilan Gorbman, 1948 yilinda Israil devleti ilan edildiginde
etrafindakilere doniip; “artik bizim de bir vatanimiz var” dedigi belirtilmektedir.'s

12 Kozlov, Evreyi v Rossii, 193.

13 Ugolovnyy Kodeks Rossiyskoy Sotsialisticheskoy Federativnoy Sovetskoy Respubliki, 1922,
Statya 58-10.

14 Kozlov, Evreyi v Rossii, 160.

15 Gennadiy Vasilyevic Kostyrchenko, Taynaya Politika Stalina. Viast i Antisemitizm (Moskva.,
Mezhdunarodnye Otnosheniya, 2003), 404.
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Bu ve benzeri tutumlar, Sovyet ideolojisinin Yahudi kimligi karsisinda anlamsiz
bir hale geldigini géstermektedir.

Sovyet Yahudilerinin Israil’e olan meraki 6zellikle Ekim 1948 tarihinde
Moskova’ya gelen Israil’in ilk Moskova biiyiikel¢cisi Golda Meerson’un binlerce
Yahudi tarafindan karsilanmasi ve akabinde Israil’e iltica icin resmi makamlara
dilekgelerin verilmesi ile daha da belirgin hal almistir. Dahasi Stalin’e yazilan
mektuplarda, Ikinci Diinya savasina katilmis Yahudilerden olusan 6zel bir birligin
Filistin’e gonderilmesi istenmekteydi. Tiim bu gelismeler karsisinda Yahudilerin
giivenilmez oldugunu diisiinen Sovyet hiikiimeti, baz1 tedbirlere basvurdu. ilk olarak
dilekge veren Yahudiler Moskova disina siirtiliirken, Yahudi tiyatro ve gazeteleri
birer birer kapatildi. Ayrica basta akademi ve sanat camiasi olmak iizere devletin
cesitli kademelerinde etkin konumda olan Yahudilere yonelik de bir operasyon
baslatildi. Onde gelen Yahudiler, savas sonras1 yillarda yayginlik kazanan ve
“diinya yurttaglig1”
ozellikle akademide mevcut onlarca akademisyen gorevden uzaklastirildi.'® Ayrica

ilkesini savunan kozmopolitanlikla suclandilar. Bu ¢ercevede

Yahudi milliyet¢iligi ile miicadele etmek adina 6zel bir teskilatin olusturtulmasi,
alman kararlar igerisinde yer almaktadir. 6. Boliim olarak da bilinen bu teskilatin
gorevi, Siyonist faaliyetlerde bulunan milliyet¢i Yahudilerin takibi ve kontrol altina
almmasiydi. Bu baglamda 1948 yili igerisinde 956 siipheli tutuklanirken bu say1
1950 yilinda 1232’ye yiikselmistir.!”

Stalin rejiminin aldig1 bu tedbirler, Yahudi lobisini harekete gegirdi ve uluslararasi
camiada Sovyet yonetimi Yahudi karsithgr ile suglanmaya baslandi. Oysa
Sovyetler, Birlesmis Milletler’in Filistin topraklarinda olusturmay1 hedefledigi
Israil devletini destekleyen ve Israil’i ilk taniyan iilkelerden birisi idi. Dahas1
1948 yilinda gergeklestirilen ilk Arap-israil savasinda Sovyetler, Yugoslavya
tizerinden Siyonistlere silah desteginde dahi bulunmustu.'® Stalin’in Siyonist
Israil devletini desteklemesinin temelinde ise Ingiltere’nin bolgedeki etkinligini
kirma arzusu yatmaktaydi.!” Ancak yukarida belirtilen sebepler nedeniyle Stalin,

16 Rabinovich, Byt Yevreyem v Rossii, 488.
17 Kostyrchenko Taynaya Politika Stalina, 458.
18 Kozlov, Evreyi v Rossii, 200.

19 Esasinda Sovyetlerin Filistin topraklarinda konuslanan sol temayiillii Siyonist olusumlarla ikili
iliskileri 1920°li yillarin baslarma dayanmaktadir. Kiiltiirel ve ekonomik faaliyetlerin yiirtitiilmesi
ve zamanla bolgede hakim Ingiliz etkisini kirarak Sovyet niifuzunun artirilmas1 amaglanmaktayd.
Bu ¢ercevede 1923 yilinda gerceklestirilen Moskova Uluslararasi Tarim Fuarina, proleter
Siyonizm teskilatimn lideri ve daha sonra Israil’in ilk bagbakani olan David Ben-Gurion davet
edilmisti. M. Agapov, “Nauchnyye i Kulturnyye Svyazi SSSR i Yevreyskogo Natsionalnogo
Ochaga”, European Humanities University, (Vilnius, Lithuania, Zhurnal Zeitschriften, Tom 7/2,
2012), 10.

385



darulfunun ilahiyat 31/2

bir politik degisiklige gitmek ve Araplardan yana cephe almak durumunda kaldi.
Stalin agisindan artik Yahudiler, Sovyetler Birliginin ulusal ¢ikarlar1 i¢in pek de
giivenilir bir topluluk degillerdir. Tiim bu gelismelerin paralelinde bir taraftan Sovyet
biirokrasisinde var olan Yahudi etkisi 6nemli 6l¢iide azalma kaydederken, diger
taraftan da halk nezdinde Yahudi karsithig1 tirmanisa gegti. G. V. Kostyrchenko “Kizil
Firavunun Esaretinde” baglikli ¢alismasinda bu donemde yaganan Yahudi karsitligini
detayl1 bir bicimde ele almaktadir. Muhtemelen Kostyrchenko’nun Stalin’i Musa
onciiliiglinde Yahudilerin Misir’dan ¢ikmalarini engelleyen Firavuna benzetmesinin
altinda 1948 yili itibariyla Israil’e go¢ etmek isteyen Yahudilere konan yurt dis1
yasag1 yatmaktadir. Zira Sovyet Yahudilerinin israil’e go¢ etmelerinin 6nii ancak
1960’11 yillarda kismen agilmigtir. Yine Stalin donemi Sovyet Rusya’sinda Yahudilere
yonelik baski1 ve asimilasyonun oldugunu savunanlar, 6zellikle 1936-1938 yillarinda
gerceklestirilen repressiya yani baski donemlerini 6rnek gostermektedirler. Ancak
baski yillarinda sadece Yahudilerin degil hemen her toplumdan bireylerin zulme
ugradig: bilinen bir gergektir. Ornegin arastirmact Kozlov’un aktardigi bilgilere
gore sadece 1937-1938 yillari igerisinde 681,7 bin insan hakkinda 6liim fermani
cikartilmistir. Diger yillarda dldiiriilen insanlart ve siirgiinde hayatlarini kaybedenleri
de ekledigimizde 1930 ile 1940 yillar1 arasinda 5 milyonun {izerinde Sovyet
insaninin etkilendigini sdylemek miimkiindiir.”° Bu rakamlar s6z konusu donemlerde
sadece Yahudilerin degil toplumun tiim kesimlerinin devlet eliyle kiyima maruz
birakildigini ortaya koymaktadir. Ancak Ikinci Diinya Savasi sonrast meydana gelen
olaylar, Sovyet Yahudileri agisindan bir hayal kiriklig1 olarak tanimlanabilir. Zira
bu donem, Yahudileri hedef alan Stalin politikalarinin uygulandigi bir ddnemdir.
Bunun en goriiniir yiizii Ikinci Diinya Savas1 boyunca agilan sinagoglarin, 1948’den
itibaren yeniden kapatilmasidir. Zira 1948°de Israil’in kurulmasindan sonra Yahudi
milliyet¢iliginin goriiniir bir hale gelmesi, Yahudi dini ve milli kimliginin temel
tastyicisi olarak goriilen sinagoglarin kapatilmasina neden oldu. Bu ¢ercevede 1949
yilinda 180 civarinda olan Sinagog sayist 1952 yilina gelindiginde 136’ya kadar
geriledi.?! Yine bu yil itibar1 ile Sovyetlerin Siyonizm’le olan miicadelesi daha
kiiresel bir hal ald1. Basta Polonya olmak iizere Romanya, Bulgaristan, Macaristan
ve Cekoslovakya gibi Sovyet etkisi altinda olan Dogu Avrupa iilkelerinde varlik
gosteren tiim Siyonist olusumlarin faaliyetleri sonlandirildi. 1952 yili itibariyle
Israil politikalarnin ABD’nin ¢ikarlar1 dogrultusunda sekillendigi kanis1 netlik
kazaninca, Sovyet etkisi altinda bulunan iilkelerden Israil’e yonelik Yahudi gécii
tamamen durdurulurken, Birlesmis Milletler kurulunda da Israil’i desteklemekten
vaz geg¢ildi.??

20 Kozlov, Evreyi v Rossii, 177.
21 Kostyrchenko, Taynaya Politika Stalina, 198.
22 Kostyrchenko, Taynaya Politika Stalina, 500.
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Sovyet-Israil iliskilerinde soguk riizgarlarin estigi bir ortamda Stalin’in
rahatsizlanmasi, dikkatlerin Kremlin’de gorevli doktorlarin iizerine ¢evrilmesine
neden oldu. Uluslararas: bir Yahudi milliyet¢i orgiit ile (American Jewish Joint
Distribution Committee) iliskisi oldugu ileri siirtilen Kremlin doktorlarinin, Stalin ve
iist diizey Sovyet yoneticileri zehirleme girisiminde bulunduklar iddia edilmekteydi.
Buiddia zamanla Stalin tarafindan da kabul gordii ve Kremlin doktorlar1 hakkinda
kapsamli bir sorusturma baslatildi. Bu ¢ercevede basta Profesor Aleksey Andreyevich
Busalov olmak iizere onlarca doktor tutuklandi.®

Sovyet yonetiminin Yahudilere yonelik izledigi bu politikalar ve alinan kati
tedbirler, Rus toplumu nezdinde de bir karsilik bulmaktaydi. Bu duruma 1953
Subatinda Tel Aviv’de bulunan Sovyet konsolosluguna atilan bombanin da
eklenmesi, toplumda mevcut Yahudi karsitligini bir {ist asamaya tasidi. Tiim bu
gelismeler sonucunda bir taraftan Yahudi karsitligi belirgin hale gelirken, diger
taraftan da Sovyet-Israil iliskileri tarihinde ilk kez kopma ile sonucland1.>* Basta
Yahudi doktorlar olmak iizere onlarla iligkisi tespit edilen diger doktorlara da
yonelik tutuklama furyasimin hiz kazandigi 1952 yilinda ortaya yeni bir iddia atildi.
Bu iddiaya gore Stalin, Moskova basta olmak iizere biiyiik kentlerde bulunan tiim
Yahudileri Sibirya’ya siirme planlar1 yapiyordu. Sdylentiler karsisinda harekete
gecen basta Israil olmak iizere ABD ve Ingiltere gazeteleri, Sovyetleri Yahudilere
yonelik sug islemekle itham ederken, durumu kendi lehine ¢evirmeyi amaglayan
Israil, Stalin {izerinde uluslararas1 baskiy1 artirmak suretiyle, Sovyet Yahudilerinin
Israil’e gogiiniin 6niinii agmaya calist1.? Sovyet Yahudilerin Sibirya’ya siirgiine
gonderilecegi soylentisi ancak Stalin’in 5 Mart 1953 yilinda 6liimiiyle birlikte son
buldu. Sonug itibariyle ne Yahudiler siirgiin edildi ne de Israil’e go¢ etmelerine
onay verildi.

Dini inanglarin yok sayildig1 bir yonetim sisteminde, Yahudilerin halen bir sorun
olarak goriilityor olmasi, meselenin sadece inang farkliligi ile izah edilemeyecegini
ortaya koymaktadir. Bu hususta Dikiy, Abram Zisman’dan su alintiya yer vermektedir.
7 Mayis 1960 tarihinde yayinlanan Novaya Zarya (New Dawn) gazetesinde kaleme
aldig1 bir yazisinda anti-semitizme deginen Abram, sorunun koklerinin Yahudilerin
tutum ve davraniglarinda aranmasi gerektigine su ifadelerle dikkat cekmektedir:

“Ttim diinyada antisemitizm dalga dalga yayilmis durumdadir. Bazen kiillenirken
bazen de yeniden alevlenmektedir. Peki, neden boyle oluyor? Neden bir anti
Fransiz anti italyan veya anti Ispanyol sorunu sz konusu olmamaktadir? Zira bu

23 Kostyrchenko, Taynaya Politika Stalina, 643.
24 Rabinovich, Byt Yevreyem v Rossii, 552.
25 Kostyrchenko, Taynaya Politika Stalina, 673.
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milletlere ait insanlar da diinyanin ¢esitli cografyalarinda yasamaktalar. Neden
sadece bir iilkede degil de hemen diinyanin her yerinde bir Yahudi karsitligindan
s0z edilmektedir? Her ne kadar antisemitizm kinaniyor ve halklarin esitligi 6n plana
cikartilryor ise de antisemitizm varligini korumaya devam etmektedir. Eger gercekei
olmak gerekir ise biz antisemitizmi ¢agristiran sebeplerin nelerden kaynaklandig:
sorusuna samimi ve hakkaniyet ile yanit vermez ve kendi tutum ve davraniglarimizi
gozden gecirmez isek bu sorun ilelebet var olmaya devam edecektir.”*

Stalin Sonrasi1 Donem Rusya Yahudilerinin Durumu

Stalin’in 1953 yilinda 6lmesi ile birlikte Sovyet tarihinde yeni bir donem, Nikita
Kruscev dénemi basladi. Tk is olarak Kruscev, Stalin kiiltii olarak ta bilinen olguyu
yikt1 ve kismen Ozgiirliiklerin 6ntimii agt1. Yedi durum, Sovyet Yahudileri i¢in de
bazi olanaklarin saglanmasina imkan tanidi. Bunlardan ilki yeniden Ibranice (Idis)
gazete ve dergi yayminin oniindeki engellerin kaldirilmasidir. Nitekim 1961 yili
itibartyla Yahudiler Sovetish Heymland (Sovyet Anavatani) adiyla dergi yaymlama
hakkina kavustular. Bir diger gelisme ise 1971 yilindan itibaren Yahudilerin yonelik
yurtdis1 yasagimin kaldirilmasidir. Zira daha dnce yurtdisina ¢ikmak neredeyse
imkénsiz iken 1956 yil1 itibartyla sadece 750 Yahudi’nin Israil’i ziyaret etmesine
izin verilmisti. Bu say1 ilerleyen yillarda binleri bulacaktir. 1971 yilindan itibaren
ise Israil’e yonelik Yahudi gogiiniin 6nii de kismen agilmis oldu. Sadece 1971
yil1 igerisinde 13 bin Yahudi Israil’e go¢ ederken bu say1 bir yil sonra yani 1972
yilinda 32 bine ¢ikt1. 1973 yilinda ise 300 bin Yahudi’nin Israil’e go¢ etme talebiyle
dilekge verdigi goriilmektedir. Ancak bu sayidan 35 binine onay cikarken geri kalan
reddedilmistir.?’ 1970’1i y1llarda Rusya Yahudilerinin Israil’e gd¢ etme isteklerini
birden fazla nedeni vardir. Bunlarin baginda Yahudi inancinda 6nemli bir yeri
olan “vadedilmis topraklara” geri doniis arzusu gelmektedir. Ikinci olarak ise iilke
genelinde her zaman varligini koruyan bir Yahudi karsithiginin olmasidir. Bir diger
neden ise, Sovyetler Birliginin izlemekte oldugu Siyonizm karsit1 politikalardir.
Arap-Israil savaslarinda Sovyetlernin Araplarin yaninda yer almasi, 6zellikle
Siyonizm destekgisi Yahudilerin Sovyetlere olan aidiyetini sorgulamalarina neden
olmaktaydi. Yahudileri israil’e go¢ etmeye iten bir diger sebep ise uzun yillardan
beri uygulanan asimilasyon politikalaridir. Bir taraftan dini inanglarin baski altinda
tutulmas1 diger taraftan da Ibranice egitim veren miiesseselerin minimize edilmesi,
Yahudilerin kendi inang ve gelenekleri ¢cercevesinde egitilmelerini zorlagtirmaktaydi.
Orneklendirmek gerekirse, 1970 yilinda yapilan bir arastirmaya gore Sovyet

26 Andrey Dikiy, Yevreyi v Rossii I v SSSR, Russko-Yeveyskiy Dialog, (Blagovest, Novosibirsk,
2005), 404.

27 Kozlov, Evreyi v Rossii, 208.
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Yahudilerinin %17,7’sinin ana dilinde okuyup yazabildigini ortaya koymaktadir.
Yine 1979 verilerine gore ise bu oran %14’e kadar gerilemistir.”® Iste tiim bu nedenler
Yahudilerin Sovyetleri terk ederek Israil’e gé¢ etmelerine sebep olmaktaydi.

1960’11 yillardan itibaren Israil’e yonelik gé¢ imkanmin kismen dahi olsa
saglanmasi, akademi ve sanat diinyasinda mevcut Yahudi etkinliginin de giderek
azalmastyla sonuglandi. Ornegin 1960 yilinda akademi camiasinin %9,6’s1, Yahudi
bilim insanlarindan olugurken bu oran 1973 verilerine gore %6,1’¢ kadar geriledi.
Buna ragmen Yahudilerin basta avukatlik ve doktorluk olmak tizere 6nemli meslek
alanlaridaki etkinlikleri diger etnik gruplara oranla ¢ok daha yiiksek diizeyde
kalmaya devam etmekteydi. 1960 istatistiklerine gére Sovyetler Birliginin toplam
niifusu 208 milyon civarindadir. Bunlardan 2,5 milyonu Yahudilerden olusuyordu.
208 milyonluk Sovyet niifusu igerisinde 2,5 milyon civarinda olan Yahudilerin
Bazi mesleklere gore yiizdesi ise su sekildedir: Hekimlik mesleginin %14,7,’sini,
Akademinin %11 °rini, Avukatlik mesleginin %10,4’iinii, gazeteci ve yazarlarin
%38,5’ini ve sanat camiasinin da %7’sini Yahudiler olusturmaktaydi.?’ 1970 verilerine
gore ise SSCB’nin toplam niifusu 240 milyona ulasirken, ayn1 donemlerde Sovyet
Yahudilerinin toplam niifusu 2 milyon 150 bine gerilemistir. Bu ise 1960 ile
1070 yillar1 arasinda 350 bin civarinda Yahudi’nin SSCB’den ayrildigini ortaya
koymaktadir. Sovyet Yahudilerinin ilerleyen donemlerde de Israil’e yonelik gogleri
devam etti. Oyle ki 1979 yilinda toplam 2 milyon 150 bin civarinda olan Yahudi
sayist, 1989 verilerine gére 1 milyon 800 bine gerilemisti.** Toplamda ise 1960
yilindan SSCB’nin dagilamasin kadarki zaman zarfinda 1 milyona yakin Yahudi’nin
SSCB’yi terk ettigini soylemek miimkiindiir. SSCB’yi terk eden Yahudilerin 6nemli
bir boliimii Israil’e go¢ ederken, bir kism1 da Amerika basta olmak iizere diger Batili
iilkelere gidiyorlardi. 1991 yilinda SSCB feshedildiginde eski Sovyetler Birligi
sinirlar igerisinde 1 milyon 800 bin civarinda Yahudi yasamaktaydi. Sovyetler
dagildiktan sonra bu Yahudilerin biiyiik bir boliimii de Israil’e goc ettiler.

Egitim ve inan¢ Alaninda Sovyet Yahudilerinin Durumu

Ikinci Diinya Sava ve sonrasinda Sovyet Yahudilerinin egitim ve inan alanlarinda
da baz1 gelismeler meydana gelmistir. Ozellikle egitim alaninda Yahudilerin aktif
olduklar1 bilinen bir husustur. Bu baslk altinda Sovyet Yahudilerinin Sovyet
akademisindeki konumu {izerinde durulacaktir. Ayrica resmi ateizm ideolojisini
benimseyen Sovyetlerin Yahudi inanc1 ve ibadetleri hususunda takindigi tavir ve
davraniglara yer verilecektir.

28 Rabinovich, Byt Yevreyem v Rossii, 647.
29 Dikiy, Evreyi v Rossi i SSSR, 229.
30 Rabinovich, Byt Yevreyem v Rossii, 668.

389



darulfunun ilahiyat 31/2

Egitim Alaminda Sovyet Yahudileri

1917 Bolsevik Devrimi sonrasi Yahudilerin olusturulan yeni diizen icerisinde aktif
rol istlenmeleri ve ilerleyen yillarda devletin {ist kademelerinde 6nemli pozisyonlara
gelmeleri, Sovyetler Birliginde Yahudi etkisini doruk noktaya ¢ikartmisti. Artik
akademiden sanata, medyadan edebiyata iilkenin hemen her alaninda Yahudi etkisi
kendisini gosteriyordu. Esasinda Yahudiler Haskala hareketinden beri egitime ¢ok
onem verdiler ve bulunduklari iilkenin egitim sistemine uyum saglamaya calistilar.
Bu gergevede Sovyetlerde egitim veren yiliksekdgretim kurumlarindan da olagan
giicleriyle yararlandilar. Istatistiki veriler ile belirtecek olur isek, 1929 yilinda iilke
genelinde mevcut tiim akademi ¢alisanlarinin %13,6°si Yahudilerden olusmaktaydi.
Bu oran 1937 yilinda %19,6’ya kadar yiikselmektedir.’! Sovyetler Birligi’nde
mevcut ti¢ milyon civarindaki Yahudi niifus géz 6niinde bulunduruldugunda bu
oranin ¢ok yiiksek oldugu goriilecektir. Akademi alaninda mevcut Yahudi etkinligi
kismen 1937-1938 repressiya yillarinda azalmaya yol agmigsa da bu etki ikinci
Diinya Savasi sonrasina kadar devam eder.

Repressiya siireci tiim Sovyet halklarini etkiledigi gibi Yahudileri de 6nemli
6l¢iide kiyima ugratmistir. Lakin 1939 verilerine bunca siirgiin ve idamlara ragmen
Yahudilerin bazi alanlardaki etkinliklerini siirdiirmeye devam ettirdigini ortaya
koymaktadir. Ornek verilecek olur ise iilke genelinde mevcut tiim miihendislerin
%14 Yahudilerden miitesekkildi. Yine Sovyetler Birliginde mevcut tiim yonetici
kadrosunun %7’si halen Yahudilerin kontroliindeydi. Diger taraftan doktorluk
kadrosunun %27, 6gretmenlerin ise %3l Yahudilerden olusmaktaydi.** Bu
durum Ikinci Diinya Savasindan sonra Israil Devletinin kurulmasina degin devam
etmektedir. Yukarida temas edildigi iizere Israil’in kurulmasi ve Siyonizm’in
belirgin bir hale gelmesi, Stalin Rusya’sinin bazi tedbirler almasina neden oldu.
Biirokrasi, medya ve sanat alaninda 6nemli tedbirler alinmaya ve bu alanlarda
mevcut Yahudi etkinligi azaltilmaya calisildi. Bu alanlardan biri de Sovyetler
Bilimler Akademisidir. Ornegin 1946 y1l1 verilerine gore on akademik enstitiide
gorev alan 765 akademisyenden 208’1 Yahudi kdkenliydi. Buna benzer tablo
SSCB’de mevcut hemen her yiiksek egitim kurumu i¢in gegerliydi. Bu durumu
kontrol altina almak maksadiyla iist diizey personelin sertifikalandirilmasi adi
altinda akademide kapsamli bir temizlik faaliyeti baglatildi. 1947 yilinda Merkez
Komiteye sunulan rapora gére SSCB Bilimler Akademisine yapilan yiiksek lisans
ve doktora programlarina kabullerde Yahudi sayisinda azalma gézlemlenmektedir.
Soyle ki bir dnceki sene 317 (%17,6) olan Yahudi akademisyenin sayisi, 1948
yilinda 132’ye (%9,1) kadar diigtirilmiistiir.*

31 Rabinovich, Byt Yevreyem v Rossii, 275.
32 Rabinovich, Byt Yevreyem v Rossii, 277.
33 Kostyrchenko, Taynaya Politika Stalina, 557.
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Tablo 1.
1950-1952 yillarinda Akademide mevcut Yahudi orani®

SSCB Bilimler Akademisine Kayitlt Bilimsel Arastirmact Orani
Arastirmact kategorisi Genel Rus Yahudi
1950 1952 1950 1952 1950 1952
Akademisyen 133 (%100) | 117 (%100) | 106 (%79,7) | 93 (%79,5) | 11 (%8,3) | 10(%108,5)
Bilim Doktoru 941 (%100) | 1061 (%100) | 750 (%74,9) | 806 (75,9) | 147 (%15,6) | 142 (%13,3)
Bilim Aday1 2849 (%100) | 3662 (%100) | 2080 (%73,0) | 2703 (%73,8) | 428 (%15,0) | 473 (%12,9)

Yukarida verilen rakamlardan da anlasilacagi lizere 1946-1950 yillar1 arasinda
gerceklestirilen Akademiyi Yahudi etkisinden kurtarma politikasi kismen sonug
vermistir. Lakin yine de toplam Sovyet niifusuna kiyasla Yahudilerin akademideki
temsil oran1 %10’un {izerindedir.

Bazi Dini Uygulamalarda Sovyet Yahudileri

Ideolojik tutumlari geregi Bolsevik yénetimi, tiim dini inanglarin faaliyetlerini
kisitlad1 ve sahip olduklari mal varliklarina da el koydu. Her ne kadar Bolsevik
devrimini ger¢eklestiren kadrolarin 6nemli bir béliimii Yahudilerden olusuyorduysa
da benimsenen ateizm ideolojisi, tiim dini inanglar1 etkiledigi gibi, Yahudi inancini
da etkiledi. Devrimden iki ay sonra yani 23 Ocak 1918 tarihinden itibaren dini
devletten ve okullar1 da dinin (kilisenin) etkisinden ayirmak suretiyle yeni bir
stireci baglatan Bolseviklerin, 28 Aralik 1920 tarihi itibariyla, Melamedlerin Yahudi
¢ocuklarina din egitimi verdigi Heder okullarinin da kapatilmasini kararlastirdilar.*®
Sovyetler Birliginde bu tarihten itibaren Heder okullari resmi olarak bir daha faaliyet
gostermedi. Ancak Yahudi ¢cocuklara yonelik din egitimi, uzun yillar boyunca gayri
resmi olarak verilmeye ¢aligildi.

Sovyetlerin din karsit1 politikalar1 iki farkli koldan devam ediyordu. Bunlardan ilki
Baski1 ve yasaklar tizerinden dini inaniglarin ortadan kaldirilmasini igerirken bir digeri
de okullarda verilen resmi ateizm ideolojisi kapsaminda din karsiti propagandadan
olusmaktayd. Ikinci Diinya Savasi ve sonrasi yillarda ise kismi dlgiide basta Rus
Ortodoks Kilisesi olmak iizere diger dini yapilarin varlik gdstermesine izin verildi.
Bu kapsamda bazi bolgelerde daha 6nce kapatilan veya islevsiz hale getirilen
Sinagoglarin yeniden faaliyet gostermesine miisaade edildi.*® Artik Sinagoglarda
dini bayramlar1 kutlama ve giinliik ibadetlerin yerine getirilmesindeki zorluklar

34 Kostyrchenko, Taynaya Politika Stalina, 559.
35 Lebedev, “Politika Sovetskoy Vlasti v Otnoshenii fudeyskoy Religiis”, 31.

36 Aleksandr Kats, Yevrei, Khristianstvo, Rossi, Ot Prorokov do Gensekov, (Moskva, ABU, 2006),
320.
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kismen asilmissa da Yahudi inanis1 agisindan son derece dnemli olan yeni dogan
erkek cocuklarin stinnet edilmesi gibi dini torenlerin yapilmasi yasak statiistinde
kalmaya devam ediyordu. Devletin takibi ve yasagina ragmen Yahudiler dogum
ritiielleri ve 6zellikle siinnet merasimlerini gizlilik igerisinde siirdiirmeye devam
etmekteydiler.

Ateizmi benimseyen Sovyet ideolojisi, Sovyetler Birliginin ikinci Diinya Savasina
dahil oldugu tarihe kadar din ve dini uygulamalara oldukg¢a kat1 bir yaklasim
sergiliyordu. Ancak savagin Sovyetlere sigramasi, Stalin’in din politikasinda bazi
degisikliklere yol acti. Bunun temel nedeni ise Sovyetlerin Hitler Almanya’sinin
hizli ilerleyisi karsisinda ABD’nin destegine ihtiya¢ duyuyor olmasiydi.’” Bu
kapsamda din karsit1 bir rejim algisini degistirme refleksi ile az da olsa dini yapilarin
yeniden faaliyet gostermesine goz yumuldu. Bu siire¢ savas sonrasi yillarda da
kismen devam edecektir. Bu ¢er¢evede Yahudilerin de dini ritiiellerini merkezi
yerlerde faaliyet yiiriiten baz1 sinagoglarda gerceklestirmelerinin 6nii agilmis oldu.
Yukarida da belirtildigi iizere Yahudilerin haftalik ve yillik ibadetleri olan Sabat,
Ros-Hagana, Yom Kipur, Sukkot, Hanuka ve diger ritiiellerin uygulanmasinda
onemli bir zorluk yagsanmazken, 6zellikle yeni dogan bebeklerin stinnet (Brit Milah)*®
merasimi ciddi sorunlara neden oluyordu. Oncelikle Sovyet yasalar1 bebeklerin
stinnet edilmesini yasaklandigindan bu tiir eylemler sug¢ sayilmaktaydi. Bu yasagin
temelinde ise yapilan slinnet operasyonlarinin Sovyet yonetimi agisindan tamamiyla
ilkel yontemlerle gerceklestiriliyor olmasi yatmaktaydi. Zira Yahudi inancina gore
yapilan siinnet Tanr1 ile yapilan ahitlesmenin gostergesidir ve bu siireg bir ritiiel
halinde Haham tarafindan gergeklestirilmelidir. Bu ritiielde 6ne ¢ikan 6nemli
hususlardan biri, siinneti gergeklestiren hahamin kesilen yerden gelen kan1 agz1
ile emerek temizlemesidir. Bu sekilde zararli kanin bebegin viicudundan atilacagi
diisiintilmektedir. Bu ise bazi1 hallerde bebegin enfeksiyon kapmasina hatta hayatinin
tehlikeye diismesine dahi yol agmaktaydi.’* Ancak Yahudiler, bu yasaga ragmen
dogan ¢ocuklar1 gizlilik igerisinde Yahudi dininin kurallar1 ¢ergevesinde siinnet
etmeye devam etmekteydiler. Dolayisiyla enfeksyon kapan ve hastaneye kaldirilan
bebekler oldugunda olay adli bir vakaya doniismekte ve sorumlular hakkinda
Sovyet yasalarina aykiri davranmaktan dolay1 ceza verilmekteydi. Neredeyse

37 Vladislav Tzipin, Istoriya Russkoy Tserkovi 1917-1997, (Moskova, izdatelstva, Spaso-
Preobrajenskogo Vallamskogo Monastirya, 1997), 270.

38 Yahudilikte sekiz giinliik gocuklarin siinnet edilmesi gelenegi Hz. Ibrahim’e kadar geri gitmektedir.
Tanah’in Yaratihis 17: 9-14’de yer alan bilgilere gore Ibrahim Tanr1 ile bir ahitlesme sonucu
90 yasinda iken slinnet olmustur. Bu gelenek giiniimiize degin dogan her Yahudi ¢ocuk i¢in
uygulanagelmektedir. Bu uygulama ancak yetkili Haham tarafindan gergeklestirilmektedir.
Encyclopedia of Judaism, Sara E. Karesh and Mitchell M. Hurvitz, (New York, 2006), 70.

39 Dikiy, Evreyi v Rossi i SSSR, 353.
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tamami Askenazi Yahudilerden olusan Sovyet Yahudileri, inanglarinin geregi olan
siinnet ritiielini yasak olmasina ve ciddi cezalar verilmesine ragmen kesintisiz
devam etmislerdir. Siinnet diginda basta Pidyon Haben* olmak iizere geri kalan
tiim ritiieller ise Sinagoglarda Haham onciiliigiinde gergeklestirilmeye calisiimistir.

Sonug¢

Ikinci Diinya Savas1 boyunca Almanlar, Yahudilere acimasiz davrandilar ve
Rusya’ya agtiklar1 savasi da Moskova’y1 kusatan Bolsevik Yahudilere karsi bir
savas olarak ilan ettiler. Almanlar bu iddia ile yillardan beri ateizmin baskisi
altinda ezilen Ortodoks Rus toplumunun sempatisini kazanarak Almanlara kars
olusacak direncin kirilmasini hedefliyorlardi. Lakin Rus Ortodoks Kilisesi, Alman
saldirisina karsi devletin yaninda oldugunu deklere ederek Nazilerin bu hamlesini
bosa ¢ikartmaya calisti. Almanlarin hizli ilerleyisi, sinir boylarinda bulunan ve
dahi alman isgalinden kagan yiizbinlerce Yahudi’nin Sovyetlere siginmasiyla
sonuglandi. Bu Yahudilerin énemli bir boliimii cephe hattindan ¢ok uzaklara
Rusya’nin i¢ kesimlerine dogru gog ettirildiler. Boylelikle yiizbinlerce Yahudi
Sovyetlerin Batisindan dogusuna gog ettirilmis oldular. Savas boyunca bes yiiz
bin civarinda Yahudi Sovyet cephelerinde Almanlara karsi savastirildi. Bu siiregte
toplumsal destegi saglamak i¢in Stalin, bazi kararlara imza atti. Bunlarin baginda
dini topluluklarin inanglarini yerine getirmeleri konusunda var olan yasaklarin
gevsetilmesi gelmektedir. Dinlere karsi bu olumlu yaklasim Yahudi cemaatini de
etkiledi ve onlarca sinagog yeniden dini hizmet vermeye basladi. Savastan sonraki
yillarda ise dzellikle 1948 yilinda Israil’in kurulmasi ile birlikte Sovyetlerin Yahudi
politikasinda birden fazla degisiklik meydana gelmeye basladi. [lk asamada Israil’i
destekleyen Sovyetler, Israil’in Bati bloguna yaklasmasi ile birlikte bu destegini
cekmemekle kalmadi, israil’e kars1 Arap devletlerini desteklemeye yoneldi.
Yahudilerin Israil’e go¢ talepleri Stalin rejimini sert tedbirler almaya sevk etti
ve bu ¢ercevede Yahudilere yonelik takip baslatildi. Ayn1 zamanda dini, kiiltiirel
ve egitim alanlarinda da ciddi kisitlamalar getirildi. Ayrica Sovyet Yahudilerinin
yurtdisina ¢ikiglart da engellendi. Tiim bu gerginlikler iizerine 1953 yilinda
Tel Aviv’de Rusya konsolosluguna yapilan bombali saldir1 iki iilke arasindaki
diplomatik iligkilerin kopmasi ile sonuglandi.

Stalin’in 6liimiinden sonra partinin bagina gelen Kruscev, baskici politikalarda
kismi degisiklige gitti ve Yahudilere yonelik yapilan takiplere son verdi. Boylelikle
yeni dénem Sovyet Yahudileri agisindan yeni umutlar1 da dogurmus oldu. Yahudilerin
yurtdis yasaklar1 da kismen kaldirild: ve Israil’e yonelik gdclerin belli sayida
gerceklesmesine onay verildi. Yahudiler yeniden egitim ve sanat alanlarinda etkin

40 Sayilar: 15-16.
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olmaya basladilar. Yeniden faaliyete baslayan sinagoglarda dini vecibelerini yerine
getirme hususunda var olan kisitlamalar da ortadan kaldirilmig oldu. Sadece siinnet
merasimi konusunda devletin yasagi devam etmekteydi ki bu uygulama da evlerde
haham esliginde gerceklestirilmekteydi. Ozetle Yahudiler tarih boyunca yasadiklari
toplumlar arasinda inanglar1 nedeniyle baski ve takibe, bazi hallerde ise kiyimlara
maruz birakildilar. Ancak Sovyetler Birliginde Yahudilerin baski veya takibe maruz
kalmalarinin temelinde dini hassasiyetlerden daha ziyade, siyasi gerekcelerin 6n
plana ¢iktigini sdylemek miimkiindiir. Yahudilerin Devletin ¢esitli kademelerinde
etkili olmalar1 Rus toplumunu ve dolayisiyla da siyasileri rahatsiz ederken, Israil’in
Bati eksenli politikalar1 ve Rusya Yahudilerinin Israil’e yonelik gog talepleri
Sovyet yonetimini bazi tedbirler almaya sevk etmistir. Dolayisiyla Carlik Rusya’si
zamaninda dini gerekcelerle baski goren Yahudiler, Sovyet Rusya’sinda da Israil’e
olan bagliliklart nedeniyle takibe maruz kalmiglardir.
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izmirli ismail Hakki’da Kotiiliik Problemi ve Teodise*

The Problem of Evil and Theodicy in the Works of Izmirli Ismail Haqqi
Hande Nur Bozbuga~

Oz

Bu makalede izmirli ismail Hakki'nin (6. 1946) kétiliik problemiyle ilgili iddialari tahlil edilecektir. Oncelikle izmirli'den ve
onun ilmf metodolojisinden bahsedilecek sonra izmirli agisindan kelami anlamda kétii olarak kabul edilebilecek olay ve
olgular siniflandirilacaktir. Ardindan bu kétultiklere karsi onun tercih ettigi ¢6zim yollari, onun eserleri merkeze alinarak
tartisilacaktir. Eserde teodise ile ilgili ana konuyu ilahi indyet tasavvuru olusturmaktadir. Bu teodiseye gore kotuliikler
Allah’a isnat edilemez. Bunun sebebi Allah’in evrende hakim kildigi diizenli sistemdir. izmirli'nin bu husustaki temel tezi,
evrende var olan diizene tabi olundugu siirece higbir kotl olgu ve olayla karsilasilmayacak olmasidir. Kétuliikler, insanlarin
clz'Tiradelerine dayanarak kot fiillere ydnelmesiyle ortaya ¢ikmistir. O halde dugiintire gore kétuliklerin kaynagi insandir.
Dusuinlriin bu husustaki gorusleri ve kotiltkleri Allah’tan kaldirip insana hamlederken nasil bir yol izledigi bu galismanin
temel konusunu teskil edecektir.
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Abstract

This study analyzed Izmirli Ismail Haggi’s main arguments about the problem of evil. First, Haqqi’s life and his scientific
methodology were examined, and then, the cases that can be accepted as kalam evil were classified as per his
understandings. Further, some of his results and solutions of the problem of evil and theodicy were highlighted. The
basic viewpoint of theodicy in his work constituted a form of “divine grace.” In particular, this theory asserted that evil
things can never be attributed to God whose governance of the universe is regular and just. According to Haqqi, no evil
phenomenon will be encountered when this mode of interpretation is applied. For Haqqi, evil emerges when people
volitionally turn to wrong deeds. Hence, according to him, the source of evil is humanity itself.
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Extended Summary

Izmirli Ismail Haqqi (d. 1946) was an important scientist and intellectual who lived
during the last period of the Ottoman Empire. Although several previous studies cover his
biography and scientific personality, his viewpoints on the problem of evil, which is one
of the important issues of the philosophy of religion, will be discussed specifically in this
study by investigating. His works Mukhtasar Felsefe-i Ula' and Yeni Ilm-i Kalam®. The
key contribution of this study is a novel interpretation of the mindset of an intellectual, who
lived during the last period of the Ottoman Empire and facilitated profound theological
and philosophical studies. Specifically, his contribution to this topic is considered as the
core issue of fundamental discussions for theology and philosophy. In so doing, this study
revealed the modus operandi of his era with respect to the problem of evil and theodicy.

The problem of evil, remains one of the chief problems in the philosophy of religion,
its pertinence usually emerges when some deeply unpleasant events and actualities in
the universe are perceived as a predicament. The basis of this notion is formulated on
the theistic copception of God. God, in theism, has been described as an omnipotent, an
omniscient and a perfectly good entity. The existence of God, with the abovementioned
attributes, in concurrence with the presence of evil have been regarded as a conundrum
from time to time.’

In general, evil as a problematic issue has been discussed by philosophers and
theologians in the context of the relationship between God and the universe. Theses on
this matter indicate that the issue has become a problem of belief because according to
them, the existence of evil in tandem with a belief God, constitutes a paradox relative to
his nature. It can be stated that this situation, which seems paradoxical, actually originates
from the viewpoint of the general populace at a given moment. However, when examined
in more detail, it is striking to note that there are great differences among scholars of
theodicy. For example, in some interpretative frameworks, evil is considered in terms
of its source, while it is evaluated in terms of their position or nature against the good in
others.

Haqqi discussed the problem of evil within the framework of the discussions
concerning will and personal will and then presented them as an argument against
the problem of evil. Issues, such as the problem of free will and the problem of evil
that stems from it have been distinguished as being among the fundamental issues of
Haqqi’s era inasmuch as they have likewise been discussed throughout history. In this
historical period, the concept of will against evil is one of the vital viewpoints in relation

1 Izmirli ismail Hakki, Muhtasar Felsefe-i Uld (Istanbul: Hukuk Matbaasi, 1329).
2 Izmirli Ismail Hakk, Yeni Ilm-i Keldm, 2. Cilt (istanbul: Matbaa-i Amire, 1340).
3 Mehmet Aydin, Din Felsefesi (Izmir: izmir ilahiyat Vakfi Yaynlar1, 2014), 151.
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to appreciation of kalam. For example, the viewpoints of Babanzade Ahmed Naim (d.
1934), one of the Haqqi’s contemporaries, on this issue are surrounded by expressions
that are usually conveyed in the background of Islamic thought within the context of
personal will. According to Naim, God showed man both the good and the bad (the right
and the wrong) and gave him the power to do good or evil, which are the prerequisites of
genuine free will. He stated that the moral consequences of actions, which can be good or
bad, are derived from the person who has freedom of will. Hence, by this reckoning, the
responsibility belongs to humans.* Likewise, Ferid Kam (d. 1944), another thinker of that
historical period, argued that each individual is personally responsible for exercising the
dignity of decision making, and although he has the right to choose good and bad deeds
he is nonetheless obliged to prefer good over evil.?

4 Babanzade Ahmet Naim, Ahldk-1 Islimiye Esaslar: (Istanbul: Amedi Matbaasi, 1340), 22-24.
5 Ferid Kam, Mebddi-i Felsefeden Ilm-i Ahldk (Ankara: Vilayet Matbaasi, 1339-1341), 78.
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izmirli ismail Hakki’da Kétiiliik Problemi ve Teodise

Din felsefesinin temel sorunlarindan biri olan kétiiliik problemi, evrende var olan
bir takim kotii olgu ve olaylarin bir problem olarak goriilmesiyle ortaya ¢ikmistir.
Bu diisiincenin temelini, teistik anlayisin Tanr1 tasavvuru olusturmaktadir. Teizmde
Tanr1; mutlak iyi, her seyi bilen ve her seye giicli yeten olarak tanimlanmistir. Bu
niteliklere sahip bir Tanr1’nin mevcudiyeti ile kotiiliigiin varligi, zaman zaman bir
problem olarak goriilmiistiir.®

David Hume tarafindan dile getirilen su sorular kotiiliik probleminin mahiyetinin
anlasilmasi agisindan 6nem arz etmektedir: Tanr1 kotiiliikleri 6nlemek istiyor da
buna giici mii yetmiyor? Bu durumda O, giicii sinirli olandir. Kétiiliikleri onlemeye
giicii yettigi halde bunu yapmak mi istemiyor? Bu durumda O, iyi degildir. Hem
iyi hem de kotiiliikleri 6nlemeye giicii yetiyorsa bu kadar kotiiliigiin sebebi nedir?’

Mutlak kudret, mutlak ilim ve salt iyi vasiflarina sahip bir varlikla kotiiliiglin
bir arada bulunmasini mantiksal olarak tutarsiz géren anlayisa, mantiksal kotiiliik
problemi denmektedir. Bu anlayisa gore s6z konusu vasiflara sahip Tanr ile
kotiiliiglin bir arada bulundugunu es zamanli olarak savunmak, mantiksal agidan
tutarl degildir.® Bu durumun tutarsiz olarak kabul edilmesi teizmi rasyonel
destekten yoksun birakip irrasyonel kilmig ve bu durum ¢ok sayida agiklamay1
beraberinde getirmistir. Bu agiklamalardan bir kismi savunma, diger bir kismi ise
izah seklinde olmus olup her ikisine genel olarak feodise (ilahi adalet) denmistir.
Mantiksal koétiiliik problemine karsi gelistirilmis teodiselerden en ¢ok bilineni,
ozgiir iradeye dayali agiklamalardir. Islam diisiincesinde oldukga yaygin olan bu
aciklama sekli, ¢agdas din felsefesinde Alvin Plantinga’nin gelistirmis oldugu
ozgiir irade savunmasi yaklasimidir. Bu anlayisa gore her seye giicii yeten, her
seyi bilen ve salt iyi olan bir varlikla kétiliigiin var oldugunu savunmak arasinda
mantiksal agidan bir ¢eliski yoktur. Bunun sebebi, Tanri’nin 6zgiir iradeleri ile
kotiiliik yapabilen ve kotiiliikten ¢ok iyilik yapabilen imkanina sahip insanlar
yaratmig olmasidir. Ayrica insan disinda melek, cin ve bilemeyecegimiz daha baska
Ozglir yaratiklar da bu diinyada yasamaktadir. Plantinga’ya gore diinyadaki ahlaki
ve dogal kotiiliiklerin nedeni de insan ve bahsettigimiz diger yaratiklardir. Ancak
ahlaki acidan kotiiliik yapsalar bile 6zgiir yaratiklarin var oldugu bir diinya, hig
Ozgiir yaratiklar icermeyen bir diinyaya kiyasla daha iyidir.” K&tiiliik problemine

Mehmet Aydin, Din Felsefesi (Izmir: {zmir Tlahiyat Vakfi Yaymlari, 2014), 151.
7 David Hume, Din Ustiine, gev. Mete Tuncay (Ankara: imge Kitabevi, 1995), 209.

Michael Peterson v.dgr., Din Felsefesi Segme Metinler, gev. Rahim Acar, v.dgr. (Istanbul: Kiire
Yayinlari, 2013),

9  Alvin Plantinga, “Ozgiir Irade Savunmas1”, cev. Cenan Kuvanci, Erciyes Universitesi Sosyal
Bilimler Enstitiisii Dergisi, 12/1 (2002), 316-317.
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kars1 gelistirilen mantiksal teodiseler ¢ok fazladir ancak 6zetle hepsinin insanin
hem 6zglir olup hem de siirekli iyi olani tercih etmek zorunda olmasiin mantiksal
acidan bir ¢eliskiyi ifade edecegini, geligkili olan bir seyin de Tanr1’nin kudretiyle
bir alakasinin bulunmayacagi anlayisini igermektedir.

Gilintimiizde kotiiliik probleminin daha ¢ok delilci kétiiliik problemi denilen
zeminde tartisildig1 goriilmektedir. Bu anlayisa gore, evrendeki kotiiliiklerin miktari
ve tlirQ “bir Tanr1 vardir” yargisint imkan dahilinden ¢ikarmaktadir. Bu nedenle
Tanr1’nin varligi ile kétiiliigiin varliginin bir arada diisiiniilmesi miimkiin degildir.
Delilci katiiliik problemini bir argiiman olarak sunan William Rowe, Tanri’nin
kotiliik igeren bir diinya yaratmasini ahlaken yeterli bir gerekgesi olmasi kosuluyla
mantiksal olarak miimkiin gormektedir. Ancak ahlak agisindan yeterli bir gerekcesi
bulunmadigini diisiinecegimiz 6rnekler vererek bunlarin, kadir-i mutlak ve salt
iyi olan bir Tanri’nin daha biiyiik bir iyiyi kaybetmeden ya da esit 6l¢iideki veya
daha fazla bir kétiiliige izin vermeden engelleyebilecegi katiiliiklerin varligindan
bahsetmektedir. Onun bu argiimaninda kotii olay ve olgular Tanr1’nin var oldugu
iddiasinda bulunmaya bir engel olarak goriilmektedir.'’ Bu ¢agdas kotiiliik problemi
iddiasina kars1 din felsefesinde temelde iki tiir teodise gelistirildigi goriilmektedir.
Bunlardan birincisi J. Wykstra’nin savundugu septik teizmdir. Bu bakis acisina
gore bizim biligsel yetilerimiz, Tanr1’nin kétiiliige neden izin vermis olabilecegini
anlamak i¢in yeterli degildir. O, Tanri’nin bilgisini, insanin bilgisinden mutlak
olarak eksik gérmektedir. Bu nedenle Tanri’nin bir kotiiliigii makul gosteren bir
iyiligi oldugunda onun bize agik olacagini diisiinmek dogru degildir. Tanri’nin
fiilleri, sinirli insan zihninin anlamasinin otesindedir.!!

Delilci kotiiliik problemine karsi gelistirilen ikinci teodise, ruh olusturma
teodisesidir. John Hick’e gore kotiiliikler, insan yagaminin zorunlu bir pargasidir.
Bu anlayiga gore insan ontolojik varliginin baslangicinda olgunlasmamis ve birtakim
kusurlari tagtyan bir varlik olarak yaratilmigtir. Insanin bu kusurlarindan styrilmasi
ve milkemmellesmesi ve bdylelikle Tanr1’yla bir iliski kurabilmesi igin kotiiliikler
gerekli, hatta zorunludur. Boyle bir anlayista diinya, “ruh olusturma” yeri olarak
goriilmektedir.!> Buna gére Tanri’nin diinya i¢in amagladigi, insanin zevk ve
eglenceden uzak bir sekilde sikinti ve zorluklarla miicadele ederek burayi bir ruh
olusturma yeri kilmaktir."

10 William Rowe, “Evil and Theodicy”, Philosophical Topics, 16/2 (1988), 119-121.

11 Stephen Wykstra, “The Humean Obstacle to Evidential Arguments from Suffering: on Avoiding
the Evils of ‘Appearance’”, Problem of Evil, ed. Marilyn McCord Adams and Robert Merrihew
Adams (Oxford: Oxford University Press, 1990), 142-143.

12 John Hick, Evil and the God of Love (London: Macmillan, 1985), 259.
13 Hick, Evil, 385.
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Bir teist igin Allah’mn bireysel ve toplumsal agidan olumsuzluklara neden olan
olaylardan haberdar olmamasi diisiiniilemez. Yine O’nun bu koétiiliikleri 6nlemek
istedigi halde buna giiciiniin yetmemesi gibi bir durum da s6z konusu olamaz.
Bu agidan yapilmasi gereken sey, kotiiliiklerin, Allah’in varligi ve sifatlariyla
celismedigini gosterecek aciklamalarda bulunmak ve ¢oziimler liretmektir. Bazi
teistlere gore “mademki Allah cok merhametlidir, o halde nigin bu kétiiliiklere izin
vermistir?” gibi bir soru, ilahi dinlerde diinya ile ahiret hayati arasinda kurulan
bag1 goz ardi etmektir. Bu nedenle diinya hayatinda karsilasilan olumsuz durumlar,
ahiret hayatindan bagimsiz olarak yorumlanmaktadir.

Genel olarak bakildiginda kétiiliik bir mesele olarak filozoflar ve teologlar
tarafindan Tanri-alem iliskisi baglaminda ele alinan bir konu olmustur. Bu konudaki
tezler meselenin bir inang problemi haline geldigini gdstermektedir. Ciinkii onlara
gore en yiiksek vasiflara sahip Tanr1 inanciyla kotiiliigiin var olmasi bir paradoks
teskil etmektedir. Bir paradoks gibi goriinen bu durumun aslinda insanlarin
meseleye bakis acisindan kaynaklandigi soylenebilir. Ancak detaya inildiginde
teodiseler arasinda da biiyiik farkliliklar oldugu géze g¢arpmaktadir. S6zgelimi
bazi teodiselerde kotiiliikler, kaynagi agisindan ele alinirken bazilarinda iyiligin
karsisindaki konumlar1 veya mahiyetleri itibariyle degerlendirilmistir.

Bu yazi, Osmanli Devleti’nin son donemiyle Cumhuriyet’in ilk yillarinda yasamis
Islam ve Bat1 diisiincesine vakif bir diisiiniir olan izmirli Ismail Hakk1 nin'* kotiiliik
sorunu hakkindaki diisiincelerini ve teodiseye iligkin goriislerini analiz etmeyi
amaglamaktadir. Bu kapsamda izmirli agisindan evrende ne tiir olgu ve olaylarmn
kétiiliik olarak nitelendirilebilecegi ve kendisinin bu kétiiliiklere karst sundugu
¢Oziim oOnerileri incelenecektir. Onun meseleyi inayet ve ciiz’1 irade tartismalari
cercevesinde ele aldig1 ve onlar kotiiliik problemine karsi bir tez olarak sundugu
goriilmektedir.

Irade 6zgiirliigii sorunu ile bundan dogan kétiiliik sorunu gibi meseleler tarih
boyunca tartisildig gibi Izmirli’nin doneminin de temel meseleleri arasinda olmustur.
Kétiiliigiin karsisinda irade kavramina yer vermek, Izmirli dénemi kelam anlayisinda

14 Hayati ve ilmi kisiligi hakkinda yapilan ¢alismalar icin bk. Celaleddin Izmirli, fzmirli Ismail
Hakki 'nin Hayati, Eserleri, Dini ve Felsefi [limlerdeki Mevkii (Istanbul: Hilmi Kitabevi, 1946);
Bayram Ali Cetinkaya, [zmirli [smail Hakka (Istanbul: Insan Yayinlari, 2000); Osman Karadeniz,
“Izmirli’nin Din-Hikmet Anlayis1 ve ‘Din-i Isldm ve Din-i Tabii’ Adli Eseri,” Lzmirli Ismail
Hakki (Sempozyum: 24-25 Kasum 1995), haz. Mehmet Seker, Adnan Biilent Baloglu (Ankara:
TDV Yaynlari, 1996), 77-92; Sabri Hizmetli, Ismail Hakk: Izmirli (Ankara: Kiiltiir Bakanlig:
Yaynlari, 1996); Sadik Albayrak, Son Devir Osmanli Ulemds: (Istanbul: Zafer Matbaasi, 1980),
279-281; Ismail Kara, Tiirkiye de Islamcilik Diisiincesi (Istanbul: Risale Yaymlari, 1987); Ali
Birinci, “Izmirli Ismail Hakk1,” (Ankara: TDV Yayinlari, 2001), 23: 530-536.
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onemli bakis acilarindan biridir. S6zgelimi Izmirli’nin ¢agdaslarindan Babanzade
Ahmed Naim (6. 1934)’in bu konudaki goriisleri, Islam diisiincesinde ciiz’1 irade
baglaminda genellikle dile getirilen ifadelerdendir. Ona gore Tanr1 insana iyi ve
kotiiytli, dogru ve yanlis1 gostermis ve ona iyiligi veya kotiiliigii yapma istidadi
vermistir ki bu, 6zgiir iradenin bir geregidir. Eylemlerin iyi veya kotii olan ahlaki
sonuglarinin irade 6zgiirliigline sahip insandan sadir olacagi ve mesuliyetin de bu
nedenle insana ait oldugundan bahsetmistir."” Yine o donemin bir bagka diisiintirii
olan Ferid Kam (6. 1944) da iyi ve koti fiiller konusunda benzer bir goriistedir:
“Her sahis, kendisinin fail-i muhtar yani hayir ve serri tercihe kadir olduguna ve
vazifeye tabi, yani hayri serre tercihe mecbur olduguna hiikiim eylemek haysiyetiyle
bizzartire mes’{l olduguna da hiikkmeder.”!®

Izmirli bu konuda en dikkate deger teodise elestirisi yapan filozoflarin arasinda
yer almaktadir. Bunun yani sira o, dogrudan teodise elestirisini konu alan bir ¢alisma
da kaleme almamustir. Onun konu ile ilgili goriisleri Muhtasar Felsefe-i Uld" ve
Yeni Ilm-i Kelam'® adl eserlerinde goriilmektedir. Bu arastirmada izmirli’nin bahsi
gecen eserleri ekseninde kotiiliik meselesine yaklagimi ve ¢oziim Onerileri tizerinde
durulacaktir. Izmirli’nin ahlaki ve dogal kétiiliikleri ortak bir teodise (ciiz’1 irade
teodisesi) ile agiklamasindan dolay1, s6z konusu iki kétiiliik ¢esidi, yazimizda ayn
baslik altinda degerlendirilecektir.

[zmirli, evrenin ve evrendeki varliklarm sinirli olmasina dayanarak iddia edilen
kotiiliikler i¢in metafizik kotiiliik; tabiat olaylar: sonucu ortaya ¢ikan aci ve keder
icin cismani kotiiliik ve insanin tercihlerinden kaynaklanan kotl olgular i¢in de
manevi kotiiliik demistir.'” Din felsefesi literatiiriinde bu kétiiliik gesitlerinden
manevi kotiiliik yerine “ahlaki kotiiliik”, cismani kotiiliik i¢in de “dogal kotiiliik”
kavrami kullanilmistir. izmirli, metafizik kétiiliiklere karsi ilahi indyet teodisesini,
ahlaki ve dogal kotiiliiklere karsi da ciiz’1 irade teodisesini savunmustur. Ancak bu
¢ozlim yollarinin temeline ilahi indyet anlayisini yerlestirmistir.?’

15 Babanzade’nin dogrudan koétiiliik problemine dair bir ¢aligmas1 bulunmamakla birlikte eserlerinde
bu konuya yer verdigi goriilmektedir. Bk. Babanzide Ahmet Naim, Ahldk-1 Islamiye Esaslart
(Istanbul: Amedi Matbaasi, 1340), 22-24.

16 Ferid Kam, Mebddi-i Felsefeden Ilm-i Ahldk (Ankara: Vilayet Matbaasi, 1339-1341), 78.

17 izmirli ismail Hakki, Muhtasar Felsefe-i Uld (istanbul: Hukuk Matbaasi, 1329). Bu makalenin
geri kalan kisminda Muhtasar Felsefe-i Uld isimli esere Felsefe-i Uld denilecektir.

18  Izmirli Ismail Hakki, Yeni [lm-i Keldm, 2. Cilt (Istanbul: Matbaa-i Amire, 1340).
19 izmirli, Felsefe-i Uld, 215-216.

20 Bozbuga, “izmirli ismail Hakki’nin ‘Felsefe-i Ula’smin Ceviri Yazisi ve Eserdeki Kotiiliik
Probleminin Tahlili” (Yiiksek Lisans Tezi, Istanbul Universitesi, 2018), 51.
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Izmirli’nin Kétiiliik Problemi Tasavvuru ve Gelistirdigi Teodiseler

Evrende var olan koétiiliiklerin bir problem olarak goriilmesi, teist anlayistaki
Tanr tasavvurundan kaynaklanmaktadir. Teizmde Tanri; mutlak iyi, her seyi bilen
ve her seye giicii yeten olarak tanimlanmaktadir. Bu niteliklere sahip bir Tanr1’nin
mevcudiyeti ile kotiiliik olgusunun varligi, tarih boyunca insanlarin bir kismi
tarafindan bir problem olarak goriilmiistiir. Kars1 karsiya kalinan bu sikintilar
sorgulanmis ve zamanla ¢oziim bekleyen meseleler dizini halini almigtir.?! Bagka
bir deyisle kotiiliik problemi genel olarak, “evrendeki kotiiliiklerin iyi bir Tanri ile
bagdasamayacagi”?? anlayisindan hareketle ortaya ¢ikmustir.

Bir grup insan tarafindan da evrendeki kimi noksanliklar ve kusurlar bir sorun
olarak goriilmeyip esyanin tabiatinin bir geregi olarak tasavvur edilmistir. Onlardan
bazilar1 bu meseleye karsi felsefe literatiiriinde “teodise” denilen ¢esitli cevaplar
ve savunular gelistirmistir. Teodise so6zciigii, Yunanca “theos (Tanr1)” ile “diché
(adalet)” kavramlarinin bir araya gelmesinden olusmaktadir.?® Kétiililk meselesine
kars1 Izmirli’nin Felsefe-i Uld’daki temel teodisesi, ilahi indyettir. O, evrende
hakim olan indyete dikkat ¢ektikten sonra bunun kotiilitkk meselesiyle iliskisini su
sekilde ifade etmistir:

“Kainatta birtakim ger vardir bu serrin varligi indyetin bulunmadigini géstermez
mi? Eger Cenab-1 Hak var ise diinyay1 da yaratmis ise alemde nasil ser bulunabilir?
Cenab-1 Hak cevad olmakla ser hulk edemez eger ederse serrin men‘ine kadir iken
serre miisdade eder ise cevad olmaz, eger men edemez ise kadir olmaz.”*

Inayet Izmirli tarafindan “Ilmibarinin kdinatin nizamihayir iizere, en layik olan
vecih ziire olmasina taalluk itmesi, kainatin bu taalluku veghile hayr1t mahzin
sadir olmasidir”® olarak tanimlanmistir. Bununla birlikte ona gore indyetin temel
ilkesi “esyadaki bu intizdm ve tevafuk, bir hakim ve habirin viiciduna delalet?
olmasidir. izmirli, indyet tasavvurunu su drnek iizerinden somutlastirmistir: Evrende
madenlerden bitkilere, bitkilerden hayvanlara, hayvanlardan da insanlara dogru,

21 Metin Ozdemir, Islam Diisiincesinde Kétiiliik Problemi (istanbul: Furkan Kitapligi, 2001), 16.
22 Cafer Sadik Yaran, Kétiiliik ve Theodise (Ankara: Vadi Yaymlari, 1997), 11.

23 Robert M. Adams, The Cambridge Dictionary of Philosophy, ed. Robert Audi (New York:
Cambridge University Press, 1996), 794.

24 lzmirli, Felsefe-i Uld, 215.

25 Izmirli Ismail Hakk, Isldm da Felsefe Cereyanlar: (Istanbul: Sehzadebasi Evkaf Matbaasi,
1930), 36.

26 Izmirli ismail Hakki, Miilahhas Ilm-i Tevhid (Istanbul: Kanaat Matbaasi, 1338), 90.
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birbirini diizen igerisinde takip eden bir ilerleme vardir.?” Bu nizamli ilerleme,
tabiatta esasinda bir nizamin olduguna delalet etmektedir. Belli bir diizeni seyreden
bu sistemde kotiiliikler nasil var olmustur?

[zmirli kétiiliikk problemini, Islam diisiincesinde tartisilagelen kétiiniin kaynagi
meselesi {izerinden ele almistir.2® Islam diisiincesi tarihinde bu konudan 6zellikle
kelam ve felsefe disiplinlerinde incelenen hiisiin ve kubuh veya hayir ve ser
tartigmalar1 kapsaminda teferruatli bir sekilde bahsedilmistir. Problem esasinda
Allah’tan kotii fiilin sadir olabilme imkanina dayanmaktadir. Bu anlayisin esas
dayanagi ise Kur’an’da serrin, kubhun ve zulmiin Allah’tan sadir olmayarak®
bunlarin her biriyle insanin nitelendirilmis olmasidir.’® izmirli’nin gelistirdigi
indyet ve Ozgiir irade teorileri de esasinda kotiiliigiin kaynaginin kime nispet
edilecegiyle alakalidir.

[zmirli, Felsefe-i Uld’da koétiiliiklerin varligii temellendirirken, evrenin
amacindan baslayarak onda kétiiliiklerin varligina dogru bir yol takip etmistir.
Buna gore evrenin amaci; azamet-i ultihiyye, bizatihi iyilik ve inayettir.*! Allah bu
azametini izhar etmek i¢in evrende iyilik esasina dayanan bir diizen var etmistir:
“Bu kanunun gayesi hayir bizatihi oldugundan ancak hasen olur bundan dolay1
indyet namina miistehak olur.”*?

Allah’m evrendeki inayetine karsin hala kotii olgu ve olaylarin var olmasi “elem kavanin-i
tabiata ‘adem-i ridyetle hasil olan ‘adem-i nizamdan gelir. Kavanin-i tabiata ‘adem-i inkiyada
kadir bildigimiz kuvvet ancak ihtiyar-1 ciz’idir. Binden aleyh elem insanlarin ihtiyar-1 ciiz’isine
isnad olunur.”*

27 lIzmirli, Felsefe-i Uld, 214; Izmirli, Miilahhas, 85. Izmirli’nin evrendeki diizeni aciklarken
evrim teorisine benzer bir anlatimi da bulundugu goriilmektedir. Evrim teorisi ise esasinda
Tanr1’nin varligini inkér eden gruplar tarafindan 6ne siiriilen bir yaklagimdir. Bununla birlikte
diistiniirimiiz de, Tanri’nin evreni bir kanunla kontrol altinda tuttugu diizenden bahsederken
bu goriise yer vermistir. Izmirli, bir bagka eserinde, bu tahlilimizi destekleyecek bir ifadeye yer
vermistir: “En miiskil zamanlarda girizgahlari olan intihab-1 tabii kanunu Hakim-i Miiteal i¢in
en vazih bir burhandir.” Bk. Izmirli, /lm-i Keldm, 2:69.

28 Hayir ve ser konusunda detayl bilgi i¢in bk. Ahmet Saim Kilavuz, Anahatlariyla Islam Akdidi
ve Keldm’a Girig, (Istanbul: Ensar Nesriyat, 2012), 182.

29  Ynus 10/44; et-Tevbe 9/70; el-Ankebit 29/40; er-Ram 30/9; el-Bakara 2/57; Ali imréan 3/117;
en-Nahl 16/33; en-Nisa 4/40.

30 el-Ahzab 33/72; el-Adiyét 100/6; el-Hud 11/9; el-Hac 22/66.
31 lzmirli, Felsefe-i Uld, 213.
32 izmirli, Felsefe-i Uld, 214.
33 izmirli, Felsefe-i Uld, 217.
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Bu baglamda sorulacak soru sudur: “Her seye giicii yeten ve kemal sifatlarinin
tamamina sahip olan Allah neden biitiin kétiiliiklere engel olarak tiim varlikta iyiligi
hakim kilmamistir?”** Bu soru, filozoflarin ilahi indyet anlayislariyla dogrudan alakal
goriilmektedir. Allah, zatinda higbir noksanligin tahayyiil edilemeyecegi varliktir.
Her seyin onun rizasia uygun olarak nizam ve uyum igerisinde bulunmasina inayet
denmektedir. Evrendeki iyiliklerin kaynagi ve kotiiliiklerin nedeni tartigmalarinin
bir kismi indyet teorisi etrafinda dénmiistiir. Izmirli de bu anlayisa kendi kotiiliik
problemi ve teodisesinde de yer vermektedir.

Buraya kadar verdigimiz bilgilere dayanarak, Izmirli’nin indyet anlayis1, dzetle
su sekilde ifade edilebilir: Evrende Tanri’nin hakim kildig1 kanuna dayanan bir
diizen mevcuttur. Her varlik bu kanuna uygun bir sekilde birtakim eksiklikler
tasimaktadir. insanin segimlerine dayanmayan bu eksikliklere kotiiliik denemez.
Ciinkii tabiattaki kanunda varliklarin noksanliklarinin olmasi dogal bir durumdur.
Kotiiliik olarak nitelendirilebilecek olay ve olgular Tanr1’dan degil; tabiat kanununa
aykir1 davranilmasindan kaynaklanmaktadir. Bir diizenin aksi yoniinde eylemde
bulunabilmek i¢in o konuda bir 6zgiirliige sahip olmak gerekir. Ciiz’1 iradesiyle
se¢me ve eylemde bulunma hiirriyetine sahip olan tek canli ise insandir.?* [zmirli,
insanin dzgiir iradesiyle yaptig1 se¢imlerinin sonucunu su sekilde agiklamistir: “Elem
kavanin-i tabiata ‘adem-i ridyetle hasil olan ‘adem-i nizamdan gelir. Kavanin-i tabiata
‘adem-i inkiyada kadir bildigimiz kuvvet ancak ihtiyar-1 ciiz’1dir. Bindenaleyh elem
insanlarin ihtiyar-1 ciiz’isine isnad olunur.”*® O halde tabiatta hakim olan diizene
uyuldugu siirece kotii fiiller zuhur etmez; ¢iinkii Izmirli’ye gore bu tiir eylemler
ancak insanin ciliz’1 iradesini olumsuz yonde kullanmasindan dogmaktadir.

Islam diisiincesinde hayrin Allah’a nispet edilmesinde herhangi bir fikir ayrilig1
bulunmamaktadir. Burada gbriis ayriliklar1 ser meselesi iizerinde olmustur. izmirli’ye
gore Allah evrende yegane mutasarrif, malik ve mutlak kudret sahibi oldugu i¢in,
rizas1 olmamakla birlikte, serri hem irade eder hem de yaratir.’” O, Mu‘tezile nin,
Allah’1n gerri hem irade etmeyecegi hem de yaratmayacagi yoniindeki goriislerini
elestirmistir. Oysa Izmirli’ye gore serle nitelenmek ve ona riza gdstermek serri
yaratmaktan farklidir. Ayni sekilde Allah’in da mutlak hikmet sahibi olarak serri
yaratmasinda gizli bir hikmet bulunmaktadir. Bununla birlikte kullar géremese de
Allah’in serri halk etmesinde faydali bir yon vardir.*®

34 Bu soru, ¢agdas diisiiniir William Rowe tarafindan da savunulmustur. O, giris boliimiinde de
bahsettigimiz gibi, bu goriisiinii destekleyen teoriler ve izahlar gelistirmistir. Detayl bilgi i¢in
bk. Rowe, “Evil and Teodicy”, 119.

35 izmirli, Felsefe-i Uld, 214-215.
36 lzmirli, Felsefe-i Uld, 217.

37 izmirli, flm-i Keldm, 2: 210.
38 lzmirli, fim-i Keldm, 2: 211.
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[zmirli ser meselesiyle ilgili bir izahinda kesb teorisiyle bir alaka kurmustur.
Bu anlayisa gore biz kendi ihtiyarimiz ile serri kesb ederiz. Allah ise o serri, bizim
ihtiyarimiza gore viicuda getirmektedir. Bu nedenle insana kasib, Allah’a ise halik
denmistir.* Bununla birlikte o, ser probleminde bazi kelam ekollerini elestirmistir.
Ona gore Es‘ariler diinya ve ahirette goriilen kotiiliiklerde hikmeti aramazlar. Bunun
yerine mutlak acz gosterip hikmetin mutlak ilim ve iradeyle baglantisini kurmuslardir.
Mu‘tezile ise emir ve nehye ¢ok fazla 6nem verip Allah’in kudretini zedelemistir.*

Izmirli’nin kétiiliik problemi etrafindaki temel ¢abasi, kétiiliikleri Allah’tan
tenzih ederek insanla iliskisini kurmaktir. Bu sebeple o, drnegin Yeni Ilm-i Keldm
adli eserinde problemi daha ¢ok kotiiliigiin halk edilmesi baglaminda ele almustir.
Yukarida da bahsettigimiz gibi ona gore, bir seyi yaratmak ile o seyi kesb etmek
birbirinden farkli seylerdir. Allah’in iyi olanin yaninda k&tii olan1 da yaratacagi
gibi goriislerini ressam ve eseri benzetmesi iizerinden su sekilde ifade etmistir:
“Mesela ¢irkin bir adami, mahir bir musavvir sanatin biitiin inceliklerine ridyet
ederek tasvir ederse makam-1 takdir ve tahsinde ‘ne giizel tasvir etmis’ denir. Bu
halde tasvir olunan seyin ¢irkin olmasi tasvirin de ¢irkin olmasini, giizel olmamasini
istilzam etmez.”*!

Izmirli’nin kesb teorisi insana hem iyi hem de kétii davranislarin kaynagi kilan
bir baska izah ¢esidi olmustur. Izmirli kendi doneminde tartisilan hem iyi hem de
katii fiilleri isleyebilme istidadinda olan insanin bunlardan hangisini fitrat1 geregi
isledigini kesb ve fitrat teorilerine bir arada yer vererek aciklamigtir. Soyle ki
her ne kadar kétii fiillerin kaynagi insan olsa da ona gore kotii olan ef*al, fitrata
dayanarak islenmemektedir. Kotiiliiklerin failleri tarafindan kesb edildigine dair
28 L Lle 5 il W ayetini delil olarak getirmistir. Insan, tabiati itibariyle
iyilige dair davranislarda bulunmaktadir. Koti fiillerin meydana gelmesinde
cevresel faktorler ve alinan terbiyenin tesiri biiyliktiir. Sayet bir insan, fitrati
bozulmus olan bir kavim arasinda varliga gelirse kotiiliige meyledebilmektedir.®
Ornegin, Izmirli’ye gore, insan, fitrat1 geregi kotii bir davranis olan “yalan
s0yleme”ye yonelmez. Yalan soylemeyi diger insanlardan isitip 6grenmektedir.
Bu sebeple insanlar tarafindan kabul gérmek i¢in yalana meyletmektedir. Ayni
durum zina, hirsizlik ve bunun gibi baska kotii fiiller i¢in de gegerli olmaktadir.**

39 izmirli, /lm-i Keldm, 2: 211. Kesb teorisi hakkinda detayli bilgi i¢in bk. Kilavuz, Keldm 'a Giris,
161.

40 1zmirli, /Im-i Keldm, 2: 152.

41 lzmirli, /Im-i Kelam, 2: 211.

42 ecl-Bakara 2/286, ““...lehinde olani da kendi kazandigidir, aleyhinde olani da kendi kazandigidir....”
43 zmirli, /lm-i Keldm, 219.

44 izmirli, /lm-i Kelam, 220.
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Bununla birlikte Yeni Ilm-i Keldm’da kétiiliik problemi konusunda Izmirli’nin
baska yorumlar1 da bulunmaktadir. Bunlardan birincisi, kotii olarak goriinen olgu
ve olaylarda bazi “hikmet-i hafiyyeler”in oldugudur.* Sayet bir olgu veya olayda
kotiiliik varsa onda bilemeyecegimiz bazi hikmetler de bulunabilir.* Bununla birlikte
ona gore her ne kadar kotiiliiklerin varligini kabul etsek de bir nesnede asil olan
iyiliktir. Ciinkii iyi olan seyler kiilli ve mutlak, kotii olanlar ise ciiz’1 ve izafidir.’
Bunula birlikte iyi olanlarin anlasilabilmesi i¢in kotiiliiklerin varligi da sarttir.
[zmirli bu diisiincesini, “her seyin zittryla kaim oldugu” kaidesine dayanarak izah
etmistir. Buna gore Allah diri olan1 6liiden, 6lii olani diriden; yas1 kurudan, kuruyu
yastan; 1yiyi kotiiden, kotiiyii de iyiden ¢ikarmistir. Tipki bunun gibi Allah iyi ile
kotiiyii de birbirleriyle ikame etmistir. Ayn1 sekilde sayet aci, sikint1 ve mesakkat
gibi durumlar olmasaydi kemalat-1 insaniye denen ilim, secaat, iffet, hilm, sabir
ve ihsan gibi vasiflara erisilemezdi. ** Ona gére bunun nedeni ac1 ve sikintilara
tahammiil eden insan, sonrasinda devam surette olan lezzet ve huzura ulasacaktir.
Bu sebeple kalp ve ruhun sithhat ve huzur bulmasi ancak ¢ekilen sikintilara baglidir.
Neticede ulasilan lezzet, huzur ve menfaate nispetle dncesinde ¢ekilen sikintilar
neredeyse hi¢c olmamuis gibi hissettirecektir.

Metafizik Kotiiliik ve Ilahi Inayet Teodisesi

Felsefe-i Ula’da Izmirli tarafindan ii¢ gruba ayrilan kétiiliiklerden ilki metafizik
kotiiliktiir.*” Metafizik kotiiliik, sinirli evren anlayisindan dogmustur. Bu anlayisa
gore mitkemmel olan ve kemal sifatina sahip olan Tanr1’dan, onun varlik sahasina
cikardigi nesnelere gecildiginde yetkinlik giderek azalmakta, bazi noksanliklar
ortaya ¢ikmaya baslamaktadir.’® Tanr1 her ne kadar eksiksiz olsa da yarattigi

45 Tzmirli, /lm-i Keldm, 2: 211.

46 Bu goriis, Matiiridi diisiincesindeki hikmet anlayisini yansitmaktadir. Bk. Ebi Mansir el-Matiiridi,
Te vildtu Ehli s-siinne, haz. Ibrahim Avadayn, Seyyit Avadayn (Kahire: 1971), 1: 36, 96, 2: 143,
3:411,4: 11, 117,411. Bu sayfa numaralari, eserin hikmet kavraminin bizim tespit edebildigimiz
kisimlaridir. Bunun disinda daha pek ¢ok sayfada hikmet kavramina yer verilmistir.

47  izmirli, /lm-i Keldm, 2: 212.

48 Izmirli, [lm-i Keldm, 2: 216.

49  izmirli, Felsefe-i Uld, 214-215.

50 Charles Wenner, Kotiiliik Problemi, gev. Sedat Umran (Istanbul: Kakniis Yaynlari, 2000), 120. Bu
goriis ayni zamanda Yeni Platoncu bir kurami yansitmaktadir. Plotinus, ilk ilkeyi, “iyiliklerin kaynagi”
olan salt iyi olarak kabul etmektedir. Ona gore kendisi bir olan salt iyiden uzaklastik¢a ortaya ¢ikan
coklukta noksanliklar gériilmektedir. Bu konuda daha detayl bilgi i¢in bk. Plotinus, Porphyry on
Plotinus Ennead, ed. Jeffrey Henderson, cev. A. H. Armstrong (Cambridge, Massachusetts: Harvard
University Press, 1989), xii-xiii. Plotinus, ilk sebebi kendine yeten, higbir eksikligi olmayan her
seyin dlgiisii olarak tanimlamustir. Ona gére bu sebeple kétiiliiklerin ondan sadir olmayacagi, kotii
olgu ve olaylarin ilk sebepten uzaklagsmakla ortaya ¢ikacagi ve neticede varlikta azalma oldukga
kotliligiin artacagini ifade etmistir. Bk. Plotinos, Enneads, 1.8.4.
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varliklar, bir takim noksanliklar tagimaktadir. Bu durum, bazi insanlar tarafindan
problem olarak goriilmiistiir. Tanri’nin comertlik, kudret ve adalet vasiflari, bu
kotiiliik tiirti g6z oniinde bulundurularak tartigilmistir.”!

Disiince tarihinde varliklarda bulunan birtakim eksikliklerin, onlari sinirladiklar
icin kotii oldugu iddia edilmistir. Islam diisiincesinde genellikle varolusu sudur
teorisiyle temellendiren filozoflar bu kétiiliik iddiasini kendilerine karsit bir iddia
olarak ele almiglardir. Onlara gore evrende noksanliklarin varligi tabii bir durumdur.
Ciinkii sudurdan kaynaklanan ontolojik hiyerarsinin dogal bir sonucu olarak ay
alt1 evrende esyanin tabiatinda eksiklikler olusmaktadir. Ontolojik hiyerarside en
yiiksekte olan Ilk akil nasil ki kusursuz ve miikkemmelse asag1 dogru inildik¢e bu
miikemmellikte bir azalma goriilmektedir. Bu sebeple s6z konusu anlayista metafizik
kotiiliik, hakiki anlamda bir koétiiliik olarak kabul edilmemistir.>? Filozoflardan
iyimser bir bakis agisina sahip olanlarin metafizik kotiiliigii yoklukla iliskilendirdigi
goriilmektedir.® Onlara gore evrende hakiki anlamda var olan iyilik ve ahlaki
deger bakimindan iyi olan seylerdir. Kétiiliik ise bizatihi var olmayip iyiligin
eksikligini ifade etmektedir.’* Benzer anlayis1 felsefe tarihinde St. Augustine’in
eserinde gorebiliriz.>> Ona gore evrenin yaraticisi iyi oldugu i¢in biitiin evren iyidir.
Ancak evrenin iyiligi, mutlak ve degismez bir bigimde olmadig1 i¢in artabilir veya
azalabilir. Izmirli ayni diisiinceye metafizik kétiiliikler hakkinda sahiptir. Ona gore
metafizik kotiiliik, gercek bir kotiiliik degildir. Ona gore evrende Tanr1’nin digindaki
varliklarin yetkin olmamasi, bir kdtiilikk sebebi olamaz. Varliklarin her biri bir
sebebe baglidir. Ona gore Allah disindaki varliklar, Allah’a gore sonug niteligindedir.
Sonu¢ her durumda sebebine kiyasla eksik olacagi i¢cin nesnelerin, sebep olan
Tanr1’ya nazaran eksiklik igermesi, bir kotiiliigil ifade etmez. Bu kétiiliikler yalnizca
varliklarm sinirliliklartyla ilgilidir.¢ Ona gore bir varhigin sinirli yaratilmasi, hig
varlik diizeyine ¢ikarilmamasindan veya yok edilmesinden daha iyidir:

“Cenab-1 Hak halki irade etmekle ancak mevcidat-1 nakisaya kudreti taalluk eder; ¢iinkii
ma‘lal daima illetine nazaran nakistir, ma‘lal higbir vakit illete miisavi olamaz. Bu mevctdatin
nakis olarak bulunmalari hi¢ bulunmamalarina, madiim olmalarina miirecceh degil midir?

51 Ozdemir, Kotiliik Problemi, 73.

52 Ebi Ali ibn Sina, es-Sifd, Tlahiyat I, thk. ve nsr. Muhammed Yusuf Musa, Siileyman Diiny4 ve
Said Zayed (Kahire: el-Hey’etii’l-Amme 1i’s-Sutini’l-Metabi* el-Emiriyye, 1960), 409.

53 Islam diisiincesinde bu bakis acisina sahip olanlara 6rnek olarak bk. ibn Miskeveyh, Risdle
fi mdhiyeti’l-adl (Leiden: E. J. Brill, 1964), 13; EbG Nasr Farabi, et-Ta ‘likat (Haydarabad:
Dairetii’l-Maarifi’l-Usmaniyye, 1346 H), 11.

54 Michael Peterson v.dgr., Din Felsefesi, 370-371.

55 Augustine, Confessions and Enchiridion, ¢ev. Albert C. Outler (Philadelphia: Westminster Press,
1955).

56  [zmirli, Felsefe-i Uld, 215.
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Mevcidat mevelid olmak itibariyle hasendir; mevciidatin mahdiid olmalari, iyiliklerinin mahsur
bulunmalar1 nkis olmalarina badi oluyor.””’

[zmirli’nin metafizik kotiiliigii gergek bir kotiiliik olarak kabul etmemesinin
ardinda, kotiiliikle kaynagi arasinda kurdugu irtibat vardir. Ona gore “kotii” olarak
nitelendirilebilecek olgular, ciiz’1 iradenin olumsuz bir dogrultuda kullanilmasiyla
meydana gelmektedir.® Insanin sebep oldugu olumsuz tutumlar, tabiatta hakim
olan ve diizen icerisinde isleyen kanunun aksi yoniinde eylemde bulunulmasidir.
Metafizik kotiiliikler de insanin iradesinden tamamen bagimsiz bir kotiilik tirt
oldugundan, izmirli’ye gére bir kotiiliik degildir.

Metafiziki olarak kabul edilen kotiiliikler gostermektedir ki kotiiliik problemi bir
varolus sorunu degil, bir ahlak ve varolugu anlamlandirma sorunudur. Varligin kemal
halinde olmay1s1 “kotii” olarak nitelendirmede insanin i¢inde bulundugu psikolojik
durumu, esyaya yaklasimi ve degerlendirme sekli de etkili olmus olabilir. O nedenle
meseleyi metafizik boyuta tasimadan Izmirli’nin de benimsedigi gibi evrenin ve
ondaki esyalarin varolus amaci dikkate alinarak bir yargida bulunulmalidir.

Ahliki ve Dogal Kétiiliiklere Kars: Ciiz’i Irade Teodisesi

Izmirli tarafindan “kétiiliik” olarak kabul edilen olgu ve olaylar, ahlaki ve
dogal kotiiliiklerdir.®® Metafizik kotiliikler her ne kadar kotiiliik olarak zikredilse
de ona gore evrendeki eksikliklere isaret etmenin 6tesine gecemedigi i¢in, gergek
anlamda bir kétiiliik degildir. Izmirli acisindan bir seye kotii denilebilmesi igin, o
seyin insanin cliz’1 iradesinden sadir olmasi gerekmektedir. Zira ona gore Allah’tan
ancak 7yi ortaya ¢cikmaktadir.

Dogal ve ahlaki kétiiliikkler de ona gore insan kaynakli kétiiliikler oldugu
icin gergek birer kotiiliiktiir.®' Oncelikle ahlaki kétiiliikler ele alinirsa, bunlar
insanin iradesini kotii yonde kullanmasi sonucu meydana gelen kotiiliiklerdir.®
Yalan, hirsizlik, haset, adam 6ldiirme ve benzeri insan eylemleri, bu kategoriye
girmektedir. Izmirli ahlaki kétiiliigii, insanin ciiz’1 iradesine dayanarak yaptig1
yanlis se¢imlerinden dolay1 diistiigii hata ve gilinahlar olarak tanimlamakta ve
insanin, alemin diizenine (nizam-1 aleme) aykir1 bir eylemde bulunmasi sonucu

57 izmirli, Felsefe-i Uld, 215.
58  Izmirli, Felsefe-i Uld, 216.
59 izmirli, Felsefe-i Uld, 216.
60 Izmirli, Felsefe-i Uld, 216.
61 Izmirli, Felsefe-i Ula, 216.
62 Yaran, Kotiiliik, 30.
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ortaya ¢ikan diizensizlik (‘adem-i nizam) durumu olarak gérmektedir.®* Buna gore
ahlaki kotiiliikler, metafizik kotiiliiklerden farkli olarak Izmirli tarafindan insana
isnad edilen kotiiliiklerdir. O nedenle disiiniiriimiiz, bu kotiiliikk ¢esidini hakiki
bir kotiiliik tiirii olarak kabul etmistir. Ahlaki kotiiliiklere karsi, Felsefe-i Uld’da
savunulan teodise, ciiz’1 irade teodisesidir.

Ciiz’1 irade konusuna Izmirli’nin ehl-i siinnet alimleri gibi yaklastig1 goriilmektedir.
Onlar, tevhit ilkesini de g6z 6niinde bulundurarak her seyin tek yaraticisinin Allah
oldugunu savunmusgtur. Onlar bu diisiinceyi, yaratici vasfinin Allah disinda kimseye
verilemeyecegi diisiincesine dayanarak savunmuslardir. Ancak fiillerin Allah
tarafindan yaratilmasi durumunda da sorumluluk insandan kalkmis olmaz.** Ciinkii
insana da 6zgiirce hareket edebilecegi ciiz’i bir irade verilmistir. Ozgiir ciiz’1 irade
meselesinde her ne kadar yukaridaki goriisler genel kabulse de ehl-i siinnetten
Matiiridiler ile Es’ariler arasinda fikir ayriliginin oldugu noktalar da mevcuttur.
Es’ariler insanin fiillerinden sorumlu olmasinin sebebini kesb teorisi ile izah etmistir.
Ancak onlara gore, kesb kudreti, fiilden 6nce degil fiille birlikte yaratilmaktadir. Bu
izah tiirii, her fiile ayr bir kudretle yaratmay1 zorunlu kilmaktadir. Yani onlara gore
her fiile iliskin ayr1 bir kudret bulunmaktadir. Dolayisiyla Es’arilere gore insanin
kesbini de yaratan Allah’tir. Bu durumda Es’ar’ilerin fiilin ortaya ¢ikmasinda
insanin rolii konusunda bir cevaplart bulunmamaktadir.®> Matiiridiler ise insanda
killi bir iradenin oldugundan, ancak bu iradenin nesnelere yoneldiginde ciiz’1
iradeye doniistiigiinden bahsetmistir.*

[zmirli, ahlaki kétiiliiklerin ciiz’f irade ile ilgisine su soru ile dikkat cekmistir:
“Insann ihtiyar-1 ciiz’1 sahibi olmas1 m1, yoksa asla ihtiyar-1 ciiz’isi bulunmamasi
mi iyidir?”’%” Kendisine hem iyiyi hem de kotiiyii yapabilme giicii verilen insan, bu
giiclinii kullanarak yaptig1 eylemlerinden sorumlu tutulmaktadir. Eger iradesiyle
iyi olani1 tercih ettiyse sevap ve fazilet, kotli ve yanlis olana yoneldiyse giinah
kazanacaktir. Nitekim “irade” kavrami, terim olarak, “bir zorunluluk s6z konusu
olmaksizin —yapilmasi veya yapilmamasi- miimkiin olan bir hususta iki taraftan
birini tercih etmeyi gerektiren sifat”®® anlamini tagimaktadir.

63 Tzmirli, Felsefe-i Uld, 216.

64 Seyyid Serif Ciircani, Serhu’l-mevalkaf, cev. Omer Tiirker (Istanbul: Tiirkiye Yazma Eserler
Kurumu Bagkanligi Yaylari, 2015), 3:244.

65 Es’ari, Makdalatii’l-Islamiyyin, thk. Muhammed Muhyiddin Abdiilhamid (Kahire: Mektebetii’n-
nekdati’l-Misriyye, 1969), 1/339.

66 Kemaleddin Ibn Hiimam, Miisdyere (Bulak: el-Matbaatii’l-Mahmidiyyeti’t-ticariyye, 1317/1899),
1/110-111.

67 lzmirli, Felsefe-i Uld, 216.

68 Mustafa Cagric1, Hayati Hokelekli, “Irade,” Tiirkiye Diyanet Vakfi Islim Ansiklopedisi (Ankara:
TDV Yay. 1988), 22: 380.
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Insan, bilimsel ve sanatsal etkinlik gdsterebilen tek canlidir. Bu faaliyetlerini
ancak iyi ve kotiiyl tercih konusunda bagimsiz bir giice sahip olarak
gerceklestirebilir. Izmirli i¢in irademizle se¢im yapma yetisine sahip olmasaydik
giinah isleyemeyecegimiz gibi, sevap da elde edemezdik. Boylece o, insanin aklini
kullanmasini, onu kemale ulastiracak bir vasita olarak gormiistiir.” Bununla birlikte
[zmirli agisindan insanin iyi ve kétiiyii tercih edebilme giicii, kétii bir sey degildir.”!
Insan, esas itibariyle fitrat bakimindan iyi olan1 yapmaya meyilli olarak yaratilmustir.
“Serre tevcih olunmus irade. (Baskalarini izah igin irade-i ciiziyenin sui istimaline
ve kotl iradeye miiracaata miisaade olunmustur...)” seklinde tanimlanan kot
iradeye dayanan kotii eylemler ise, fitrata uygun olarak islenmemektedir.” Insan
her ne kadar kétii eylemlere meyletmek istese bile, fitratinda var olan ahlak, onu
iyi olani tercih etmeye tegvik edecektir.”* Sayet Allah, kotii eylemlerde bulunmasina
yol agacak iradeyi insandan kaldirarak ona sadece iyi olani tercih edebilme gliciinii
verseydi bu durum mantiksal agidan bir paradoksu ifade ederdi. Ciinkii bu durumdaki
bir 6zgiirlikk, kismi bir 6zgiirlikk olacaktir. Bu nedenle Allah, insanin kotiilikleri
yapmasina miidahale etmeyerek esasinda insana bir 6zgiirliik alant agmaistir.

Izmirli kétii fiillerin varligini, bazi ayetlerin nazil olabilmesi igin de gerekli
gormektedir. S6zgelimi Nuh kavminin tarihte bilinen inkar1 olmasaydi, sonraki
donem insanlara bu konuda ibret olabilecek herhangi bir sey olmamis olacakt.
Baska bir deyisle Nuh kavminin kiifrii olmasaydi tufan ayeti de niizul olmayacak ve
bugiin, o kavimle benzer kiifre diisenler helak olacaktir.”> Bu nedenle kotii olgu ve
olaylar Izmirli agisindan bazen insanlar igin bir ibret araci olarak da kullanilmustir.

Dogal kotiiliikklere gececek olursak, “ahlaki olmayan failler yiiziinden ortaya
¢ikan tiim kotiiliiklere igarette kullanilir’® seklinde tarif edilmistir. Buna gore
“hastalik yapan bakteriler, depremler, firtinalar, kurakliklar, kasirgalar ve benzeri
durumlar...”” bu tiir kétiiliklerin kapsamina dahil edilmistir. Dogal kotiiliik, bazi
din felsefesi kaynaklarinda insandan bagimsiz gergeklesen kotiiliik tiirii olarak

69 Izmirli, Felsefe-i Uld, 156.
70  Izmirli, Felsefe-i Uld, 216.
71 Kur’an-1 Kerim de insanlar1 akillarii kullanmaya tesvik etmistir. Bk.: el-Bakara 2/242.

72 Mustafa Nank Canka, Biiyiik Felsefe Liigati, 3 cilt (Istanbul: Nebioglu Matbaacilik, 1958), 2:
441.

73 lIzmirli, fIm-i Keldm, 2: 220.
74 lzmirli, Felsefe-i Uld, 156.
75  1zmirli, flm-i Keldm, 214.
76 Yaran, Kotiiliik, 25.

77 Yaran, Kotiiliik, 28.
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tanimlanmigtir.”® Ancak Izmirli’ye gore bu gesit kétiiliikler, insanla dogrudan ilgili
gorlilmis ve su sekilde ifade edilmistir:

“Lezzet ve elem tetebbu‘ olunursa goriiliir ki ne vakit kavanin-i tabiata miirdat olunursa orada
bir lezzet vardir, bilakis ne vakit ki kavanin-i tabiata kars: gelinirse orada bir elem vardir burast
tebeyylin edince alemdeki nizam-1 tabii hasendir; ondan elem gelmez. Cenab-1 Hak nizam-1
alemin véazi-1 miistakilli olmakla elem Cenab-1 Hak’tan gelmez.””

Izmirli dogal kétiiliiklerle ciiz’1 irade arasinda bir baglanti kurarak dogal
kotiliikleri, sonucunda elem uyandiran olay ve olgular olarak tanimlamistir. Bu
elem Izmirli’ye gore evrenin kanununa uymamaktan kaynaklanir. Tercih hakkini
kullanarak iyi eylemler yerine kotiiyii segebilecek tek canlinin insan oldugu da
bilinmekteyse elem, insandan dogmaktadir. Bu acinin kokenine giden Izmirli,
evrendeki kanunu ve bu kanunun vaziini, eleme sebep olan olmaktan tenzih etmistir.
Insan1 ise bu acinin sorumlusu olarak tayin etmistir.

Buna ek olarak ahlaki kétiiliikler ile dogal kétiiliikleri karsilastirirsak izmirli’nin
iki tiirdi, birbirleriyle hangi yonlerden iliskilendirdigi daha net anlasilabilir. Ahlaki
katiiliikler, yukarida da bahsettigimiz gibi, insanin ciiz’1 iradesine dayanan kotii
eylemlerdir. S6zgelimi hirsizlik yapmak gibi bir ahlaki kétiiliikte 6znenin niyeti de
kotiidiir.*® Dogal kétiiliiklerde ise izmirli’nin kétii bir fenomen olarak kabul ettigi
sey, doga olaylar1 degildir. Insanin iradesiyle yaptig1 se¢imlerin doga olaylarinin
da etkisiyle aciya sebep olmasidir.?!

Ahlaki ve dogal kotiiliiklerin sonucunda ortaya ¢ikan deger yargilarina
baktigimizda, bunlarin birbirinden farkli oldugu goriilmektedir. Ahlaki bir kotii
olgunun deger yargisi, giinahtir. Bu deger, o kotiiliigii yapacak olan 6znenin elde
ettigi karsiliktir. Dogal kétiiliikler sonucunda ise elem ortaya ¢ikmaktadir.®* Giinah,
inanan bir kisinin 6te diinya inanciyla ilgili olup bu diinya ag¢isindan hukuki
miieyyide disinda baska herhangi bir somut yiikiimliiliigii bulunmamaktadir.
Oysa dogal kotiliiklerin sebep oldugu elem, maddi veya manevi olarak insanin
bu diinyada karsilasacagi sikintilar sonucunda ortaya ¢ikmasi agisindan daha ¢ok
hissedilebilirdir. Kur’an-1 Kerim’de dogal kétiiliiklerin evrende miimkiin olgu
ve olaylar olduguna ve bu tiir koétiiliiklerin neticesinde ortaya ¢ikacak sikintilarin
sabirla karsilanmasi gerektigine isaret eden ayetler mevcuttur. “Andolsun ki sizi

78 John Hick, Evil and the God of Love (London: Macmillan Press, 1993), 12.
79 izmirli, Felsefe-i Uld, 216-217.
80 Peterson v.dgr., Din Felsefesi, 361.

81 Yaran, Kotiliik, 28; Ratiz Manafov, John Hick'in Din Felsefesinde Kétiiliik Problemi ve Teodise
(istanbul: iz Yaymcilik, 2007), 43.

82 Izmirli, Felsefe-i Uld, 216.
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biraz korku ve aglikla; mallardan, canlardan ve iiriinlerden eksiltmekle sinayacagiz.
Sabredenleri miijdele!”® ayeti bu goriise bir 6rnek olarak verilebilir.

Allah’1n salt iyi oldugu 6n kabuliine sahip olan izmirli, onun yarattiklarinin da
fitrat itibariyle iyi oldugunu savunmustur. Ona gore kotiiliikler ise, insanin iradesini
kullanarak, Allah’in evrende hakim kildig1 tabiat kanununun disina ¢gikmasi sonucu
ortaya ¢ikmustir. Sonug itibariyle, Izmirli, kétiiliik konusundaki genel kanaatini,
su sekilde 6zetlemistir:

“Onda ser yoktur, ser mahlukat ve mef*alattadir. Zat-1 Bari’den ayridir. Ciinkii fiili mef*tliinden
ayridir. Fiili kaffeten hayirdir, fakat mahlik ve mef*tilde hayir da vardir, ser de. Ser mutlak ve
ayri olursa, Cenab-1 Hak ile kdim olmazsa Cenéb-1 Hakk’a da izafe olunamaz.”®*

Yukaridaki pasajda goriildiigii gibi, Izmirli, kétiiliiklerin varligin1 tamamiyla
reddetmemistir. O, yalnizca kotii olgularla Allah’in bir iliskisinin olmadigim
savunmustur. Sayet insan, indyet-i ilahiye tam olarak, eksiksiz bir sekilde uyarak
ciiz’1 iradesini iyi olana sevk ederse, kotii olgular da ortaya ¢ikamaz. Izmirli,
insanin dzgiir iradesiyle kotii fiillerin ortaya ¢ikmasinda oynadigi rolii su sozlerle
ifade etmistir:

“Diinyay1 adi de kilabiliriz, ‘ali de kilabiliriz. ifsad da edebiliriz. Islah da edebiliriz, kabih de
edebiliriz, hasen de yapabiliriz. Demek oluyor ki Cenab-1 Hak diinyanin kiymetini mutlak
stirette sabit kilmamistir, tamamiyla yed-i ihtiyarimiza vermistir.”s’

Sonug itibariyle Izmirli’nin yukaridaki gériislerinden hareketle, her ne kadar
insandan sadir olsa da Allah, higbir k&tiiligiin olmadigi bir evren yaratamaz miydi
ya da bu evrende kotiiliik olmasaydi ne olurdu? gibi sorulara kétiiliiglin bu evren
icin bir gereklilik oldugu yanitin1 verebilecegini diisiinmekteyiz. Bu diisiincemizin
sekillenmesinde, onun kétiilitk problemine karst gelistirdigi savunularda iyimser
bir bakis agisinda olmasinin etkisi bulunmaktadir.

Sonu¢

Teistik inanglarda, daha 6zelde monoteist dinlerde Tanr1’nin diger varliklardan
farkli olarak bir takim niteliklere sahip oldugu kabul edilmektedir. Bu niteliklerden
kadir-i mutlak, alim-i mutlak ve salt iyi, bazi insanlarin zihninde evrendeki sikintilar
karsisinda bir problemin var oldugu diisiincesine sebep olmustur. Zira evrende
noksanliklar, sikintilar, felaketler, afetler, hirsizliklar, cinayetler ve benzeri kotii
olgu ve olaylar cereyan etmektedir. Evrende gesitli sekillerde sahit oldugumuz ve

83 El-Bakara, 2/155.
84  izmirli, fim-i Keldm, 2: 218.
85 Izmirli, Felsefe-i Uld, 221.
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bizzat yasadigimiz bu kétiiliiklerin yeri ve anlami nedir? iste boyle bir problem,
Tanrt’ya inanlarin oldugu gibi inanmayanlarin da 6niinde ¢ok ciddi bir mesele
olarak durmaktadir. Kétiiliik problemi veya Islam diisiincesinde ifade edilen
sekliyle ser meselesi, tarih boyunca oldugu gibi Izmirli ismail Hakk1’nin yasadig
donemin de 6nemli kelami ve felsefi tartisma konularindan biri olmustur. Bu
diisiiniirler arasinda Izmirli’nin, ser meselesini diger diisiiniirlerden farkli olarak
eserlerinde detayl1 bir sekilde irdeledigi goriilmektedir. Bu sebeple Osmanli son
doneminin kdtiiliik anlayisini ortaya koymak igin izmirli ve onun bu konudaki
telifleri calismamiza konu edilmistir.

Insanlardan bazilari, herhangi bir olay veya olguyu insanin varolus dzelliklerinden
bagimsiz olarak yorumlamaktadir. Kendisine 6zgiir bir sekilde fiiliyatta bulunma,
iyilik ve kotiiliigii yapma ve akletme gibi dnemli yetiler verilen insanin kotiiliik
islememesini beklemek miimkiin degildir. Bununla birlikte gerceklestirilen
kotiiliikler, tistesinden gelinemez sorunlar degildir. “Siiphesiz ki bu (yasananlarda,
ders ¢ikarilmasi gereken) ayetler vardir. Ve kuskusuz bizler, mutlaka imtihan ederiz”
(Mi@’mintn Suresi 23/30) ayeti ve bunun gibi ayetler diinyanin bir imtihan yeri
olduguna, sikintilar olmadan imtihanin bir anlam tagimayacagina isaret etmektedir.
Imtihan igin yaratildigiin idrakinde olan kimseler icin hastalik, afet, fakirlik
gibi sikintilar bir problem halini almayacaktir. Basa gelen olumsuzluklara dogru
anlamlar yiiklenmesi, evrende kotiiliikten s6z etmeyi engelleyecektir. Bu bakimdan
olaylarin agtig1 zararlardan ¢ok, onlarla verilmek istenen mesaja odaklanilmalidir.

Bu konudaki temel diisiincemiz, Izmirli evrendeki kétiiliikleri Allah’tan
uzaklagtirmakta ve onlarin dogrudan insanla iliskisini kurmaktadir. Bu konu
Felsefe-i Ula’da, evrende var olan kétiiliikler ilahi bir indyetin olmadigim gostermez
mi? Zira eger evrende hakim bir nizam varsa nasil kotiiliik yer bulabilir? Yahut
Allah bu serrin varligina nasil miisaade etmistir? gibi sorular etrafinda indyet-i
siibhdniyye baslig1 altinda tartisilmustir. Yeni Ilm-i Kelam adli galismasinda ise bu
mesele daha ¢ok iyi ile kdtiiniin birbirleriyle iliskisi merkezinde tahlil edilmistir.
Bu yargiya, ilgili eser incelendiginde, izmirli’nin kétiiliiklerin iyiliklerin daha iyi
anlasilmasi igin bir ara¢ oldugu, onlarin varliklarimin bir hikmetinin bulundugu,
tyiliklerin ikdme edilebilmesi i¢in koétiiliiklerin mevcudiyetinin bir gereklilik oldugu
ve benzeri goriisleri ¢ercevesinde ulagilmistir.

Kotiiliiklerin tek kaynaginin insan oldugu diisiincesi ise ciiz’1 irade meselesini
glindeme getirmistir. Zira insan, 6zgir iradesiyle iyi ya da kotii olan bir olguyu
secebilme giicline sahiptir. Bu durum onun, mevcut giiciinii kotli olandan yana
kullanarak kotii bir fiil meydana gelmesine sebep olabilir. Bu mesele Felsefe-i
Uld’da detayli olarak ele almmustir. Felsefe-i Uld’da kétiiliik problemi, yalnizca
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insanin kotii davranigta bulunabilmesi, ona gii¢ yetirebilmesi agisindan ele alinmustir.
Ancak Yeni [im-i Keldm’da insanin her ne kadar istitaat acisindan kétiiye giicii
yetse de fitrat bakimindan iyi olan tercih etmeye meyilli olarak yaratildigindan
bahsedilmistir. Felsefe-i Uld’da hakim teodise iyilik ve kotiiliigiin kaynagiyla
ilgiliyken Yeni [Im-i Keldm’da ise mesele, kétiiliigiin mahiyeti ve iyilik karsisindaki
konumu agisindan ele alinmistir. Bu agidan, her seyden once, kotiiliikk olarak
nitelendirilen olay ve olgulara dogru anlamlar yiiklenmeli ve bunlar dini gelisim
acisindan bir firsata doniistlirilmelidir.
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Introduction

The Qur’an is a comprehensive and complex text. As the Word of God, the
covers of the Qur’an will not be closed, meaning that humanity must continually
approach it with fresh eyes to understand the nourishment that this text provides. In
order to grasp the continuing renewal of meaning, hermeneutical tools are needed
that take into account the changing circumstances of humanity as a whole and the
distinctive perspective of each and every individual in particular. It is suggested
that in exploring the verse “We will show them Our signs on the horizons and
within themselves, until verily they know that this is the Truth” (41: 53), and the
elements it details, that such a tool can be elucidated, which, in turn, can then be
applied with a broader scope to provide further insight into the Qur’anic text. The
aim of exploring these elements is to tentatively describe what will here be called
soteriological semiotics, a hermeneutic tool that, in taking account of the signs
and the individual’s reception of them, can provide a framework for examining
the method of communication from the Creator to the creation.

Aim and Scope

The aim of this work is to draw out a hermeneutic tool that will here be called
soteriological semiotics. This is not to suggest that this approach has not been used
previously. Rather, as examples below illustrate, while this tool has at times been
utilised, it has not been made explicit. Illustrating the full extent of the previously
implicit uses of soteriological semiotics would take us too far afield and it is for
this reason that the examples have been limited.

The tools utilised for understanding the Qur’an have undergone significant
developments over the past 1400 years. Some of the earliest recorded examples of
commentary on the Qur’an exist within early hadith collections containing “numerous
reports about Companions or Successors being asked about the interpretation of
specific verses, in which both legal and lexical matters are mentioned.”! Within the
earliest commentaries “the text is made more comprehensible not by paraphrasing,
but by adding words” where there additions, or commentary, “serve to identify
the referents of the verbs and pronouns in the text.” At this stage of commentary,
metaphorical interpretation “usually serves the purpose of avoiding anthropomorphic
readings of the text.””* As Arabic grammatology developed attempts to understand

1 Kees Versteegh, “Early Qur’anic Exegesis: From Textual Interpretation to Linguistic Analysis”
in The Oxford Handbook of Qur 'anic Studies, ed. Mustafa Shah and Muhammad Abdel Haleem
(Oxford: Oxford University Press, 2020), 634.

2 Versteegh, “Early Qur’anic Exegesis,” 639.
Versteegh, “Early Qur’anic Exegesis,” 639.
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the Qur’an diversified and “either tried to explain lexical and linguistic issues of
the scripture or explained the historical context of the revelation of a verse.”*Recent
developments within the world have led to developing ways in which to understand
the Qur’an in light of these developments. In surveying modern fafsir trends, it
has been suggested that, despite a diversity of forms and developments, there
is a common intention, as has been stated “from textualism to contextualism,
modernism to feminism, scientism to socio-political and thematic interpretations,
the underpinning of these modern tafsir trends is how to appropriately respond
to prevailing diverse geopolitical, sociocultural and technological issues in this
advancing world.””® Soteriological semiotics, as seen below, does not attempt to
encroach on these traditional and modern hermeneutic tools for apprehending the
Qur’an. Rather, soteriological semiotics can be utilised in conjunction with other
attempts to understand the meanings of the Qur’an.

With a plethora of Qur’anic commentaries available, the Qur’an has shown itself
to be a versatile text with regard to commentary. This, in part, is due to versatility of
the language of revelation, Arabic, for “given the polysemy of Arabic vocabularies,
rigorous commitment to the words of the revelation does not exclude but, on the
contrary, it implies a multiplicity of interpretations.”*The Arabic language itself
allows for the possibility of symbolic interpretations of the Qur’an and this “has
actually existed since the early time of Islam.”” Within symbolic interpretations
“it is common to use polysemic characteristics of the words, as well as metaphors
to widen the semantic horizon.”® A result of this is that “a set of signs replaces
another in order to create a new semantic context.” Utilising signs as signifiers
from Allah, soteriological semiotics would be placed within the ishari or ta 'wil
category of hermeneutic tools. With regard to the former, “Arabic lexicons tell us
that the verb ashara, which its noun derives, literally means to point to or to give
a sign,”'” meaning in the sense used here that the signs are from Allah and point

4 Maryam Musharraf, “A Study of the Sufi Interpretation of Qur’an and the Theory of Hermenutic,”
al-Bayan Journal 11 (2013): 34.

5  AmerAli, “A Brief Review of Classical and Modern 7afsir Trends and the Role of Modern Tafsir
in Contemporary Islamic Thought,” Australian Journal of Islamic Studies 3 (2018): 45 — 46.

6  Syamsuddin Arif, “Ibn ‘Arabi and the Ambiguous Verses of the Quran: Beyond the Letter and
Pure Reason,” Dinika 4 (2019): 236.

7  Recep Dogan, Usul al-Tafsir: The Sciences and Methodology of the Qur’an (Clifton: Tughra
Books, 2014), 298.

Musharraf, “A Study of the Sufi Interpretation,” 39.
9  Musharraf, “A Study of the Sufi Interpretation,” 41.

10 Syamsuddin Arif, “Ibn ‘Arabi and the Ambiguous Verses of the Quran: Beyond the Letter and
Pure Reason,” Dinika 4 (2019): 237.
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to Allah. With regard to the latter, it has been understood as meaning both to take
something back to its awwal, that is, beginning or origin: hence to take or to follow
symbols back to the origin they symbolize”!! and as originating “from awala which
means returning to the end of the matter.”'> This dual notion of 7a ‘wil relating to
both the beginning and end of each symbol is fitting given the Qur’an states “He
is the First and the Last, the Evident and the Hidden and He has full knowledge
of all things” (57: 3). Whether a symbol is traced back to its origin or its end, in
both instances, when taken to the full extent, the result is the signs arise from Allah
and point to Allah. Delving into existing debates regarding the validity of these
hermeneutic tools with regard to the Qur’an would take the subject matter too far
afield, rather the intent is to highlight soteriological semiotics as a tool that utilises
the polysemic characteristics of words to widen the semantic horizon.

This is not to suggest that such methods for understanding the Qur’an are
undisputed. It is suggested that this is because it “is not a matter of science and
scientific principles, which may be acquired and then used.”" Yet, it has been
suggested that utilising such hermeneutic tools are “permissible and constitute good
findings” if “there is no disagreement with the plain meaning of the verse,” “it is a
sound meaning in itself,” “in the wording there is some indication towards it,” and
“there are close connections between it and the plain meaning.”'* Soteriological
semiotics, as a tool informing the individual about their relationship with Allah, would
undermine its own purpose if it voided these conditions and, as a result, maintains
a necessity for adhering to Islamic Law and the performance of all Islamic duties.

Discussion on “Our Signs”

Traditional Qur’anic commentaries on the signs “on the horizons and within
themselves” lean towards strictly physical interpretations of this verse. Ibn ‘Abbas
states that this verse refers to “the ruined remains of the nations who came before”
and of “illnesses, pains, misfortunes and other things.”" The Tafsir al-Jalalayn
mentions “the regions of the heavens and the earth,” “the luminous [celestial]
bodies,” the “vegetation and trees,” and “exquisite craftsmanship.”!® Ibn Kathir

11 Abdurrahman Habil, “Traditional Esoteric Commentaries on the Quran” in Islamic Spirituality:
Foundations, ed. Seyyed Hossein Nasr (New York: Crossroad Publishing, 1987), 25.

12 Berman Ali Dehghan Mongabadi, Sara Naderi and Ahmad Zeinali, “Symbolism in Tafsir
Attributed to Ibn Arabi,” Journal of Islamic Studies and Culture 4 (2016): 156.

13 Ahmad Von Denffer, Ulum al-Qur’an: An Introduction to the Sciences of the Qur’an (Kuala
Lumpur: A. S. Noordeen, 1983), 134.

14 Denffer, Ulum al-Qur’an, 134.

15 TIbn Abbas, Tafsir Ibn Abbas, trans. Mokrane Guezzou (Louisville: Fons Vitae, 2008), 638.

16 Jalal al-Din al-Suyuti and Jalal al-Din al-Mahalli, Tafsir Al-Jalalayn, trans. Feras Hamza
(Louisville: Fons Vitae, 2008), 459.
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states that this verse refers to “the advent of Islam over various regions” and “may
also be that what is meant here is man and his physical composition.”!” While there
is some distinction between the signs “on the horizons” and those signs “within
themselves,” common amongst these commentaries is the focus on these “signs”
as physical entities. al-Tustari does venture beyond a strictly physical interpretation
in stating that this verse refers to death in both the general meaning of “the death
of the physical body” and the specific meaning of “the death of the lusts of the
lower self (shahawat al-nafs).”'® However, it is not specified within al-Tustari’s text
how these “signs” are indicative of death. While acknowledging the importance
of such commentaries, and without discounting that these physical entities are a
factor, it is possible to make a case that this verse indicates more than the purely
physical, as detailed in the above interpreters.

The signs this verse highlights are those “on the horizons” and those “within
themselves.” If both referents are strictly physical signs, then repetition would
not be necessary nor would distinguishing between these two types of signs. The
“horizons,” being external to the human being, includes all physical signs within
creation, which can be taken to also include any physical ailments that the human
experiences as “all of creation is, of course, an interconnected whole, created by
and entirely dependent on God.”" “Within themselves,” in order to differentiate
these signs from the former, can then be seen to encompass non-physical signs
experienced by the human being, namely their states (afiwal) and stations (magamat)
and is often referred to within traditional texts as being located within the heart,
for “the term ‘heart’ (gal/b) is a comprehensive term and necessarily includes [in its
meaning] all the interior stations (magamat al-batin).”*® Given that Allah states that
these are “Our signs,” indicates that, despite their differentiation, their purpose is to
bring about a place of knowing, for the individual to arrive at the realisation “that
this is the Truth.” The source of these signs is one, namely Allah, and the receptivity
of these signs occurs to and within the individual. As the locus of receiving these
signs is the individual, it is possible to understand the differentiation of these signs
as being between internal experience and external perception.

17 Tbn Kathir, Tafsir Ibn Kathir (Riyadh: Darussalam, 2003), Vol. 8 558-59.

18 Sahl b. ‘Abd Allah al-Tustari, Tafsir al-Tustari, trans. Annabel Keeler (Lousville: Fons Vitae,
2011), 178-79.

19 Mostafa Al-Badawi, Man & the Universe: An Islamic Perspective (Swansea: Awakening
Publications, 2010), 3.

20 Hakim al-Tirmithi, Treatise on the Heart, trans Nicholas Heer in Three Early Sufi Texts (Louisville:
Fons Vitae, 2003), 11.
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The Reception of “Our Signs”

The verse states that the culmination of the showing of the signs will continue
“until verily they know that this is the Truth,” highlighting that there is an important
causal relationship between the showing of the signs and knowing the Truth. The
showing of “Our signs” requires that there be a perceiver receptive to the perception.
The use of the word “horizons” has a twofold impact on this. Firstly, the use of
the plural, “horizons,” indicates a multiplicity of possible perceptions within the
world. This could be taken as an indication that the showing of “Our signs” is not
merely one of sight, but includes all senses. Secondly, the horizon is commonly
taken as the furthest that an individual can see, so the “horizons” could be taken
as an indication that the showing of “Our signs” encompasses all the senses to
their limits. This experiential approach to the verse can be seen to enter into a
phenomenological approach to Islam generally and the Qur’an in particular. While
traditional phenomenological approaches to Islam abound,?' there has been little
recent study of it. “From the earliest times, human beings have been impressed and
often overawed by the phenomena of nature which they observe from day to day
in their environment” and it can be seen that there are a multiplicity of Qur’anic
verses that play on this constancy of perception and familiarity of the physical
environment in order to shift the individual’s external perception from a passive
showing into an active knowing. While it would take the discussion too far afield,
it is relevant to mention instances such as lightning as an example of Allah’s might
(30:24), the camel as an example of Allah’s creative power (88: 17), or even the
example of a gnat as an indicator towards the Truth (2: 26), amongst others, are
dramatically changed from passive external perception to actively knowing that
awe of the external world. This is indicative of something greater than itself which
the individual accesses through the plurality of the senses, extending as far as their
senses perceive. Furthermore, the individual is directed from the Qur’anic text to
the world, to experience it with an active knowing that these signs are indicative
of “the Truth.”

In delving into the signs “on the horizons,” it is equally important to note what,
if any, impact these have on the signs “within themselves.” The plurality of “within
themselves” can be seen to be indicative of the differing internal experiences, distinct
to each individual. As the metaphysics of Allah’s Oneness (fawhid) “accepts no

21 Ibn ‘Arabi dedicates a chapter in the Futuhat al-Makkiyya to those saints who have been given
the gifts of particular senses. From the perspective advocated for here, it could be said that the
gifts described by Ibn ‘Arabi highlight a particular type of dominance in terms of the showing
to these saints.

22 Annemarie Schimmel, Deciphering the Signs of God: A Phenomenological Approach to Islam
(Albany: State University of New York Press, 1994), 2.
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absolutes other than the Essence of the Real,” within the world of the contingently
existent creations “what is accepted from one point of view may have to be denied
from a second point of view” as individuals are only able to access a partial
perspective.” Two individuals may experience what can be colloquially called the
same event, though their interpretation of it may differ according to their physical
location in relation to the event, their individual beliefs, and the emotions that the
event triggers. For example, the death of a person may be viewed as a tragedy by
some and a mercy by others. While this may appear self-evident, it is important
because the plurality of selves mentioned within this verse can be seen to take into
account the differing perceptions and experiences of each individual.

If the site of being shown and knowing is located in the individual, then it
becomes necessary to examine the source of these signs. The Qur’an states that
these are “Our signs.” The plurality of “Our,” as opposed to the singularity of
Allah or My, makes it necessary to look into Islamic cosmography, showing that
while all of creation is from Allah, the writing of the universe is a result of the
operation of Allah’s Names, Attributes, and Acts. On this, it has been said that “the
most perfect contemplation of the Divine Activities” is to see “God as the author
of their movement and their rest, all action being abstracted from the creature and
attributed to God alone.”** A reason for this is that in the affirmation of Allah’s
Oneness “declaring God one means that one perceives that all things are manifest
through God.”” An example of this can be seen in the statement “do not stretch out
your hand to take from creatures unless you see that the Giver (a/-Mu t) amongst
them is your Lord,”” indicating that all of creation acts by virtue of the Divine
Names. The use of “Our” encompasses all of the Divine Names without exclusion
as “all the divine names are equal in greatness without distinction in rank, since
they are attributable to God in His words, while being neither Him nor anything
other than Him.”?’ From this it is possible to understand that the “Our” in “Our
signs” refers to the totality of the Divine Names.

23 William C. Chittick, The Sufi Path of Knowledge (Albany: State University of New York Press,
1989), 28-29.

24 ‘Abd al-Karim al-Jili, Universal Man, trans. Titus Burckhardt (Lahore: Suhail Academy, 2000),
35.

25 Laury Silvers, 4 Soaring Minaret: Abu Bakr al-Wasiti and the Rise of Baghdadi Sufism (Albany:
SUNY Press, 2010), 61.

26 Ibn ‘Ata’ Allah, Sufi Aphorisms, trans. Victor Danner (Leiden: E. J. Brill, 1973), 50.

27 Nader el-Bizri, “God: Essence and Attributes” in The Cambridge Companion to Classical
Islamic Theology, ed. Tim Winter (Cambridge: Cambridge University Press, 2008), 127.
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The Function of “Our Signs”

The verse states that the function of being shown the signs is to “know that this is
the Truth.” Ibn ‘Abbas states that this “Truth” is to know “what the Prophet says to
them is true,”?® as does Ibn Kathir,” while Tafsir al-Jalalayn mentions that it refers
to the Qur’an being “revealed by God.”** Without denying these interpretations, it
is possible to contrast the previous plurals, that is “horizons,” “themselves,” “Our,”
and “signs,” with the singularity of “the Truth.” This singular, placed as it is after
a list of plurals, is perhaps indicative of Allah’s Oneness (fawhid), of which the
individual is required to affirm through bearing witness to the testimony of faith
“there is no god but Allah,” which marks the entry into Islam. Seen in this light, this
interplay between several plurals and one singular within this verse is indicative of
the relationship between unity and multiplicity. “God as the All-merciful breathes
out while speaking, and the words that take form in His Breath are the existent
things of the cosmos™! and in this there is the enacting of the Divine Names,
Attributes, and Acts. Ibn ‘Ata’ Allah acknowledges this in stating “He is the one
who presented the knowledge of Himself (¢a ‘arruf) to you,”? indicating that what
knowledge the individual has of Allah arrives to the individual from Allah through
creation. The multiplicity of creation is dependent on Allah for their existence and
this can be seen in this verse by the singularity of “the Truth” indicated to by the
plurality of existence.

The ontological reality of Allah’s Oneness is accepted as a given. Yet, the
individual’s perception of this varies. Knowing “the Truth,” which is the intended
function of the signs, can be seen to entail an epistemological shift from taking
multiplicity as an end in itself to realising that it is through multiplicity that the
individual’s awareness of their inherent ontological embodiment of Unity is possible.
Ibn ‘Arabi states that “the signs are not themselves objects of meaning: it is what
they point to.””33 The “signs” point beyond themselves and can be considered
metaphorical, in the etymological sense of the word, in that they ferry across
meaning. The indication within, or meaning of, the “signs” is that Allah is “the one
who is manifest through everything ... the one who is manifest in everything ... the
Manifest to everything.”* It could be further stated “the natural world is a book with

28 Ibn ‘Abbas, Tafsir, 638.

29  Ibn Kathir, Zafsir, 559.

30 al-Suyuti and al-Mahalli, Tafsir, 549.

31 Chittick, Sufi Path, 34.

32 TIbn ‘Ata’ Allah, Aphorisms, 24.

33 Ibn ‘Arabi, Species and Kinds in the Universe, trans. Eric Winkel (Create Space, 2016), 16.
34 TIbn ‘Ata’ Allah, Aphorisms, 26.
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knowledge, but that knowledge is not evident merely from the physical phenomena;
they are nothing but signs, the meaning of which can be understood by those who
are equipped with proper knowledge, wisdom and spiritual discernment.”® Yet,
this is not apparent to the majority of individuals because they treat creation as an
end-in-itself, halting the ferry. Despite the ontological reality of Allah’s Oneness
(tawhid), this is often not reflected in the individual’s epistemology. The disjunction
between the individual’s epistemology of multiplicity and Allah’s Oneness can be
seen as limiting the knowing of “the Truth” from “Our signs.”

In order to bring about the epistemological shift for affirming Allah’s Oneness, it
becomes necessary to develop a hermeneutical tool that assists in transforming the
showing of “Our signs” into a knowing of “the Truth.” The necessity of this arises
because “the Real (al-Haqq) is not veiled from you” while “it is you who are veiled
from seeing It.”*¢ With regard to this epistemological shift,*” all of creation is seen
to be “signs,” akin to the Qur’an being a book of signs (ayat), whose function is
to inform the intellect possessing creations of their relationship with the Creator.
Regarding this, Ibn ‘Ata’ Allah states

by the existence of His created things (athar), He points to the existence of His Names (asma’),
and by the existence of His Names, He points to the immutability of His Qualities (awsaf), and
by the existence of His Qualities, He points to the reality of His Essence (dhat).*

“Creation only has reality inasmuch as God stands through it,”* such that all
of creation, the Names, Acts, and Attributes are taken as indicators, pointing to
the Divine Essence. On this Abd al-Qadir al-Jilani stated “He would be known
in this material world through His attributes manifested in His creation.”*® The
hermeneutical tool whose aim is to bring about the epistemological shift that
allows for an understanding of the indicators will here be called soteriological
semiotics.

35 Abdul Kabir Hussain Solihu, “An Axiological Dimension of Qur’anic Epistemology,” llorin
Journal of Religious Studies 4 (2014): 27 — 28.

36 Ibn ‘Ata’ Allah, Aphorisms, 29.

37 It is important here to understand that we are not suggesting that there is an ontological shift,
as this would open us up to accusations of hulul, ittihad, and the like. Rather, it is being said
that “the Truth” stays the same while the individual’s “knowing” shifts.

38 Ibn “Ata’ Allah, Aphorisms, 58.
39 Silvers, Soaring Minaret, 93.

40 Abd al-Qadir al-Jilani, The Secret of Secrets, trans. Tosun Bayrak al-Jerrahi al-Halveti (Delhi:
Muslim Media), 53.
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Defining Soteriological Semiotics

Soteriological semiotics can be seen to be a method for transforming the showing
of “Our signs” into the knowing of “the Truth.” Soteriological semiotics is

a study of semiotics in that it examines creation in such a way as to determine ‘the mode in
which they signify the God’ and it is soteriological in that this study of symbols aims to bring
about the perception and embodiment of the metaphysics of tawhid.*!

In this sense, soteriological semiotics is, in a way, a hermeneutics of affirming
Allah’s Oneness (fawhid). It takes all signs to be signifiers from Allah and the
signified to be Allah. Ibn ‘Arabi states “God has anchored to each sensory form a
spirit of meaning dimension” because the “form is what we call the ‘bridge toward
the inward’.”* If this is accepted then it must be asked what the individual is to do
with this knowledge and how such knowledge can be utilised. An answer to this can
be gleaned from the testimony of faith “there is no god but Allah.” This testimony
involves “rejecting all polytheistic attempts to ascribe divinity to other beings and
things* and can be understood as an ontological statement, describing the reality of
what there is. It can also be understood as an epistemological statement, describing
the point to which the individual’s knowing must reach. In understanding it in
the latter sense, it can be read as an indication to which the multiplicity of things
point and the position of the individual with regard to the affirmation of Allah’s
Oneness, for “if you want to know your standing with Him, look at where He has
made you abide now.”* Soteriological semiotics is seen to be a hermeneutic tool
which understands all of creation as being signs from Allah, whose function is to
act as a method of communication from Creator to the individual in order for the
latter to be able to know the degree to which they affirm Allah’s Oneness (tawhid).

The signs “on the horizons and within themselves” can be understood through
their similitude. In order to understand this it is necessary to understand the uniquely
personal and individualistic nature of the individual’s awareness of their embodiment
of Oneness. “The term ‘similitude’ refers to the fact that these normally invisible
realities appear in an equivalent form in the visible world™* and this is experienced
differently according to the individual. For instance, Ibrahim Niasse, in commenting

41 Abu Bakr Sirajuddin Cook, Ibn ‘Ata’ Allah, Muslim Sufi Saint and Gift of Heaven (Newcastle
upon Tyne: Cambridge Scholars Publishing, 2017), 166.

42 Ibn ‘Arabi, Mysteries of Charity, trans. Eric Winkel (Create Space, 2016), 28.

43 Victor Danner, “Shahadah” in The Inner Journey: Views from the Islamic Tradition, ed. William
C. Chittick (Sandpoint: Morning Light Press, 2007), 208.

44 Tbn ‘Ata’ Allah, Aphorisms, 35.

45 Mostafa al-Badawi, Higher Reality: Manifestations of the Unseen (United Kingdom: Islamic
Village Publishing, 2016), 2.
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on verses from Sura al-Bagara, connects the passages regarding the disbelievers
and those regarding darkness and the night. The similitude here is apparent through
the comment “kufr (disbelief) linguistically means concealment and covering,”*
two qualities shared by darkness and night, which conceal that which can be seen
with light and during the day, just as disbelief attempts to cover the truth. Just as
the night encroaches from “the horizons” and the ensuing darkness conceals the
clear path, disbelief too encroaches from “within themselves™ and acts like darkness
in concealing the straight path (sirat al-mustagim). In this there is a distinction
between form and meaning and an understanding of form as that which ferries
meaning. The ferrying of meaning is a key aspect of soteriological semiotics.

While circumstances differ amongst individuals, this does not mean that
soteriological semiotics falls into a form of relativism. In acknowledging the
differing circumstances of each individual, there are some common signposts which
allow for the continual realignment of the individual’s awareness. For instance,
Abu’l Abbas al-Mursi stated

There are four times in which the servant will find himself, of which there is no fifth: blessing,
affliction, obedience, and disobedience. In each of these times, there is an aspect of servanthood
which the Truth requires of you by virtue of His lordship. If it is a time of obedience, your
path is to bear witness to God s grace, since it is He who has guided you into this obedience
and has made it possible for you. If it is a time of disobedience, your path is to seek God's
forgiveness and repent. If'it is a time of blessing, your path is to give thanks, which means for
your heart to rejoice in God. If it is a time of affliction, you path is to be content with God's
decree and to endure patiently.¥’

From this it can be seen that while the circumstances of the individuals differ,
their states can always be aligned to one of these four times. Furthermore, while
the particulars of the path will differ amongst individuals, their intended goal, in
accordance with what is required, is the same. In like manner, the statement that “one
of the signs of relying on one’s own deeds is the loss of hope when a downfall occurs™*
does not touch on the particulars of what such a deed may be, which is particular to
the individual. The sense of self-reliance becomes a shared sign and is an indication
of what such a response means with regard to turning away from reliance on Allah
and affirmation of His Oneness. Soteriological semiotics avoids being reduced to a
form of relativism due to the constancy of its goal, namely to constantly realign the
individual in their epistemological affirmation of Allah’s Oneness (tawhid).

46 Ibrahim Niasse al-Kawlakhi al-Tijani, /n the Meadows of Tafsir for the Noble Qur’an, trans.
Moctar Boubakar (Atlanta: Fayda Books, 2014), 82.

47 Ibn ‘Ata’ Allah, The Subtle Blesssings in the Lives of Abu al-Abbas al-Mursi & His Master Abu
al-Hasan, trans. Nancy Roberts (Lousiville: Fons Vitae, 2005), 251.

48 Ibn ‘Ata’ Allah, Aphorisms, 23.
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That these “signs” encompass the totality of an individual’s internal experience
and external perception means that there is a constant reminder from Allah in all
multiplicity of Unity. In the various postures in prayer it is possible to see that
“the worshipper’s physical body has acted out the variety of relationships between
Creator and creation.” Fasting is “apart from the rest of the worship rituals” in
that it “is a forgoing, not a doing, and negating likeness” such that “the co-relation
between fasting and God is strengthened.”° The laws with regard to the taxable
wealth can be understood to apply to the wealth of knowledge an individual possess,
such that it could be said “the knowledges of the unseen and the gnoses of taste
have no tax due upon them except upon that which is ripe at the time or that which
is nearly ripe.”! During the pilgrimage, the iiram can be seen as indicative of the
individual unstitched from creation and dependent on Allah. Whether the reader
agrees with these interpretations, or has other views, is not at issue with regard
to these examples. Rather, in showing that such examples exist and are possible
highlights that soteriological semiotics is and has been, in a sense, a reality without
a name within the Islamic tradition.

Limitations

Given the intensely personal nature of soteriological semiotics, it must be
acknowledged that it functions within certain limits. These limits are stated within
the verse itself “until verily they know that this is the Truth.” That the goal is
realisation and affirmation of “the Truth” negates anything that leans towards an
abrogation of the revealed law (shari’a) or anything that may result in antinomian
views. The importance of this has been acknowledged by al-Junayd, in his statement
“our knowledge must be controlled by conformity with the Qur’an and the Sunna,”*
and Abu’l Hassan al-Shadhili, in stating

if your mystical unveiling (kashf) diverges from the Qur an and Sunna, hold fast to these two
and take no notice of your unveiling; tell yourself that the Qur’an and Sunna is guaranteed by
God Most High, which is not the case with the unveiling inspiration and mystical perceptions.

49 Gai Eaton, “Perfecting the Mirror” in The Inner Journey: Views from the Islamic Tradition, ed.
William C. Chittick (Sandpoint: Morning Light Press, 2007), 197.

50 TIbn ‘Arabi, Mysteries of the Fast, trans. Eric Winkel (Create Space, 2016), 14.

51 Ahmad al-‘Alawi, Knowledge of God, trans. ‘Abd al-Kabir al-Munawarra and ‘Abd as-Sabur
al-Ustadh (Norwich: Diwan Press, 1981), 282.

52 Muhammad A. H. Ansari, “The Doctrine of One Actor: Junayd’s View of Tawhid,” The Muslim
World 73 (1983): 36.

53 Al-Sha’rani quoted by Pierre Lory, “Al-Shadhili,” in The Encyclopedia of Islam, New Edition
(Leiden: E. J. Brill, 1997), vol. IX, 171.
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The Qur’an and the Sunna are the guide posts used to judge that which is gained
through soteriological semiotics. If this was not so, then soteriological semiotics
would not be able to bring about the necessary epistemological shift within the
individual for the affirmation of Allah’s Oneness (fawhid). For soteriological
semiotics to bring about an affirmation of Allah’s Oneness, a stable foundation
within the Qur’an and Sunna is indispensable.

Another point that should be highlighted is that soteriological semiotics involves
the receptivity of the individual rather than an active process of acquisition. There
is a constancy with which “We will show them our signs” and the inability to
transition from showing to knowing can be seen in Qur’anic references to those
individuals “who have hearts with which they fail to grasp the truth, and eyes with
which they fail to see, and ears with which they fail to hear” (7: 179). While the
signs abound, their reception and subsequent knowing is not always apparent. The
individual actively seeking to “know that this is the Truth” cannot merely engage
with creation for, as Ibn ‘Ata’ Allah states, “if created entities do lead [us] to God,
they do so not out of some capacity which they possess in and of themselves ...
for nothing can lead to Him but His own divinity.”>* The receptivity to, rather than
the active pursuit of, “Our signs” is evident in Ibn ‘Ata’ Allah’s question “how
can created entities bring about the knowledge of Him when He is the One who
has brought about knowledge of them?”’> Ibn ‘Ata’ Allah can be understood to be
stating that it is only though Allah that the individual is aware of the secondary
causes so the individual should be equally receptive to Allah for knowing, in as far
as possible, the relationship between the primary and secondary causes, between the
Creator and creation. This does not mean that the individual resigns themselves to
inactivity, rather the active pursuit of the affirmation of the metaphysics of Allah’s
Oneness (fawhid) provides space for the individual to increase their receptivity.

Conclusion

Soteriological semiotics can be a valuable hermeneutic tool. It is apparent through
an examination of the elements within the Qur’anic verse “We will show them Our
signs on the horizons and within themselves, until verily they know that this is the
Truth” (41: 53) and can be seen to have been utilised within the Islamic tradition
without having been made explicit. Giving name to this tool is useful in that it
highlights prior use while foregrounding it for further utilisation. Two benefits
that result from making soteriological semiotics explicit are that a) its application
to traditional texts can open a deeper level of analysis and appreciation and b) it

54 Ibn ‘Ata’ Allah, The Subtle Blesssings, 54.
55 [Ibn ‘Ata’ Allah, The Subtle Blesssings, 54.

431



darulfunun ilahiyat 31/2

can provide a basis from which the individual can deepen their awareness and
embodiment of the fawhidic ontology. Based on Qur’anic principles, soteriological
semiotics aims towards reorienting the individual’s epistemological apprehension
of multiplicity towards an affirmation of the ontological reality of Allah’s Oneness
(tawhid). This aim, however, is bound by certain limits found within the Qur’an
and Sunna. Divorced from these limits, soteriological semiotics may result in an
abrogation of the revealed law (shari’a) or antinomian views, an antithesis of
affirming Allah’s Oneness. Avoiding this requires an understanding of both the
Qur’an and the Sunna. If kept within its limits, soteriological semiotics is able to
be utilised to bring about an epistemological shift within the individual towards
an increased affirmation of the ontological reality of Allah’s Oneness.
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Senkretik Bir Hareket Olarak Mesihi Yahudilik

Messianic Judaism as a Syncretic Movement
Hatice Arslan’

Oz

Mesihi Yahudilik, Protestan misyonerlerin Yahudilere yonelik Hiristiyanlagtirma faaliyeti sonucunda din degistiren
Yahudilerin zamanla kendi dini ve milli degerlerinden vazgegmeden isa’nin (Yesua) tanrisal ogul ve beklenen Mesih
olduguna inanmanin mimkin oldugunu savunmalari ve bu goérls gergevesinde gesitli birlikler olusturmalari ile ortaya
¢ikan yeni bir dini harekettir. Yahudilik ve Hiristiyanlk gibi iki kokli inanci senkretize ederek modern dénemde ortaya
¢tkan Mesihi Yahudiligin tarihsel gelisimi ile inang ve dini uygulamalari bu makalenin konusunu olusturmaktadir. Bu
cercevede oncelikle Mesihi Yahudiligin diger Yahudi Hiristiyan gruplar arasindaki konumu ve hareketin dogusuna etki
eden temel faktorler tespit edilmeye galisilacaktir. Ayni zamanda hareketin ortaya gikisinin tarihsel siireci kronolojik olarak
incelenerek Yahudilerin Hiristiyan olma surecindeki kirilma noktalarina 1sik tutulacaktir. Son olarak Mesihi Yahudilerin
inang ve uygulamalari hakkinda bilgi verilecektir.

Anahtar Kelimeler
Mesihi Yahudilik, Yahudi Hiristiyanlar, Hiristiyanhk, Yahudilik, Yeni Dini Hareketler

Abstract

Messianic Judaism is a new religion movement that emerged as a result of the Christianization activity of Protestant
missionaries. Converted Jews claimed that it was possible to maintain their religious and national values and to believe
Jesus (Yeshua) as the divine son. They established various associations within the framework of this view. Syncretizing two
essential beliefs such as Judaism and Christianity, emerging in the modern age, the historical development of Messianic
Judaism and belief and religious practices are the subject of this article. In this context, firstly, the position of Messianic
Judaism among other Jewish Christian groups and the main factors that affect the emergence of the movement will be
tried to be determined. At the same time, | will discuss the historical process of the emergence of the movement and the
breaking point of the Jews in the Christianization process. Finally, information will be given about the beliefs and practices
of the Messianic Jews.
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Extended Summary

Messianic Judaism is a new religious movement that combines faith in Jesus as
Messiah and Son of God with Jewish culture and identity. Messianic Jews insisted on
not being regarded as converts to Christianity, but rather as “Completed Jews”. Thus
they emphasized attachment to their Jewish heritage. They strongly opposed assimilation
within Gentile Christian church.

Since the first century of the emergence of Christianity, spreading the message of
Christ Jesus to different societies has been accepted as a religious requirement. For, it is
stated in the New Testament texts that Jesus wanted his message to be spread among the
Israelites before the crucifixion, and then to all nations. Since the Church accepted the
Jews as the killers of Christ and the worst enemy of Christianity in the period up to the
Reformation, they used force in their mission activities and forced them to convert. With
the rediscovery of the Bible after the reform, the attitude towards Jews started to change.
Especially within the framework of the influence of Puritanism and the eschatological
views of Protestant Evangelists, it is seen that Jewish religious and national values are
used in mission activities, emphasizing the historical role of the Jews in the divine plan.
The Messianic Judaism, too, emerged as a result of these missions of Christians, and
formed various unions in Europe, America, Israel and many other countries throughout
the 20th century. Incidents eschatologically associated with the second coming of Christ,
such as the establishment of the State of Israel and the Six Day War, encouraged the
Jewish Christians to maintain their identity.

This awakening of Jewish national consciousness also led to the emergence of
some other Jewish Christian groups. The most important feature that distinguishes the
Messianic Jews from other Jewish Christian groups is that they claim that they do not
intend to Christianize the Jewish people, but rather try to make them true Jews.

In the early 2000s, there were about 400 Messianic congregations in America, and the
number of members of this congregation is higher than the number of Reconstructionist
Jews. In Israel, while their number was only a few hundred at the end of the 1960s, it is
estimated that it has exceeded 15,000 since 2010. Messianic Judaism, a movement with a
missionary character, accepts members from ethnically Jews and non-Jews.

Although the Messianic Jewish communities put forward quite different opinions from
each other in the field of belief, most of them adopt the traditional Christian views on
issues such as the divinity of Jesus, the Trinity, the authority of the Bible.

Messianic Jews do not worship in the church but in the synagogue. Although Messianic
Jewish synagogues are architecturally different from Jewish synagogues, the layout and
objects in them are the same. In the synagogue, the Messianic Jewish rite is led by the
religious leader they call the Messianic rabbi, but these rabbis did not grow up in Yeshiva
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as is accepted in traditional Judaism. The most striking aspect of Messianic Jewish
worship is prayer, often accompanied by music and dance. For the Messianic Jews, the
essence of prayer is to unite with Jesus and pray within him, through him. Jewish worship
objects such as tallit and tsitsit are also used during the services.

The vast majority of Messianic Jews celebrate days considered sacred in traditional
Judaism. However, the meaning of these holy days in Judaism was interpreted by
Messianic Jews in connection with the beliefs of the Christian tradition. Also prayers and
hymns especially about Jesus were added to the rituals performed on holy days. Thus,
Jesus is placed at the center of every holy day.
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Giris

Mesihi Yahudiler, 20. Yiizyilda ortaya ¢ikan senkretik bir hareket olarak,
Yahudilerin uzun zamandir bekledikleri Mesih’in Isa olduguna inanmakta,
bunun yani sira Yahudi dini ve ulusal degerlerinin devam ettirilmesi gerektigini
vurgulamaktadirlar. Yahudilik ve Hiristiyanlik gibi iki koklii dini gelenegin
doktrinlerini kaynastiran Mesihi Yahudilik, “ge¢misi —kendi ifadeleriyle ‘asli
gelenegi’- tekrar kesfedip buglinkii teolojik ve sosyolojik yapilarina da uygun
sekilde ingsa etmeye ¢alisan bir dini hareket olarak karsimiza ¢ikmaktadir.”! Bu
harekette asil ¢arpici olan Mesihi Yahudilerin, Hiristiyan doktrinlerini Yahudiligin
merkezine yerlestirmesi ve bunun Yahudiligin yeniden kesfedilen varolus nedeni
olduguna inanmasidir.?

Bir yandan Kilise, diger yandan Yahudi din adamlarinca en sert bicimde
elestirilmesine ragmen Mesihi Yahudilik, Amerika’da ve Israil’de hizla biiyiimektedir.
2000’lerin baginda Amerika’da yaklasik 400 Mesihi cemaat bulunmaktadir ve bu
cemaat mensuplarinin sayisi Yeniden Yapilanmaci Yahudilerin sayisindan daha
fazladir.? Israil’de ise 1960’11 y1llarm sonunda yalnizca birkag yiiz olan Mesihi
Yahudilerin niifusunun, 2010 yilindan itibaren 15.000’1 astig1 tahmin edilmektedir.*
Misyoner karakterli bir hareket olarak Mesihi Yahudilik, etnik olarak Yahudi
olanlarin yani sira Yahudi olmayanlardan da liye kabul etmektedir.

Bu makalede “Mesihi Yahudiligin modern dénemde ortaya ¢ikan Yahudi
Hiristiyan hareketlerden farklar1 nelerdir?”, “Hareketin tarihsel kokeni nedir?”,
“Bu hareketi doguran temel sebepler nelerdir?”, “Kendisini hangi dini grup ile
iliskilendirmektedir?”, “Senkretik bir hareket olarak Mesihi Yahudiligin doktrin
ve uygulamalar1 ile Hiristiyanlik ve Yahudiligin doktrin ve uygulamalari arasinda
benzerlikler ya da farkliliklar nelerdir?” sorularina cevap aranarak bu grubun
taninmasina katki saglanmasi hedeflenmistir.

1  Biilent Senay, “19. ve 20. Y.Y.’da Misevi-Hiristiyanlar —Hibridite, Dini Kimlik ve Gelenek-", 2000.
Yilinda Hiristiyanlik (Diinii, Bugiinii ve Gelecegi), Dinler Tarihi Arastirmalari-I1I (Sempozyum,
09-10 Haziran 2001, Ankara), (Ankara: Dinler Tarihi Dernegi Yayinlari/3, 2002), 61.

2 Rachael L.E. Kohn, “Ethnic Judaism and the Messianic Movement”, The Jewish Journal of
Sociology, 29/2 (1987), 86.

3 Yaakov Ariel, “Judaism and Christianity Unite! The Unique Culture of Messianic Judaism”,
Introduction to New and Alternative Religions in America, ed. Eugene V. Gallagher, W. Michael
Ashcraft, (London: Greenwood Press, 2006) 2/191.

4 Ariel, “A Different Kind of Dialogue? Messianic Judaism and Jewish Christian Relations”.
Cross Currents 62/3 (2012), 323
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Mesihi Yahudilik: Kavramsal Cerceve

Protestan Hiristiyanlarin Yahudilere yonelik misyonerlik faaliyetleri 16. yiizyila
kadar geri gitmektedir.’ 19. Yiizyilda Diinya genelinde Hiristiyanlig1 kabul eden
Yahudilerin sayis1 224.000 civarindayken, 20. yiizyilin ilk yillarinda ¢ogunlugu
Avrupa’da olmak iizere Avrupa ve Amerika’da 230.000 Yahudinin, Hiristiyanliga
gectigi tahmin edilmektedir.® Hiristiyanligi din olarak benimseyen Yahudiler
zamanla Kiliseye bagl/ bagimsiz giiniimiizde 6zellikle Amerika’da ve Israil’de
faaliyet gosteren ¢esitli gruplar olusturmuslardir. Makalemizin konusunu olusturan
Mesihi Yahudilik hareketini ise diger Yahudi Hiristiyan gruplardan ayiran bazi
temel farklar bulunmaktadir.

Mesihi Yahudiler, 19. yiizyi1lda Anglikan Kilisesi’nin Yahudilere yonelik
misyonerlik faaliyetlerinin yogun oldugu bir dénemde kendilerini “Ibrani
Hiristiyanlar” olarak adlandiran kiigiik bir gruptan dogmus ve 1960’lara dogru
daha belirgin bir dini harekete déniismiistiir.” ibrani Hiristiyanlar Protestan kilisesi
icindeki Yahudi milli kimligini 6n plana ¢ikaran inananlar ifade etmektedir.® Ibrani
Hiristiyanlar da tipki Mesihi Yahudiler gibi kendilerini “Nasirali Isa’nin (Yesua)
Tanr1 Oglu, Kurtarici ve Mesih olduguna iman etmeyi goniillii olarak kabul eden
Yahudiler® seklinde tanimlamakta ve Yahudilerin uzun zamandir bekledikleri
Mesihin Isa oldugunu, bdylece isa’nin Mesihligi diisiincesiyle Yahudiligin
bagdastigini ileri siirmektedir.'” Mesihi Yahudilerin, Ibrani Hiristiyanlardan ayr
bir grup olarak kendilerini tanimlamalarinin temel nedeni yalnizca Yahudilerle
aralarinda ulusal ve kiiltiirel bir baga vurgu yapmalar1 degil ayn1 zamanda Yahudi
dini gelenegini de siirdiirme arzularidir. ibrani Hiristiyanlar arasinda geleneksel
Yahudi uygulamalarina devam edenlerin kendileri i¢in “Mesihi Yahudi” terimini
kullanmalari 20. yiizy1ilin ilk yarisinda Filistin topraklarindaki Yahudi Hiristiyanlara
kadar geri gitmektedir."" Filistin bolgesinde Isa’ya inanan Yahudiler, 6zellikle

5 Huristiyanlarmn Yahudilere yonelik misyonerlik faaliyetleri ve kurduklari misyon organizasyonlari
icin bkz. W.T. Gidney, Missions to Jews, (London: London Society for Promoting Christianity
amongst the Jews, 10. Baski, 1912.

6 Mitchell L. Glaser, “A Survey of Missions to the Jews in Continental Europe 1900-1950”,
(Doktora Tezi, Fuller Theological Seminary, Faculty of the School of World Mission, 1998),
15 aktaran: Ramazan Adibelli, “Isa’nin “Mesiah’a Doniisiimii: Mesihi Yahudilikte Mesihlik
Fenomeni”, Insan ve Toplum Bilimleri Arastirmalar: Dergisi, 5/2 (2016), 256.

7  Senay, “19. ve 20. Y.Y.’da Masevi-Hiristiyanlar, 58.
Daniel Juster and Peter Hocken, The Messianic Jewish Movement: An Introduction, 2004, 6.

9  Gershon Nerel, “ ‘Messianic Jews’ in Eretz-Israel (1917-1967) Trends and Changes in Shaping
Self Identity”, Mishkan 27 (1997), 11.

10 Ramazan Adibelli, “Isa’nin ‘Mesiah’a Déniisiimii”, 245.

11 Bkz. Yaakov Ariel, An Unusual Relationship: Evangelical Christians and Jews, (New York and
London: New York University Press, 2013, 217-218.
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Ibranice konusurken ya da ibranice yayinlarda Hiristiyan (notzrim) kelimesini
kullanmamaya 6zen gostermislerdir.'? Ciinkii bu tilkedeki Yahudiler igin Hiristiyan
kelimesi biitiiniiyle yabanci ve diisman bir dini ifade etmektedir. Bdylece misyonerler
daha tarafsiz, olumsuz duygular uyandirmayan bir terim aramas,

Hiristiyan teriminin tagidig1 siiphe ve karsithigin iistesinden gelmek i¢cin Mesihi
(megihyim) terimini se¢mislerdir.'* Mesihi Yahudi teriminin Amerika’da kullanilmasi
ise 1970’li yillarda gerceklesir.'* Resmi olarak bu hareket i¢in kullanilmasi ise
¢cok daha sonra, 1997°de Meksika’da gerceklesen uluslararasi konferansta kabul
edilmistir.'s Ibrani Hiristiyanlar geleneksel olarak yerel kilise cemaatlerine katilirken
Mesihi Yahudi gruplar kiliseden bagimsiz cemaatler kurmuslardir. Dahas1 Mesihi
Yahudiler kilise uygulamalarinin dogasini ve uygulamasini sorgulamis ve ¢ogunlukla
bu uygulamalarin Yahudilik i¢indeki uygulamalardan daha az Kutsal Kitap’a dayali
oldugunu ifade etmiglerdir.'s

Mesihi Yahudiler ile benzerlik gdsteren bir diger grup “Isa’nin Yahudileri”dir
(Jews for Jesus). Isa’nin Yahudileri 1970°1i yillarin basinda Moishe Rosen (1932-
2010) tarafindan misyoner bir hareket olarak kurulmustur. Bu dini hareket, Mesihi
Yahudiler gibi Ibraniceyi ve Yahudi sembollerini etkin bir bicimde kullanmaktadur.
Ancak Mesihi Yahudilerin aksine Isa’nin Yahudileri, tipki Ibrani Hiristiyanlar
gibi mensuplarinin yerel Protestan kiliselere katilmasini istemektedir.'” Ayrica bu
grubun temel hedefi Yahudilerin Hiristiyanlig1 kabul etmesini saglamaktir. Pek
cok Hiristiyan, Isa’nin Yahudileri terimini Mesihi Yahudiler ile esanlamli olarak
kullanir ve Mesihi Yahudiligin temelde Yahudileri Hiristiyanlara doniistiirmek
icin bir misyoner strateji oldugunu varsayar.'® Mesihi Yahudiler ise bu fikre karsi
cikarak kendi amaglarinin Yahudileri Hiristiyanlastirmak degil aksine onlar1 “gercek
Yahudi” haline getirmek oldugunu iddia etmektedir."

Mesihi Yahudiler kendilerini hem tam bir Hiristiyan hem de tam bir Yahudi
olarak gérmektedir. Bu yoniiyle Mesihi Yahudiler “Ibrani Katolikler” (Hebrew

12 Nerel, “ ‘Messianic Jews’ in Eretz-Israel”, 12-13.
13 Ariel, “Judaism and Christianity Unite!”, 194.

14 Yaakov Ariel, Evangelizing the Chosen People, (USA: The University of North Carolina Press,
2000), 223.

15 Nerel, “ ‘Messianic Jews’ in Eretz-Israel”, 13.
16 Biilend Senay, “The Making of a Tradition: Jewish Christianity”, Mishkan 27, (1997), 33.

17 Yaakov Ariel, “Messianic Judaism”, The Jewish Annotated New Testament, Ed. Amy-Jill Levine
and Marc Zvi Brettler, (New York: Oxford University Press, 2011), 757.

18 Mark S. Kinzer, “Twenty-First Century Messianic Judaism: Evangelical and Post
EvangelicalTrajectories”, Hebrew Studies 57,2016, 360.

19 Senay, “The Making of a Tradition: Jewish Christianity”, 33.
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Catholics) ile teolojik agidan benzerlik gdsterir. Ancak Ibrani Katolikler, Katolik
Kilisesi i¢inde yar1 bagimsiz bir kilise olarak varliklarini stirdiiriirken;?® Mesihi
Yahudiler, kiliselerden bagimsiz organizasyonlar kurmaya ¢alisir ve olusturduklar
organizasyonlar icin “Kilise” kelimesini kullanmak yerine, “kardeslik”, “birlik”,
“ittifak”, “dernek” ya da “Hiristiyan sinagogu” gibi terimler kullanirlar.?’ Bununla
birlikte iki grupta kendi iiyelerinin Gentile kilise iginde asimile olmasina itiraz
etmektedir. Yine iki grup da etnik kimliklerini 6n plana ¢ikarmaktadir. Gerek Mesihi
Yahudiler gerekse Ibrani Katolikler Isa’nin takipgisi diger biitiin milletler arasinda
tanrinin “secilmis halki” olarak essiz bir konumda olduklar1 iddiasindadirlar.??

Mesihi Yahudiligin Tarihsel Arka Plani ve Ortaya Cikisi

Modern dénemde ortaya ¢ikmis yeni bir dini hareket olan Mesihi Yahudilik
kendi kokenini Isa’nin ilk inananlar topluluguna kadar geri gotiirmektedir. Nitekim
Hz. Isa’ya ilk inananlarin etnik olarak Yahudi oldugu ve Yahudi dini gelenegini
siirdiirdiigii bilinmektedir. Hz. isa sonras1 Gentileler arasinda Hiristiyanligin
yayilmasiyla birlikte havariler arasinda bazi fikir ayriliklar1 olugsmustur. Bunlardan
ozellikle Pavlus onderligindeki Helenistik Antakya cemaati ile erken donem kilise
yazarlarinin Yahudi Hiristiyan olarak adlandirdigi Yakub onderligindeki Kudiis
cemaatinin Gentile Hiristiyanlarin Yahudi dini gelenegini siirdiirme konusunda
birbirlerine muhalif oldugu goriilmektedir. Gentilelerin Musa seriatinden sorumlu
olmadigini savunan Pavlus¢u anlayisin tarihsel siiregte Roma topraklarina
yayilmasiyla birlikte Yahudi gelenegini siirdiiren Yahudi Hiristiyan gruplar
heretik kabul edilmis ve zamanla yok olmustur.? 4. yiizyildan itibaren Roma
Imparatorlugu’nda biiyiik bir gii¢ haline gelen Gentile Kilisesi Hiristiyanlagtirilan/
Hiristiyanligi segen Yahudilerin asimile olmasini gerekli gérmiis ve onlar1 Yahudi
egilimlerinden uzaklastirmaya ¢alismistir.?* 5. yiizyilda Bati Roma’nin yikilmasiyla
birlikte siyasi olarak da gii¢lenen kilise ve papalik Hiristiyanligin yayilmasi i¢in

20 Nerel, “Messianic Jews’ in Eretz-Israel”, 13.

21 Gershon Nerel, “Attempts to Establish a ‘Messianic Jewish Church” in Eretz-Israel”, Mishkan
28 (1998), 29.

22 Gershon Nerel, ““ ‘Messianic Jews’ in Eretz-Israel, 13.

23 Sinasi Giindiiz, Hiristiyanlik, (Istanbul: Isam Yayinlar1, 2020), 35;. Omer Faruk Harman,
“Yahudi Hiristiyanhig1”, TDV Islam Ansiklopedisi, 43, 186. Fruchtenbaum’un ifadesine gore
Hiristiyanligin daha ilk yiizyilindan ilk Yahudi Hiristiyan hareketin ortaya ¢iktig1 1800°1ii y1llara
kadar takip edilebilir bir ¢izgisi vardir. Yiizlerce y1l Yahudi geleneginden kopmadan Hiristiyan
olmus kisilerin izini siirmek miimkiindiir. Arnold G. Fruchtenbaum, Hebrew Christianity: Its
Theology, History and Philosophy, (Michigan: Baker Book Hause, 1974), 43-48

24 Fruchtenbaum, Hebrew Christianity: Its Theology, History and Philosophy, (Michigan: Baker
Book Hause, 1974), 46-47.
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misyonerlik faaliyet alanlarini genisletmistir. Ozellikle Ortagag boyunca Hiristiyan
egemenligindeki Avrupa’da Yahudiler siirgiin ya da iskenceye maruz kalmis ve
cogunlukla din degistirmeye zorlanmistir.>> Bunun yani sira bir hayatta kalma
stratejisi olarak da Yahudiler din degistirmeyi segmis, boylece kripto Yahudiler
olarak adlandirilan dini gruplar ortaya ¢ikmugtir.?®

15. ve 16. yiizyilda Hiristiyanlarin Yahudilere karsi tutumunda farkliliklar
olusmustur. Bunun 6ncelikli nedenlerinden biri Ronesansin etkisiyle Ibranice’ye
olan ilginin artmas1 ve Yahudi dini kaynaklarinin Hiristiyanlik i¢in kullanilmasidir.
Bu durum yiizyillardir stiren diigmanliga ragmen Yahudi alimlerle Hiristiyanlarin
isbirligini gerekli kilmistir.?” Ayrica Reformasyon ile birlikte Yahudilerin
din degistirmesi i¢in gii¢ kullanmak yerine onlarin ikna yoluyla kazanilmasi
hedeflenmistir. Reform hareketinin dnciilerinden Martin Luther, Katolik Kilisesi’ne
kars1 yeni bir din anlayis1 getirmis ve bu anlayis i¢in taraftar kazanma arzusunda
olmustur.?® Onun 1523’de yazdig1 “Dass Jesus Christus Ein Geborener Jude Sei”
(Isa Mesih Dogustan Bir Yahudiydi) adl1 eserinde Yahudilere nazik davranildig
ve onlara Yeni Ahit’ten bilgi verildigi takdirde gercek Hiristiyan olacaklarini
ve boylece atalarinin imanina geri doneceklerini sdyler.”’ Luther eserinde din
degistiren Yahudileri eski dindaslarin1 kazanmalarina yardimci olmasi igin
kullanmay1 dnermistir. Bu, yontem daha sonra, ¢ok sayida Protestan grup tarafindan
da kullanilmistir.>

25 Giindiiz, Hwristiyanlik, 44.

26 Patricia A. Power, “Blurring the Boundaries: American Messianic Jews and Gentiles”, Nova
Religio, 15/1, August 2011, 74. 14. ve 15. yiizyillarda Ispanya ve Portekiz’de Yahudileri
Katoliklestirme politikasinin sonucu olarak ortaya ¢ikmis bir kripto Yahudi dini grup igin bkz.
Mahmut Salihoglu, “Marranolar ve Dini Inanclar1”, Ekev Akademi Dergisi 15/49, (Giiz 2011),
105-115.

27 Jerome Friedman, “The Myth of Jewish Antiquity: New Christians and Christian-Hebraica in
Early Modern Europe”, Jewish Christians and Christian Jews From the Renaissance to the
Enlightment, ed. Richard H. Popkin and Gordon M. Weiner, (Kluwer Academic Publishers,
1994), 35.

28 Hakan Olgun, Sekiilerligin Teolojik Kurgusu: Protestanlik, (Istanbul: iz Yaymecilik, 2006), 318.

29 W.T. Gidney, The History of the London Society for Promoting Christianity Amongst the Jews
from 1809 to 1908, (London: London Society for Promoting Christianity Amongst the Jews,
1908), 8

30 B. ZviSobel, “Jews and Christian Evangelization: The Anglo-American Approach”, American
Jewish Historical Quarterly, 58/2 (December, 1968), 246. Yahudilerden bekledigi ilgiyi géremeyen
Luther 1542°de yayinladig: bir bagka ¢alismada (The Jews and their Lies) bu fikirlerinden vaz
gecmis ve ayirim yapmaksizin biitiin Yahudilere saldirmistir. Olgun, Protestanlik, 319. Luther’in
bu diismanca ifadelerine ragmen Lutheran Protestanlar Yahudilere yonelik misyon faaliyetlerine
devam etmistir.
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17. ylizyila gelindiginde Puritanlarin Yahudilere yonelik ilgilerini goriiyoruz.
Onlarin bu ilgilerinin temelinde Kutsal Kitap’in literal olarak yorumlanmasiyla
birlikte Yahudilerin Mesihi ¢agdaki roliiniin 6n plana ¢ikmasi yatmaktadir.®!
Puritanlarin eskatolojik yorumuna gére Isa’nin ddniisiiniin habercisi olarak
Yahudilerin Hiristiyanliga ge¢gmesi ve Kutsal Topraklar’a yeniden donmeleri
gerekir.*? Yine bu donemde Mesih’in yakin bir zamanda gelecegi/yeniden gelecegi
beklentisi hem Yahudiler hem de Hiristiyanlar arasinda artmistir. iste bu ortak umut
iki grubu birbirine yaklastiran bir diger etkendir.*

Puritanlarin Isa’nin gelisi ile ilgili bu umudu 18. yiizy1l baslarinda Lutheran
Pietizmine ve Moravya hareketine yayilmistir.** Pietist bir papaz olan Johann
Miiller’in (1649-1727) yazdig1 Or le-et ‘erev (Aksam Vaktinin Is181) risalesi din
degistiren Yahudilerin siinnet gelenegi ve Torah’a uymay: stirdiirmeleri hakkini
korumay1 savunan Institutum Judaicum’un (1728) kurulmasina onciiliik etmis,
bu kurum 1792 yilina kadar pek ¢ok misyoner yetistirmis ve farkl tilkelere
gondermistir.¥ Yine Almanya Herrnhut’ta, bagindan beri kendini Yahudilere y6nelik
misyonerlige adayan Moravya kilisesi piskoposu Nikolaus Ludwig von Zinzerdof
17001ii yillarda Yahudi kimligi ve yasam bigiminden ayrilmadan Isa’ya inanan
Yahudiler i¢in Judenkehille (Yahudi cemaati) adinda bir topluluk kurmustur.*® Bu
donemden sonra artik Yahudilerin “déniistiiriilmesi” i¢in pek ¢cok merkez kurulur. Bu

31 Ariel, An Unusual Relationship: Evangelical Christians and Jews, 35-36.
32 Ariel, An Unusual Relationship.: Evangelical Christians and Jews, 23.

33 Richard H. Popkin, “Christian Jews and Jewish Christians in the 17th Century”, Jewish Christians
and Christian Jews From the Renaissance to the Enlightment, ed. Richard H. Popkin and Gordon
M. Weiner, (Kluwer Academic Publishers, 1994), 57; Senay, “19. ve 20. Y.Y.’da Misevi-
Hiristiyanlar”62, 63.Bir Marrano olark dogan Manasseh Ben Israel (1604-1657) Kabalistik
hesaplamalar1 dogrultusunda Mesih’in gelis tarihi olarak 1648 yilin1 gésterir. Ayrica Tesniye
28:64’de yer alan “Ve rab sizi, yerin bir ucundan 6biir ucuna kadar biitiin milletler arasinda
dagitacak” seklindeki ifadeye dayanarak, Yahudiler diinyanin en u¢ noktasina kadar dagiimadikca
Mesih’in gelisinin ger¢eklesmeyecegini iddia etmistir. Manasseh’in bu gériisleri Ingilteredeki
Puritan Hiristiyanlarca’da kabul goriir ve Ingiltere’ye Yahudilerin gelmesi tesvik edilir. Cengiz
Batuk, Tarihin Sonunu Beklemek: Ortadogu Dinlerinde Eskatoloji Mitoslart, (Istanbul: iz
Yayincilik, 2003) 107-108.

34  Juster and Hocken, The Messianic Jewish Movement, 12.

35 Lutz Greisiger, “Israel in the Church and the Church in Israel: The Formation of Jewish Christian
Communities as a Proselytising Strategy Within and Outside The German Pietist Mission to
the Jews of the Eighteenth Century”, Pietism and Communityin Europe and North America,
1650-1850, ed. Jonathan Strom, (Leiden, Boston: Brill, 2010), 130.

36 Greisiger, “Israel in the Church and the Church in Israel”, 138; David Rudolph, “Messianic
Judaism in Antiquity and in the Modern Era”, Introduction to Messianic Judaism: Its Ecclesial
Context and Biblical Foundations, ed. David Rudolph & Joel Willits, (Grand Rapids: Zondervan,
2013), 25-26.
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merkezlerde Yahudilerin barinma ve yasam kosullarini iyilestirmeye yonelik hizmet
verilmis; boylece Avrupa’da gli¢ sartlar altinda bulunan Yahudilerin cezbedilerek
din degistirmesi hedeflenmistir.’’

Mesihi Yahudiligin dogusuna zemin hazirlayan bir diger etken Evanjelizmin
yiikselisidir. 19. yiizyilin ilk yillarindan itibaren Evanjelikalizm, Anglikan Kilisesi’nin
kurumlarina sizmis ve Ingiltere’de biiyiik bir gii¢ haline gelerek Yahudilerin
Hiristiyanlastirilmasina hiz vermistir.®® Yahudileri se¢ilmis halk olarak kabul
eden Evanjelikler’e® gore, Tanri’nin Ibrahim’le yaptig1 antlasma gecici olarak
askiya alinsa bile hala gegerlidir. Yahudiler, Tanr1 ile Israil arasinda yapilan ahdin
mirasgilari olarak yeniden kurulacak bir Davut kralligi i¢in Kutsal Kitap kehanetlerinin
objesidir.** Ayn1 zamanda, Yahudilerin diger tiim insanlar gibi, kurtulabilmesi igin
Isa’y1 kurtaricilar1 olarak kabul etmeleri zorunludur. Bu nedenle Evanjelikler, 19.
yiizyilda Yahudi kimligini, geleneklerini ve sembollerini koruyarak Yahudi Hiristiyan
topluluklar kurmaya calismuslardir.*' Bu ¢ercevede Ingiltere’de pek cok misyon drgiitii
kurulmustur.* Bu orgiitler arasinda giiniimiizde “Church’s Ministry Among Jewish
People” (CMJ=Yahudi Halk Arasinda Kilise Hizmeti) adin1 alan “London Society for
Promoting Christianity Amongst Jews” (LSBCJ= Yahudiler Arasinda Hiristiyanlig
Yayma Londra Cemiyeti), en eski ve en yaygin misyon kurulusudur. Anglikan
Kilisesi’ne bagli olan bu cemiyet Yahudi bir ailede dogan, fakat daha sonra Hiristiyan
olan Joseph Frey (1771-1850) tarafindan 1809 y1linda kurulmustur. Burada hem Gentile
Hiristiyanlar hem de Yahudi Hiristiyanlar misyoner olarak calismaktadir. Bu merkezde
ozellikle fakir Yahudi ailelerin gocuklarina egitim veren okullar bulunmaktadir.
1817°de Yeni Ahit, 1826°da ise Hristiyan kutsal kitabmin tamami Ibranice olarak
basilmis ve bunlarin Yahudi egitim kurumlarinda okutulmast LSBCJ’nin gabalart ile

37 17.ve 18.yiizyillarda Yahudilere yonelik misyonerlerin kurduklari merkezler ve bu merkezlerin
hizmetleri ile ilgili bkz. Anke K&ltsch, “Foundations, Institutes, Charities, and Proselytes in the
Early Modern Holy Roman Empire”, Jewish History, 24 (2010), 87- 104.

38 Mustafa Kaan Sag, “Londra Yahudiler Cemiyeti Istanbul Misyonu ve Haskdy Ingiliz Okulu”,
Belleten 79/285, Agustos 2015, 630.

39 Mesih Isa’mn ikinci gelisinin zamaniyla ilgili Evanjelikler arasindaki farkli goriislerden dolay1
cesitli gruplara ayrilmislardir. Premilenyalist Evanjelikler, isa’nm bin yillik dénemden 6nce
geri donebilecegini savunurken Postmilenyalist Evanjelikler bin yillik donem bitmeden Isa’nin
gelmeyecegini diisiinmektedir. Aralarindaki bir diger fark da Premilenyalistler bin yillik donemde
bu diinya kitlik, afetler nedeniyle 1stirap ¢ekebilecegine inanmus; Post milenyalistler ise bin yillik
dénemin bir altin ¢ag oldugunu savunmustur. Ayrmtili bilgi igin bkz. Giingor, Evanjelikler, 194-196.

40 Ariel, “Judaism and Christianity Unite!”, 192.

41 Yaakov Ariel, “A Different Kind of Dialogue? Messianic Judaism and Jewish Christian Relations”,
CrossCurrents. 62/3,(2012), 318-319.

42 Ingiltere’de kurulan misyon orgiitleri i¢in bkz. Gidney, The History of the London Society for
Promoting Christianity Amongst the Jews from 1809 to 1908, 11-12; Missions to Jews, 78-89.
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saglanmigtir.** Boylece Yahudi halkin Hiristiyan kutsal metinlerini tanimasi, dolayistyla
Hiristiyan olmasinin kolaylagsmasi hedeflenmistir. LSBCJ’nin bir diger 6nemli
ozelligi merkezin i¢inde Episkopal Yahudileri Sapeli’nin bulunmasidir. Bu sapel hem
Yahudileri kazanmaya c¢alisan hem de din degistirenleri agirlamak i¢in tasarlanmig
bir Anglikan ibadet merkezi olmasi bakimindan benzersizdir. Sapel, Yahudilere ve
Gentile Hiristiyanlara hizmet vermekle birlikte bir siire sonra Yahudilerin yogunlukta
oldugu bir kurulusa doniisiir. Zamanla gesitli Yahudi sembolleri de kilisenin i¢ ve
disg kisminda goriiniir hale gelir.** Sapel’in bu sekilde “Yahudilestirilmesi’nin sebebi
muhtemelen son yiizyilda Puritanizmin yiikselisine baglidir. Puritanizmin etkisiyle
Yahudi kimliginin yeniden 6ne ¢ikmasi, merkezdeki Yahudi Hiristiyanlarin bir
arada bulunma bilincini canlandirmig olmalidir. Nitekim 9 Eyliil 1813’de LSBCJ’ye
mensup kirk bir Yahudi Hiristiyan bir araya gelerek Ibrani Hiristiyan (Hebrew
Christian) hareketinin de temelini olusturan “B’nei Abraham” dernegini kurmustur.
Bu grup, her Pazar sabahi ve her Cuma aksami Yahudi Sapeli’nde dua etmek i¢in bir
araya gelmis, ayrica hasta olan iiyelerini giinliik olarak ziyaret ederek onlara Kutsal
Kitap’tan pasajlar okumustur.*

Daha ¢ok bir sosyal yardimlagma dernegi gibi hizmet eden*® bu ilk Yahudi
Hiristiyan toplulugun ardindan 1860’11 yillarda S.C. Schwartz, farkli Protestan
kiliselere mensup olan tiim Yahudi Hiristiyanlar1 ayn1 ¢ati altinda birlestirmek
istemistir. Bu birlikteligi saglamaktaki temel amag Yahudi Hiristiyanlarin ihtiyaglarini
goriismek, Yahudiler arasinda Hiristiyan misyonerligini gliglendirmek ve teolojik
konulardaki fikirleri tartismaktir.¥’ Boylece seksen kisilik bir Yahudi Hiristiyan grup
1866°da Schwartz’in 6nderliginde bir araya gelerek “Hebrew Christian Alliance
of Great Britain” (HCA=Biiyiik Britanya’nin ibrani Hiristiyan Birligi)’1 kurar.*®

43 Gidney, Missions to Jews, 76.

44 Rodney Curtis, “Evangelical Anglican missionaries and the London Jews Society: Palestine
Place at Bethnal Green and related developments, 1813—1895”, Jewish Historical Studies 50/1
(2018), 76-717.

45 Gidney, The History of the London Society for Promoting Christianity Amongst the Jews from
1809 to 1908, 43. Bu dernek 1835 yilindan sonra “Episcopal Jews’ Chapel Abrahamic Society”
olarak taninmigtir. Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, (London and New York: Continuum,
2000), 16.

46 Senay, “19. ve 20. Y.Y.’da Misevi-Hiristiyanlar, 63.

47 Juster and Hocken, The Messianic Jewish Movement, 13.

48 Dan Cohn-Sherbok, “Modern Hebrew Christianity and Messianic Judaism”, The Image of the
Judaeo-Christians in Ancient Jewish and Christian Literature. Ed. Peter J. Tomson & Doris
Lambers-Petry, (Tiibingen: Mohr Siebeck, 2003), 287-288. ingiltere’de kurulan bu birligin az
ya da ¢ok ¢esitli kiliselerle olumlu iligkileri vardir. Rabinowitz taratindan 1882’de Kishinev’de
kurulan Israelites of the New Covenant adli grup herhangi bir kilise ile bagi olmayan ilk Yahudi
Hiristiyan kurulusudur. Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, 18.
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Ingiltere’de kurulan bu birlikten sonra Amerika’da bulunan Yahudi Hiristiyanlarin
bir araya gelmesiyle 1915°de “Hebrew Christian Alliance of America” (HCAA=
Amerikan Ibrani Hiristiyanlar Birligi) kurulur. Din degistiren Yahudileri bir araya
getiren bu kurulus Amerika’da hizla biiytimiistiir. 1920°de bir kilise ya da bir
mezhep olmadiklarini, bir misyoner kurulusu olarak amaglarimin Yahudi halki
Hiristiyanlastirmak oldugunu ilan etmislerdir.*” Yahudi Hiristiyanlarin kurdugu
bu birlikler temelde ayr1 bir kilise kurma hedefi giitmemistir. Onlar, din degistiren
Yahudilerin Protestan kiliselere devamini desteklemistir.

Protestan kilisesinden bagimsiz, ilk Mesihi sinagogun Joseph Rabinowitz
tarafindan 1882’de Kishinev’de kurulan “Bney Israel” oldugu ifade edilmektedir.
Rabinowitz, Israelites of the New Covenant adli bir cemaat kurmus ve cemaat
iyelerini Yahudi dini uygulamalarindan sorumlu tutmustur.’® Rabinowitz’in
kurdugu bu topluluk herhangi bir Hiristiyan kilise ile bagi olmayan ilk Yahudi
Hiristiyan cemaat olmasi bakimindan énemlidir. Rabinowitz, kendi doneminde
Yahudi dini uygulamalarinin yerine getirilmesi gerektigini diislinen az sayida
Yahudi Hiristiyandan biridir. Ancak onun goriisleri Avrupa ve Amerika’daki Yahudi
Hiristiyan cemaatleri de etkilemis goriintiyor. 1901 yilinda Amerikali Yahudi
Hiristiyanlarin toplandig1 bir kongrede, cemaat icinde Rabinowitz drnegindeki gibi
kiliseden bagimsiz Yahudi gelenegini stirdiirmek isteyenlere karsi bir tepki olustugu
bilinmektedir.’! Bu yillarda cemaat i¢i ortaya ¢ikan ayriliklar bastirtlabilmis ve
1915°te resmi olarak kurulan HCAA kiliseye olan baglhiligin1 ilan etmistir. Ancak
1960’11 y1llarda uygun ortamin olugmasiyla birlikte kiliselerden bagimsiz, Yahudi
egilimlerin 6ne ¢iktig1 goriisler HCA A’da koklii bir degisiklik meydana getirecektir.

HCAA’da carpici bir bigimde degisiklige neden olan etkenlerden biri Amerika’da
faaliyet gosteren American Board of Missions (Amerikan Misyonlar Kurulusu) gibi
baz1 misyon kuruluslarinin ¢abalartyla 1967-1974 yillar1 arasinda ¢ok sayida geng
Yahudinin Hiristiyan olmasidir. HCA A’ya katilan bu geng Yahudiler kendi dini ve milli
kimliklerinden vaz ge¢cmek istememistir. Zira 1948°de Israil Devleti’nin kurulmast;
1967°de Alt1 Giin Savasi’nda Israil’in Arap iilkelere kars1 zaferi ile Kudiis’iin
yeniden Israil hakimiyetine girmesi Kutsal Kitap kehanetlerinin gerceklesmesi
olarak yorumlanmis;> boylece Yahudi gengler, kendi dini ve milli kimliklerinden
vazgecmeden Hiristiyanligi kabul etmis ve HCAA’ya katilmistir. 1975°de yapilan
HCAA konferansinda misyoner kurulusunun adi, organizasyondaki gen¢ Mesihi

49 Cohn-Sherbok, “Modern Hebrew Christianity and Messianic Judaism”, 289.
50 Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, 18.
51 Bkz. Cohn-Sherbok, “Modern Hebrew Christianity and Messianic Judaism”, 288.

52 Ariel, “Messianic Judaism”, 757; Power, “Blurring the Boundaries: American Messianic Jews
and Gentiles”, 78.
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Yahudilerin etkisiyle Messianic Jewish Alliance of America (MJAA=Amerikan
Mesihi Yahudi Birligi) olarak degistirilmistir.>* Bu isim degisikligi ayn1 zamanda
temelleri 1800°1ii yillarda atilan ibrani Hiristiyan hareketinin Yahudi gelenegine
yaklasacaginin da gostergesidir. Nitekim “Ibrani Hiristiyan” isminde vurgu daha ¢ok
Hiristiyanliga iken “Mesihi Yahudi” ismi Yahudiligi 6ncelemektedir. HCA A i¢indeki
geng Yahudi Hiristiyanlar, hareketin mensuplarinin Yahudi uygulamalarini ve yasam
tarzini stirdiirmeleri gerektigini savunmuslardir. Ayrica dua esnasinda Yahudilerin
geleneksel kiyafetlerini kullanma, ibranice sarki sdyleme ve bu unsurlar1 evanjelik
ibadette oldugu gibi miizik ve alkis ile birlestirerek ayine yeni unsurlar eklemislerdir.>*
Bu sartlarda grubun ¢ok sayida yasli iyesi birlikten ayrilmayi tercih etmistir.”

1979 yilinda Mesihi cemaatleri tek bir ¢at1 altinda toplama amaciyla Union
of Messianic Jewish Congregations (UMJC=Mesihi Yahudi Cemaatler Birligi)
kurulmustur. Bu birlige mevcut yirmi bir cemaatten on dokuzu katilmistir. Bunu
1986°da on bes cemaatle International Assocation of Messianic Congregations
and Synagogues (IAMCS=Uluslararast Mesihi Cemaatler ve Sinagoglar Dernegi)
izlemistir. 2012°de bu iki ¢at1 6rgiitiin iki yilizden fazla Mesihi cemaati temsil ettigi
kaydedilmektedir. Ayrica diinya ¢capinda bagimsiz veya daha kiigiik Mesihi Yahudi
birliklere bagl ti¢ yiiziin iizerinde cemaat vardir.>

Mesihi Yahudi hareketi hem Hiristiyanlar hem de Yahudiler tarafindan
siddetle elestirilmektedir. Hiristiyan misyonerler, Mesihi Yahudiligi Hiristiyan
mezheplerinin himayesi diginda bir cemaat organizasyonu olusturdugu i¢in varligini
onaylamamaktadir.’” Ayrica Hiristiyanlar, Yahudi dini gelenegini siirdiirmenin Isa’nimn
mesajina zarar verecegini savunmaktadirlar. Diger yandan Hiimanist Yahudiler
disindaki Yahudi gruplar Mesihi Yahudileri Hiristiyan misyonerler olarak kabul
etmektedir. Hatta bu gibi yapilarla miicadele etmek i¢in karsi-misyoner kuruluglar
olusturulmustur.’® Mesihi Yahudiler ise kendilerine kars1 yapilan bu saldirilari,
Pavlus’un “1s181 gérmesi”™’ 6ncesinde yaptig1 saldirilara benzetmekte ve Yahudi
mirasinin ve kimliginin terk edilerek asimile etme anlaminda misyonun bir pargast
olmadiklarini iddia etmektedirler. Onlara gére Mesihi Yahudiler tipki Pavlus’un

53 Cohn-Sherbok, “Modern Hebrew Christianity and Messianic Judaism”, 291.
54 Power, “Blurring the Boundaries: American Messianic Jews and Gentiles”, 79.
55 Cohn-Sherbok, “Modern Hebrew Christianity and Messianic Judaism”, 291.
56 Rudolph, “Messianic Judaism in Antiquity and in the Modern Era”, 31.

57 Ariel, “Judaism and Christianity Unite!”, 199-200.

58 Ingiltere’de “Operation Judaism” ile Israil’de “Yad L’ Achim” bu gruplardan bazilaridir. Senay,
“19. Ve 20. Y.Y.’da Misevi- Hiristiyanlar”, 64.; Ariel, “A Different Kind of Dialogue?”, 321.

512

59 Mesihi Yahudiler {sa’y1 “diinyanin 15181” olarak nitelemektedir. Pavlus’un “1s181 gérme” metaforu,
onun Sam vizyonuna génderme yapmakta ve Isa’y1 kabuliinii ifade etmektedir.
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“15181 gdrmesiyle” gergekleri gdormesi gibi kendilerinin de yalnizca Mesih’in
tanikligi i¢in “samdan tuttuklarini” ifade etmektedirler.®® Mesihi Yahudiler her ne
kadar etnik olarak Yahudi olduklar1 i¢in Yahudi milletinden sayilmalar1 gerektigini
iddia etseler de Yahudilerin ¢ogunlugunun goriisiine gore onlar baska bir dini
kabul etmekle diger Yahudilerle olan ulusal bagdan feragat etmis olmaktadirlar.®!

Mesihi Yahudiligin Inan¢ Esaslari

Mesihi Yahudi cemaatler inang sahasinda birbirlerinden oldukga farkli goriigler
ortaya koymakla beraber, cogunlugu Isa’nin tanrisalligi, teslis, Kutsal Kitap’m
otoritesi gibi konularda geleneksel Hiristiyanligin goriislerini benimser.®

Mesihi Yahudiler Hiristiyanligin temel dogmasi olan teslis (trinity) inancini,
tanriin tigli dogasi (triune) seklinde ifade etmektedirler. Boylece Mesihi Yahudiler
tanrimin tekligine vurgu yaparak Yahudilerce en ¢ok elestirilen tiglii bir tanr1
inanisinda olmadiklari izlenimini vermeye calisirlar.®® Dahasi kendi inanglarini
desteklemek i¢in Torah’dan ¢esitli pasajlar1 6rnek olarak kullanmaktadirlar. S6z
gelimi Tanri’nin tek olmasinin yani sira bilesik bir birlik oldugunun ifadesinin
Yaratilis 1:1°de Tanri’nin ¢ogul bir isimle (Elohim) kendisini tanitmasinda
goriilebilecegini savunmaktadirlar.®* Dolayisiyla Tanr1’y1 ¢oklu bir birlik bigiminde
diisiinmenin Yahudi teolojisiyle de uyumlu oldugunu kanitlamaya ¢aligmaktadirlar.
Ayni zamanda Tanr1’nin Baba, Ogul ve Kutsal Ruh olarak tecelli eden tek bir Tanr1
oldugu, diinyadaki her ilahi eylemin Ogul araciligiyla Ruh’un kudreti i¢inde icraatta
bulunan Baba tarafindan gergeklestirildigi ifade edilmektedir.®

Mesihi Yahudilere gore Isa, Hiristiyanlarm inandig1 gibi hem tam bir Tanr1 hem
de tam bir insandir. Isa’nin ismi Mesihi Yahudilerce Ibranice karsiligi olan Yesua
seklinde kullanilir. O, Yahudilerin uzun zamandir bekledikleri Mesih’tir. Mesihi
Yahudilikte, Evanjelik Hiristiyanlarda oldugu gibi Mesih’in ikinci gelisine biiytik
onem atfedilmistir. Mesihi Yahudiler Isa’y1 kabul etmekle Yahudiligi kemale
erdirdiklerini iddia etmektedir.* Mesihi Yahudilerin Isa ile ilgili inanglar1 UMJC nin
resmi bildirisinde soyle ifade edilmektedir:

60 Gershon Nerel, “Primitive Jewish Christians in the Modern Thought of Messianic Jews”, 421.
61 Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, 203.

62 Richard Harvey, “In Search of Messianic Jewish Theology”, Mishkan 57 (2008), 7-10.

63 Juster and Hocken, The Messianic Jewish Movement, 35.

64  https://iamcs.org/about-us/belief, 10.29.2020.

65 https://www.umjc.org/statement-of-faith, 29.10.2020.

66 Gershon Nerel, “Primitive Jewish Christians in the Modern Thought of Messianic Jews”, Le
Jjudéo-christianisme dans tous ses états, ed. Simon Mimouni, F. Stanley Jones, (Paris: Cerf,
2001), 402.
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Zaman gelince Ilahi Ogul, Yahudi bir bakireden dogan, ger¢ek ve miikemmel bir Israilli,
tiim ulusun tek basina tecessiimii ve uygun bir temsilcisi olan bir insan- Mesih Yesua haline
doniistii. O, Torah’taki mitzvotlar1 (emir ve yasaklart) kusursuz yerine getiren kutsal bir tzaddik
(dindar Yahudi) olarak yasadi.

Yesua, Israil ve tiim diinyanin giinahlari igin bir kefaret olarak 61dii. Yiiceltilmesi igin Israil’e
vaat edilen yeniden diriligin ilk niivesi olarak 6liimden bedensel bigimde dirildi. O, semaya
yiikseldi ve Israil’in Mesihi olarak yaratiligin sonuna kadar siirecek bir yetkiyle Tanr’nin
sagmdaki tahta oturdu. Tanri, Bedensel olarak Mesih’e katilip Israil’e vaat edilen Yeni Ahit
olgunlugunun ilk temsilcileri olsunlar diye Kutsal Ruh’u Yesua takipgileri toplulugunun
iizerine yagdirdi. Bu ilk donem Yahudi topluluguna Tanr, uluslar arasindan ortaklar ilave etti.

Mesih’in toplulugu, Yahudi toplulugu ve uluslar igerisinde ¢esitli bigimlerde ifadesini bulan
tek bir topluluktur.

Biitiin topluluk igerisindeki birlik ve sevgi, Baba tarafindan gonderilen Tek olarak Yesua’nin
roliinii ve Tanrini Israil ve uluslar icin Mesih’teki gayesini onaylamaktadir.s”

Mesihi Yahudiler Kutsal Kitap ile ilgili olarak Hiristiyanlar gibi hem Eski
Ahit’in hem de Yeni Ahit’in tanrisal vahiy oldugunu kabul etmektedirler. Ancak
hareket mensuplari, Isa’nin gelisi ile birlikte Yahudi kutsal metninin hiikmiiniin
kalmadigini iddia eden Hiristiyan anlayisin aksine Tanah ve Yeni Ahit metinlerinin
birbirini tamamladigin1 savunmaktadirlar. Bunun yani sira Tanah’in ilk bes kitab1
olan Torah’a ayr1 bir dnem atfetmektedirler. Torah’in Yahudilere tanrisal bir hediye
oldugunu, onun her nesilde uygulanmasi gereken evrensel davranis normlari
sunan bir kitap oldugunu kabul ederler.®® Tanah ve Yeni Ahit’i inan¢ konusunda
en yiiksek ve nihai otorite olarak kabul ederken, Tanah metinlerinin yalnizca Yeni
Ahit vasitasiyla agiklanabilecegini savunmaktadirlar.®

Mesihi Yahudilikte ibadet ve Bayramlar

Mesihi Yahudiler ibadetlerini kilisede degil sinagogda yerine getirmektedir.
Mesihi Yahudi sinagoglar mimari olarak Yahudi sinagoglardan farkli olsa da
icindeki yerlesim diizeni ve objeler aynidir. Sinagogda Mesihi Yahudi ayinini
Mesihi rabbi dedikleri dini lider yonetir ancak bu rabbiler geleneksel Yahudilikte
kabul edildigi gibi Yesivalarda yetismemistir.”” Mesihi Yahudi ibadetinin en dikkat

67 Adibelli, “Isa’nin ‘Mesiah’a Déniisiimii”, 259. https://www.umjc.org/statement-of-faith,
29.10.2020.

68 https://www.umjc.org/statement-of-faith, 29.10.2020.
69 Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, 175.

70 Senay, “19. ve 20. Y.Y.’da Misevi-Hiristiyanlar”, 66. Mesihi Yahudi rabbiler Messianic Jewish
Theological Institute ve Netzer David International Yeshiva’da gerekli temel egitimleri aldiktan
sonra UMJC ve IAMCS araciligiyla gérevlendirilir. David Rudolph and Elliot Klayman, “Messianic
Jewish Synagogues”, ”. Introduction to Messianic Judaism: Its Ecclesial Context and Biblical
Foundations, ed. David Rudolph & Joel Willits, (Grand Rapids: Zondervan, 2013), 44.
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¢ekici yonii genellikle miizik ve dans esliginde dua edilmesidir. Mesihi Yahudilere
gore duanin 6zii Isa ile birlesmek ve onun iginde, onun araciligiyla dua etmektir.”'
Dua esnasinda Yahudilere 6zgii ibadet objeleri de kullanilmaktadir.

Mesihi Yahudilerin biiyiik bir cogunlugu geleneksel Yahudilikte kutsal kabul
edilen giinleri kutlamaktadir. Ancak Yahudilikteki bu kutsal giinlerin anlam1 Mesihi
Yahudiler tarafindan Hiristiyan gelenegin inanglartyla baglantili hale getirilerek
yorumlanmis ve kutsal giinlerde icra edilen ayinlere zellikle Isa ile ilgili dua ve
ilahiler eklenmistir. Boylece her kutsal giiniin merkezine Isa yerlestirilmis olur.
Mesihi Yahudilikte bayramlar Kutsal Kitap’a gore belirlendiginden hem Hiristiyan
kiliselerinin takviminden hem de bazen rabbinik takvimden farklilik gosterebilir.”

Yahudilige gore haftanin en kutsal giinii kabul edilen Sabat, Mesihi Yahudilerce
de kutsal kabul edilmektedir. Davut’un Mezmurlari’nda anlatilan ibadete gore
modellenen Mesihi Yahudi Sabat ayini, geleneksel Yahudi ayinin yani sira genellikle
sarki, dans ve miizik icerir. Bu yoniiyle Mesihi Sabat ayini, geleneksel sinagog
ayininden daha eglencelidir. Ortalama Mesihi sinagog ayininde coskulu sarki
ve dans olmasina ragmen, bazi Mesih cemaatleri siddur” temelli daha klasik bir
sinagog ayini diizenler.”* Sabat’ta Amida”™ duasini okumak da Mesihi Yahudiler
arasinda yaygindir. Rabbinik kdkenli olan Sabat mumlarinin yakilmasi Yeni Ahit’te
yasaklanmadigi i¢in Mesihi Yahudiler bu uygulamayi siirdiirmektedir. Mesihi

~ 9

Yahudilere gére bu uygulama Isa’nin “diinyanim 1$181” olmasini sembolize eder.”®

Geleneksel Yahudilikte Israilogullarmin Misir’dan ¢ikis1 anisina kutlanan Fisih,
Mesihi Yahudilerce geleneksel anlamini korumakla birlikte Isa Mesih’in araciligiyla
insanligin giinahtan ¢ikisini da ifade eder. Mesihi Hagada”, Fisth kuzusunun

71 Mark Kinzer, “Pots, Pans & Seraphim: Messianic Jewish Prayer in its Heavenly Context”,
Hashivenu Forum 2017, 4.

72 Juster and Hocken, The Messianic Jewish Movement, 40.

73 Siddur, giinliik ve Sabat’ta okunacak dualart ve buna ilaveten genellikle Ros ha-Sana ve Yom
Kipur gibi 6nemli bayram dualarini da iceren Yahudi dua kitabidir. Giirkan, Yahudilik, 249.

74 Rudolph, “Contemporary Judeo-Christian Communities in the Jewish Diaspora”, 146.
75 Amida, Yahudi ibadetinin cemaat halinde ve ayakta okunan ana duasidir. Orijinal bigimiyle

on sekiz duadan olustugu i¢in Semone Esre veya ana dua olmasi sebebiyle 7efila olarak da
isimlendirilir. Giirkan, Yahudilik, 241

76 Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, 90.

77 Hagada, Fisith bayraminin ilk aksam yemeginde okunan ve Misir’dan ¢ikis hikayesi ile gesitli
kutsama, dua, Midras ve Mezmur pasajlarindan olusan dua kitabidir. Salime Leyla Giirkan,
Yahudilik, (Istanbul: ISAM Yayinlar1, 2010),244. Mesihi Hagada, geleneksel Yahudiligin
Hagada’sindan farklidir. Mesihi Hagada’da bulunan dualar {sa’n1 Mesihligine ve tanrisalligma
vurgu yapmaktadir. Bkz. Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, 102-103.
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kutsal roliinii Mesih’in kutsal rolii ile karsilastirir ve Yeni Ahit’te Isa’nin Fisih
kutlamalarina yapilan atiflar vurgulanir.”®

Bati dillerinde Pentakost olarak ifade edilen Savuot Mesihi Yahudi kutlamalarinda
hem Hiristiyan hem de Yahudi geleneginin izlerini tasir. Bir yandan geleneksel
Yahudilerin Savuot kutlamasi gibi evler ve sinagog ¢igeklerle siislenirken diger
yandan okunan dua ve ilahiler Isa ve Kutsal Ruh iizerinedir.”

Tevrat’ta ii¢ biiylik hac bayramindan biri olarak zikredilen Sukot bayrami, Yahudi
dini igerisinde Misir’dan ¢ikis stirecinde ¢6lde gegirilen giinlerle iligkilendirilmistir.®
Mesihi Yahudiler ise bu giinii geleneksel anlamin yani sira Isa’nin dogum giinii
olarak da kutlamaktadir.’! Mesihi Yahudilere gore Tanr1 bu giinde bir Yahudi
olarak insan formu almig ve yarattiklariyla birlikte yasamistir.®> Sukot ayininde
geleneksel Yahudilikte oldugu gibi bu giine 6zel Tevrat boliimleri ile Yeni Ahit’ten
Isa’nin Sukot kutlamasina katildigyla ilgili pasajlar (Yuhanna 7:1-52) okunur. Bu
giinde geleneksel Yahudilikte oldugu gibi cadirlar kurulur. Bu atmosferin Isa’nin
dogumunu canlandirdig: diistintiliir.*®

Yahudilerin yeni yili olan Ros ha-Sana Mesihi Yahudilere gore Isa Mesihe
inananlarm gelecekte bir araya gelmesini ifade eder.® Ayni zamanda Mesihi Yahudiler,
Yeni Ahit’te “Rabbin kendisi, bir emir ¢agrisiyla, bagsmelegin seslenmesiyle,
Tanri’nin borazaniyla gokten inecek. Once Mesih’e ait dliiler dirilecek. Sonra
biz yasamakta olanlar, hayatta olanlar, onlarla birlikte Rab’bi havada kargilamak
iizere bulutlar i¢cinde alinip gétiiriilecegiz. Boylece sonsuza dek Rab’le birlikte
olacagiz.”® pasajindaki “Tanri’nin borazani”ni1 Ros ha-Sana’da ¢alinan sofar ile
baglantili gormektedir. Bu nedenle sofar Mesihi Yahudiler igin Isa’nin yeniden
gelecegi giinlin miijdecisidir.®

78 David, J. Rudolph, “Contemporary Judeo-Christian Communities in the Jewish Diaspora”,
Encyclopaedia of the Jewish Diaspora, ed. M. Avrum Ehrlich, I, Chicago: ABC-Clio-LLC,
2008, 147.

79 Bu giinde Messihi Yahudilerin okudugu dua ve ilahiler i¢in bkz. Cohn-Sherbok, Messianic
Judaism, 107-108.

80 Giirkan, Yahudilik, 165.

81 Mesihi sinagoglarda genellikle Noel kutlanmamaktadir. Noel, cemaatin birlikte kutladig1 bir
bayram degildir; bazen bireysel olarak kutlanir. Rudolph, “Contemporary Judeo-Christian
Communities in the Jewish Diaspora”, 147.

82 Rudolph, “Contemporary Judeo-Christian Communities in the Jewish Diaspora”, 146.
83 Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, 110.

84 Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, 113.

85 1. Selanikliler 4:16-17.

86 Juster and Hocken, The Messianic Jewish Movement, 41.
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Yahudi takvimindeki en kutsal giin olan ve giinahlarin af olunacagi bir kefaret
giinli olduguna inanilan Yom Kipur, Mesihi Yahudiler i¢in de kutsal bir giindiir.
Ancak onlara gore bugiin bir kefaret glinliinden ziyade bir siikran giiniidiir. Tanriya
Isa Mesihi gonderdigi icin siikredilir.®” Zira Mesihi Yahudiler, tipk1 Hiristiyan
teolojisinde oldugu gibi isa’nin 6liimii vasitastyla giinahlardan armdiklarina
inandiklarindan bu giinii Tanr1’ya siikran giinii olarak kutlamaktadirlar.®® Bazilari
bu giinler i¢in geleneksel dualarin ¢ogunu kullanirken, daha az litiirjik yonelimli
olanlar yalnizca Incil igerigini vurgular ve en uygun Mesih Yahudi 6vgii ve ibadet
miizigini kullanir.®

Bunlardan baska Yahudilerin Tevrat sonrasi doneme dayandiklari i¢in kiiglik
bayram olarak nitelendirdikleri Hanuka ve Purim, Mesihi Yahudilerin kutladig1 diger
bayramlardir. Ancak bu bayramlar da tipki diger bayramlarda oldugu gibi Mesihi
Yahudiler i¢in farkli anlamlar barindirir. Mesihi Yahudilere gére Hanuka, “diinyanin
15181 olan” Isa’ya inananlarin Tanr1’nin mabedinde sonsuza dek yasayacaklarimni
sembolize eder.”® Purim Yeni Ahit’te gegmese de Mesihi Yahudilerin ¢ogunlugu
tarafindan kutlanan bir bayramdir. Bu bayram ¢ocuklari egitmeye agirlik verilen
bir zamandir. Esther’in hikayesini anlatan mizahi oyunlar oynanir ve eglenceli
toplantilar yapilir.”!

Mesihi teolog Arnold G. Fruchtenbaum®? bayramlarin bir kismini ya da tamamini
kutlamanin belirli faydalar1 oldugunu ifade ederek bunlari sdyle siralar:

...... Birincisi, inanmayan Yahudi halkiyla bayramin Yesua (Isa)’nin Mesihligini nasil isaret
ettigini gosteren inanci paylasmak icin iyi firsatlardir.

Ikincisi, kendimizi Yahudi halkiyla bir tutmanin iyi bir yolunu sunuyorlar. Bu tanimlama
meselesi, inancimizin Yahudiligine bir taniklik olarak ¢ok dnemlidir.

87 Rudolph, “Contemporary Judeo-Christian Communities in the Jewish Diaspora”, 146.

88 Arnold G. Fruchtenbaum, The Remnant of Israel: The History, Theology, and Philosophy of the
Messianic Jewish Community, (United States of America: Ariel Ministries, 2011), 139.

89 Juster and Hocken, The Messianic Jewish Movement, 41.
90 Cohn-Sherbok, Messianic Judaism, 128-129.
91 Juster and Hocken, The Messianic Jewish Movement, 42.

92 Arnold G. Fruchtenbaum taninmis bir Mesihi Yahudi teologtur. 1970’lerde kaleme aldig1 Hebrew
Christianity: Its Theology, History, and Philosophy adl1 eserinde kendisini bir Ibrani Hiristiyan
olarak tanimlamis ve Mesihi Yahudilik ile ilgili siiphelerini dile getirmistir. ibrani Hiristiyanlari
kilisenin ayrilmaz bir parcasi olarak gdren Fruchtenbaum, din degistiren Yahudilerin yerel
kiliselerin bir liyesi olmas1 gerektigini savunur. Ancak bundan birkag yil sonra Fruchtenbaum
goriislerini degistirmis ve Mesihi Yahudi cemaatlerin kurulmasinda etkili olmustur. Isa’ya inanan
Yahudilerin bagimsiz cemaat kurma ve diledikleri takdirde Yahudi ayinlerini yerine getirme
hakkini savunmustur. Ariel, “Judaism and Christianity Unite!”, 213.
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Ugiinciisii, Yahudi kiiltiirii ve tarihini gretmek icin bir temel saglarlar. Bu, 6zellikle Yahudi
inananlarin (Mesihi Yahudilerin) ¢ocuklarina Yahudiligi asilamak i¢in 6nemlidir.

Dérdiinciisii, Tanr1’ya ibadet etmek ve Yahudi tarihi boyunca yaptiklarindan dolay1 ve Mesih’in
Yahudi Kutsal Giinlerini gergeklestirirken bizim i¢in yaptiklarindan dolay1 O’na tesekkiir
etmek i¢in bir firsat olarak hizmet ediyorlar

Oyleyse oniimiizdeki gorev, isa Mesih’e olan inancimizla ilgili Yeni Ahit’in &gretisine uygun

hale getirmek i¢in bu ayinlerin ¢ogunu veya tamamini yeniden ¢aligmaktir...... 93

Her ne kadar Mesihi Yahudi cemaatler ilk kurulduklar1 zamandan itibaren Yahudi
dini geleneginin uygulanmasi gerektigi konusunda agik goriis belirtse de yapilan
alan ¢aligmalarinda cemaat iiyelerinin dini gelenegi siirdiirme ve siirdiiriilmesinin
gerekliligi konusunda zayif olduklari goriilmektedir.”* Bunun yani sira bu eylemlerin
yerine getirilmesinin temelde kurtulusu saglamayacagi inancindadirlar. Nitekim
Hiristiyanlikta oldugu gibi Mesihi Yahudilikte de kurtulus ancak Mesihin inayeti
ile miimkiindiir.

SONUC

Hiristiyan cografyada 6nce Puritanizmin etkisi, sonra reformasyon ve nihayetinde
modern ¢agin sonlarinda evanjelizmin yiikseligiyle birlikte Yahudiler tarihte misyonu
olan ¢ok 6zel bir halk olarak goriilmeye baglanmistir. Yahudilere yonelik bu ilgiye
ek olarak Israil Devleti’nin kurulmasi ve Alt1 Giin Savas1 gibi eskatolojik acidan
Mesih’in ikinci gelisi ile iligkilendirilen olaylar kimliklerine sahip ¢ikma konusunda
Mesihi Yahudileri cesaretlendirmistir. Tiim bu sartlar senkretik bir dini hareket
olarak Mesihi Yahudiligin dogusuna zemin hazirlamistir.

Yahudi milli bilincindeki bu uyanis bazi diger Yahudi Hiristiyan gruplarin ortaya
cikmasini da saglamistir. Mesihi Yahudileri diger Yahudi Hiristiyan gruplardan
ayiran en 6nemli 6zellik kendilerinin Yahudi halki Hiristiyanlagtirma niyetinde
olmadiklar1 aksine onlarin ger¢cek Yahudi olmalarini saglamaya calistiklar1 iddiasini
dillendirmeleridir.

Mesihi cemaatler kendilerinin hem tam bir Hiristiyan hem de tam bir Yahudi
olduklarin1 savunmaktadirlar. Ayn1 zamanda Mesihi Yahudiler, hem Yahudilerin
hem de Hiristiyanlarin dinsel anlamda kendilerini yanlis konumlandirdigini ima
etmektedirler. Buna gore, Tanri’nin Tanah’ta vaad ettigi Mesih nihayet geldiginde
Yahudiler onu kabul etmekten kagindiklari i¢in; Hiristiyanlar ise Mesih’i kabul
etseler de kiliseyi Tanr1’nin se¢ilmis halkina yabancilastirdigi i¢in hata yapmustir. Bu

93 Arnold G. Fruchtenbaum, The Remnant of Israel, 137-138.
94 Bkz. Senay, “The Making of a Tradition: Jewish Christianity”, 33.
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noktada Mesihi Yahudilere gore kendileri tam da olmas1 gereken yerde durmaktadir:
Bir yandan Yahudi milleti olarak Tanr1’nin onlara liitfettigi ayricalikli konumu terk
etmeden yasamaktadirlar; 6te yandan Mesih Isa’y1 kabul ederek tanrisal krallikta
yer almay1 hak etmektedirler. Béylece yeni bir dini hareket olma iddiasinda degil,
aksine otantik bir dini gelenek olarak Tanri’nin gercek dinini temsil ettikleri
izlenimi vermektedirler.
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islam’in Yerellesmesi ve Kiiresellesmesi: Cin islami Ornegi

The Localization and Globalization of Islam: The Case of Chinese Islam
Chih-Hui Chiu’

Oz

islam, ilk girisinden itibaren bugiine kadar kesintisiz bir sekilde Cin’deki varligini devam ettirmistir. Bilindigi tizere, Cin
¢ok eski ve kendisine has bir kiltlirel sisteme sahiptir. Bu sistemin 6zelliklerinden biri de, disaridan gelen kultirleri kendi
icinde eritme yetenegidir. Bunlara ragmen islam, Cin kiiltiiriiyle gevrili ortamda yine de ayakta kalabilmistir. Bunun
nedenlerinden birisi, islam’in Cinlilesmesidir (yerellesmesidir). Bu siire¢ sayesinde islam asimile olmaksizin Cin kiiltiiriiyle
biitiinlesebilmis ve onun siyasi, ekonomik ve toplumsal arkaplanina kendisini uydurabilmistir. Ote yandan, Cin islam/’nin
islam diinyasinin geri kalaniyla irtibatini siirdiirmesi anlamindaki kiiresellesmesi de yerellesmeyle ayni 8neme sahiptir. Gin
imparatorlugunun son dénemlerinde meydana gelen islami ihya ve islah hareketleri ile Cinli Misliimanlarin dini bilincinin
yeniden uyanisi, islam’in kiiresellesmesi baglaminda dusiiniilmesi gereken bir durumdur. Ginkii Ginli Mislimanlar
islam diinyasiyla iletisim kurarak kendi inanglarini sorgulamaya ve duruma uygun bir sekilde yorumlamaya/anlamaya
baslamiglardir. Dolayisiyla, Cin islami énemli derecede yerellestigi halde, daima islami esaslara simsiki tutunmustur.
Bu anlamda kiiresellesmenin Cin islami’nin islami prensiplerini muhafaza etmesine katkida bulundugu séylenebilir. Bu
makalede, islam’in Konfiigyiisciiliik’le biitiinlesmesi ve bu biitiinlesme siirecinin asimilasyona dénmesini 6énleyen ihya
ve islah hareketlerinin ortaya cikisi Cin islam tarihinde yasanan énemli olaylar isiginda yerellesme ve kiiresellesmenin,
islam’in Cin’deki gelisimi tizerindeki etkileri tartisilacaktir.

Anahtar Kelimeler
Cin islami, Cinli Mislimanlar (Huiler), Cin medrese egitim sistemi, Konfiigyiis¢ii-Misliimanlik (Hui-Ru), Cin islami ihya ve
1slah hareketleri

Abstract

Islam has been existing for thousands of years since arriving in China until today. As it is known, there is a very old
and unique culture system in China. In addition to these different cultural structures, Chinese culture is characterized
by absorbing foreign cultures within itself. Despite all of this, Islam still survived in an environment surrounding by
Chinese culture. One of the reasons for this is the sinicization (localization) of Islam. Thanks to this process, Islam could
integrate but without being assimilated into Chinese culture, and adjust herself to China’s political, economic and social
backgrounds. On the other hand, globalization, which maintains connection between Chinese Islam and Islamic world,
is as important as localization throughout the history of Chinese Islam. Islamic revival and reform movements occurred
in the late China Empire and the awakening of Chinese Muslims’ religious awarness, should be considered in the context
of the globalization of Islam. It is because of the establishment of contact between Chinese Muslims and Islamic World
that they started to reexamine their own faith. Therefore, Chinese Islam always clings to Islamic tenets in spite of being
localized substantially. In this sense, it is possible to say that globalization help Chinese Islam maintain her islamic
principles. In this paper, the influence of localization and globalization on the development of Chinese Islam will be
examined in the light of important events in history of Chinese Islam, such as the integration of Islamic and Confucian
thoughts and the occurrence of Chinese Islamic revival and reform movements, which prevented integration process
from transforming into assimilation.

Keywords
Chinese Islam, Chinese Muslim (Hui people), Chinese madrasa education system, Confucian-Mohammadanism (Hui-Ru),
Chinese Islamic revival and reform movements
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Extended Summary

The history of Chinese Islam can be traced back to the early era of Islam. As early
as the Tang dynasty, Islam has been introduced to China. As it is known, Chinese
culture is totally different from Islamic culture and can absorb foreign cultures into
itself. Nonetheless, since arriving in China, Islam has been surviving in an environment
surrounding by dominant Chinese culture for thousands of years. The reason for this is
the localization and globalization of Islam.

The purpose of this paper is to argue how the localization and globalization of Islam
asserted influence on the development of Chinese Islam. In the first part of this paper, the
beginning of the localization of Islam will be dealt with. As many historians shown, this
process was triggered by the policies of sinicization during Ming dynasty. Due to these
policies, Muslims abandoned their original cultural traits and started to accept Chinese
culture. These adjustments can be considered the beginning of the localization of Islam.
Yet, this process is confined to material aspects.

In contrast to material localization, intellectual localization of Islam will be examined
in the second part of this paper. Through the process of localization, Chinese Muslims’
faith was weakened significantly. In this context, Chinese Muslim scholars launched
series of activities intending to keep Chinese Muslims holding true Islamic faith and to
protect Islam against assailments from Chinese Confucian literati. These activities can
be principally represented in establishing Chinese madrasa education system and writing
Chinese Islamic literature.

The intellectual localization of Islam substantially influenced the development of Islam
in China. First of all, through the establishment of Chinese madrasa education system,
Chinese Muslims could pass down their religious knowledge to the younger generation.
In addition, a special kind of textbooks and lingua franca has been invented. They are a
hybrid of Chinese, Arabic and Persian language, teaching grammar, language skills and
Islamic knowledge. Secondly, because of the educatedness of Chinese Muslim scholars
in the traditional Confucian education system, Islamic and Confucian thoughts was
significantly integrated through the Chinese Islamic literature they composed. They could
not only interpret Islamic thoughts with Confucianism but also rethink the relationship
between these two philosophy. In other words, their works could further integrate Islamic
and Confucian thoughts on the one hand, but keep Islamic thoughts free from influences
of non-Islamic thoughts on the other. In brief, these activities have shaped the form of
Chinese Islam which demonstrates Confucian and Islamic cultural traits at the same time.

The impacts of global Islam on Chinese Islam will be argued in the third part of
this paper. Wahhabism has been introduced to China through hajj since the late Qing
dynasty. With its significant influence, two Islamic revival and reform movements were
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launched in the Northwest of China: Yihewani (Ikhwan) and Sailaifengye (Salafi) (later
on separated from Yihewani). In the sense of doctrines and religious thoughts, both
movements represented a salafi position in general. They put emphasis on turning back to
the pure Islam, advocated the importance of Holy Texts and criticized religious practices
involving Chinese customs and Sufic practices. However, they are different from each
other in detailed matters related to religious practices.

Even though Yihewani and Sailaifengye were inspired by Wahhabbism, unlike other
salafi movements, they never become political ideology dominant in China. The reason is
that the founders of these movements modified their thoughts recieved from Wahhabbism
according to the different contexts of China. As a result they only focused on reforming
Chinese Muslims’ religious practices and raising their religious awareness. In this sense,
localization could be considered the otherside of globalization.

In conclusion, the viewpoint of that the localization and globalization of Islam is a
dialectic process will be put forward. According to this viewpoint, the development of
Chinese Islam is pushing by the interaction of these two counterparts. Both of them help
Islam integrate with local culture but keep Chinese Islam attached to Islamic principles.
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Islam’mn Yerellesmesi ve Kiiresellesmesi: Cin islami Ornegi

Cin kadim ve kendisine has bir kiiltiirel sisteme sahiptir. Bu sistemin

ozelliklerinden biri de disaridan gelen kiiltiirleri kendi i¢inde eritme/asimile
etmesidir. Cin kiiltiiriiniin bu 6zelligine ragmen Islam Cin’e geldikten sonra asimile
olup ortadan kaybolmamistir. Tam aksine Cin kiiltiiriiyle etkilesim i¢ine girmis

ve bunun sonucu olarak da yerellesmistir. Bu sayede Islam Cin kiiltiiriiyle ¢evirili
ortamda ayakta kalabilmis; ayrica farkli diisiinceler, diinya goriisleri ve orfleriyle

de onu zenginlestirmistir.

Cin Islam' tarihinde kiiresellesme de yerellesmeyle ayni1 éneme sahiptir. Cin

Islam1 yerellesmeyle Cin kiiltiiriiyle; kiiresellesmeyle de Islam diinyasiyla irtibatin

1

Cin Islamu altinda iki kiiltiirel sistem bulunmaktadir. Onlardan birisi Huiler, Bao’anlar, Salarlar
ve Dongxianglar olarak Cin kiiltiirii tarafindan ¢ok etkilenen ve Cin kiiltiirel 6zellikleri gosteren
dort etnik azinlik grubundan olusmaktadir. Digeri ise cogunlugu Dogu Tiirkistan’da (Xinjiang’da)
yasayan Uygurlar, Kazaklar, Kirgizlar Ozbekler, Tacikler ve Tartarlar olarak alt1 etnik azinlik
grubundan olusmaktadir. Bu gruplar Cin kiiltiirlinden ziyade daha ¢ok Orta Asya’daki Tiirk
kiiltiirii tarafindan etkilenmekte ve Tiirk milletiyle arasinda kan akrabaligi bulunmaktadir. Bu
on etnik grubun teskil ettigi kiiltiirel biitiine “Cin Islam1” ve etnik grup mensuplarmna da “Cinli
Miisliimanlar” denilebilir. Oyleyse bu iki sézciik genel anlamda, “Cin sinirlari iginde bulunan
Islami kiiltiirler” ve “bu on etnik grup mensuplari ve Cin vatandaslar1 olan Miisliimanlarin
biitiinii”nii ifade etmektedir. Bu anlamda bu iki s6zciik, iilke sinir1 ve vatandaslik anlami temelinde
kuruldugu igin, siyasi bir anlam tagimaktadir Bununla birlikte bu makalede kullanilan “Cin
Islam1” ve “Cinli Miisliimanlar” sézciigiiniin, siyasi olmaktan daha ziyade kiiltiirel bir anlam
tasidigim sdylemek gerekir. Bir diger deyisle Cin Islami sozciigiiyle Cin kiiltiirel 6zellikleri
gosteren ve yerellesmis olan Islam tarzi kastedilmektedir. Cinli Miisliimanlar sozciigiiyle ise
Cin kiiltiird tarafindan etkilenen etnik gruplarin mensuplari ifade edilmektedir. Bu durum
“Cin Islam,” “Cin tarz1 Islam” olarak da ifade edilebilir. Buna ragmen makalede daha kisa ve
basit oldugu “Cin Islami1” tercih edilmektedir. Buna karsilikl1 olarak da “Cinli Miisliimanlar”
kullanilmaktadir. Nitekim Bat1 akademik camiasinda ilgili ¢alismalarin biiyiik kismu, kiiltiirel
bir yaklasimla yerellesmis (Cinlilesmis) Islam’1 incelemektedir. Dolayistyla bu iki s6zciigiin net
bir anlam ifade edebilecegini sdylemek yerinde olacaktir. Bkz Elvida Unal, “Cin Tarz1 Islam:
Konfiigyanist Miisliimanlik (Hui-Ru),” TYB Akademi 20 (Eyliil 2017), erisim 02.06.2020.
http://www.tyb.org.tr/elvida-unal-cin-tarzi-islam-konfucyanist-muslumanlik-hui-ru-31491h.
htm. Shou-Jiang Mi and Jia You, Cin Islami’mn Kisa Tarihi (FFEJFERTEE Z) (Beijing:
Zongjiao Wenhua Chubanshe, 2000), 132-136. Ling-Gui Wang, Cin Islam Tarihi (FEJFET
BT Z£) (Beijing: Zhongguo Youyi Chuban Gongsi, 2014), 249-269. Qi-cheng Ma & Hong
Ding, Cin Islami’'mn Kiiltiirii Kategorisi ve Etnik Ozellikleri (FPE]{F R BT X (L B2 B R IGHF
£2) (Beijing: Zhongyang Minzu Daxue Chubanshe, 1991), 118-163. Raphael Israeli, Islam in
China: Religion, Ethnicity, Culture, and Politics (Oxford: Lexintong Books, 2002). Michael
Dillon, China s Muslim Hui Community: Migration, Settlement and Sects (Richmond Surrey:
Curzon Press, 1999). Jonathan Lipman ed., Islamic Thought in China: Sino-Muslim Intellectual
Evolution from the 17th to the 21st Century (Edinburgh: Edinburgh University Press, 2016).
Alexander Blair Stewart, Chinese Muslims and the Global Ummah: Islamic Revival and Ethnic
Identity among the Hui of Qinghai Province (New York: Routledge, 2017). Dru C. Gladney,
Muslim Chinese: Ethnic Nationalism in the Peopel’s Republic of China (Cambridge: Havard
University Council on East Asian Studies, 1991).
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stirdiirmektedir. Ming (1368-1644) ve Qing (1644/5-1911/2) hanedanlig1 doneminde
ortaya ¢ikan Islami ihya ve 1slah hareketleri, Cinli limlerin hac sirasinda aldiklari
ilhamdan kaynaklanmistir. Modern donemler itibartyla, Hui etnik grubu icinde
Islam inancina énem verilmekte ve dini kimlik yeniden 6n plana ¢ikmaktadir.
Biitiin bu olaylarin, islam’in kiiresellesmesinin iiriinleri olarak degerlendirilmesi
miimkiindiir. Ciinkii Cinli Miisliimanlar islam diinyasiyla iletisim kurarak kendi
inanglarini sorgulamaya ve yeniden anlandirmaya baslamislardir. Dolayisiyla,
Cin Islam1 6nemli derecede yerellestigi halde, daima Islami esaslara simsiki bagl
kalmaya ¢alismistir.

Cin Islam, 6zellikle Konfiigyiisciiliikle biitiinlesmistir. Konfiigyanist Miisliimanlik
(Huiru, [B]f%), Tiirkiye akademik camiasinda oldukca yeni bir arastirma sahasidir.?
Buna ragmen bu alanda kayda deger ¢alismalarin yapildiginin da zikredilmesi
gerekmektedir. “Cin Tarz1 Islam: Konfiigyanist Miisliimanlik (Hui-Ru)”; “Cin’de
[1k islami Entelektiiel Caba ve Konfiigyanist Miisliimanlar (Hui-Ru)” ve “Klasik
Islam Eserlerinin Cince’ye Terciime Faaliyetlerinin Cin’de Islamiyet’in Gelisimine
Katkis1” makaleleri yerellesmis Cinli Miisliiman alimlerin baslattiklar: faaliyetlere
odaklanmistir. Bu ¢alismalarda Cin medrese egitim sisteminin kurulusu, Islami
klasik eserlerin Cinceye ¢evrilmesi ve Konfiicyiiscii diisiincelerle Islam’1 agiklama
seklindeki ti¢ entelektiiel faaliyetin tarihsel, toplumsal ve dinsel arkaplaniyla ilgili
bilgiler sunulmaktadir. Bu arastirmacilar séz konusu faaliyetlerin, Konfiigyanist
Miisliiman alimlerin ve Cin Islam1’na dzel bir kelam sisteminin ortaya ¢ikisina ve
bunun Cin Islam tarihindeki nemine ve katkisina isaret etmislerdir. Bu ¢alismalar
makalenin ikinci kismi i¢in Islam’m yerellesmesi konusunda genel bilgiler sunarak
151k tutmustur.’

S6z konusu entelektiiel faaliyetle ilgili temel bilgilerin yani sira spesifik konular
iizerinde yiiriitiilen arastirmalar da mevcuttur. Ornegin Cinli Miisliiman alim Wang
Daiyu’niin Cin Islam Tarihindeki Yeri ve Onemi adli doktora tezinde, Islam’in
Cin’e gelisi ve burada yasanan gelismeler anlatildiktan sonra Wang Dai-Yu niin
onemli eserleri ve felsefi diisiinceleri tizerinde durulmustur. Cinli Miisliiman
alimlerden ve Cin Islam anlayisini olusumuna katkida bulunan Wang Dai-Yu’niin
diistincelerini anlamakta faydali olan ¢alismasinin sonunda yazar, Wang’in Cin
ve Islam medeniyeti arasinda akademik bir koprii kurdugunu ve bu kdpriiniin

2 Unal, “Cin Tarz1 Islam: Konfiigyanist Miisliimanlik (Hui-Ru).” Esra Cifci, “Cin’de lk Islami
Entelektiiel Caba ve Konfiigyanist Miislimanlar (Hui-Ru),” /1. Tiirkiye Lisansiistii Calismalar
Kongresi Bildiriler Kitabi - IV (6-8 May1s 2013, Bursa), 866.

3 Unal, “Cin Tarz1 islam: Konfiigyanist Miisliimanlhk (Hui-Ru).” Cif¢i, “Cin’de Ilk Islami Entelektiiel
Caba ve Konfiigyanist Miisliimanlar (Hui-Ru).”
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tizerinden yiizyillarin bilgi ve birikiminin gegmesini sagladigi sonucuna ulasmstir.*
Cin Kaynaklarina Gére Mangu (Cing) Handani Déneminde (1644-1911), Cin’de
Islamiyet ¢calismasinda ise, Cin Islam tarihine kisa bir sekilde deginildikten
sonra Qing hanedanligr dénemindeki Miisliimanlarin hayatlarinin dinsel, siyasal,
iktisadi ve egitimsel vs. gibi ¢esitli yonlerine dair kapsamli bilgiler sunulmustur.
Islam’1n zihinsel yerellesme siirecine yol agan entelektiiel faaliyetlerin yani sira
Qing hanedanlig1 déneminde ortaya ¢ikan Islami ihya ve 1slah hareketlerinden de
bahsedilmistir. > Bu nedenle Makalenin tiglincii kisminda tartigilan konuyla ilgili
bilgiler de bu ¢alismada bulunabilir.

Bat1 akademik camiasi ise Cin Islamr’yla ilgili arastirmalar bakimindan oldukga
zengindir. Islam in China: A Neglected Problem adli eserde Cin Islam tarihinin
yani sira yazarinin Cin’deki gozlemleri de sunulmaktadir.® Eserin konumuzla
iliskisi oldukca smirl1 oldugu halde, o donemdeki Islam ve Miisliimanlar1 anlamak
icin faydadan hali degildir. Ancak yazar eseri, Cin’de icra edilecek misyonerlik
sirasinda kullanilmak maksadiyla yazdigi i¢in, sundugu bilgilerin kullanilmasinda
dikkatli olunmasi gerekmektedir. Bir diger ¢aligsma olan Islam in China: Religion,
Ethnicity, Culture, and Politics, Islam in China: Key Papers, ve China’s Muslim
Hui Community: Migration, Settlement and Sects ise, Islam’in yerellesmesiyle
ilgili bilgiler igermektedir.” Ayrica Cin’in yakin tarihinde ortaya ¢ikan Islami ihya
ve 1slah hareketleri lizerine bir calisma olan Chinese Muslims and the Global
Ummabh: Islamic Revival and Ethnic Identity among the Hui of Qinghai Province,
makalenin ti¢lincii kismi i¢in oldukea faydali bilgiler igermektedir. Yine bu eserde
Yihewani (Ikhwan) ve Salaifengye’nin (Selefilik) yani sira Tebligi Cemaati ve bu
gruplarin Misliimanlarin kimlikleri tizerindeki tesirleri de ele alinmaktadir.® Son
olarak ele aldigimiz konunun ayrintilarin1 derinlemesine inceleyen calismalar da
zikredilebilir. Ornegin Muslim Sanzijing: Shifts and Continuities in the Definition
of Islam in China (1710-2010) adli calismada Liu Zhi’nin Islam Diinyasinin

4 Ertugrul Ceylan, Cinli Miisliman alim Wang Daiyu niin Cin Islam Tarihindeki Yeri ve Onemi,
yayimlanmanns doktora tezi, Ankara: (Ankara Universitesi, 2019).

5 WuMaerjiang, Cin Kaynaklarina Gére Mangu (Cing) Handani Déneminde (1644-1911), Cin’de
Islamiyet, yayimlanmamis doktora tezi, (Istanbul: Marmara Universitesi, 2018).

6  Marshall Broomhall, Islam in China: A Neglected Problem (London: China Inland Mission,
1910).

7  Raphael Israeli, Islam in China: Religion, Ethnicity, Culture, and Politics (Oxford: Lexintong
Books, 2002). Michael Dillon ed., Islam in China: Key Papers 2 vol., (Folkstone: Global
Oriental, 2009). Michael Dillon, China’s Muslim Hui Community: Migration, Settlement and
Sects (Richmond Surrey: Curzon Press, 1999).

8  Alexander Blair Stewart, Chinese Muslims and the Global Ummah: Islamic Revival and Ethnic
Identity among the Hui of Qinghai Province (New York: Routledge, 2017).
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Ayinleri (Tianfang Dianli, X757 88ji&) eserinde kaynaklanan ve Miisliimanlari
egitmede kullanilan dzel bir edebi tiire (sanzijing, ==F#&, ii¢ karakterli siir)
odaklanarak onun farkli dénemlerdeki bi¢imleri; fikih, ayinler ve Miisliimanlarin
diistinceleri tizerindeki etkileri ele alinmustir.” The Dao of Muhammad.: A Cultural
History of Muslims in Late Imperial China ¢aligmasi ise Cin’in dogusunda bulunan
Miisliimanlar {izerine odaklanarak Cince dini kitaplarinin ortaya ¢ikisi, Cinli
Miisliiman alimlerin olusturduklari entelektiiel aglar ele alinmaktadir. Bu eserde Cin
Islami bilgilerinin alimler arasinda yayilisi, nesilden nesle (silsile) aktariimasinin,
bilgilerin igerdigi mesajlarin kapsaml bir sekilde tartisildigimi ve Cin islami'nin
entelektiiel hayatinda erken donemden modern doneme kadar yasanan gelismeleri
sundugunu séylemek miimkiindiir.'® Makale derlemesi seklinde yayimlanan
Islamic Thought in China: Sino-Muslim Intellectual Evolution from the 17th to
the 21st Century adl1 eser ise, ilk donemden giliniimiize kadar Cinli Miisliimanlarin
diisiincelerini aragtiran bir dizi makaleyi icermektedir. Bu makalelerde belli Cinli
Miisliiman alimlerin diislincelerinin incelenmesinin yani sira Cince dini kitaplarda
bulunan 6zel kavramlar ve belli donemlerde dikkatleri ceken entelektiiel faaliyetler
de ele alinmaktadir.!! Bu tiirden arastirmalar ¢ok spesifik olduklari igin bu makale
onlardan pek faydalanamamistir. Buna ragmen ele aldigimiz konuyla ilgili ileri
aragtirmalar i¢in faydali kaynaklardir.

Cin’de konumuzla ilgili calismalarin sayisi oldukga fazladir. Genel olarak Cin
Islam tarihini inceleyen her eserde Islam’1n yerellesmesi, Konfiigyiiscii diisiincelerle
biitiinlesmesiyle ihya ve 1slah hareketlerinin ortaya ¢ikisindan bahsedilmektedir.'?
Bunlar diginda Jin Yi-Jiu'nun ¢alismalart zikre degerdir. Jin en 6nemli Cinli
Miisliiman alimlerden olan Wang Dai-Yu ve Liu Zhi iizerinde birer ¢calisma
yaymlamustir. Bu eserlerde iki alimin hayati, diisiinceleri, eserleri ve Cin Islami’ndaki
onemiyle ilgili bilgiler ayrmntili bir sekilde aktariimaktadir. Alimlerin hayatinin da

9  Roberta Tontini, Muslim Sanzijing: Shifts and Continuities in the Definition of Islam in China
(1710-2010) (Leiden: Brill, 2016).

10 Zvi Ben-Dor Benite, The Dao of Muhammad: A Cultural History of Muslims in Late Imperial
China (London: Havard University Asia Center, 2005).

11 Jonathan Lipman ed., Islamic Thought in China: Sino-Muslim Intellectual Evolution from the
17th to the 21st Century (Edinburgh: Edinburgh University Press, 2016).

12 Mi and You, Cin Islami 'nin Kisa Tarihi, 150-177. Wang, Cin Islam Tarihi, 206-215. Gui-Ping
Yang and Xiao-Ying Ma, Islam Uzun Vadeli Muhtesemdir: Cin Islami (;EE B FHEJFHTE
#) (Beijing: Zongjiao Wenhua Chubanshe, 2007), 139-141, 171-208. Cin islam Dernegi ed.,
An Overview of Islam in China (FEIFHEIFIZ S ) (Beijing: Zongjiao Wenhua Chubanshe,
2013), 72-73, 75-76. Chang-Kuan Lin, Cin Islam 1in Gelismeleri ve Hareketleri (FH[EG[E]2{
Z R HEE)) (Taipei: Zhonghua Mingguo Alabo Wenhua Jingji Xiehui, 1996), 25-76. Ma
& Ding, Cin Islami’'min Kiiltiirii Kategorisi ve Etnik Ozellikleri, 62-74.
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incelenmesi, Cinli Miisliiman alimlerin baglattiklar1 entelektiiel faaliyetlerin tarihsel
arkaplanini anlamaya 11k tutmaktadir.” Jin’in diger eseri Cin’deki Tasavvuf iizerine
kalem alinmistir. Bu eserde Tasavvufun Cin’e girisi, Cin’deki yayilist ve gesitli
tarikatlarin kurulusu gibi konularin yani sira Tasavvuf diistincesinin Cin medrese
egitim sistemi ve Cinli Miisliman alimler tizerindeki etkileri de ele alinmistir.'
Jin’in ¢aligmalarinin, bu makalenin konusuyla ¢ok yakindan ilgili bilgiler sunarak
zihinsel bir zemin olusturmasi bakimindan degerli ve 6nemli oldugunu sdylemek
gerekir.

S6z konusu calismalarin cogu, yerellesme siireci, Islami ihya ve 1slah hareketlerinin
ortaya ¢ikist ve Islam’1 Konfiigyiiscii diisiincelerle agiklama gibi statik olaylara
odaklanmakta; ve bu olaylar nedeniyle Cin Islami’nin ortaya ¢iktigina, veya bir
diger deyisle, islam’n yerellesmesinin tamamlandigina isaret etmislerdir. Ancak
Cin Islam1’nin asimile olmaktan kaginarak giiniimiize kadar ayakta kalabilmesinin
gercek sebebinin, statik olaylardan ziyade yerellesmeden ihya ve 1slaha gegen
dinamik bir siire¢ oldugunu sdylemek gerekir. Dolayisiyla bu makalede statik
olaylardan ziyade islam’in Cin’deki gelisiminin dinamik siireci daha ¢ok 6n plana
cikarilmaya caligilacaktir. Bu baglamda olmak {izere s6z konusu siirecin agiklanmasi
ve tartisilmasi bu makalenin asil amagclar1 arasinda yer alacaktir.

Islam’m yerellesmesi ve kiiresellesmesi, Cin Islam1’nin ayakta kalmasinda hayati
bir rol oynamaktadir. Islam’in Cin’e gelisinden itibaren bu iki siire¢ birbirleriyle
etkileserek Cin Islam tarihini olusturmustur. Bu nedenle islam’in yerellesmesi
ve kiiresellesmesinin, Cin Islami’n1 anlamak icin 6zel bir yaklasim sundugunu
sdylemek yerindedir. Bu makalede, Islam’mn Konfiigyiisciiliik’le biitiinlesmesi ve bu
biitiinlesme stirecinin asimilasyona donmesini 6nleyen ihya ve 1slah hareketlerinin
ortaya cikisi, Cin Islam tarihinde yasanan 6nemli olaylar 1s181nda yerellesme ve
kiiresellesmenin Islam’in Cin’deki gelisimi iizerindeki etkileri tartisilacaktir.

Islam’n Yerellesmesinin Baslamasi

Islam’m yerellesmesi, Ming hanedanlig1’nin son donemlerinde baslamustir.
Meshur Cinli Miisliiman tarih¢i Bai Shou-Yi (6. 1420/2000, B&%%), Cin Islam
tarihini koklesme, gelisme ve yeni cag olmak iizere iic donem ayirmustir.'® Islam’m

13 Yi-Jiu Jin, Wang Dai-Yu niin Diisiincelerinin Incelenmesi (E 152 /F8H7%) (Beijing: Minzu
Chubanshe, 2008). Yi-Jiu Jin, Cin Islami’mn Gizeminin Kegfi: Liu Zhi Incelemesi (FFEJ{FET
BT1ER : BIEHF) (Beijing: Zhongguo Renmin Daxue Chubanshe, 2010).

14 Yi-Jiu Jin, Sufism in China (#%FF 27 P E7) (Beijing: Social Sciences Academic Press, 2013).

15 Bkz. Shou-Yi Bai, Cin Islami’'mn Kiiciik Tarihi (FF[E[E]#¢//\ ) (Ningxia: Ningxia Renmin
Chubanshe, 2000), 44.
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yerellesmesi, bu siiflamanin ikinci déonemine denk gelmektedir. Bu bakimdan,
yerellesme siirecinin, Islam’m Cin’deki gelismesi, ayakta kalmasi ve Cin Islam1’nin
olusumu i¢in hayati bir rol oynadigini sdylemek yerinde olacaktir.

Islam’1n yerellesmesinin basladig1 Ming hiikiimeti Miisliimanlara kars1 ¢eliskili
bir tavir takinmustir. Hiikiimdarlar bir yandan Islam’1 olumlu degerlendirip saygi
gostermekte; 6te yandan Miisliimanlarin 6zel orflerini ve kiiltliriinii yok ederek
onlar1 Cin kiiltliriine asimile etmeye ¢alismaktaydilar. Ancak genel olarak Ming
hiikiimdarlarinin ¢ogunun Islam’a kars: samimi bir tutum sergilemis olduklari
sdylenebilir. Onlarin emriyle camiler inga edilmistir. Hatta bazi hiikiimdarlarim islam’1
kabul ettiklerine dair rivayetler bile halk arasinda dolasmaktadir.!*Hiikiimdarlarin
yazdiklari siirler, Islam’a uyguladiklar1 koruyucu ve tesvik edici politikalar, bu
olumlu tavrin isaretleri olarak gorilebilir.!”

Islam’a ve Miisliimanlara yonelik mezkur celiskili tutum Ming hiikiimetinin
yabancilar i¢in koydugu yasaklarda kolaylikla goriilebilir.'® Ming hiikiimdarlarinin
olumlu tavr1 nedeniyle, bu yasaklarin arkasinda yatan gerekgeler tartismali bir konu
olmustur. Bazilar1 Imparator Tai Zu’nun (6. 800/1398, BAX$H) Miisliimanlari
Cinlilerin diismanligindan korumak amaciyla bu politikalar1 uyguladigi goriisiinii
ileri siirmiistiir." Digerleri ise, bu politikalarin Miisliimanlar1 islam’a imandan Cin’e
sadakate doniistiirmek, 6zel kimliklerini yok etmek ve dolayisiyla Cin kiiltiiriine
asimile etmek amaciyla diizenlendigini savunmaktadir.® Nitekim, Imparator Tai
Zu’yla dogrudan ilgili klasik eserde farkli azinliklar igin ¢esitli yonetim makamlarinin
tesis edildigi anlatildiktan sonra, onlarin bunun sayesinde medenilesmeleri ve Ming
hiikiimdarlarina sadik olmalarinin beklendigi agiklanmistir.?!

16 Bai, Cin Islami ‘min Kiiciik Tarihi, 66. Islam’1 kabul eden Ming hiikiimdarlartyla ilgili arastirmalar
hakkinda bkz. Ming-Dao, Ma, Ming Kralivet Ailesinin Inancinin Ilk Tahlili (582 E 5 11Z
#%8) (Taipei: Zhongguo Huijiao Wenhua Jijinhui, 1984).

17 Ling-Gui Wang, Cin Islam Tarihi (FEIFETEZ L) (Beijing: Zhongguo Youyi Chuban Gongsi,
2014), 141-142. Tong-Xian Fu, Cin Islam Tarihi (FE[O]2 L) (Taipei: Taiwan Shangwu
Yinshuguan, 1996), 95-97. Bai, Cin Islam: 'min Kiiciik Tarihi, 66.

18 Buyasaklar hakkinda bkz. Cin Felsefe Kitaplari Elektroniklestirme Projesi, “Ming Hanedanliginin
Kanun Kilavuz (6) (KBBREREHIFIE 2 7N),” erisim 20.03.2020. http://ctext.org/wiki.
pl2if=gb&chapter=466350. Bilinmeyen yazar, Ming Tai Zu Imparatorunun Gercek Kaydi (1) (
BEA # B #5%7—) (Taipei: Institute of History and Philology, Academia Sinica, 1968), 525.

19 Hajji Yusuf Chang, “The Hui (Muslim) Minority in China: An Historical Overview,” in Islam
in China: Key Papers (1), ed. Michael Dillon, (Folkstone: Global Oriental, 2009), 136. Ma,
Ming Kraliyet Ailesinin Inancimn Ilk Tahlili, 41-42.

20 Bai, Cin Islami 'nin Kiigiik Tarihi, 66. Zhen-Gui Yu, Cin Hanedanliklar: ve Islam (FPEGEE(CEL
FEEFHTEFZ) (Yinchuan: Ningxia Renmin Chubanshe, 1996), 115.

21 Bilinmeyen yazar, Ming Tai Zu Imparatorunun Gercek Kayd (4), 3307-3308.
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Bu tartigmalar1 bir kenara biraktigimizda, Ming hiikiimetinin politikalarinin
Miisliimanlar1 6nemli bir sekilde etkiledigini s6ylemek gerekir. Bu ylizden
Miisliimanlar, Ming hanedanligi’nin ilk donemlerinde maddi yonden Cin kiiltiiriinii
kabul etmeye baglamistir. Arap, Fars ve Tiirk adlarin yerini Cinli isimler almiglar,
ana dilllerini terk ederek Cince konusmaya baslamislar, geleneksel Cin kiyafetini
giyinmis ve Cin kiiltiiriine uygun yeni orfler gelistirmislerdir.”* Bunun yani sira,
Ming hiikiimetinin dis politikas1 disa kapali oldugu i¢in Cin’deki Miisliimanlarin
diinya Miisliiman iimmetiyle iletisimi azalmigtir. Biitiin bunlar, Miisliimanlarin
dini bilincini olumsuz yonden etkilemistir. Bunun bir sonucu olarak da Cin’deki
Islam giin gegtikge zayiflamaya baslamistir.?>

Islam’in Diisiinsel Yerellesmesi

Ming hanedanliginin son doneminde ilk baglarda maddi yonle sinirli kalan
yerellesme siireci, hizl1 bir sekilde diislinsel yone kaymistir. Miisliimanlarin
anadillerini terk ederek Cince konusmayi kabul etmeleri, ister istemez Islami asil
bilgilerini elde etmelerine bir engel olusturmustur, bu da onlar1 dogru inangtan
uzaklagma riskiyle karsi karsiya birakmistir.* Nitekim bu durum Cinli Miisliiman
alimlerinin dikkatini ¢gekmistir. Cin Islam1’nin en 6nemli klasik eserlerinden olan
Islam Diinyasimin Ayinleri’ne yazilan son sdzde, o donemdeki Islam’1n carpitilmis
oldugu, bu g¢arpitilmis anlayisin Miisliimanlar arasinda dolagimda oldugu ve
dolayisiyla onlarin dinden uzaklastigi ifade edilmistir.> Bu nedenle, din konusunda
Miisliimanlari dogru bir sekilde bilgilendirmek ve onlarin imanini giiglendirmek igin,
Kuran’1 Cinceye ¢evirme, Cince dini kitaplar1 yazma, Konfligyiiscii diislincelerle

22 Wang, Cin Islam Tarih, 137-138, 183. Shou-Jiang Mi and Jia You, Cin Islami min Kisa Tarihi
(FEJFErEG#( & L) (Beijing: Zongjiao Wenhua Chubanshe, 2000), 120. Michael Dillon,
China's Muslim Hui Community: Migration, Settlement and Sects (Richmond Surrey: Curzon
Press, 1999), 30-31. Wu Maerjiang, “Klasik Islam Eserlerinin Cince’ye Terciime Faaliyetlerinin
Cin’de Islamiyet’in Gelisimine Katkis1,” Edebali Islamiyat Dergisi 2/4 (Kasim 2018): 54.

23 Wang, Cin Islam Tarih, 142.

24  Chang-Kuan Lin, Cin Islam tin Gelismeleri ve Hareketleri (FREJ[E]2( & 5/ % HE &) (Taipei:
Zhonghua Mingguo Alabo Wenhua Jingji Xiehui, 1996), 21, 34. Mi & You, Cin Islam: 'nin Kisa
Tarihi, 151. Ayrica Qing hanedanlig1 doneminde yazilan eserlerde dil sikintisinin Miisliimanlar1
dinden uzaklastirdig1 ve dini bilgileri edinmelerini engelledigi goriisleri ortaya koyulmustur.
Bkz. dipnot 25..

25 Cheng-Long Ding “Islam Diinyasinin Ayinlerinin Son Sozii (K75 ELi&#K),” Liu Zhi, Islam
Diinyasimin Ayinleri (K5 #4ji&), eds. Jia-Bin Zhang and Yong-Hao Du, (Tianjin: Tianjin Guji
Chubanshe, 1988), 229. Ayn1 gériisii ortaya koyan diger kayat ise Ke-Zong Shi, “Islam’la Ilgili
Kuskularin Céziimlenmesi’nin On Sézii CEETEEEFF),” aktarilan Zhan-Ming Ma, Islam 'la
Ilgili Kuskularin Céziimlenmesi Incelemesi (;EEFELEHIFT) (Beijing: Zhongguo Shehui Kexue
Chubanshe, 2013), 64.
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Islami bilgileri agiklama ve Cin usuliine uygun olarak Islam egitim sistemi kurma
gibi ¢esitli girisimler baglatilmistir.

Bu girisimler Miisliiman topluluklarla sinirl kalmayip geleneksel Konfligytiscii
egitim goren Cin bilginlerinin Islam’la ilgili yanlis anlamalarini diizeltmeyi
de amaglamistir. Onlara gore, Cin kiiltiir sisteminde son derece 6nemli olan
Konfiigyiis, Miislimanlar i¢in higbir anlam ifade etmemesi; bu da Miisliimanlarin
medeniyetsiz, atalarina saygi gostermedikleri, Cinlileri baglayan Kofiicyiiscii
sosyal, siyasi, dini normlardan bihaber olduklar1 anlaminda yorumlanmistir.?
Bu baglamda yukarida sdzii gegen girisimler islam’1 Konfiigyiis¢ii diisiincelerle
biitiinlestirme ve onu dogru anlatmay1 amagladigi i¢in, Miisliimanlarin Cin
bilginlerinin dnyargilarina kars1 etkin bir savunma ve kendini ifade etme yolu
oldugunu da sdylemek miimkiindiir. Bunun sayesinde Islam, Budizm’in Cin
tarihinde yasadig1 sikintidan kaginabilmistir.?’

Islam’mn diisiinsel yerellesmesinin, amaglar itibartyla, Miisliiman topluluklar:
i¢in bir tiir ihya ve 1slah hareketi olarak diisliniilmesi miimkiindiir. Bu nedenle
yerellesme siirecinin, Islami prensipleri yok ettigini degil, tam tersine onlar1
tekrar ortaya c¢ikardigini ve giiclendirdigini sdylemek gerekir. Asagida bunun
nasil gerceklestirildigini anlamak amaciyla, Cin islam tarihinde yasanan énemli
yerellesme hareketleri olarak goriilenler tizerinde durulacaktir.

Cin Medrese Egitim Sisteminin (jingtang jiaoyu, fZ#5) Kurulusu

Ming hanedanligimin orta déneminde, islami bilgiler konusunda yasanan eksiklik
nedeniyle, Miisliiman topluluklar i¢inde din egitimi meselesi giindeme gelmistir.
Cin medrese egitim sisteminin kurucusu Hu Deng-Zhou (6. 1005/1597, &),
¢ocuklugunda hem geleneksel Konfiigytiscii egitim tamamlamis hem de tinlii bir
alim tarafindan yetistirilmistir.”® Hacdan dondiikten sonra Miisliimanlarin dogru din
bilgilerini yittirdiklerini géren Hu, ilk baglarda Islami bilgilerini 6gretmek amaciyla
ogrencileri kendi evine davet etmis ve kendi imkanlariyla onlar1 barindirmaya

ve yedirmeye calismistir. Hu’nun 6grencileri, ondan sonra medrese sistemi

26 Raphael Israeli, Islam in China: Religion, Ethnicity, Culture, and Politics (Oxford: Lexintong
Books, 2002), 11.

27 Wen-Jong Yang, “Cin islami’nin Diisiinceleri ve Geleneginin Yerellesmesi Incelemesi (5@ El
PR BB ER 2 TEHIMY),” in Localization of Islam in China ((RETBIEHIE - FHETFET
B /E 2 #57), ed. Chang-Kuan Lin (Hong Kong: The Research Institute for the Humanities,
The Chinese University of Hong Kong, 2015), 68.

28 Zong-Ping Sha, “Cin Mederese Egitim Sisteminden Han Kitaplarina: Miisliimanlarin
Cinlilesmesine Giris ((EIEEHBEEEXEE BIMENAIE),” in Lin, Localization of
Islam in China, 86.
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gelistirmislerdir. Okul (medrese) cami i¢inde kurulmustur. Ogrencilerin ihtiyaglari
ise cami etrafindaki cemaat tarafindan karsilanmaktaydi. Ming hanedanligi’nin
son donemlerinde, bu egitim sistemi Miisliimanlarin yogun bulunduklar1 bolgelere
yayilmig ve Shaanxi, Shandong, Yunnan ve Jiangnan olarak dort akim ortaya
cikmist1.”

Islami bilgileri dogru bir sekilde aktarmayn, alimler ve din adamlari yetistirmeyi
hedefleyen Cin medrese egitim sistemi ii¢ seviyeden olusmaktadir. ik seviyede
cocuklara temel Islami bilgiler, Kur’an’in kisa ve kolay ayetleri 6gretilmektedir.
Ikinci seviye din konusunda sistematik bir din egitimi géremeyen yetiskinler igin
tesis edilmistir. Bu seviyede Kuran’dan secilen ayetler okutulmaktadir. En yiiksek
seviye ise, camilerde hizmet veren din adamlari yetistirmeyi amaglamaktadir.
Ogrencilerin bu ii¢ seviyeyi sirayla ve ara vermeksizin tamamlamalar1 sart degildir.
Istege bagli derse girebilirler. Seviyelerin tamamlanmasiyla alakali herhangi bir
slire sinirlamasi da yoktur.*

Cin medrese egitim sisteminin gelismesiyle birlikte klasik 13 ders kitab1 (14
oldugunu séyleyen de vardir) ortaya ¢ikmistir. Bu kitaplar alet ilimleri ve temel
bilgileri icerecek sekilde hazirlanmistir. Alet ilimleri Arapga ve Farsca dilbilgisi,
belagat ve mantik ilmini kapsamaktadir. Temel bilgi konular1 ise tevhit, tefsir,
hadis, kelam, fikih ve tasavvuf olarak siniflandirilabilir. Yukarida sozii gegen
akimlar, onem verdikleri alanlar farkli oldugu i¢in, kendi uzmanlik alanlariyla
Cinli Miisliimanlar arasinda taninmaktadir. Hu Deng-Zhou ve 6grencilerinin temsil
ettigi Shaanxi akimu, incelik ve nitelige 6nem vererek Arapca klasik eserleri ve
tevhit alaninda uzmanlagmistir. Shandong akimi enginlik ve tecriibeyi 6n plana
cikartarak Farsca dilbilgisi ve fikih alaninda meshur olmustur.*!

Burada dikkat edilmesi gereken bir husus, Cin medreselerinde ders iglerken
kullanilan dildir. Derslerde kullanilan kitaplar Islam diinyasindan getirilmistir.
Ancak, Ming hanedanligi doneminde Miisliimanlar Islami bilgilerin en énemli
tastyicisi olan Arapca ve Farscay1l bilmez bir hale gelmislerdir. Bu baglamda
Arapga ve Farsca yazilan dini kitaplari Cinceye ¢evirme ve anlamlarini agiklama
ihtiyaci hasil olmus ve bunu karsilamak amaciyla Cinli alimler 6zel bir terciime
yontemi gelistirmislerdir. Medrese dili (jingtangyu, f8 = &) diye adlandirilan bu
yontemde, Cince, Arapca ve Farsga dini terimleri ifade etmek i¢in kullanilmisgtir.

Alimler, bunu yapmak i¢in ya Konfiigyiisciiliik, Budizm ve Daoizm’e ait 6zel

29 Qiang Ma “Field Investigation and Thing on the Hui and Islamic Cultural Education ([B]f&
BB LB E R RS & BE),” Researches on the Hui ([EIJEHTZE) 52/4 (2003): 104.

30 Sha, “Cin Mederese Egitim Sisteminden Han Kitaplarina,” 92.
31 Yang and Ma, Islam Uzun Vadeli Muhtesemdir, 208.
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terimleri ddiing almiglar veya transliterasyon yapmiglardir. Ancak boylece hocalarin
dersi anlatmasi ve dini terimlerin dogru bir sekilde anlagilmasi miimkiin olmustur.*

Cinmedrese egitim sistemi ve medrese dilinin ortaya ¢ikist, Islam’m yerellesmesinin
bir ifadesidir. Hatta Cinli akademisyenlere gore bu ikisi glinlimiizdeki Huileri
millilestiren unsurlardan biridir.** Bu kisimdan anlasildig1 tizere, hem medrese
sistemi hem de gelistirilmis olan terciime yontemi, dini bilgilerin muhafaza edilmesi
ve nesilden nesle aktarilmas1 amaciyla tesis edilmislerdir. Bu bakimdan her ikisinin
de Islam’mn Cin’de yayilmasinin en 6nemli faktdrlerinden biri oldugunu sdylemek
gerekir.** Ancak zamanla Cin medrese egitim sisteminin gelismesiyle birlikte,
mevcut ders kitaplar1 6grencilerin ihtiyaclarini karsilayamaz bir hale gelmistir.*

32 Cin Medrese Egitiminde kullanilan “jingtangyu,” alimlerin ders islerken yarattiklar terctime
yonetimi olarak disiiniilebilir. Onlar Arapca, Tiirkge ve Farsga terimler Cin harfleriyle
transliterasyon yapmakta (vice versa) veya Cince sozciiklerden anlamlari yakin olanlari 6diing
alarak yabanci terimler ifade etmektedirler. Bu yiizden jingtangyu’niin Cince, Arapga, Tiirk¢e ve
Farsca sozciikler bir araya getiren, fakat Cince dilbilgisi kurallarina uygun karma bir dil oldugunu
soylemek gerekmektedir. Ayn1 zamanda Xiaojing GE#&. /J\&) olarak da bilinen Xiaoerjin (/]\52
£8) veya Xiaoerjing (/J\52#&), Cin medrese egitiminin kurulusuyla birlikte ortaya ¢ikan zel bir
yontemdir. Genel olarak Cinli akademisyenler xiaoetjin’den jingtangyu’dan bagimsiz bir sekilde
s6z etmektedirler. Bu yiizden ikisi de Cin medrese egitim sisteminden kaynaklanmasina ragmen,
Xiaoerjin’in jintangyu’yla paralel olarak diger bir yontem oldugunu sdylemek gerekmektedir.
Islev itibartyla, Xiaoerjin Arap alfabesiyle Cince transliterasyon yapan bir yontemdir. Ornegin
orug anlatan bir kitapta “Bu (namaz ve orug) Islam’m iki temelidir” ciimlesi, (3 58 36 Oaask
S s CGEE B RETMAZ I ME BRI seklinde yazilmistir. Bu rnekten goriildiigii iizere, bu
climle Arap alfabesiyle yazilmasina ragmen, Cince telaffuzunu ifade etmektedir.. Jingtangyu’niin
diger ozel bir ifadesi, Cinli Miisliimanlarin kullandiklari 6zel terimlerde goriilmektedir. Talebe (
B 7. talibu), kalem (T8, ganlan), abdest (FI75{{HR, abudaisi) ve Reis (3EZXH, laiyisi) gibi
yabanci dilden dogrudan transliterasyonu yapilan terimler buna 6rnek olarak verilmek miimkiindiir.
Ayrica kurban etme (T /), vefat etme ($58), bereket([E185) ve setr-i avret (Z£88) gibi terimler
ise Cinceden tiireyerek 6zel Islami kavramlarla ifade edilmistir. Jingtangyu ve xiaoerjin ile ilgili
bilgiler bkz. Yang & Ma, Islam Uzun Vadeli Muhtesemdir, 208. Mi & You, Cin Islam:’'min Kisa
Tarihi, 153-154. Sha, “Cin Mederese Egitim Sisteminden Han Kitaplarina,” 92. Dillon, China s
Muslim Hui Community, 154-155. Shu-Sen Qiu ed., Cin deki Hui Etnik Grubu Tarihi (FF[E[5]
J%& %) (Ningxia: Xingxia Renmin Chubanshe, 1996), 382-384, 520-521. A Yibulaheimai, “Hui
Etnik Grubundaki “Xiaojing”in Karakter Sistemi Incelemesi ([Elf&E&" X F &R 7R),”
Etnik Diller (FRIZFE3X) 1(1992): 25-32. Ma & Ding, Cin Islam: 'min Kiiltiir Kategorisi ve Etnik
Ozellikleri, 145. Sha, “Cin Mederese Egitim Sisteminden Han Kitaplarma,” 92

33 Mi and You, Cin Islami’mn Kisa Tarihi, 155. Guo-Xi Tie, “Cin Islam1 Egitimine Giris (35®
FREIRETEEZELE)”, Researches on the Hui ([EIEAHFF) 45/1 (2002):72.
34 Unal, “Cin Tarz1 Islam.”

35 Chang-Kuan Lin, ders kitaplarinin tefsir, felsefe, dilbilgisi ve belagatla sinirili kalmasi ve biiyiik
kisminin tasavvufa dayanmasunimn Cin medrese egitiminin eksikligi olduguna isaret etmistir.
Ona gore bu eksikligi gidermek i¢in Cince dini kitaplar yazma egilimi bas gostermistir. Ayrica
Ling-Gui Wang da Arapga ve Fars¢a’dan cevrilen ders kitaplarinin talebelerin ihtiyaglarini
karsilamaz bir hale geldigini ve dolayisiyla Konfiigyiisgii diisiincelerle islami bilgileri agiklama
faaliyetinin baslatildigim ifade etmistir. Bkz. Lin, Cin Islam min Gelismeleri ve Hareketleri,
37-38. Wang, Cin Islam Tarih, 207.
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Bu durum, islam’m yerellesmesini bir adim daha ileri gotiirmiis ve Konfiicyiiscii
diisiincelerle Islam’1 agiklama ve Cince dini kitaplar1 yazma siirecinin baslamasina
yol agmustir.

Islam’n Konfiicyiiscii Diisiincelerle Diyalogu

Islam’1n Konfugyiiscii diisiincelerle diyalogu ve biitiinlesmesi, esas olarak Cince
dini kitaplarimin ortaya ¢ikisiyla baglamistir. S6z konusu dini kitaplar, Kur’an basta
olmak iizere, Arapca ve Farsga klasik dini eserlerden Cinceye ¢evrilmistir. Bu
girisimde ¢aba sarfeden alimler iyi bir Miisliiman olarak yetistirildikleri ve kaliteli
geleneksel Konfiigyiisgii egitim gordiikleri igin hem Islam hem de Konfiigyiisii
alanda uzmanlasmis kisilerdir. Bunlar, herkesin anlamasini kolaylastirmak
amaciyla Islami diisiinceleri Konfiigyiiscii kavramlar ve ifadelerle aciklamaya
calismuslardir. Bunun da, dini kitaplar1 terciimenin (hanwen yizhu, JEXFEZE),
veya Konfiigyiiscii diisiincelerle Kur’an’1 ve Islam’1 agiklama (yiru shijing, 2
{BEFERR) olarak adlandirilan girisimi baslattigini séylemek dogru bir tespit olur.*®

Bu girisimler asamali bir sekilde gelismistir. Genel olarak Cinli akademisyenler bu
gelismeyi ii¢ doneme ayirmuslardir. ik dénem Ming hanedanligiin son dénemleri
ve Qing hanedanliginin ilk donemlerine denk gelmektedir. Yukarida deginilen
Cinli bilginlerin 6nyargilar1 nedeniyle, alimler ilk donemde savunmaci bir tavir
sergileyerek belli bir dereceye kadar Cin kiiltiirline kars1 mesafeli durmaktaydilar.
Eserlerinde Islami prensiplerle ¢elistigini diisiindiikleri diisiinceleri elestirmisler;
Islam’1n evrensel diinya goriisii ve hayata bakisin1 savunmuslar ve dolayisiyla Cin
Islam1’nin diisiince sistemi icin bir temel gorevi gdrmiislerdir.’” Wang Dai-Yu (6.
1070?/1660?)%® bu déonemin 6nemli bir temsilcisi olarak kabul edilebilir.

36 Cin akademik camiasinda Arapga ve Fars¢adan Cinceye gevrilen klasik dini eserlerin olusturdugu
kiilliyat “Han kitap GEZI'E77)” terimiyle kastedilmektedir. Tlgili bilgiler hakkinda bkz. Unal,
“Cin Tarz1 islam.” Zvi Ben-Dor Benite, The Dao of Muhammad.: A Cultural History of Muslims
in Late Imperial China (Cambridge & London: The Havard University Asia Center, 2005), 5.
Esra Cifei, “Han Kitap,” TDV Islam Ansiklopedisi, https://islamansiklopedisi.org.tr/han-kitap,
erigim 15.06.2020.

37 Yang & Ma, Islam Uzun Vadeli Muhtesemdir, 177.

38 Wang Dai-Yu’niin hayatiyla ilgili bilgiler kendi anlatimiyla sinirlidir. Wang’1n atalarmm Kabe’den
Cin’e geldikleri, Konfligyiisciiliik ve onun Islam’da uzmanlasmis biiyiik Cinli alimlerden egitim
gordiigii, 0grenciler yetistirdigi ve eserler kaleme almis olduguna dair bilgiler, onun hakkinda
genel olarak kabul edilen bilgilerdir. Islam 'in Dogru Agiklanmasi (Zhengjiao Zhenquan, 1TE3E
&%), Islam i Biiyiik [Imi (Qingzhen Daxue, SEEKREZ) ve dgrencileri tarafindan derlenen Nadir
ve Dogru Cevaplar (Xizhen Zhengda, 5B IEZ) en énemli eserleri arasinda yer almaktadir. Bkz.
Yi-Jiu Jin, Wang Dai-Yu niin Diisiincelerinin Incelenmesi (E 15 Z/B18H%) (Beijing: Minzu
Chubanshe, 2008), 62-97. Benite, The Dao of Muhammad, 134-137. Wu Maerjiang, “Klasik Islam
Eserlerinin Cince’ye Terciime Faaliyetlerinin Cin’de Islamiyet’in Gelisimine Katkis1,” 62-65.
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Ma Zhu (6. 1122/1711)* ve Liu Zhi (6. 1177/1764)* ikinci donem temsil

etmektedir. Bu dénemde terciime ve Islam’m Konfiigyiiscii agiklamas1 doruga
¢ikmigtir. Bu zamanlarda kaleme alinmis olan Cince dini kitaplari, 6nceki donemden

farkli olarak sirf Islam diisiincelerini savunmakla kalmamis, Konfiigyiiscii

diisiincelere de dnem vermistir. Ayrica, bu eserlerde yalnizca Budist diislinceler

elestirilmis, Konfii¢ylis¢iiliik ve Daoizm iizerine bu tiir elestirilerden ise

kagimilmistir.*' Bunun nedenlerinden birisi, Ma Zhu ve Liu Zhi gibi alimlerin Islam’1

Daoist ve geleneksel Konfligyiiscii diislinceleri birlestiren Yeni Konfiigyanizm’le

39

40

41

Ma Zhu, Yuan doneminde Yunnan eyaletini yoneten {inlii bir Miisliiman vali, Ajall Shams al-Din
Omar (Saidianchi Shansiding Wuma’er, ZEELFRIEER T /5 5 52)’1n torunlarindandir. Atalar ve
Wang Dai-Yu’ye hayranligi nedeniyle Ma, Shandong, Jiangnan’daki Miisliiman merkezleri ve
Beijing Niujie Camii (Ox Street Mosque)’ini ziyaret etmis, kendisini dini kitaplar1 yazmaya
adamistir. Ma Zhu’nun en 6nemli eserlerinden biri olan Islam 'in Kilavuzu (Qingzhen Zhinan, 5&
E1E) 10 ciltten olusmaktadir. Bu eser Islam ve Huilerin tarihi, tefsir, felsefe, fikih, astronomi
ve mit gibi cesitli bilgiler icerip Cin Islam1 hakkinda oldukca kapsamli bir kaynaktir. Ayrica,
Ma Zhu, bu eserle Yeni Konfiigyanist diisiinceleriyle Allah’in varligi, diinyanin taninmasi ve
kisiler arasinda olmas1 gereken iliskileri ele almistir. Bu bakimdan Zslam "in Kilavuzu’nun, islam
ontolojisi, epistemolojisi ve ahlaki gibi 6nemli bilgiler kapsayan degerli bir eser oldugunu
soylemek miimkiindiir. Bkz. Benite, The Dao of Muhammad, 137-139. Huai-Zhong Yang and
Zhen-Gui Yu, Islam ile Cin Kiiltiirii (1A ETBFEIRAETX {k) (Ningxia: Ningxia Renmin Chubanshe,
1996), 405-412. Wu Maerjiang, “Klasik Islam Eserlerinin Cince’ye Terciime Faaliyetlerinin
Cin’de Islamiyet’in Gelisimine Katkis1,” 68-70.

Cinli alim gelenegine mensup bir ailede dogan Liu Zhi, kii¢iik yaslarda Cin medrese egitimi ve
geleneksel Konfligylis¢ii egitim goérmiistiir. Liu, Ma Zhu gibi, egitimini tamamladiktan sonra
daha fazla bilgi elde etmek i¢in seyahate ¢ikmistir. Seyahat sirasinda tinlii Cinli alimlerle tanigmis
ve Farsga yazilan Peygamber Muhammed’in biyografisini elde etmistir. Bu eser onun énemli
eserlerinden birisinin temelini olusturmustur. Liu Zhi’nin diistinceleri geleneksel Cin felsefesi
(Konfiigyiisgiiliik, Yeni Konfiigyanizm, Daoizm ve Budizm) ve Islam, 6zellikle de tasavvuf
temelinde kurulmustur. Liu hayat boyunca yiizlerce kitap kaleme almistir. Bunlardan ancak
50-60 kadar1 yayimlanmistir. Geri kalanlar1 kaybolmustur. Onun en dnemli eserlerinden biri,
Islam kozmolojisini anlatan slam 't Metafizigi (Tianfang Xingli, X757 4EIE)" dir. Bu kitap insan
ile diinyanin karsilikli iliskisini mistik bir sekilde anlattig i¢in tasavvufi dzellikler tagimaktadir.
Diger eser Islam i Ayinleri (Tianfang Dianli, K75 E4{i)dir ve Liu Zhi’nin tefsir, hadis ve
fikih gibi alanlarda sectigi onemli metinlerin ¢evirilerini icermektedir. O, bu eserde Islam’m
dini emirleri ile Konfiigyiis¢li toplumsal normlari telif etmeye ¢alismistir. Son olarak Orta
Dogu’daki Peygamber Kayitlart (Tianfang Zhisheng Lu, X735 ZB2EK), kronolojik bir sekilde
Peygamber Muhammed’in hayatini kaydetmektedir. Bkz. James D. Frankel, Rectifying God's
Name: Liu Zhi's Cofucian Translation of Monotheism and Islamic Law (Hawai’i: University
of Hawai’i Press, 2011), 5-10. Yi-Jiu Jin, Cin Islami 'nin Gizeminin Kesfi: Liu Zhi Incelemesi (
HHET{REETETIER | BIE#HFE) (Beijing: Zhongguo Renmin Daxue Chubanshe, 2010). Yang &
Yu, Islam ile Cin Kiiltiirii, 400-401. Wu Maerjiang, “Klasik Islam Eserlerinin Cince’ye Terciime
Faaliyetlerinin Cin’de islamiyet’in Gelisimine Katkis1,” 65-68.

Mi & You, Cin Islami’mn Kisa Tarihi, 165. Lin, Cin Islam inin Gelismeleri ve Hareketleri, 66-68.
Yang & Ma, Islam Uzun Vadeli Muhtesemdir, 185-187. Bai, Cin Islami 'min Kiiciik Tarihi, 76.
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(Neo-Confucianism) agiklamalaridir.*> Dolayisiyla bu dénemdeki eserler en ¢ok
Konfiigyiis¢ii-Miisliimanlik (Hui-Ru, [Eff) niteligini tasimistir.** Bunun igindir
ki Bai Shou-Yi, islam’1 agtklamada Ma Zhu nun Konfiigyiisciiliige agirlik verdigi
ve Liu Zhi’nin tamamen ona dayandigini ifade etmistir.** Nitekim o déonemdeki
onemli Cinli bilginler, Liu’nun diisiincelerinin ve konumunun, Cince dini kitaplari
arasinda en ¢ok “Cinli” (Konfii¢ytis¢ii) oldugunu kabul etmislerdir.**

Qing hanedanliginin orta ve son doneminde, toplumda kargasa yagsanmaya
baslamistir. Hiikiimetin Miisliimanlara uyguladig1 politiklar da sertlesmis hatta
ziliim halini almistir.*® Bunun bir sonucu olarak da dini kitaplar: terciime ve
Konfiigyiiscii diisiincelerle Islam’1 agiklama bir siire kesilmis, ancak Ma De-Xin (6.
1290/1874)* hacdan geldikten sonra yeniden baglamustir. Onceki iki dSneme nazaran
bu donemdeki eserlerde farkli bir egilim gostermektedir. Konfligyiis¢ii diisiinceler
ve Islam arasindaki farklilik 6n plana ¢ikmistir. Ma De-Xin’e gore islam Allah
inancin1 merkeze almasiyla, kisilerarasi iliskiler, toplumsal ahlak sistemi, bireyin
aile, toplum ve millet ile ilgili sorumluluklari temelinde kurulan Konfii¢ytisciiliikten
farklilagir. Bunun tizerine onceki biiyiik alimlerin diisiincelerini elestirici bir
tavirla toparlamaya ¢alismis ve yanligi dogrudan ayirt ederek kendi kuramlarini

42 Unal, “Cin Tarz1 Islam.”

43 Konfiigyanist Miisliimanlik” (Hui-Ru, [21{%), klasik Cin Konfiigyanist kiiltiirii ile Islam medeniyeti
ve kiiltiiriiniin bir araya gelmesiyle olusan bir kiiltiir sentezidir. Ayrintilar i¢in bkz. Unal, “Cin
Tarz1 Islam.”

44  Bai, Cin Islami’mn Kiiciik Tarihi, 76.
45 Frankel, Rectifying God'’s Name, 30.

46 Lin, Cin Islam in Gelismeleri ve Hareketleri, 106-109. Bai, Cin Islami’nin Kiiciik Tarihi,
77-85. Wang, Cin Islam Tarih, 189-192. Chang, “The Hui (Muslim) Minority in China: An
Historical Overview,” 137-138. Israeli, Islam in China, 286. Yang & Ma, Islam Uzun Vadeli
Muhtesemdir, 53-56.

47 Ma De-Xin, kiigiik yastan itibaren Islam egitimi gérmiistiir. Ma, 40 yasindayken geleneksel Cin
kiiltiirt ve Konfiigytisgiiliigii grenmeye baglamis ve 50 yasindayken “dogru inanca ulasmadigi
ve tinlii alimlerle nadiren karsilastig1” icin hacca ¢ikmustir. Hac sirasinda Hindistan, Banglades,
Kahire, Kudiis ve Istanbul gibi Giiney Asya ve Orta Dogu’daki sehirlerde sekiz sene kalmis ve
yerli alimlerle iletisim kurmustur. Cin’e geldikten sonra Yunnan’da medrese ve dolayisiyla Cin
medrese egitiminin Yunnan ekoliinii kurmustur. Ma, Cince ve Arapca iki dilde kitap yazmaktaydi.
Eserlerinin sayis1 oldukga fazladir. Onlardan bazilar1 Dort Klasik Eserlerin Esasi Toplamast
(Sidian Yaohui, NERE®) ve Diinyanin Yaratilisinin Aslina Dénmesi (Dahua Zonggui, X1t
#85%) dir. Genel olarak bu eserler fikih, felsefe, kozmoloji, Arapga dilbilgisi, tefsir ve akait gibi
cesitli alanlar1 kapsamaktadir. Ma De-Xin, Ma Zhu’dan sonra en {iretken alim olarak tanmmastir.
Onun eserleri sayesinde Cin Islam diisiincesi yeni bir boyuta ulasmistir. Bkz. Yang & Ma,
Islam Uzun Vadeli Muhtesemdir, 185-187. Yang & Yu, Islam ile Cin Kiiltiirii, 412-417. Bai,
Cin Islami 'min Kiiciik Tarihi, 86. Wu Maerjiang, “Klasik Islam Eserlerinin Cince’ye Terciime
Faaliyetlerinin Cin’de Islamiyet’in Gelisimine Katkis1,” 70-73. Unal, “Cin Tarz1 Islam.”

472



Chiu / islam’in Yerellesmesi ve Kiiresellesmesi: Gin islami Ornegi

gelistirmistir.*® Boylelikle Ma, dnceki bilyiik alimlere nazaran kuramlarina daha ¢ok
Tasavvuf diistinceleri katmistir.* Netice itibariyla Allah’in Halik ismi (zhenyilun,
B —5#), O’nun diinyay1 yaratis1 (dahualun, K{E), ahiret ve dirilis (youming yu
fushenshuo, B4 EA{E 4 57) gibi ¢esitli hususlarda daha derin bir bakisa ulasmis
ve bunlarla Konfii¢yiis¢iiliigiin ontoloji, kozmoloji ve 6lim gibi konulardaki
eksikligini tamamlamay1 amaglamigtir.>

Yukaridan anlasildig1 izere, Cin medrese egitim sisteminin kurulusu ve Cince dini
kitaplar1 yazim, Islam’m Cin toplumu ve gelenegiyle kaynasmasini amaclamaktadir.
Bu iki yerellesme girisimi sayesinde islam Cin kiiltiiriiyle irtibat kurabilmis ve
dolayisiyla kendisine tamamen yabanci bir ortamda varligini koruyabilmistir.
Ote yandan, Ma De-Xin’in diisiincelerinde goriildiigii gibi, yerellesme sinirsiz
bir siire¢ degildir. Bu da islam’in Cin kiiltiiriine asimile olmadiginmn en &nemli
gostergelerinden birisidir. Bu konuda en 6nemli olay Cinli Miisliimanlarin global
Miisliiman timmetiyle yeniden temas kurmalari ve bunun bir sonucu olarak da
ortaya ¢ikan reformist gruplar ve diisiincelerdir.

islami Ihya ve Islah Hareketlerinin Orta Cikisi

Yerellesmenin bir sonucu olarak islam Cin’e ilk geldigi andan Qing hanedanligina
kadar gegen siirecte 6nemli degisime ugramustir. Cinli Miisliimanlar hem fiziksel hem
kilttirel hem de diisiinsel agidan 6nemli bir 6l¢iide yerellesmistir. Bu yerellesme/
yerellesme durumunun 6nemli sonuglarindan biri de burada bahsedilmeye deger
bir diger husus, Cin tarikatlarinin ortaya ¢ikmasidir’'.

Tasavvufyaklasik 13. ve 14. yiizyilda Cin’e gelmesine ragmen, ancak 17. ylizyilin
ortasind etkisini gostermeye baslamistir. Bu donemden itibaren Tasavvufun gelismesi

48 Yang & Ma, Islam Uzun Vadeli Muhtesemdir, 187. Wang, Cin Islam Tarih, 215.

49  Wang, Cin Islam Tarih,215.. Gui-Ping Yang, “Ma De-Xin’s Da Hua Thoughts (B {E#THIAR{L
B78),” Researches on the Hui ([B]}&EH/FFE) 51/3 (2003):67.

50 Yang, “Ma De-Xin’s Da Hua Thoughts,” 66-70.

51 Cin’deki yerlilesmis tarikatlara “menhuan” denilmektedir. Bu s6zciigiin kaynagi hakkinda bkz.
Tong Ma, Cin Islami 'ndaki Mezhepler ve Tarikatlarin Menseine Dair Bir Inceleme (FEFHT
BFHRPTEE#7) (Yinchuan: Ningxia Renmin Chubanshe, 1995), 35-36.
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ve etkisiyle gesitli tarikatlar kurulmustur.’? Bunlarin ¢ogu Cin’in kuzeybatisinda
yogun olarak bulunmakta ve yerli ataerkil sistemle biitiinlesmektedir. Her tarikatin
hocasi/seyhi, dini oldugu kadar siyasi ve iktisadi alanda da liderlik yapmakta ve
dolayisiyla bir takim imtiyazlara sahip olmaktadir. Bu nedenle tarikatlar, dini
kurallarla yonetilen siki bir hiyerarsi sistemine sahiptir. Bu 6zellikleriyle de tarikatlar,
siyasi otoritelere bir tehdit olusturmaktadir. Bir diger ifadeyle, bu tarikatlar hem
dini gruplarin hem feodal Cin sisteminin 6zelliklerini tasimaktadir.” Nitekim Qing
hanedanligi’nin son zamanlarinda tarikatlar arasindaki ¢atigsmalar, Miisliimanlarin
bolgelerarasi isyanlarina yol agmustir.

Cin’deki yerellesmis tarikatlar, Islam diinyasindakilerden oldukca farkli 6zelliklere
sahiptir. Bunlarin en 6nemlisi Cin tarikatlarinin ¢ok daha sekiilerlesmis olmasidir.
Miiritler, manevi hayatlarinda oldugu kadar ekonomik hayatlarinda da miirsitlerine

52 10.ve 11. ylizyillarda Tasavvuf Orta Asya’daki Tiirklerin biiyiik bir kismi tarafindan benimsenmistir.
12. yiizyilin ikinci yarist ve 14. yiizyilda sirayla Kiibreviye ve Naksibendi kurulduktan sonra,
mensuplart Cin’in kuzeybati sinirlarinda bulunmaya baslamistir. Tasavvuf ve diisiincelerinin
Cin’e girmesi muhtemelen bu donemlerde meydana gelmistir. Bununla birlikte tasavvufgularin
Cin’deki faaliyetlerini dogrudan kaydeden kaynaklar eksik oldugu i¢in, arastirmacilar ancak
dolayli olarak tarih kitaplari, resmi dokiimanlar ve kitabeler gibi kaynaklardan konuyla ilgili
bilgileri edinebilmektedir. Ornegin Yuan Hiikiimetinin Fermani’da (JUELE) yer alan kayitlara
gore bazi Miisliimanlarin sadece ibadet ettikleri ve liretim faaliyetini hi¢ yapmadiklari bilgisinden
hareketle Yuan Hanedanlig1 déneminde tasavvufcularim bityiik miktarda Cin’e geldikleri sonucuna
ulastimistir. Bir diger 6rnek olarak, Wang Jing-Zhai, Liu Zhi, Ma Zhu ve Ma De-Xin gibi biiyiik
Cinli Miisliiman alimlerin eserlerinde de tasavvuf diisiincelere yer verilmis veya tinlii seyhlerden
s0z edilmistir. Ayrica Cin medrese egitiminde kullanilan 13 ders kitab1 da tasavvufi diisiinceleri
icermektedir. Onlardan bazilar biiyiik seyhler tarafindan kaleme alinmigtir. Hatta Cin medrese
egitim sisteminin kurucusu Hu Deng-Zhou’nun tasavvuf egitimini aldig1yla ilgili goriisler ortaya
atilmistir. Dogrudan Tasavvuf ve tarikatlarla ilgili kayitlar ancak Qing hanedanligin ilk ve orta
déneminde Tasavvuf etkisini gosterdikten ve Cin tarikatlar: kuruduktan sonra kolaylikla goriilmeye
baslamistir. Ayrintili bilgiler hakkinda bkz. Lin, Cin Islam tmin Gelismeleri ve Hareketleri, 77-
78. Yi-Jiu Jin, Sufism in China (#%FEFZ7E - E) (Beijing: Social Sciences Academic Press,
2013), 20-122. Si-Yuan Hu, Kadiriyah: The Spreading and Variation of A Western Sufi Order
in China (IEEFKES : — 1B 15 B FE B BEAFHE LI ), yayimlanmans yiiksek lisans
tezi, (Guangzhou: Jinan University, 2016), 10-16. Bao-Yu Ha, “Medrese Egitiminin Mevcut
Durumu ve Sorunlart Miitalaasi I (I8 EHBRK K EFERBIRAEHIR(L)),” Studies in
World Religions (18 ZRRZ 1 55), 6(2018): 186. Jun-Rong Wang, “Tasavvuf Diisiinceleri ve Cin
Felsefesi: Tasavvuf Eserlerinin Cin’deki Cevirileri ve Anlamlarmin Tartismas: (&r3F B8 £ A
BT  RKERIEEEERENBIENRER),” Researches on the Hui ([BIIEAFZE) 87/3(2012):
19-20. Yu-Jun Gu, Ming ve Qing Hanedanligi Dénemlerinde Hui Etnik Grubunun Egitimi
ve Diisiinceleri Arastirmalart (BB ERFRAEEH B BAEHFE), yayimlanmamis doktora tezi,
(Beijing: Minzu University of China, 2012), 92-99. Unal, “Cin Tarz1 islam.” Cifci, “Cin’de flk
islami Entelektiiel Caba ve Konfiigyanist Miisliimanlar (Hui-Ru),” 871-872.

53 Mi & You, Cin Islami’nin Kisa Tarihi, 150.
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baglanmaktadirlar.>* Bu yiizden miirsitlerin miritlerinin dini oldugu kadar sekiiler
hayatlari iizerinde de yetkileri oldukga giicliidiir. Ote yandan ziiht, tiirbe kiilti, zikir
ve mistik tecriibe pesinden kosma gibi hususlarda, Cin’deki ve Islam diinyasindaki
tarikatlar bir dereceye kadar aynilik gdstermektedir. Ancak bu hususlar, Islam’in
yakin tarihinde 1slah hareketlerinin yok etmeye calistig1 “bid‘atlar” oldugu i¢in,
Cin Islami’nda da diizeltilmesi gereken bir hata olarak algilanmaktadir..

Ihya ve 1slah hareketlerinin Islam diinyasinda ortaya ¢ikisi, Cin tarikatlarinimn
gelisim gosterdigi Qing hanedanligi’nin son déonemine denk gelmektedir. Bu
donemde hacdan donen Cinli Miisliimanlar arasinda Ma De-Xin gibi Konfligytisgii
diisiinceler ve Islam iliskisi {izerinde yeniden diisiinenler kadar, Vehhabi ve Selefi
diisiinceler tarafindan etkilenip Islam’1 1slah etme ve armdirmay1 savunanlar da
mevcuttur.*> Bu nedenle Cin Islamu, her yénden yerellesmesi baglaminda bir 1slah
siirecine girmistir. Bu anlamda Islam’1n kiiresellesmesi, uzun zamandir Islam
diinyasindan ayrilan Cin Islami icin bir esin kaynagi olmustur. Islah diisiinceleri
artik Cin Islami1 sahnesine ¢ikmustir. Cin imparatorlugu déneminden Cumhuriyet
donemine girildiginde, Miisliimanlar yeni nizamda yeni timitlerle yurt ¢apinda
ihya ve 1slah hareketlerini baglatmislardir.

Yihewani’nin Kurulusu ve Ana Diisiinceleri

Cinli Miisliimanlarin yogun bulunduklari Gansu eyaletinde ortaya ¢ikan Yihewani
(fR#EELFE), Cin Islami yakin tarihindeki en 6nemli akimlardan biridir. Cincede
“Yihewani” sozciigli kardes anlamina gelmekte olup, ayni1 anlamdaki Arapca

54 Yang & Ma, Islam Uzun Vadeli Muhtesemdir, 146.

55 Bu galismanin ii¢iincii kisminda ele alian Selefi diislinceleri tastyan iki hareket, Yihewani ve
Sailaifengye basta olmak iizere, yaklasik ayn1 donem veya daha ge¢ bir donemde, hacdan gelen
ve Islam diinyasinda okuyan Cinli Miisliiman 6grenciler de kendilerini ihya ve 1slah hareketlerine
adamiglardir. Cin’in kuzeybatisinda ortaya ¢ikan Yihewani ve Sailaifengye’ye karsilikli olarak
s0z konusu Misliimanlarin baslattiklar1 hareketler Cin’in dogusunda yogunlagmistir. Onlar dini
dergiler yayimlama, geleneksel dini bilgiler ve modern bilimsel bilgiler 6greten yeni usullii okullar
kurma gibi yontemlerle Cinli Miisliimanlara dogru bir dini bilgiler aktarmaya ve etkin bir dini
kimlik kazandirmaya ¢alismiglardir. Dolayisiyla bu hareketlerin yontem itibariyla Yihewani ve
Sailaifengye’den farklilastigini s6ylemek miimkiindiir. Wang Hao-Ran, Ma Song-Ting, Da Pu-
sheng Ha De-Cheng ve Wang Jing-Zhai, bu hareketlere 6nderlik eden iinlii Cinli alimlere 6rnek
olarak verilebilir. Bu hareketler hakkinda bkz. Xiu-Ping Bao, “Cin Islam Derneginin Kurulusu
ve Gelismeleri (FEIEZiHEMEIE KR EEE),” Xi-Lin Zhao ve Zhong-Fu Zhang eds.,
Allah’m Emirlerinin Nesilden Nesle Gegisi ve Devamhiligi: islam’m Tayvan’daki Yayilmasi ve
Ongormeleri (EAHMEAEIEE : D HIE S EBNRIBTREE) (Taipei: Chengehi University
Press, 2019), 60-62. Chang-Kuan Lin, “Cin Cumhuriyeti’ndeki Islam: Cagdas Cince Konusan
Miisliiman Toplulugun Gelismeleri incelemesi (FZEREFHR  EERBBE ML ERE
ZBRHT),” Cross-Cultural Studies (X A1E#EESR) 11(Mart, 2014): 116-125.
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ihvan (0)sa') kelimesinin transliterasyonudur. Bu akim kutsal kaynaklara dnem
verdigi i¢in, kutsal kaynaklara uyan akim (zunjingpai, 3E#& Kk, ahl al-Sunnah)
olarak anilmaktadir. Ayrica Yihewani’ye, Cin Islam tarihinde ge¢ donemde giktig1
icin “yeni mezhep” de denilmektedir.*® Bunun nedeni onu, 1slah diisiincelerini
benimsemeyen Miisliimanlarin biiyiik kismindan (gedimu, #&/E ) ayirmaktir.’?

Yihewani sozciigiinden anlasildig: iizere, bu akimin 1slah diisiinceleri Islam
diinyasindaki gelismelerden ilham almistir. Yihewani’ nin kurucusu Ma Wan-Fu (0.
1352/1934) aslinda Cin tarikatlarindan birisinin baglisidir. 1886 yilinda Ma, 4 sene
siiren hac seyahatine ¢ikmis ve hac sirasinda Islam diinyasindaki alimlerle iletisim
kurmustur. Ma’nin hacca gittigi zaman, tam da Vehhabilerin Osmanlilara karsi
Arabistan’da devlet kurmaya ve Miisliimanlari asli Islam’a dondiirmeye ¢alist1g1
donemlere denk gelmektedir. Ayrica Vehhabiler, diisiincelerini yaymak amaciyla,
Sutdilerle birlikte Bedevileri dini milis kuvvetleri olarak teskilatlandirmiglardir.
Dolayisiyla o donemde Vehhabilik Arabistan iizerine oldukca giiclii bir etkiye sahip
oldugu i¢in Ma, ister istemez onlarin diisiincelerinden etkilenmistir.>

Vehhabi diisiincelerini benimseyen Ma Wan-Fu hacdan dondiikten sonra “Kur’an’a
dayanarak inanci1 kur (pingjing lijiao, ZR#EI72))” ve “kutsal kaynaklara uy, Islam’a
aykart olan &rfleri diizelt (zunjing gesu, IBAEFE{#A) slogantyla Yihewani’yi kurmus ve
her seyde Kur’an’a referans yapilmasi gerektigini savunmustur. Bunun {izerine Ma,
tarikatlarin uygulama ve diisiincelerinin Islami prensiplerle gelistigi ve dolayisiyla
Miisliimanlar1 yanilttigini kabul ettigi i¢in, mensup oldugu tarikattan ayrilmis ve
evliyalar, tiirbelere gosterilen saygiy1 ve hocalarin asir1 yetkilerini sert bir sekilde

56 Tong Ma, Cin Islami ndaki Mezhepler ve Tarikatlarin Ozetlenmis Tarihi (7P E{FET 24
PIEE#E EHE) (Yinchuan: Ningxia Renmin Chubanshe, 2000), 94.

57 Qing doneminde 1slah diislinceleri ortaya ¢iktiktan sonra Cinli Miisliimanlar arasinda farklilagma
baslamistir. Genel olarak 1slah diisiincelerini benimseyen Miisliimanlara “yeni mezhep ($72)”,
ve Cin 6rfleriyle biitiinlesmis Islam’a uyan Miislimanlara “gedimu (#&/E7X)” denilmektedir. Yeni
mezhep genel bir terimdir. Onun kapsaminda 1slah diisiincelerini benimseyen ¢esitli Miisliman
gruplari bulunmaktadir. Gedimu Arapgada eski anlamina gelen “kadim”in transliterasyonunudur.
Bu yiizden bu isimle “eski mezhep” kastedilmektedir. Gedimu’nun dini pratiklerinde Cin
kiiltiirii agik bir sekilde goriilmektedir. Onemli derecede Konfiigyiiscii diisiincelerle biitiinlesmis
olan Cin medrese egitim sistemi, onlar arasinda oldukga yaygindir. Biitiin bunlar, Gedimu’yu
yeni mezhebin 1slah hareketinin ana hedefi kilmistir. Bkz. Zhan-Fu Gao and Jun-Qing Min,
“Mezhepler ve Cin Tarikatlart (BURFIEE),” in An Overview of Islam in China (FHETFETEE
#HE75), ed. Cin Islam Dernegi (PEIFEIBHIHE) (Beijing: Zongjiao Wenhua Chubanshe,
2013), 71-72. Yang & Yu, Islam ile Cin Kiiltiirii, 574-576.

58 Alexander Blair Stewart, Chinese Muslims and the Global Ummabh: Islamic Revival and Ethnic
Identity among the Hui og Qinghai Province (New York: Routledge, 2017), 37.
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elestirmistir.Ayrica Siinnet ve Hanefilige siki bir sekilde uyarak Islam’in bes
sartina son derece dnem vermistir. Bu vurgu temelinde olmak iizere Ma, bagka
ayrintili konularda da diisiincelerini gelistirmistir. O Cin’de yaygin bir sekilde
rastlanan imamlarin cenazede para karsiliginda Kur’an okumalar1 uygulamasini,
Kur’an’1 Kerim’in para kazanmanin bir aleti olmamasi1 gerektigi diisiincesiyle
reddetmistir. Miisliimanlarin Islam’in bes sartina odaklanmalar1 gerektigine
isaret ederek tatavvulari (nafileleri) yerine getirmeyi reddetmistir. Peygamber
Muhammed’in Resullulah olup Allah’in bereketine zaten sahip oldugu i¢in Mevlit
Kandili’ni kutlamay1 yasaklamistir. Biitiin bunlar i¢indeki en 6nemlisi ise Ma’nin,
Cin tarikatlarinda yaygin olan tiirbe ve evliya kiiltlinii sert bir bigimde elestirmis
olmasidir.®® Ozetle, biitiin bu fikirlerin, kutsal kaynaklar ve tevhide yeniden vurgu
yapan ve sirke kars1 koyan girisim oldugunu séylemek miimkiindiir.

Diistinsel benzerligine ragmen, Yihewani’nin, Vehhabiligin Cin versiyonu
oldugunu soéylemek pek dogru bir ifade olmayacaktir. Ciinkli Yihewani’nin bazi
mensuplar1 kendilerini Vehhabiler olarak kabul etmedikleri® gibi Yihewani’ler,
Cinli Misliimanlarin ¢ogu gibi, Hanefilige baglidir. Bu, yukarida Yihewani’nin
disiincelerinde kolaylikla goriilmekte ve Hanbelilige baglanan Vehhabilerden
farklilagmaktadir. Ikinci olarak Yihewani, Cin Islam1’nin bir parcasi olarak
konumu iginde gelistigi ortam tarafindan etkilenmistir. Cin’deki Miisliimanlar
her zaman azinlik konumunda ve miitevazi bir yere sahip olduklar1 i¢in, Ma’nin
ileri siirdligii prensipler arasinda gayrimiislimlerle iliskiyle ilgili fikirler neredeyse
bulunmamaktadir. Ote yandan, Muhammed b. Abdiilvehhab (6. 1206/1792)
gayrimiislimlerin niteligini tanimig ve Miisliimanlarin onlar arasinda yasamalarini,
dini pratikleri serbestce yerine getirmeleri 6n sartiyla onaylamistir.? Son olarak
Yihwan, Vehhabilik gibi devlet ideolojisi olmamistir. Daha dogrusu o, dini reformla
sinirli kalmig ve siyasi bir iddiaya sahip olmamustir. Gergi Cin Cumhuriyet donemine
girdiginde, kuzeybat1 bolgelerinde kurulan yonetimin bagindaki Miisliiman bir
yonetici olan Ma Bu-Fang (6. 1395/1975) Yihewani’nin diislincelerini kullanarak
otekilerini kafir olarak bastirmaya ve dolayisiyla siyaset arenasinda bir takim

59 DruC. Gladney, “Islam in China: Accommodation or Separation?” in Religion in China, Major
Concepts and Minority Positions, eds. Max Deeg & Bernhard Scheid, (Vienna: Austrian Academy
of Sciences Press, 2015), 216.

60 Yang & Ma, Islam Uzun Vadeli Muhtesemdir, 140. Yang & Yu, Islam ile Cin Kiiltiirii, 589. Ma,
Cin Islami ndaki Mezhepler ve Tarikatlarin Menseii Incelemesi, 138-139.

61 Ma, Cin Islami 'ndaki Mezhepler ve Tarikatlarin Mengeii Incelemesi, 144.

62 Natana J. Delong-Bas, “Wahhabism and the Question of Religious Tolerance,” in Religion
and Politics in Saudi Arabia: Wahhabism and the State, eds. Mohammed Ayoob and Hasan
Kosebalaban, (London: Lynne Rienner Publisher, 2009), 13-14.
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menfaatler elde etmeye ¢alismustir;® fakat bu girisim yalnizca Miisliimanlarin yogun
yasadiklar1 bolgelerde basarili olabilmistir. Ayrica Ma Bu-fang sadece seferberlik
durumunda Yihwan’dan faydalanabilmistir. Clinkii Ma Wan-Fu kendisi siyasi veya
fikhi bir diislince sistemi kurmamustir. Vehhabilik ise 1744 yilindan gliniimiize
kadar Suudi Arabistan’in siyasi ideolojisi olarak taninmaktadir. Kral Muhammed
b. Suld (6. 1179/1765) merkezi hiikiimet kurduktan sonra Vehabbi pratiklerini
yirtirliige koymustur.* Ve giiniimiizdeki Vehhabilik Arabistan hiikiimetinin siyasi
giiciinii saglamlastirmak i¢in kullanilmaktadir.

Yihewani ile Vehhabilik arasindaki benzerlik ve farklilik, Islami 1slah hareketinin
¢esitli toplumsal baglamlara gore degistigine isaret etmektedir. Ma Wan-Fu
muhtemelen Vehhabilikten ilham almis, fakat onu oldugu gibi Cin’e tasimamustir.
Memleketindeki durumlar i¢in faydali oldugunu diisiindiigii Vehhabi diigiincelerinden
secmistir. Onun ana hedefi Cinli Miisliimanlar1 yaniltici inanglardan kurtarmak igin,
dini reforma odaklanmak olmustur. Diislincelerinde gayrimiislimlerle veya siyasi
giiclerle iliskiler ikinci plandadir. Ayrica, Cin’in siyasi statliikosu da Yihewani’nin
Vehhabilik kadar gli¢ kazanmasina izin vermez. Bu da Cinli Miisliimanlarin tarih
boyunca daima azinlik konumunda olmalarindan kaynaklanmaktadir. Bununla
birlikte Yihewani’nin etkisi gliniimiiziin Cin’inde, 6zellikle kuzeybat1 bolgelerinde
olmak tizere hala goriilmektedir. Bu bakimdan Yihewani’nin Cinli Miisliimanlarin
dini kimligini muhafaza etmelerine katkida bulundugunu séylemek miimkiindiir.

Yihewani’nin Boliiniisii: Saileifengye’in (Selefilik, ZE3& = HB) Ortaya Cikisi

Yihewani’ler arasinda 1930’larda boliinme yaganmis ve Sailaifengye olarak anilan
bir kisim Yihewani’den ayrilmstir. Sailaifengye’nin, telaffuzundaki benzerlikten
anlasilacag iizere, Arapca Selefiyyenin transliterasyonu olup onunla Islam tarihinin
ilk ti¢ nesli kastedilmektedir. Bu grup namaz kilarken ii¢ defa tekbir almaktadir
bundan dolay1 da Cinli Miiliimanlar onlar1 Yihewani’den ayirtetmek icin “ii¢ tekbir
mezhebi (santaipai, =33fK)” olarak adlandirmislardir.%

Aslinda Sailaifengye’in kurucusu Ma De-Bao (6. 1397/1977) Yihewani’nin
uinlii imamlart arasinda yer almaktaydi. Ma, 1936 yilinda hacca gitmistir. O donem
Suudi Arabistan’in kurucusu Abdiilaziz b. Sutd (6. 1373/1953) iktidardaydi.

63 Stewart, Chinese Muslims and the Global Ummah, 38.

64 John S. Habib, “Wahhabi Origins of the Contemporary Saudi State,” in Ayoob and Kosebalaban,
Religion and Politics in Saudi Arabia, 58.

65 Bkz. Gwenn Okruhlik, “State Power, Religious Privilege, and Myths About Political Reform,”
in Ayoob and Kosebalaban, Religion and Politics in Saudi Arabia, 58.

66 Ma, Cin Islami 'ndaki Mezhepler ve Tarikatlarin Ozetlenmis Tarihi, 107.
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Uluslararasi arenayi iyi tantyan Ibn Sufid, yeni kurulan devletin ayakta kalabilmesi
i¢in, gayrimiislimlere karsi sert bir tavir takinan radikal Vehhabiligi kontrol altina
almak gerektiginin farkina varmistir.” Bunun iizerine, siyaset, egitim, teknoloji ve din
gibi ¢esitli alanlarda Vehhabilerle miicadeleye baglamistir. Sonug olarak, Vehhabilik
Ibn Suid’un iktidar dSneminde daha 1liml1 bir hal almistir. Kiifre bulasmayan yerli
orfler, tarikatlar hatta Siilige tolerans gosterilmistir.®® Bu donemde Arabistan’a varan
Ma, muhtemelen Vehhabbiligin 1liml1 versiyonu tarafindan etkilenmistir. Cin’e
dondigiinde kendi goriislerini ileri siirmiis ve dolayisiyla Yihewani’den ayrigmistir.

Sailaifengye kismen Yihewani’nin diisiincelerini ve konumunu devam
ettirmektedir. Bu, Islam’in bes sartina siki sikiya baglanma, tarikatlarin Islam’a
aykiri uygulamalari ve tiirbe kiiltiine karsi ¢ikma, Kur’an’1 parali olarak okumay1
reddetme ve tiitsii kullanma gibi hususlarda kolaylikla goriilmektedir. Ancak bazi
konularda ikisi birbirlerinden oldukga farklidir. Sailaifengyeler, islam diinyasindaki
birgok selefi hareketlerinde gorildigii gibi, mezhepleri tarih olaylarinin bir tirtinii
olarak diigtinmektedir. Bu yiizden onlar belli bir mezhebe baglanmamakta ve
Miisliimanlarin dogrudan kutsal kaynaklar {izerinde diisiinmeleri gerektigini
savunmaktadirlar. Bu nedenle Sailaifengye’ler, Hanefilige siki bir sekilde baglanan
Yihewani’yi, Islam diinyasmin gelismesini engelledigini diisiindiiklerinden taklitci
olarak kinamislardir.®” Bunun, selefilikte sik sik giindeme gelen ictihat ve taklit
karsithigiyla ayni oldugunu sdylemek miimkiindiir. Ayni sekilde fikih konusunda
Sailaifengye’ler, mezheplerin farkliliklarini atlayarak dogrudan sahabe ve tabiinin
icmasi ve goriislerine miiracaat etmektedirler. Bu da, Sailaifengye’de igtihada ne kadar
onem verildigini gostermektedir. Kutsal kaynaklarla ilgili olarak, Sailaifengye’ler
Miislimanlarin Kur’an ayetlerinin literal anlamina sadik kalmalar1 gerektigini
onemle savunmaktadir. Onlara gore, baz1 ayetlerin anlaminin anlagilmadigi halde
aciklanmaya calisilmasi kabul edilmemelidir. Zira insan akliyla ulasilan sonug
Miisliimanlar1 yaniltabilir. Bu yiizden Sailaifengye’ler Yihewani’yle bircok konuda
tartigmaya girmislerdir.” Igtihat ile kutsal kaynaklarin literal anlamini savunmasi
itibartyla Saifaifeiye’yi Selefi lafci (literalist) olarak nitelendirmek miimkiindiir.”!
Son olarak yukarida s6zii gegen namaz kilinist basta olmak iizere, imamla namaz

67 David Commins, The Wahhabi Mission and Saudi Arabia (New York: Palgrave Macmillan,
2009), 71-72.

68 Commins, The Wahhabi Mission and Saudi Arabia, 78-80.
69 Ma, Cin Islami ndaki Mezhepler ve Tarikatlarin Ozetlenmis Tarihi, 110.

70 Allah’in kéinatta bulundugu yer, O’nun uzvu gergegi ve O’nun ars lizerine oturmasi gibi konular
tartigmalar arasinda yer almaktadir. Stewart, Chinese Muslims and the Global Ummah, 38.

71 Tariq Ramadan, Western Muslims and the Future of Islam (New York: Oxford University Press,
2004), 25.
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kilarken Fatiha’y1 sesli veya sessiz okuma, namazdan sonra dua ve siinnet namazinin
siras1, mezarlikta Kur’an’in okunup okunmamasi ve teravih’in sayisi gibi seyler
Sailaifengye ile Yihewani birbirlerinden farklilagtiran meseleler arasinda yer alir.”

Islam diinyasindaki Selefilik, Orta Cagdan giiniimiize kadar farkl1 sekiller
almis ve ¢esitli igerikler ihtiva etmistir. Nitekim Selefiligin bir¢ok alt kategorisi
bulunmaktadir. Kimi selefiler siyasetin reformun tek yolu oldugunu diistintirken,
kimileri sosyal ve egitimle ilgili reformlara odaklanmaktadirlar. Bununla birlikte,
Sailaifengye’nin, kutsal kaynaklara dénmek, i¢tihadin uygulanmasini ve katiksiz
bir monoteizm Islam’n1 savunmak itibarryla, Selefi hareketlerle ayni ¢izgide
oldugu siiphesizdir. Ayrica bazi Sailaifengye’ler, Vehhabilikten ilham almasina
ragmen, kendisini Vehhabilerle iligkilendirmeyi reddetmektedirler. Onlara gore bu,
onceki donemde vefat eden alimlerden birisini takip etmek anlamina gelmekte ve
dolayistyla selefi konumuyla gelismektedir.” Bu 6rnekten Sailaifengye’nin selefilige
ne kadar sik1 baglandig1 kolaylikla anlagilmaktadir. Biitiin bunlar, Salaifieye’nin
Yihewani’den daha ¢ok Islam diinyasina yaklastigini gdstermektedir.

Degerlendirme ve Sonuc¢

Miisliimanlarin Cin kiiltiiriinii kabul etmeleri, Islami diisiincelerin
Konfiigyiisciiliikle biitiinlesmesi ve Islami ihya ve 1slah hareketlerinin ortaya
cikist, Islam’in Cin de asirlarca ayakta kalabilmesinin énemli unsurlar1 arasinda
sayilabilir. Bunlardan anlasildig1 iizere Islam ve Cin kiiltiirii arasinda genel olarak
catigma degil, aligverise benzer bir iligki bulunmaktadir. Bu iliskinin sonucunda
iki kiiltiiriin &zelliklerini bir araya getiren Cin Islam1 ortaya ¢cikmustir. Yerellesme
ve kiiresellesmenin, Islam’m Cin’deki varliginin devam ettirmesi ve gelismesinde
oldukca 6nemli bir rol oynadig1 sdylenebilir.

Cin medrese egitim sisteminin kurulusu ve Cince dini kitaplar1 yazma seklindeki
girisimleri kapsayan yerellesmenin iki anlamu vardir. Birincisi, Cinli Miisltimanlarin
kendi inanglarini yeniden géz dniinde bulundurmalar1 ve dolayisiyla dini suuru tekrar
uyandirmalaridir. ikincisi, Islam’m Cin kiiltiiriiyle biitiinlesmesi ve dolayisiyla Cin
Islam1’nin ortaya ¢ikmasidir. Bu ikisi karsilikli olarak degerlendirilmelidir. Yerellesme
siireci, her zaman Miisliiman topluluk igi-dis1, Cin kiiltiirii-Islam kiiltiirii ve iman-
kiifiir seklindeki iki tarafin etkilesimiyle islemektedir. Bu ikilikler arasinda bir
catismanin bulunmasi zorunlu degildir. S6zii gegen iki girisimde goriildiigii tizere,
Cinli alimler bir yandan Konfiigyiisgiiliige sartlmislar, 6te yandan Islam prensiplerinde
1srar etmiglerdir. Onlarin hedefi Miisliimanlarin kendi dinlerini devam ettirerek Cin

72 Stewart, Chinese Muslims and the Global Ummah, 43.
73 Stewart, Chinese Muslims and the Global Ummah, 42.
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toplumuyla biitiinlesmeleridir. Bu ¢abalar1 sayesinde Islami esaslar tekrar 6n plana
¢ikmis ve Cin toplumu da Islam’la biitiinlesmistir. Bu bakimdan Islam’in yerellesmesi,
Miisliimanlarin hem yeniden “Islamilestirilmeleri”ne hem de “Cinlilestirilmeleri’ne
katkida bulunmaktadir. Bunu diyalektik bir siire¢ ve Cin Islami’nin ise bu diyalektik
stire¢ sonucunda ortaya ¢ikan sentez oldugunu diistinmek miimkiindiir.

Bu siirecin diyalektik niteligi, Cinli alimlerin girisimlerinden kolaylikla
anlasilmaktadir. Onlar Konfiigyiiscii diisiincelerle islam’1 agiklamalarina ragmen, Cin
kiiltiirii ve Islam arasindaki smrt titiz bir sekilde tanimlamis ve bu smir1 korumaya
caligmislardir. Wang Dai-Yu, Miislimanlarin Cin imparatorlarina sadakatini tevhit
temelinde kurmustur. Ona gore, biri ancak tevhidi anladiktan sonra yiiregi dosdogru
olabilir (xinzheng, /0ME); yiiregi dosdogru olduktan sonra, imparatorlara gergek
sadakate (zhenzhong, E &) ulasabilir. Wang, bdylelikle Miisliimanlarin tanrisal
bir nitelik tasiyan Cin imparatorlarina sadakat konusunda yasadiklar1 gerginligi
hafifletmeye calismistir.”* Ayni sekilde, Ma De-Xin Islam ile Konfiicyiisciiliik
arasindaki farkliliklart fark edip Allah’in diinyay1 yaratisi, ahiret ve tevhit gibi
kavramlar1 yeniden ileri siirmiistiir. Biitiin bunlar Islam’1n diisiinsel yerellesmesinin,
felsefi diizlemle siirli kaldigimi géstermektedir. Diisiinsel siire¢ bu sinir1 agtiginda,
Cinli alimler hemen uyararak durumu diizeltmeye calisirlar. Bu yiizden Islam’1n,
esasina ve prensiplerine dokunmaksizin Cin’de yerellestigini soylemek miimkiindiir.

Cinli alimlerin ¢abalarina ragmen, Islam Cin kiiltiirii tarafindan ister istemez
etkilenmistir. Bu etki sebebiyle, Islam diinyasindan gelen esinler, Cin’de ihya ve
1slah hareketlerine yol agmistir. Bu esinlere, yukarida s6zii gegen Yihewani ve
Sailaifengye basta olmak iizere, 20. yiizyilin son ¢eyreginde Hindistan’dan gelen
Teblig Cemaati 6rnek olarak verilebilir. Vehhabilik ve Diyobendi diisiinceleri
gibi Islami 1slah mesajlar1 6nemli bir 6lgiide kiiresellesmistir. Bu da, diinyanm
her bolgesinde bulunan Miisliimanlara kendi dinini yeniden sorgulama firsatini
sunmustur. Cin 6rneginde Yihewani ve Sailaifieye’nin Vehhabi diisiinceleriyle
tarikatlarin batil inancglari ve Cinli Miisliimanlarin bazi dini pratiklerini elestirerek
ihya ve 1slah hareketini baslatmalarini bu baglamda degerlendirmek gerekir.

Burada dikkat edilmesi gereken bir diger husus, kiiresellesmenin bir agidan ayn1
zamanda yerellesme olmasidir. Yihewani ve Sailaifengye agik¢a Vehhabilikten ilham
aldig1 halde, onu oldugu gibi Cinli Miisliimanlara uygulamamustir. ikisi daha ¢ok
Vehhabilerin dini pratiklerindeki Islami olmayan bid‘atlar1 arindirma diisiincelerini
benimsemistir. Ayrica yukarida deginildigi gibi, Yihewani ve Sailaifengye’nin dini

74 Ding Jun, “Ger¢ek Sadakatin Dogru Yolu ile Orta Yol: Islam Doktrini ile Konfiigyiiscii
Diisiincelerinin Diyalogu (B8 EEHAE 2 E  FEEHZR TR BB 2 #155),” in Lin,
Localization of Islam in China, 56.
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pratiklerin ayrintilart hususunda farklilagsmalarinin, onlarin tamamen Cin Islami’n
1slah etmeye odaklandigina ve dolayisiyla Vehhabiler gibi siyasi bir ideoloji
gelistirmedigine isaret ettigini s0ylemek gerekir. Bunun nedenlerinden en 6nemlisi,
Ma Wan-Fu ve Ma De-Bao’nun aldiklar1 1slah diisiincelerini degistirerek bunlari
kendi hareketlerinde Cin Islami’nmn baglamina uyarlamal gabalaridir. Bu anlamda
Islam diinyasinda ortaya ¢ikan bir akim, diinya capinda yayilmak istediginde, farkli
bolgelerin sartlarina gore yerellesmek zorundadir.

Son olarak, Cin Islam1 6rneginde, Islam’1n yerellesmesi ve kiiresellesmesinin,
onun varliginda hayati bir rol oynadigini sdylemek yerinde olacaktir. Bir yandan
yerellesmesi Islam’1 Cin toplumu ve kiiltiiriiyle biitiinlestirerek gayrimiislim bir
ortamda varligini slirdiirmesine imkan saglarken, 6te yandan kiiresellesmesi yani
Islam diinyastyla bagini devam ettirmesi, Islam’in Cinlilesmesini bir dereceye kadar
durdurmus ve dolayisiyla tamamen Cin kiiltiiriine asimile olmasini engellemistir. Bu
yiizden, Cin Islam tarihinin, bu iki siirecin birbirleriyle etkilesiminden olustugunu
distinmek miimkiindiir.
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Nida Nur Bayram’

Westfalya ile baglayan siire¢c Bati’nin merkezde konumlandig1 yeni diinya diizeninin de
baslangicidir. Bu diizende Bati, kendi degerleri tizerinden kurdugu evrensellik anlayisinin
kargisina gegen alternatif her tiirlii varlik alanini da bir tehdit olarak algilamigtir. Batinin
kendi hakim diizenini tehlikede gordiigii donem, Islam’1n ontik olarak Bati’nin karsisinda
konumlanigiyla baglamistir. Bu durum zamanla Dogu-Bati arasindaki diyalektik bir
stirecin varligini ortaya ¢ikarmis ve 20.yy catismalarinin 6zellikle bu dikotomi {izerinden
sekillenmesini de tetiklemistir. Evrenselcilik her ne kadar Bat1 tikelligine dayali olsa da
Islamciligin Batr istisnaciligini reddeden politik bir séylem olusturma ¢abasi onu dogrudan
Bat1 evrenselciliginin karsisina yerlestirmektedir. Tam da bu noktada degerlendirmeye
alacagimiz kitap gelisen Misliiman 6znelciliginin Bati1 evrenselligiyle kars1 karsiya kalmasi
ekseninde sekillenerek Islam’in tipki Bat1 gibi evrensel olma iddiasini tartismaya agmistir.
Bu sekilde yazar, Islam’in siyasal bir soylem olarak kendi zeminini kurabilme potansiyelini
incelemek istemistir. Hilafet ise bu diizeni kurabilmek i¢in Miisliimanlarca hatirlanmasi ve
Islam’1n siyasetle olan eklemlenmesinde oynayacagi roliin goz ardi edilmemesi gerektigi
bir noktay1 temsil etmektedir.

Leeds Universitesi Sosyoloji boliimii 6gretim {iyesi olan Salman Sayyid, Batili
hegemonyanin hakim oldugu bir ortamda oryantalizmi gii¢lii sekilde elestiren bir akademisyen
olarak, sosyal teori ve dekolonyal diisiince alanindaki ¢aligmalariyla taninmis Giiney Afrikal
bir entelektiieldir. Sayyid’in Fundamentalizm Korkusu kitabindan sonra Vadi Yayinlari’ndan
¢ikan ve bizim de degerlendirmeye alacagimiz “Hilafeti Hatirlamak™ adli kitabr ilk olarak
2017 yilinda Tiirkceye ¢evrilmistir. Sayyid kitabinda giris ve sonuca yer vermeden igerigi
direkt on bir basliga ayirmis ve degerlendirmelerini bu basliklar iizerinden okuyucuya
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sunmustur. Bu basliklar sirastyla; Isimler, Liberalizm, Sekiilerizm, Rélativizm,
Demokrasi, Gelecek Bilim, Diaspora, Hilafet, Diizen, Hermeneutik ve Etik’tir.

Sayyid calismasinda Islam’mn Miisliimanlara isimlerini veren ve bu isimlendirmenin
ayni zamanda bir olug(tur)ma eylemi oldugunu belirterek sdzlerine baslar. Bu husus
onemlidir, ¢iinkii Miisliiman olmanin kaderi Islam’in ismine bagli olarak varlik
alan1 kazanmaktadir. Sayyid, Isimler boliimiinde Cifte Miisliiman (Double Muslims)
ve Muselman kavramlar arasindaki farktan kaynakli olarak Miisliiman kimliginin
zamanla nasil kategorilestigini gdstermeye ¢alismistir. Sayyid’ gére Miisliimanlarin
asil sorunu; “uygun epistemolojik veya siyasal bir uzami olmadig1 bir diinyada”
kimlik arayiginda bulunuyor olmalaridir (s.33). Ciinkii kimlik problemi zamanla
Islamciligin ontik olarak olusumunu ve Islam ismine bagl siyasal bir diizen
kurma ¢abasini gelistirmesi agisindan onemlidir. Dolayisiyla Sayyid bu durumu
Islamciligin projesi olarak gormektedir. Ona gére “bu proje giderek Westfalya
siirlarint agsan ve Baticay1' gittikce daha az giivenilir bulan kiiresellesmis bir
Miisliiman 6znelliginin dile getirilmesidir” (s.37). Dolayistyla Sayyid bir zemin
temizligine giderek calismasini {i¢ epistemolojik tutumla gercevelendirmis -post-
pozitivist, post- oryantalist ve dekolonyal aragtirmalar- ve sorunun bir an 6nce
¢Oziimlenmesini ifade etmistir.

Liberalizm boéliimiinde daha giincel siyasetle ilgili saptamalarda bulunan
Sayyid 6zellikle Bati siirecini tasvir ederken sik¢a “Platon’dan Nato’ya” deyimini
kullanmustir. Bu siireg iginde (Platon’dan Nato’ya) Sayyid, Bati’nin liberal goriisiiniin
de beslendigi 6zgiirliik anlatist iizerinden gergeklestirdigi gilincel politikalarini
Hatemi’nin ¢alismalari {izerinden elestirme yoluna gitmistir. Ozgiirliik vaadiyle
Miisliiman toplumlara yonelik Bat isgali s6z konusu olunca radikal islam problemi
ortaya ¢ikmistir. Bu durumda ortaya ¢ikan radikal Islami gruplarin faaliyetlerine
kars1 Bat1 “Terore Kars1 Savas” arglimaniyla karst atak gelistirmistir. Ancak Sayyid
bu durumu Bati’nin Islam {izerinden gelistirmeye ¢alistigi baska bir manipiilasyon
olarak tanimlamaktadir. Ciinkii zamanla terdr ve Islam yan yana diisiiniilen kavramlar
haline gelecektir.

Sayyid sekiilerizm baslig1 altinda sekiilerizmin istekleriyle Islamciligin isteklerinin
karsit bir tez olup/olmadigini tartismaya agmaktadir. Ozellikle sekiileristlerin asil
taleplerini yerine getirirken karsilastiklar1 problemleri Islam’in problemi seklinde
ifade etmelerini igeren ¢ok sayida oryantalist calismanin var oldugunu elestiriyle
ifade etmektedir. Sayyid, “Siddet vakalarini dinlere 6zgii bir sey olarak gostermenin
yaninda siddetin ve zulmiin siirmesinde sekiilerist aktorlerin rol oynadigi baska bir

1 Bukavram kitap boyunca kullanilmis ve Batiya ait olan diizen/sistem/degerleri vb. ifade etmek
icin kullanildig: diistiniilmiistiir.
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liste hazirlanabilir mi?” (s.69) sorusunu ileri siirmesiyle konuya farkli agilardan
bakmanin gerekliligini gostermektedir. Sekiilerizm ve modernizm anlatisinin
tarihsel siire¢ icinde Bat1 kimligi haline gelmis olmasi sekiiler degerlerinde Bati
istisnaciligina doniismesine neden olmustur. Dolayisiyla bu degerleri benimsemeyen
[slam toplumlar1 ise Batinin kargisinda konumlanmis ve zamanla Sayyid’in deyimiyle
“Miisliiman, anti-sekiilerizmi temsil eder hale gelmistir” (s.72). Sayyid, Bati
deneyimini Islam iizerinden konumlandirarak sekiilerizm okumas1 yapilmasinin
tarihsel bir yanilsama oldugunu belirtir. Diger taraftan kolonyalizm, komiinist ya da
Kemalist rejimler lizerinden yiiriitiilen politikalarla Miisliimanlar i¢in sekiilerizm bir
Islamsizlasma olarak algilanmistir. Ancak Asad’dan aldig1 atifla Sayyid, “sekiiler
ve dini olanin farkli zamanlarda farkli amaglar i¢in kullanilabildiginin ve arasindaki
ayrimin sabit olmadiginin” altin1 ¢izmektedir (s.87). Kisaca Sayyid sekiilerizmi
“Miisliiman otonomisinin ve etkinliginin olusumundaki en 6nemli araglardan biri”
olarak gormektedir (s.88).

Sayyid, Rolativizm boliimiinde post modern ¢izgide konuyu degerlendirmeye almig
ve dzellikle ozciiliik ve evrenselcilik elestirisi lizerinden konuyu degerlendirmistir.
Ozciiliigii Islamcilikla iliskilendiren yazar evrenselciligin elestirilmesi icin dzciiliik
elestirisinden yararlanmak gerektigini ifade eder (5.95). Ozellikle Al-Azmeh’in
diisiinceleri? tizerinden bu boliimii degerlendirmeye alan Sayyid, onu da elestirerek
sordugu sorularla Islam’in tiimel sekilde Bat1 evrenselciliginin yerini alip/
alamayacagi konularmi tartismaya agmistir. Azmeh gibi birgoklari, “Islamcilarm
Bati evrenselciligini elestirirken bile yine Bat1 diliyle veya araglariyla bunu yapiyor
olmalar1” elestirisine Sayyid katilmamis, ¢6ziim olarak ¢ok kiiltiirliiliik mantiginin
onemsenmesi gerektigini ifade etmistir.

Yazar sonraki boliimiinde demokrasinin nasil Batili kimligin bileseni haline
geldigini ve Islam’in demokratik olamayacag: fikrinin yanilgisini ortaya koymak
istemistir. Ozellikle Islamciligin bitisi {izerinden konuyu ele alan Sayyid, Islami-
cate’de’ var olan birgok problemin demokrasi eksikliginden kaynakli olduguna
yonelik tartigmalari ele almaktadir. Islam’in demokrasi ile uyumu konusunda dért

2 Azmeh, “Islamcilarin kendi kimliklerini inga etme siirecinde Islami kiiltiire uygun olmaktan
ziyade Bat1’nin kavramsal kategorilerini kullantyor olmalarini” elestirmekte, bunun bile “Batili
projenin evrenselligini gosterdigini” iddia etmektedir. A.g.e., s.97

3 “Islami-cate terimi Marshall Hodgson un gelistirdigi ve Islam’m seriiveniyle tarihsel olarak
doniisiim gecirmis topluluklarda islam’dan esinlenmis fakat direkt olarak Islami yani Allah’mn
buyrugu olmayan her tiirlii fikir, siyasi yapi, kiiltiirel gelenek ve olusumu tasvir etmek i¢in
kullanilan bir kavramsallagtirmadir. Tiirk¢ede ise tam bir karsiligr bulunmadigindan kitap
boyunca bu kavram kullanilmigtir.” .45
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stratejiden bahseden Sayyid, demokrasiyi Miislimistan’a* yerlestirmeye calisan
her projenin karsilasacagi zorluklardan bahsetmistir. Gelecekbilim boliimiinde
Bati-Teknoloji-Bilimkurgu iliskisinden bahseden yazar Bati’nin sinema filmleri
araciligiyla kendi kimligini nasil tiim diinyaya gosterdigini ve bu sayede Batili
degerlerin kiiltiirel yayilmacilikla nasil evrensellestiini anlatmaktadir. Batili sdylem
icinde Islam’m temsil edilme bi¢imlerinden biri de Oryantalizm’dir. Edward Said’in
ifade ettigi gibi Oryantalizm; Islam ve Islam’la baglantili olgulara yonelik ii¢ ana
fikir etrafinda diizenlenmistir: ““(1) islam ve Bat1 arasinda ontolojik, sistematik ve
kalic1 farklar vardir. (2) islam diinyas1, Bat1’nin kendini temsil bigcimlerinin karsit
bir ifadesidir. (3) Islam diinyas1 ya korkulacak ya da hakim olunacak bir diinyadir”
(s.157-158). Iste bu argiiman iizerine dayal1 bircok Batili film Sayyid’e gore
“oryantalizmin altin1 oymaya devam etmekte ve gelecege yon vermektedir” (s.170).

“Islamcilik ulus mantiginim altin1 oyarken ayn1 zamanda onu asmaya ¢aligir”
(s.180). Sayyid’e gdre “limmet ne bir ulus ne bir medeniyettir” (s.181). Ummeti
tanimlama zorlugu sadece oryantalist caligmalardan degil Arap diinyasinda var olan
milliyetgilikten de kaynaklanmistir. Ummet kavramini tanimlama zorlugu Miisliiman
kimligini de belirsizlestirdiginden Sayyid’e gore bu kavramsal sikintinin bir an
once giderilmesi gerekmektedir. Kendisi ise ¢6ziim olarak Diaspora boliimiindeki
fikirleriyle konunun asilacagini diisiinmektedir. Diaspora’nin ii¢ bileseni — anavatan,
yerinden edilme ve yerlesme- iizerinden konuyu tartismis ve konu baglaminda
dogal olarak ilk Yahudileri ve Afrikalilar1 degerlendirmeye almistir. Ayn1 durum
Islam tarihi {izerinden diisiiniildiigiinde byle bir tarihsel olayla karsilasiimadig1
aciktir. Ancak Sayyid farkli bir diaspora tanimi gelistirerek diaspora mantigini
aciklamaya calisir. Ona gore Islam’n Bat1 karsisindaki durusu zaten tam anlamiyla
diasporiktir. Sayyid’e gore iimmet varligin1 evrensellestiremediginden diaspora
mantigi i¢inde sikigmistir (s.198).

Ummetin diasporik durumu tartismasini Hilafet baghg altinda da devam eden
Sayyid, iimmetin diasporasini anayurda doniis olarak degil siiper giiclin ihyasi olarak
degerlendirdigini gérmekteyiz. Ummeti evrensel bir diaspora olarak diisiinmenin
yararli olacagini diisiinen Sayyid, Miisliimanlarin siyasal diizen i¢inde kok salmaya
ihtiyaci oldugunu, hilafetinde tam anlamiyla bunu saglayabilecek bir mekanizma
oldugunu dile getirmektedir. Bu nedenle ona gére islami meselelerde siirekli
hilafet konusunun ortaya konulmasi da bir tesadiif degildir. Sayyid, Islam isbirligi
Teskilat:’min (1iT) potansiyel olarak 57 Miisliiman iilkeyi biinyesinde barindirdigim
belirtmekte ama buna ragmen neden boyle bir Islami devletin ya da giiciin
halen daha var olmadig1 sorusu {izerinde durmaktadir. Kendisi bu basarisizligi

4 Kavram kitap boyunca kullanilmis ve yazarin Miisliiman toplumlari/devletleri kastettigi
disiiniilmiistiir.
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“Misliimistan’m gegerli bir entiteyi olugturamamasinda” gérmektedir (s.213). Ciinki
“hilafetin yoklugu Miisliimanlarin Miisliiman olarak kendilerini evde hissetmesini
miimkiin kilacak bir mekanizmanin yoklugunu temsil eder” (s.224). Sayyid Islami
kimligin tespiti ve Islam’mn ontik/ontolojik olma durumunun temellenmesi igin

Islami ekonomi ve Islami devleti gerekli gdrmiis ve bunu Diizen boliimii iginde
incelemeye almistir. Ancak ele alinan arastirmalarda Islami-cate de basarili bir
Islami ekonomi ve Islami devlet temelli bir diizenin kurulamadig1 konusunda
cogulcu fikir birligi s6z konusudur.

Sayyid’in Hermenotik boliimiindeki amaci Kur’an’in etik ve hukuki igeriginin
sosyo-politik diizen i¢in bir temel olup olamayacagini anlamaktir. Ancak Sayyid bu
sekilde bir kimligin olusabilmesi i¢in oncelikli olarak yorumlama ihtimali ile anlam
kesinligi arasindaki gerilimin diizelmesi gerektigine inanir. Bunun i¢in Sayyid birgok
¢oziimden bahsetmektedir. “Oncelikle Kur’an’m gok anlamlilig1 nasil kontrol altma
alinacaktir ? Bunu sinirlamanin en 6nemli yolu yazarin niyetine bakilmasidir. Ancak
Allah’in zihnine nasil erisecegiz?” (s.263). Dolayisiyla Kur’an yorumlamalarinda
metinselci ve tarihselci bakis acgilarinin gelismesi tesadiifi degildir. Ancak Sayyid,
Kur’an’1n iimmet i¢in 6nemli oldugunu ve “Kur’an’in tek tip yorumunun timmet
icin bir amag ve birlik katacagi goriisiinlin terk edilmesi gerektigini ifade eder”
(s.279). “Kur’an immet i¢in dogru yoni belirleme kabiliyetinin ortak kabuliidiir”
(s.280). Kur’an’in insan tistii etik bir kitap olarak tanimlanmasindan hareketle
Sayyid kendi kitabinin son bdliimiinde Etik bagligina yer vermistir.

Sayyid, oncelikle ahlaki olan ile etik olan arasinda ayrim yaparak boliime
baslamaktadir. Etik’i ve ahlaki olan Miisliiman degerlerini islam’1n siyasal diizeni
etrafinda inceleyen yazar, sehadet eylemleri, intihar saldirilari, terdrizm, yonetime
yapilan protestolar gibi konular1 yine bu iki kavram agisindan degerlendirme
yoluna gitmistir. Hilafetin ise etik olusturamayacagini diistinmekte, hilafetin ancak
Miisliiman failligini harekete gecirebilecek ve ona etik bir ufuk kazanma olanagini
saglayabilecek bir gii¢ olarak gérmektedir. Ona gére Islami siiper giiciin olusmasi
i¢in bir strateji gelistirilmeli ve onun i¢inde bir 6zne yetistirmek gerekmektedir.
Hali hazirda Miisliiman bir 6znenin var oldugu diisiiniilse de kitap boyunca
yazarin bu 6n kabule siipheyle yaklastig1 goriilmektedir. Sayyid Miisliimanlarin
var olan sorunlarinin asil ¢dztimiinii hilafette gormektedir. Bu nedenle boliimiiniin
sonunda kitabinin baghigina ¢okca atif yaparak Hilafeti Hatirlamak’tan kastinin ne
oldugunu izah eder. “Hilafeti hatirlamak onu geri getirmeyi ¢abalamaktan ziyade
yansittig tarihi animsamaktir. Hilafet giiciin yeniden yapilandirilmas: demektir.
Hilafet, etik olmak zorunda olmayan ancak Miisliimanlarin varliginin skandal
olmadig bir diinya insa etme giiciine sahip olmak zorundadir. Boylece hilafet
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Sayyid’e gore Islam siyasetini kurumsallastirmak amaciyla siyasalin {immet
Olciisiinde ehlilestirilmesini teklif eder” ( s.304-305). “Hilafeti hatirlamak manevi
anlamda arinmay1 ya da silahli miicadele ile mevcut diizeni yikmay1 degil, insan
hayatinin tiimiinii i¢ine alan kiiltiirel tiretimin gelistirilmesini gerektirir. Boylece
Hilafet diinyevi oldugu kadar manevi de olan bir kiiltiire]l miicadele anlamina gelir”
(s.311). “Hilafeti hatirlamak immeti somiirge olmaktan ¢ikarmay1 amacglayan
bir hegemonik projenin adidir” (s.315).“Hilafeti hatirlamak sahicilige diismeden
Avrupamerkezciligin reddedilmesi imkanini vaat eder” (s.316). “Hilafeti hatirlamak,
Miisliimanlarin kolektif olarak karsi karsiya oldugu meydan okumalarin dini ya da
kiiltiirel degil, siyasal oldugunu; ¢dziimlerinin de sadece Islam adina bir siyasette
bulunabilecegini anlamak demektir” (s.319).

Sonug olarak Miisliiman 6znelciligi ile Bati evresenlliginin kars1 karsiya kaldigi
bu diinyada Islam diinyast i¢in yeni bir diizen gerekli goriilmektedir. Islam’in Bat1
karsisindaki konumlanisinda rol oynayan gelismeler Sayyid’in ilgili bagliklarinda
da degerlendirilmis ve sonug¢ olarak Miisliimanlarin siyasal bir diizene ihtiyac1
oldugu ac¢iga ¢cikmistir. Sayyid’e gore bu diizenin saglanabilmesinin 6n kosulu
ise hilafetin hatirlanilmasidir. Bu noktada hilafeti gerek manen gerek kurumsal
olarak yasatabilmenin imkani arastirilmaya degerdir. Ancak bu durumun saglikli bir
sekilde ¢oziime kavusmasi i¢in derinlikli incelemelerin gerekli oldugu da asikardir.

Son olarak; kitap igerik bakimindan elestirel Miisliiman ¢aligmalari kapsaminda
kurgulanmig ve 6zgiin argiimanlara dayali bir sekilde sunulmustur. Yazarin herhangi
bir Islami grubu ya da Islam toplumunu baz almaktan ziyade dogrudan Miisliiman
toplumlarin i¢inde bulundugu ¢ikmazlara bir ¢éziim getirme amaciyla konuya
biitlinciil bir sekilde yaklastig1 sdylenebilir. Dolayistyla kitap Miisliiman toplumlarin
bugiinkii problemlerinin ¢6ziimii noktasinda sadece diisiinsel degil pratige olan
katkis1 6l¢iisiinde de 6nemlidir. Yine yazarin konuyu etraflica degerlendirdigini
ve literatiire olan hakimiyetini zengin kaynak kullanimiyla gérmekteyiz. Ayrica
yazarin ele aldig1 basliklarda tartistigi konular ve sordugu sorularla yer yer
okuyucuyu diisiinmeye sevk etmesi okuyucunun metinde aktif rol almasi agisindan
onemlidir. Dolayisiyla bu alanda ¢alisma yapmak isteyen arastirmacilar basta olmak
iizere kitabin konuya ilgi duyan herkesin diisiin diinyasina katki saglayacagini
diistinmekte ve ¢caligmay1 ilgilisine tavsiye etmekteyiz. Ayrica uygun terminolojinin
kullanilmasinda gosterilen hassasiyet ve baglamin dogru bir sekilde aktarimiyla
saglanan akiciliga bakildiginda kitabin Tiirk¢e ¢evirisini basarili buldugumuzu da
belirtmek isteriz. Bununla birlikte baska elestirel Miisliiman ¢aligmalarin artmasini
da timit ediyoruz.
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Elif Kog'

[lk dénem hadis edebiyatinin 6ne ¢ikan eserlerinden olan Muvatta’ heniiz miiellifi
hayattayken sohret bulmus ve Islam cografyasina yayilmasiyla iizerine genis bir literatiir
olusmustur. Gerek hadis gerek fikih ilminin tesekkiiliine dair dnemli bir yere sahip bu
eser, gegmis donemde oldugu gibi ¢agdas tartismalarda da merkezi bir konumdadir.
Ancak Muvatta’ etrafindaki ¢agdas tartismalarin Miisliimanlar tarafindan uzun zaman
igerisinde ortaya konan ¢aligmalardan temel farki, s6z konusu tartismalarin farkli bir diinya
gdriisii ve insan tasavvuru tarafindan sekillendirilmesidir. Bu noktada Islam geleneginin
bagyapitlarindan addedilebilecek bir eser etrafinda gelisen ¢agdas tartismalari bilmek,
giiniimiiz ilmi meselelerini ve bunlar1 giindeme getiren saikleri tanimay1 da miimkiin
kilmaktadir.

Miiellifin Muvatta’ ¢alisma alani olarak se¢mesinin nedeni, onun ¢agdas donem
tartigmalarinin etrafinda dondigl miirsel rivayetler bakimindan zengin olmast ve ilk
donem yazili rivayetinin 6nemli bir 6rnegini teskil etmesidir. Boylece yazar hem isnadin
tesekkiiliine hem de vasl- irsal meselesine dair nazari konularin rivayet kitaplarina yansiyan
boyutunu ortaya koymayi amaglamaistir.

Yazar, kitabin “Hadis Tarihindeki Konumu A¢isindan Muvatta ™ baslikli ilk boliimiinde
yazilis silirecinden niisha farkliliklarina kadar Muvatta’ hakkinda teorik bilgiler
vermektedir (s. 25- 145). “Irsal-Ittisal” bashgini tasiyan ikinci boliimde ise oryantalist
hadis tartigmalarinin bel kemigini olusturan irsal-ittisal meselesi ve bununla yakindan
ilgili olan isnadlarin geriye dogru biiylimesi ve 1slahi konular1 ele alinmistir (s. 145-
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274). “Muvatta 1n Miirsel Rivayetlerinden Kiitiib-i Sitte’de Mevsil Senedle Yer
Alanlar” baglikli tigiincii boliim, dnceki iki boliimde verilen teorik bilgilerin ve
ortaya konan tartigmalarin bir grup miirsel rivayetin isnad-metin analizi tizerinden
uygulamasi niteligindedir.

Eser tarihlendirmesi, oryantalist camianin giindeminde olan; ancak Miisliiman
arastirmacilar tarafindan bakir birakilmis bir alandir. Kitap, “Muvatta’in
tarihlendirilmesi” meselesini, Tiirk¢e literatiirde tetkik eden tek miistakil ¢calisma
olmasiyla temeyyiiz etmektedir. Kitab1 ayricalikli kilan diger bir nokta, irsal-ittisal
tartigmalarina dair gerek klasik hadis edebiyatindan gerek oryantalist literatiirden
sistematik bilgi sunmasidir. Ayrica yazarin oryantalist arastirmacilar arasindaki
fikri etkilesimleri ortaya koymasi, bu paradigma hakkinda bilgi sahibi olmay1
miimkiin kilmaktadir.

Kitabin ilk iki boliimiinde (s. 25-274) tespit edilen teorik zeminin uygulamast
mabhiyetindeki {i¢lincii boliimde (s. 274-419) arastirmaya konu olan rivayetler
segilirken belli bir smirlandirmaya gidilmistir. Irsal-ittisal meselesini derinlikle
tetkik etme imkani veren on bir rivayet se¢ilerek bu rivayetlerin isnddindan hareketle
isnad-metin analizi yapilmistir. Analizde Oncelikle rivayetin Muvatta 1n niishalar
ve Muvatta’ile muasir kaynaklarda hangi suretle yer aldigi incelenmis, daha sonra
Kiitiib-i Sitte’deki mevsil tarikleri, sened ve metin farkliliklar: tizerinden tetkik
edilmistir. Bu ¢alisma sonucunda rivayetin mevsil tarikinin miirsel varyanttan énce
var olup olmadig1 ya da rivayetin hem miirsel hem mevsil tariklerinin aynit dénemde
bulunup bulunmadigina dair sorular biiytik 6l¢iide cevaplanmis olmaktadir. Ayrica
hadisin vasledilmesinden hangi ravinin sorumlu oldugu cevaplanmaya ¢alisilarak
ilgili rivayetin vasledilerek aktarilmasina neden olan baska sebepler iizerinde de
durulmustur. “Irsal-ittisal” baslikli ficiincii boliimde segilen rivayetler incelenirken,
birinci boliimde yer verilen Muvatta1in yazilma siirecine dair iddialar ve ikinci
boliimde iizerinde durulan isnadlarin geriye dogru biiyiimesi meselesi dikkate
alinarak agiklamalar yapilmistir. Boylece kitabin boliimleri arasinda tutarlilik ve
mantiksal akis saglanmistir.

Birinci boliim Muvatta in yazilma sebebine dair iddialar ile baglamaktadir. Bu
iddialar1 genel olarak, (I) Medine’de Muvatta’ tiirii tasnifin baslamis olmasi ve
Imam Malik’in (6. 179/795) bu alanda kendi eserini ortaya koymak istemesi, (II)
yoneticilerin Imam Malik’ten farkli uygulamalar: birlestirmeyi saglayacak bir
kitap talep etmeleri ve (IIT) Medine’deki ilmi faaliyetlerin tabii bir sonucu olarak
Muvatta n yazilmasi seklinde gruplandirmak miimkiindiir (s. 25-245). Muvatta’'in
isimlendirilmesinin kitabin yazilis amaci hakkinda fikir verebilecegi ihtimali
tizerinde de durulmaktadir.

492



Elif Kog / Kitap Degerlendirmesi

Yazar, Muvatta’in olusum siireci i¢in oryantalist paradigmaya ait olan
“tarihlendirme” (dating) terimini kullanmamakta ve bunun yerine “tesekkiil stireci”
kullanimini tercih etmektedir. Boylece yazar, oryantalistlerin inceledikleri konuyu
kendi terimleri ve isimlendirmeleri tizerinden farkli bir bakis agisiyla ele aldiklarini
belirtmekte ve sdz konusu tefriki saglamak tlizere 6zelde klasik hadis literatiiriine ve
genel olarak da Islami ilimlere ait kavramlari kullanmaktadir. Muvatta 1n yazimmin
baslangic ve bitig tarihlerine dair farkli yaklagimlari ortaya koyarken miiellif,
Muvatta’m bitis tarihiyle niisha farkliliklar arasinda iliski kurmaktadir (s. 31).

Kitapta imam Malik’in Muvatta’'daki rivayetleri zamanla eleyerek azalttig
yéniindeki iddia iizerinde de durulmustur. Muvatta daki hadislerin zamanla imam
Malik tarafindan azaltildig1 iddiasinin mutlak dogru olmadigi ifade edilmekte ve
son niishadaki hadis sayisinin fazla olmasi, diizenlemenin daima azalma ydniinde
gerceklesmemesiyle agiklanmaktadir. “Klasik kaynaklarda yer alan bilgiler ve
Muvatta’ niishalar1” bashiginda Muvatta’ niishalar tek tek incelenerek niishalar
arasi farkliliklar lizerinde durulmustur.

Miiellif, miistakil bagliklarda M. Zahid el-Kevseri, (6. 1952) ‘Abdiilfettah Ebi
Gudde, (6. 1997) Muhammed Ytsuf Guraya, Umar Faruq Abd-Allah, Halid Ozkan
gibi Miisliiman arastirmacilarin Muvatta 'in tesekkiil stirecine dair goriislerini ve
oryantalistlerin iddialarini degerlendirmektedir. Bu noktada goriisler aras1 atiflar
yapilmasi ve yaklagimlarin karsilagtirilarak incelenmesi, iddia sahipleri arasindaki
etkilesimin tespiti agisindan 6nem arz etmektedir. Yazarm sundugu bilgiler 1g1ginda
Muvatta 1n oryantalistler tarafindan, erken donem hadis tarihine dair iddialarin
uygulama ve delillendirme sahasi olarak goriildiigiinii sdylemek miimkiindiir. Bu
baglamda, miiellifin Muvatta s merkeze alarak ¢aligmasini ytiriitmesinin, isabetli
bir se¢im oldugu da ortaya ¢ikmaktadir.

Miiellif, sahislar ve fikirler aras1 karsilastirmalar yaparak, 1. Goldziher-Joseph
Schacht (6. 1969)-Norman Calder (6. 1998) ¢izgisi boyunca fikri etkilegimin nasil
olustugu ve otorite kavrami etrafinda yeniden yazilan islam hukuk tarihi hakkinda
bilgi vermektedir. Bu yoniiyle kitap, oryantalist yaklagimin fikri seyrini Muvatta’
iizerinden takip edebilmeyi saglamaktadir. Yazarin sundugu bilgiler ve degindigi
noktalar oryantalist paradigma i¢indeki elestiri anlayisinin aslinda temel 6greti
ve yaklasimlarin elestirisi olmadigini, bilakis elestirilerde iddialardaki eksikleri
tamamlamaya yonelik yapici tavrin hakim oldugunu gostermesi agisindan son
derece ufuk agicidir. Ayrica yazar, oryantalist arastirmacilarin iddialarinda zamanla
gortilen degisime yer vererek titiz ve derinlikli bir caligma ortaya koymustur. Miiellif,
caligma boyunca oryantalist yaklasimin her ne kadar elestirilerle gelistirilmeye
acik olsa da kendini bir gelenek olarak gordiigiinii ve sabit birtakim kabullerinin
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oldugunu gostermektedir. Yazarin, goriiglerini inceledigi arastirmacilari siireklilik
ve farklilik izerinden degerlendirmesi, bu tiir tespitlerin tebariiz etmesini sagladig1
gibi onlar arasindaki fikri etkilesimi de ortaya koymaktadir.

Muvatta 'm bir hadis kitab1 m1 yoksa fikih kitab1 mi1 oldugu tartigmasina deginen
yazar, eserin hem hadis hem fikih kitab1 6zelligi tasidigi kanaatindedir (s. 118).
Hakkinda hadis bulunan meselelerde imam Malik in fakih kimliginin ikinci planda
kaldigini, hadis bulunmayan konularda ise re’y ve Medine ameli {lizerine bina
edilmis fakih yoniiniin 6n planda oldugunu ifade etmektedir (s. 122).

Kitabin “Irsal-ittisal” bashigini tastyan ikinci boliimiinde yazar, isnada dair
goriisleriyle dikkat geken oryantalistlerin goriislerine yer vermektedir. Isnad merkezli
caligmalarda oryantalistlerin giindemini mesgul eden tartismalardan biri de isnadin
baslangicidir. Bu mesele de kitapta dikkat ¢eken hususlar iizerinden ele alinmis
ve oryantalist yaklasimla geleneksel Islami yaklagimin farklart mukayeseli bir
sekilde verilmek suretiyle belirgin hale getirilmistir. Isnad tartismalarina yeni bir
boyut katan ve isnadin sihhatini degil, onun uyduruldugunu kabul ederek hangi
sartlar altinda olusturuldugunu sorgulayan Goldziher‘in bu kurucu roliine dikkat
cekilmistir (s. 149-150). Miiellif, Goldziher‘in iddiasinin analizle ulasilmis bir
netice olmadigini vurgulayarak onun isnada belli 6n kabullerle baktigini ve metin
merkezli analizi esas aldigin1 vurgulamaktadir. Uzerinde durdugu isimlerle yazar,
oryantalistler arasinda isnada yonelik farkli yaklagimlarin bulundugunu gostermis
olmaktadir. Ayrica K. Y1lmaz’in oryantalistlerin tarihi bilgileri kullanimdaki bazi
tutarsizliklarina dikkat ¢ekmesi son derece kiymetlidir.

Isnadin baslangiciyla ilgili tartismalar1 dile getirdikten sonra miiellif, miirsel
hadis meselesini ele almaktadir. Miirsel hadisin ilk donem eserlerindeki varliginin,
hadislerin muttasil isnadinin sonradan uyduruldugu yoniindeki iddiay1 gegersiz
kildigini ifade etmektedir. K. Y1lmaz, ‘ilel ve duafa eserlerinin yaninda cerh-tadil
ve rical literatiiriiniin de irsalin vasli durumunu tespit ederek bunun iizerinden
ravi degerlendirmesi yaptigini dile getirmektedir. Yazarin, cerh-ta‘dil ve duafa
literatiiriinde zikredilen isimlerin daha ¢ok kasten miirseli vasledenleri ihtiva ederken
‘ilel eserlerinin sehven vasl olgusunu inceledikleri yoniindeki tespiti onemlidir.
Bir sonraki boliimde miiellif, cerh sebebi olarak vehmi incelemekte ve miirselin
vasli ile mevkufun merfulasmasini da vehm altinda ele almaktadir. Yazar, hadis
alimlerinin mevsili miirsele mutlak olarak tercih etmemelerini, oryantalistlerin
isnadlarin mitkemmellestirildigi iddiasina cevap olarak gormektedir.

Miiellif, ,,Sarkiyat Literatiiriinde Isnadlarin Geriye Dogru Biiyiimesi ve Islahi
basliginda irsal-vasl ile yakindan ilgili bir konu olan isnadlarin geriye dogru
biiyiimesi iddiasini ve bu iddianin olusumunda etkili olan oryantalist aragtirmacilari
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ele almaktadir. Joseph Schacht‘in iddiayi fikri altyapiyla desteklemede merkezi bir
rol iistlendigi agiktir. Isnad ile ilgili Schacht‘mn temelini att1ig1 iddialar, Gualtherus
H.A. Juynboll (6. 2010) tarafindan gelistirilmistir. Juynboll‘un iddialarini etraflica
aktaran yazar, ,,toptan bir ref* yasandiysa, neden o kadar ¢cok mevkuf ve miirselin
gec donem kaynaklarinda varligint devam ettirmesine izin verilmistir* sorusunu
yoneltmektedir.

Kitabin “Muvatta’in Miirsel Rivayetlerinden Kiitiib-i Sitte’de Mevsil Senedle
Yer Alanlar” baglikli igiincii boliimiinde Muvatta ‘dan segilen on bir miirsel rivayet
detayli isnad ve metin analizine tabi tutularak ilk iki boliimde ortaya atilan iddialarin
gegerliligi tartisiimistir. Bu boliim eseri yalniz teorik tartismalari nakleden hiiviyetten
cikararak amel boyutun teorik tartigmalar {izerindeki etkisini gostermesi bakimindan
son derece onemlidir. Yazar bu boliimii kaleme almaktaki amacini su sekilde
dile getirmistir: ,,Boylece, analizin sonuglari ile rical ilmine dayanarak ulasilan
neticeleri karsilastirma ve hem isnad-metin analizi hem de rical ilmi hakkinda bir
degerlendirme yapma imkaninin ortaya ¢ikmasi iimid edilmektedir* (s. 273). Yazar,
bu boliimde uyguladig isnad-metin analizinin, bir hadisin rivayet silirecine dair
bilgi vermesi neticesinde isnadlarin gergek rivayet silirecini yansitmasi nedeniyle
onemli oldugunu ifade etmistir (s. 274). Bu boliimde incelenen Muvatta ‘daki
miirsel rivayetlerin, Miisnedii ’s-Sdfi T gibi Muvatta ‘ ile es zamanl eserlerde mevsil
tarikle gelmis olmasi, isnadlarin geriye dogru yansitildigi yoniindeki oryantalist
iddianin asilsizligini gostermesi agisindan 6nemlidir. Calismanin kiymetini artiran
diger bir 6zellik de incelenen isnad ve metinlerin tablo ve semalar vesilesiyle
okuyucunun degerlendirmesine sunulmasidir. Incelemeye konu olan hadislerdeki
lafiz farkliliklari tizerinden yazar, ravinin hadisi akranindan alip hocasina nispet
etme ihtimalini degerlendirmektedir. Miirselin mevsil tarike tercih edilmesi,
oryantalistler tarafindan 6ne siiriilen isnadlarin geriye yansitilmasi iddiasinin
isabetli olmadigini gosteren delillerdendir.

Cagdas hadis tartigmalar1 ve hadis metodolojisine dair ¢alismalarini Marmara
Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Hadis Anabilim Dali’nda yiiriiten Rahile Kizilkaya
Yilmaz’in doktora tezini gozden gegirerek yaymladigi bu kitap, ilk donem hadis
edebiyatinin ve sozlii rivayetten yazili rivayete gecis slirecinde kilit rol oynayan
eserlerden Muvatta 1 inceleme konusu ederek Muvatta‘ etrafinda gegmiste ve
gliniimiizde ortaya atilan tartismalara 1s1k tutmaktadir. Kitapta, Muvatta ‘m yazilis
tarihi ve siireci, igerdigi rivayet malzemesi ve 6zellikle miirsel rivayetleri hakkinda
oOne siirlilen oryantalist iddialar Muvatta ‘dan hareketle cevaplanmistir. Ayrica kitap,
oryantalist arastirmacilarin ve iddialarin seyrini takip etme acisindan sistemli bilgi
vermektedir. Kizilkaya, rical literatiirdi, ‘ilel kitaplar ve cerh-ta‘dil eserlerini de
dahil ederek Muvatta ‘daki on bir miirsel rivayet {izerine yaptigi tahlillerle, irsal- vasl
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tartismalarina ve isnadlarin geriye dogru gelismesi yaklagimimin degerlendirilmesine
bityiik bir katk1 sunmaktadir. Ozellikle son boliimdeki isnad- metin analiziyle
yazar, biitlin alt disiplinleriyle hadis tenkid sisteminin miisned-merfi‘ hadislerle
mirsel isnadlarla nakledilenleri tespitte biiyiik oranda basarili oldugunu ortaya
koymustur. Bu 6zellikleriyle kitap yalmz Muvatta ‘ iizerine ¢alisacak kimselere
degil, hadis tarihine ve oryantalist yaklasimlari tanimaya ilgi duyan genis bir
arastirmaci kitlesine hitap etmektedir.
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Dilek Cirasun’

Ele alian kitap, M. Nedim Tan tarafindan Rabia el-Adeviyye’ye atfedilen sozler,
menkibeler ve siirler baglaminda ondan kalan ifade bigimlerini degerlendirmeye dair
hazirlanmistir. Yazar, Rabia el-Adeviyye’den geriye kalan mirasi sadece aktarmay1 degil
ayn1 zamanda buna zemin hazirlayan arka plani da géz 6niinde bulundurarak bir biitiin
halinde yorumlamaya ve tasavvuf tarihi i¢erisinde konumlandirmaya calisir. Bu bakimdan
kitap, alisilagelmis biyografi kitaplar1 gibi Rabia’nin dogumundan vefatina kadar hayatini
kapsayan formattan farkli olarak okuyucusunu, Rébia’nin mirasi ardinda tarihi bir seyr
iginde stiriikleyen bir ¢alismadir. Bu ¢alismada Rabia’nin ‘gercekte kim?’ oldugu sorusunun
cevabindan ziyade ortak hafizada ‘Rébia nerededir?’ sorusunun cevabi aranmaktadir. Eser;
0nsoz, sekiz ana baslik, sonu¢ ve kaynak¢adan miitesekkildir.

“Tarih ile Menkibe Arasinda: Rabia el-Adeviyye Calismalarina Bakis” adli ilk baglikta
gecmisten gilinlimiize Rabia’ya dair ¢alismalarin bir degerlendirilmesi yapilmakta, bu
caligmalarin literatiire katkis1 ve 6nemleri ele alinmaktadir. Burada yazar, Rabia’nin klasik
literatiir tarihi igerisindeki yeri ile menkibevi i¢erigin i¢ i¢ce gegmesinden dolay1 hakkinda
caligsma yapilmasimin giigliigiine isaret eder ve tarihsel veriler agisindan ele alindiginda
pek fazla sey sdylenemezken, ancak kaynaklar tasavvuf tarihinin genigleme ve yayilma
bigimlerine odaklanilarak okundugunda Rabia hakkinda konusulmasi muhtemel konularin
olacagina dikkat gekmistir. Yazar, bu ¢aligmalar igerisinde kendi ¢aligmasinin hangi yonlerden
farkli oldugunu belirlemeye ¢alisir. Yazarin da belirttigi gibi ¢alisma, tasavvuf tarihi okumasi
sunarken tarih igerisinde de Rabia okumasi sunmaktadir. Caligma boyunca kullanilan
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motif kavraminin “kendi araciligiyla benzer 6rneklerin anlamlandirilabilecegi
kalip diislince, yinelenen yargi ve olgu” anlaminda olduguna ayrica dikkat ¢ekilir.

“Tasavvuf Tarihinde Basra Cevresi ve Rabia: Ziihdiin Asamalari, Muhabbetin
Gostergeleri” adli takip eden baglikta yazar, H. 1. yiizyilin ilk ¢ceyreginde Basra’da
dogan ve muhtemelen bu yiizyilin sonunda vefat eden Rabia’dan kalanlarla Basra
bolgesindeki dini hareketlilik arasindaki iligkiyi ele alir. Daha 6ncede belirtildigi
tizere Rabia hakkinda biyografik agidan sinirlart belirsiz bilgiler mevciitsa da yazar,
one ¢ikan motiflerle donem arasinda kurulabilecek muhtemel baglara deginmeye
calisir. Tasavvuf tarihi agisindan H. I ve 11. asirlar, Emevi ve Abbasi yonetimlerinin
etkin oldugu zaman dilimi olup siyasal ¢ikarlar ve sinifsal krizler yaganmasi
karsisinda dini duyarsizlik ve ahlaki ¢oziilmeye karsi tepki olarak ortaya ¢ikan ziihd
kavrami etrafinda anlamlandirilabilir. Ancak Basra’da ziihd anlayisinin varligiin
yani sira muhabbet fikri de yogun olarak goriiliir. Bu yiizden yazar, Rabia’yi ele
alirken bu iki kavram arasindaki iliskinin niteligine de deginir. Kisaca bu baslikta,
Basra ¢evresindeki ziihd merkezli duyarliliklarin ifade bigimlerini ve Rabia’nin
muhabbet yoniiniin baskinlig1 kadar zahitligin farkl: tonlariin da gorildiigii
neticesine ulagilir.

Devaminda gelen “Erken Donem: Zahitler ve Edebiyatgilar” bashgr ile yazar,
kronolojik olarak eserlerde Rabia’nin izini siirmeye baslar. Ona dair ilk kaydin
Haris el-Muhasibi’nin el-Kasd ve r-rucii ilalldh adli eserinde oldugu goriiliir. Bu
donemde Muhasibi ile birlikte muhabbet vurgusu 6n plana ¢ikmaya baglar. H. I11.
asirda Basra ve Bagdat yazarlarindan elde edilen rivayetler Rabia’ya yakin bir tarih
olmasi agisindan 6nemlidir. Bu yiizyilda ona dair rivayetlerin zahit ve sifiler ile
edebiyate1 ve entelektiiel kimseler araciligiyla aktarildigi gézlemlenir.

Takip eden baslik “Muhabbet Ehlinden Biri: Tasavvuf Kaynaklarinda Réabia”
adli baghiktir. Bu baslikta yazar, tasavvufun erken dénem kaynaklar1 olan Serrac,
Kelabazi, Mekki, Stilemi, Kuseyri vd. gibi mutasavviflarin eserlerinde Rabia’nin
izini takip etmeye devam eder. S6z konusu eserlerde Rabia’nin artik 6rnek gosterilen,
hatirast yasatilan ve lizerinde diigiiniilen ideal bir tip olarak benimsendigi ve
hakkindaki mevcut bilgilerin erken déonem kaynaklarinda yer almaya basladigi
goriiliir. Bu eserlere kronolojik olarak bakildiginda ilk olarak Serrac’in, sGfilerin
kerametlerini ele alirken Rabia’nin da ismini zikrettigi goriiliir. Ancak yazar, bir
onceki yiizyilda Ibn Ebi’d-Diinya’nin da Rabia’nin kerametlerinden bahsettigine
dikkat ¢eker. Kelabazi’nin eserlerinde Rabia 6nceki anlatilanlarla uyumlu olarak
cevresindekilerin eksikliklerini sdyleyip yol gdsteren, stfilerin sozlerine anlam
cercevesi belirleyen ve Siifyan es-Sevri ile 6zel bagi olan sifi olarak karsimiza
cikar. Mekki’nin Kutu'l-kuliib adl1 eserinde Rabia hakkindaki mevcut bilgilerin
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sinirlar1 daha da belirginlesmis ve onceki anlatilarin yani sira seckin bir safi
kimlige sahip olmustur. Hargusi’nin Tehzibii [-esrar eserinde ise Rabia’ya atiflarin
yogunlastig1 ve kendisinden Onceki kaynaklar1 dogrulayici bilgilerin yer aldig
gortliir. Rabia’nin siirlerine dair en ayrintili bilgiler Mekki’nin eserinden sonra
bu eserde bulunur. Zikrii ‘n-nisveti’l-miiteabbidati s-siifiyydt adli eserinde Siilemi,
donemin diger kadin stifileri ile birlikte Rabia’y1 da zikretmis ve bununla biyografik
acidan hakkindaki bilgilerin netlik kazanmasini saglamistir. Yine bu yiizyila ait
eserlerden olan Ebu Nuaym el-Isfahani, Hilyetii’l-evliya’da Rabia’ya 6zel bir
yer ayirmaz ve ona atfedilen meshur beyitlerin yer aldigi Zunntin Misr ile ilgili
menkibede meghul bir kadin olarak anlatir. Kuseyri ise Risale’sinde vera’ kavramini
agiklarken Réabia’dan bahseder ve sifiler tarafindan riiyada goriilmesine yer verir.
Bu baglikta son olarak ele alinan Gazzali’nin eserlerinde onceki kaynaklardan
farkli rivayetlere rastlanmaz. Adi gegcen mutasavviflarin eserlerinde her ne kadar
Rabia’ya dair rivayetler bulunsa da dogumu, 6liimii ve ailesine dair bilgilerin
mevcut olmadig1 vurgulanir. Ancak ¢aligmanin amaci da dogrudan bunlar ortaya
koymak olmadigindan bu boslugun zamanla yeni kaynaklarin incelenmesi ve
yapilacak ¢aligmalar araciligiyla tamamlanmas1 miimkiinddir.

“Farkl Usluplar, Yeni Cagrisimlar: Gegis Donemi Metinlerine Bakis” bashginda
yazar, V. ve V1. yy. yazarlarindan 6rneklerle Rabia hakkinda rivayetleri aktarmaya
devam eder. Ibn Habib en-Nisabtri’nin Ukaldu’l-mecdnin’i hem stfilere yer
vermesi hem de ele alig bicimi olarak bu donemin ilging bir metni niteliginde
degerlendirilir. S6z konusu eserde Rabia’ya dair rivayetlerde gece ibadeti motifi 6n
plana ¢ikar. VI. yy. metinlerinden Hariri’nin Makamdt'inda Rébia’ya dvgiiniin ve
Serrac el-Kari’nin Mesdiru 'l-ussak eserindeki atiflar dikkat ¢ekici olarak goriiliir.
Yine bu yiizy1lin metinlerden edebi nitelige sahip Zemahseri’nin Rebiu [-ebrar adli
eseri lizerinde durulur. Bu metin, tasavvuf metinlerinde yer alan ayrintilarin yani
sira edebiyatci ve entelektiiel kimselerin yazilarinda da Rabia portresinin mevcut
oldugu ve diger aktarimlarla ortiistiiglinti gosterir. Ddnemin seckin vaizlerinden
Mansur b. Ammar’n /Imii ’I-kuliib eserinde de Rabia’ya dair yorumlar mevcuttur.
Ahmed er-Rifai’nin hadis serhlerinden derlenen Haletii ehli’l-hakika maallah’ta
onceki rivayetler korunmakla birlikte Rabia hakkinda ki Fars¢a metinleri ve Attar’in
rivayetlerini gli¢lendiren yorumlar mevcuttur. Fars¢a eserlerden ilk 6rnek olarak
Ebii’l- Hasan el-Harakani’nin s6zlerinden derlenen Niru 'l-uliim adli eserden
ornekler verilir. Ahmed b. Mansir es-Sem’ani’nin Ravhu '[-ervah adli Farsga ilahi
isimler serhinde de Rébia’ya dair motifler yer alir. Sem’ani ile ayn1 dénem olan
Residiidddin Meybudi’nin Kesfii 'I-esrdr’inda Rabia’ya yer verildigi goriiliir.

Kitap da en genis olarak ele alinan bashk “Hafizanin Estetigi: Attar’ i Tezkiretii I-

9 2

evliyd’s1” baghigidir. Attar, Rabia ile ilgili hafizay1 zirveye tasirken bunu yiizyillarin
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getirisinden yararlanarak ve tiim sifi ziimrelerin sifahi kiiltiirine mal ederek yapar.
Attar ile Rabia’ya iligkin birikimin estetik bir diizey kazandig1 ve 6nceki metinlerde
bulunan ve bulunmayan unsurlarla karsilagildigi goriiliir. Attar, Rabia’ya dair
rivayetlerin sadece aktaricisi degil ayn1 zamanda tireticisidir ve dnceki kaynaklarda
ki rivayetler onun eserleriyle menkibeye doniisiir. Attar’in, Rébia hakkindaki
birikime yeni bir diizey kazandirmakla beraber siifilerin yani sira edebiyatci
ve tarihgilerin yazdiklarini, tasavvuf ehlinin sifahi aktarimlarin1 ve glinlimiize
ulagmamis metinleri de dahil ettigine dikkat ¢ekilir. Bu yiizden Attar’da motiflerin
bi¢ciminin degismedigi ama igerik olarak ¢esitlilik kazandig1 sonucuna ulasilir. O,
mevcut motifleri ¢esitlendiren ve tasavvufi mirasa kendi muhayyilesiyle ayna tutan
bir yazar olarak karsimiza ¢ikar. Yazar, Attar’in Rabia’y1 {i¢ asamada ele aldigini
belirtir. Birinci agsamada 6nceki kaynaklarda bulunamayan ayrintilar igerir ki bu da
kurgulanan bir baglangig oldugu izlenimi verir. ikinci asamada hac yolculuklari ve
Mekke’de ki bir dizi sira dis1 yasantisi ele alinir. Birinci asamada seckin bir kisilik
olarak sunulan Rabia, bu asamada naz makaminda Allah ile “sirlar1 sdylesen” ve
sirlarin ifsasinda uyarilip edeplendirilen siifi tipine doniisiir. Ugiincii asamada hac
yolculuklar1 sonrasinda Basra’ya yerlesen Rabia tasvir edilir. Bu agamada Hasan
Basri, Attar’in anlatiminin merkezindedir. Attar’in vefatindan sonra biyografi
yazarlar1 Rabia’ya dair bilgiler aktarmaya devam eder. ibn Hallikan, Eba Medyen
Suayb b. Sa’d el-Hureyfis Rabia’ya dair aktarimlara zenginlik katan yazarlardir.
Attar sonrasi en kapsamli i¢erik sunan ise Abdiirratf el-Miinavi’dir.

“Veliligin Bereketiyle: Yasayan Rabia, Yasatilan Gelenek™ adli baslikta yazar,
veliligin miisliiman toplumda benimsenme bigimlerini temsil ettigi ve ideal bir
tipe doniistiiriildiigii sekliyle Rabia’y1 konu edinir. Yazar bu baslikta su sonuca
ulasir; bir ismin tasavvuf tarihinde ideal bir tipe donilismesi, ondan aktarilanlarin
farkli katmanlar kazanarak yasanmis ve yasanacak deneyimlere tanik gosterilmesi
anlamina gelir. Attar ile zirveye ulasan, Ibnii’l-Arabi ile yeni baglamlar kazanan
¢ok katmanli bir Rabia resmi ile karsilasilir.

“Rabia’ya Atfedilen Beyitler: Sevk ve Unsiyetin Terenniimleri” isimli son
baslikta ise yazar, Rabia’nin miisliiman hafizada s6hret kazandigi bir alan olarak
sirasina gore onceki basliklarla iligkili olarak yorumlama gayretindedir. Gece ibadeti,
Sevginin Iki Tiirii, Bedenle ve Kalple, Dostluk (Hullet), Sevgilinin Essizligi, Umit
ve Korku, Yalnizliga Ovgii, Mutlulugun Cogskusu ve Diger Siirleri alt baghklari ile
Rébia’ya atfedilen siirler yorumlanir.

Sonug olarak, Rabia el-Adeviyye’den kalanlar dinleyen ve aktaran stfilerin
edilgen bir tutum icerisinde bulunmadiklarini, anlatilan i¢erige kendilerini de
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kattiklar1 diigiiniiliir. Menkibe ile tarih arasindaki Rébia el-Adeviyye’den kalanlar
yeni bir kavrayisi ortaya ¢ikarir. Caligsma, tasavvufi eserlerde daha ¢ok menkibevi
yonii vurgulanan biyografik tarafi hakkinda ise pek fazla bilgiye ulagilamayan
Rébia portresi ¢izildigini gormeye yardimci olur.

Calisma, Rabia’ya dair rivayetler ¢er¢evesinde genis bir literatiir taramasi
sonucunda ciddi bir emegin tirliniidiir. Yazar, sadece biyografi aktaricilig1 yapmayip
yorumlariyla da zengin bir metin sunar. Kullanilan pek ¢ok kaynaktan yapilan
rivayetlerin orijinal dillerinden de aktarimlarina yer verilmesi deginilmesi gereken
bir detaydir. Caligmanin akademik olarak katkisinin yan sira dil ve iislubunun
giizelligi bu alana ilgi duyan herkesin rahatlikla okuyup anlayabilecegi sadeliktedir.
Calisma, Rabia 6zelinde tasavvuf tarihinde giizel bir seyr sunmaktadir.
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Elif Mazlum’

Ebl Hanife (6. 150/767) ve ashabinin birgcok meselede ihtilaf ettikleri bilinmektedir. Buna
bir miictehidden zaman zaman ayn1 meselede farkli goriislerin rivayet edilmesi ve sonraki
Hanef1 fakihlerin, bunlara muhalif goriisleri de eklendiginde mezhep igindeki ihtilaflarin
boyutlar1 ortaya ¢ikmaktadir. Degerlendirmesini yaptigimiz eser, islam hukuku sahasinda
nitelikli caligmalar yapan Seyit Mehmet Ugur tarafindan, s6z konusu ihtilaflarin sonucu
olarak ortaya ¢ikan mezhep i¢i tercih ve usulii problemini ¢esitli yonleriyle agiklamak
amaciyla yazilmis Hanefi Mezhebinde Mezhep I¢i Tercih ve Usiilii'* bashkli doktora tezi
caligmasinin kitaplastirilmis halidir. 2019 yilinda basilarak okuyucularin tevecciihiine
sunulan bu eserin adinin, tez baghigindaki tekrar eden kelimeden arindirilarak yayimlanmasi
isabetli olmustur.

Bir girig, sirastyla “Mezhep I¢i Tercihin Mahiyeti”, “Mezhep igi Tercihin Gerekliligi
ve Racih Gériisiin Baglayiciligi”, “Mezhep I¢i Tercih Usiliiniin Mahiyeti” ve “Mezhep
I¢i Tercih Usiliiniin Olusum Siireci” isimlerini tasiyan dort boliim ve sonuctan olusan
kitabin konusu gerek mukallid fakihe yardime1 olmasi gerekse fetva verirken keyfi hareket
edilmesini 6nlemesi agisindan olduk¢a mithimdir. Bu yoniiyle meselenin 6nemine dikkat
¢eken yazar, konunun fikih tarihindeki teori ve uygulamasini agikliga kavusturmaya
calismistir. Boliimlerin siralamasi incelendiginde, ilk etapta dordiincii béliimiin belki
tezin bagina alinmasi gerektigine dair bir izlenim hasil olsa da bu boliimde, hangi fakihin
mezhep i¢i tercihe nasil bir katki yaptig1 kronolojik olarak sunulmus ve diger ii¢ boliime
atiflar yapilarak biitlinliik saglanmistir.

1 Uludag Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2017.

* Sorumlu Yazar: Elif Mazlum (Ars. Gor.), Yalova Universitesi, islami ilimler Fakiltesi, Temel islam Bilimleri Béliimi, Yalova, Tiirkiye.
E-posta: elif. mazlum@yalova.edu.tr ORCID: 0000-0002-8043-1745
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Miiellif ¢aligmasinda, mezhep i¢i tercihi fiirGi-1 fikih cihetinden ele almuis,
usuldeki tercihleri ise, miistakil bir calismada incelenmesi gerektigini ifade ederek,
arastirmanin disinda birakmistir. Bununla birlikte Hanefi mezhebindeki ihtilafli
meselelerde, goriislerden hangisinin racih oldugunu belirlemek de aragtirmanin
amaglarindan degildir. Zira yazarin da belirttigi iizere mezhepteki racih goriisii
tayin edebilmek i¢in tercih ehli seviyesinde fakih olmak gerekir. Boylece yapilan
calismanin sinirlart belirlenmis ve kitap okunurken akla gelebilecek birtakim
meselelere neden deginilmedigi agiklanmistir.

Miiellif klasik kaynaklarda meselenin nasil ele alindigimi, hangi yonleriyle eksik
oldugunu ortaya koymustur. Arapca, ingilizce ve Tiirkge literatiir degerlendirmesi
yaparak konu tlizerinde yapilmis modern arastirmalart da bazi yonleriyle elestiren
yazarin, s0z konusu eksiklikleri eserinde tamamlama ve 6zgilin bir ¢aligma
yapma iddiasina sahip oldugu goriilmektedir. S6z konusu iddianin biiyiik oranda
gerceklestigi sdylenebilse de eserin liglincii boliimiinde ele alinan mezhep i¢i tercih
ilkeleri konusunda, bu ilkelerin kendi icindeki ve birbirleriyle olan hiyerarsisi
noktasindaki ihtilaflardan bahsedilmis ve bu ihtilaflar karsisinda tercih ehlinin nasil
bir yol izleyerek goriisler arasinda tercih yapacagi net bir sekilde sunulmamustir.
Bu belirsizlik, okuyucuda tercih ehlinin karsilastigi meselede ¢ikmaza diisecegine
dair bir intiba birakmaktadir. Yan1 sira “esahh”, “sahih”, “bih1 yiiftd” gibi tercih
lafizlarinin ménalar1 agiklandiktan sonra, mananin miielliften miiellife degisebilme
ihtimali bulundugunun ifade edilmesi de ilgili lafizlarin goreceli oldugu, dolayisiyla
tercih ehlinin bu lafizlarin anlamlarini bilerek dogrudan bir neticeye ulasamayacagi
sonucunu ortaya ¢cikarmaktadir. Bununla birlikte ti¢lincii boliim, ¢alismanin hedefine
ulastigi asil boliimdiir. Bu boliimde ii¢ ana baslik altinda mezhep i¢i tercih ilkeleri,
mezhep i¢i tercih usuliiniin gayesi ve muhatab1 ¢esitli yonleriyle sunulmustur.
Gerek bu boliimde gerekse diger boliimlerdeki basliklandirmalarin, konunun
anlasilmasini kolaylastirici bir sekilde secildigini belirtmek gerekir. Zira boliim
basliklari, ana ve alt bagliklar altinda ele alinan konular, zihinde kolayca bir taslak
olusturulabilecek sekilde tertip edilmistir.

Ele alinan konu teorik ve tarihi agidan islenirken genellikle klasik kaynaklardan
istifade edilmis, 6zellikle konunun ibn Niiceym (6. 970/1563), ibn Abidin (6.
1252/1836) ve Kadihan’in (6. 592/1196) eserlerinde agikca ele alinmasi sebebiyle,
bu miielliflerin ¢aligmalarina daha ¢ok miiracaat edilmistir. Ayrica ¢agdas donem
arastirmalarinda yapilan yorumlara da yeri geldik¢e deginilmistir. Buna mukabil eser
iginde bazen konularin asil kaynaktan aktarilmadigi, hatta nadiren de olsa kaynaksiz
bilgilerin bulundugu da gézlemlenmistir. Ornek olarak “Hanefilere gore avamin
miiftiler ve gorlsler arasi tercih yapmasi evla olmakla birlikte zorunlu degildir”
(s. 214) ifadesine yer verildigi ancak bununla ilgili hi¢cbir kaynak gdsterilmedigi
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miisahede edilmistir. Boyle bir durumda 6ncesinde bu bilgi gectiyse de o dipnota
atif yapilmasi daha dogru olacaktir.

Meselenin drnekler iizerinden anlatildigi kisimlarda; belirli sahis, eser ve konu
sinirlamasi yapilmaksizin, mezhep i¢i tercihin mahiyetinin ¢esitli yonlerini tespit
etmeye imkan taniyan ornekler belirlenmeye gayret gosterilmistir. Bu gercevede
genel olarak 6rnek ¢esitliliginin bol oldugu ifade edilebilse de 6zellikle birinci
boliimde, Islam hukukunda vakif miiessesi tizerinden verilen 6rneklerin tekrar
ettigi goriilmektedir. Ancak diger boliimlerde, genellikle carpici ve glinliik hayatta
karsilagilabilen farkli 6rnekler tespit edilmeye caligilmistir.

Tez olmasinin dogal sonucu olarak akademik bir iislpla ele alindig1 gozlemlenen
kitapta, zaman zaman temel problemler soru sorularak tespit edilmis ve okuyucunun
bu soru etrafinda yogunlagmasi saglanmistir. Akabinde yoneltilen sorulardan tam
olarak neyin kastedildigi aciklanarak cevaplar aranmistir. Buna mukabil tanimlarin
yer verildigi kisimlarda, akademik ¢alismalarda alisilagelmis olan, 6nce sozliik
sonra terim anlam diizeninin genellikle takip edilmedigi goriilmektedir. Zira miiellif,
tanimlarin yer aldigi kisimlarda ¢gogunlukla terim anlamini vermekle iktifa etmistir.
Buna karsilik kelimelerin terim anlamlar1 derinlemesine irdelenmis ve ¢alismada
s0z konusu kelimenin hangi anlamda kullanilacagi anlasilir bir sekilde belirtilmistir.
Ayrica bazen fukahanin goriislerini ifade ederken kullandiklar1 sézctiklerle neyi
kastettiklerine de agiklik getirilmis ve boylece okuyucunun kafasinda olusabilecek
celiskiler ortadan kaldirilmugtr.

Kitaptaki konularin ele alinig yontemi, ekseriyetle mesele hakkinda klasik
kaynaklarda gegen goriis benzerliklerinin ve farkliliklarinin giin yiiziine ¢gikarilarak
kronolojik sirayla aktarilmast seklindedir. Goriislerle ilgili ¢ikarimlar yapilarak
bir sonuca varilmis; bazen bunlardan biri tercih edilmis bazen de bunlara yeni
bir yorum getirilmistir. Buradan hareketle yazarin konuyla ilgili her goriise veya
meseleye dair fikrini beyan ettigi sdylenebilir.

Konuyu ele alis biciminden de alana hakim oldugu gézlemlenen yazar,
arastirmanin bir¢ok yoniiyle dnceki ¢alismalarin tamamlayicisi oldugunu her firsatta
dile getirmistir. Ancak eserde baska ¢alismalarda da goriilebilecek boliimlere ayri
ayri bagliklar acarak genisce yer verirken, tamamlayict ve 6zgiin oldugunu ifade
ettigi kisimlarin bazilarini tek baslik altinda topladigi miisahede edilmektedir.
Bunun disinda bir¢ok kez bazen metin i¢inde bazen de dipnotta agiklamalar yaparak
elestirilerin Oniinii almaya ¢aligmistir.

Mezhep ici tercih usuliiniin olusum siirecinin ele alindig1 dordiincii béliimde;
bu siireg, tarihsel olarak dort bashk altinda incelenmis ve 6zellikle Ibn Abidin’in
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tercih usuliiniin gelisim seyrindeki 6nemine dikkat gekilmistir. Oyle ki ibn Abidin’in
tercih usuliinde bir doniim noktas olduguna; bu siirecin ibn Abidin’den 6ncesi ve
sonrasi seklinde ayrilabilecegine vurgu yapilmistir. Nitekim 6nceki boliimlerde
de ibn Abidin’in konu iizerindeki etkileri tespit edilmistir. Ne var ki bu boliimde
mezhep i¢i tercih usulil literatiiriinde etkili sahislardan birisi oldugu ifade edilen
Gaznevi’nin (6. 593/1197) goriislerine, diger boliimlerde pek de vurgu yapilmamustir.
Okuyucu, Gaznevi’nin literatiirdeki yerinin 6nemini ancak son bdliime geldiginde
anlayabilmektedir.

Genel anlamda kitap, konu siralamasinin anlagilir olmasi, fukahanin goriislerinin
yorumlanarak sunulmasiyla bir sonuca varilmasi ve genis kaynakcasiyla ciddi bir
arastirmanin iiriiniidiir. Konuyla ilgili derli toplu bir eser olmasi sebebiyle, hem
alana merakli olanlarin hem de bu mesele ¢er¢evesinde ¢aligma yapmak isteyenlerin
bagvurabilecegi bir ¢alismadir. Ayn1 zamanda konuyla baglantili eksik goriilen
alanlara da dikkat ¢ceken eser, yapilabilecek yeni arastirmalara da 151k tutmaktadir.
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Book Review: Muhammad ibn Muhammad al-‘Imad al-Katib al-
Asfahani. Nusrat al-fatrah wa ‘usrat al-fitrah. ed. Issam Mustafa
Okleh. 2 vols. London: Al-Furgan Islamic Heritage Foundation, Centre
for the Study of Islamic Manuscripts, 2019. pp. 443, 598.

ISBN: 978-1-78814-533-6

Halil ibrahim Hancabay’

‘Imad al-Din al-Isfahani belonged to a distinguished family of the 6"/12" centuries,
members of which held high positions in the Seljuk government such as clerks and viziers.
After his primary education in al-Ray and al-Kashan, ‘Imad al-Din went to Baghdad
and studied under several scholars at al-Nizamiyah (534/1139). After his education at
al-Nizamiyah, he came back to al-Isfahan in 543 (1119) and then six years later returned
to Baghdad. After his second arrival in the ‘Abbasid capital, ‘Imad al-Din was appointed
as a naib by Vizier Ibn al-Hubayra in Wasit. After the suspicious death of Ibn al-Hubayra
(559/1164), he remained in custody for a time, and later went to Damascus and served as
a katib and mushrif of Divan al-Insha in the Zangi and Ayytibid administrations. But after
the death of Salah al-Din, ‘Imad al-Din fell out of favor with the authorities and went to
live in Egypt for approximately a year. Finally, he returned to Damascus and died there
on 1 Ramadan 597 hijr1 (5 June 1201).

‘Imad al-Din’s works secured his place as one of the prominent historians and literary
figures of his era. His writings are essential for scholars desiring further knowledge on the
6"/12% century of ‘Abbasid, Seljuk and Ayytibid history. These include Kharidat al-kasr wa
Jjaridat ahl al-‘asr, Nusrat al-fatrah wa ‘usrat al-fitrah, and Fath al-qussi fi al-fath al-qudst.

Issam Mustafa Okleh is a specialist known for his editions of Islamic historical texts
such as Divan al-Rasail by Amin al-Dawla Ibn al-Musalaya (d. 497/1104) and Ansab al-
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ashrafby Baladhuri (d. 279/892) (with Abd al-Aziz al-DiuirT). He recently published
Nusrat al-fatrah wa ‘usrat al-fitrah (Help in Weariness and Refuge of Creation),
the only extant manuscript of which is located in the Bibliothéque Nationale in
Paris. Some points of interest presented in Okleh’s lengthy introduction are the
life and works of ‘Imad al-Din, the sources of Nusrat al-fatrah, the time of and
reason for its writing, and the methodology that was adopted by of ‘Imad al-Din
in producing Nusrat al-fatrah.

Okleh’s edition of Nusrat al-fatrah provides scholars with new information
about both the biography and family of ‘Imad al-Din and his works. Examples
include ‘Imad al-Din’s grandfather’s taking a low ranking position in the Seljuk
administration, the comportment of his father Safty al-Din and of his uncle ‘Aziz
al-Din in various political struggles, and their being taken into custody for a period
(p- 17-19). Also, some lesser known parts of his works are brought to light with
this edition. For instance, ‘Imad al- Din had published a book of poems entitled
Divan al-Shi r, which is no longer extant. And although Nazem Rashid published
a compilation of some of ‘Imad al-Din’s poems from his various books,' Nusrat
al-fatrah presents many poems not included in Rashid’s compilation (p. 26). Also,
Nusrat al-fatrah is an important source because it contains unique data about the
struggles between Seljuk statesmen, the vizirate of ‘Imad al-Din al-Dargazini,
Sultan Sanjar’s relations with the Nizari-Isma‘1lis and their role in the death of
the Caliph al-Mustarshid (r. 511-529/1118-1135) (p. 81-84).

According to Okleh’s findings, Nusrat al-fatrah consists of three parts. The first
part covers the period that began with the emergence of the Seljuks and continues
until the middle of the vizierate of Nizam al-Mulk. ‘Imad al-Din, when writing
this part, especially benefited from the oral narratives inherited from his family,
and from the information given by three sources: Gars al-Ni‘ma Muhammad b.
Hilal (or Hillil) al- Sabi, Muhammad b. ‘Abd al-Malik al-Hamadani known for the
book Takmila, which he wrote to supplement the history of al-Tabar1, and ‘Abd
al-Karim Muhammad ibn al- Sam‘ant, known for the book he wrote as supplement
to the history of Baghdad by Khatib al-Baghdadt (p. 31-34).

The second part of Nusrat al-fatrah is the translation of Antishirwan ibn Khalid’s
book written in Persian, which contains his memoirs and the events that took place
from the accession to the throne of Sultan Malik-Shah (r. 465-485/1072-1092)
until the death of Sultan Tughril I (r. 526-529/1132-1134). This book has come
down to us only in the Arabic revision of ‘Imad al-D1in, and is the main source of

1 ‘Imad al-Din al-Isfahani, Divan ‘Imdad al-Din al-Isfahant, ed. Nazem Rashid (Mosul: Matabi*
al- Jami‘at al-Mosul, 1983).
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Nusrat al-fatrah. For this reason, Okleh provides fairly detailed information about
Antshirwan’s life and work. Despite the fact that the name of Aniishirwan’s book
is mentioned by ‘Imad al-Din and by modern scholars? as Futiir zaman al-sudiir
wa sudiir zaman al-futir (Decline of the Times of Ministers and Ministers of
the Times of Decline), Okleh adds the phrase Nafsat al-mastir at the beginning
of the title of Futir zaman (p. 49, fn. 7). Because ‘Imad al-Din himself did not
make this addition, it requires Okleh to give a detailed explanation on this topic.
Okleh also addresses Lambton’s view regarding the book’s title, which is based on
Hindushah al-Sahibi (d. 730/1329-30). His contention is that Lambton uncritically
accepts the idea that this work was actually two different books, Futir zaman and
Nafsat al-mastiir, whereas Hindushah merely had misgivings about the question
of whether it was one work or two works. But Lambton does not actually say
that Nafsat al-mastir is the second and different book; moreover she indicates
that Hadjdji Khalifa® mentions another work by ‘Imad al-Din, entitled NafSat al-
mastir, and this is probably the same as the Futir zaman.* Hindushah, however,
without discussing the issue of ‘Imad al-Din having written two separate works,
simply records the name of the text in question as Nafsat al-mastir fi Futir zaman
al-sudiir wa sudir zaman al- futir?

The other main issues addressed by Okleh in this section are Antishirwan’s
relations with Seljuk sultans and viziers, his administrative positions, and the
troubles he experienced with other statesmen. Some of the points that Okleh presents
regarding ‘Imad al-Din’s point of view about Antishirwan are quite remarkable.
Namely, according to Antishirwan, who was the a 7id al-djays (army inspector)
in the time of Mahmud ibn Muhammad I Tabar (511-525/1118-1131), the main
reason he was discharged from this duty was Imad al-Din’s own uncle Aziz al-Din’s
opposition towards him. Aziz al-Din was mustawfi (an official in mediaeval Islamic
administration who oversaw official accounts and thus acted as an accountant-
general) in that period. Therefore, a negative atmosphere prevails in Antishirwan’s
descriptions of Aziz al-Din. ‘Imad al-Din himself was wary of Antishirwan and
accused him of being envious of his uncle Aziz al-Din (p. 48-49). This attitude is
also reflected in his translation of Aniishirwan’s work. It is necessary to underline

2 For some exceptions see. ‘Abbas Ikbal, Vizarat dar ‘ahdi salatin buzurgi Selciiki (Tahran:
Danishgah- 1 Tahran, 1338), 184; Sa‘id Nafisi, Tarih-i nazm u nasr der Iran u der zabdan-i
Farist, 2 vols. (Tahran: Intisharat Furtigi, 1363), 1/119.

3 Hadjdji Khalifa, Kashf al-zuniin ed. M. Serefettin Yaltkaya & Kilisli Rifat Bilge, 2 vols. (Istanbul:
Maarif Matbaasi, 1941-1943), 2/1966

4 AK.S. Lambton, “Antshirwan b. Khalid” The Encyclopedia of Islam New Edition (EI), 2/522-523.

Hindushah al-Sahib1, Tajarib al-Salaf, ed. ‘Abbas Ikbal (Tahran: Kitabkhane-i Tahtr1, 1357),
301- 302.
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that there is so much overlap between ‘Imad al-Din’s self-written texts and his
translations from Antishirwan’s book, that the reader cannot distinguish one from
another. Curiously, however, ‘Imad al-Din does not even include the narratives that
are critical of his uncle Aziz al-Din in Futiir zaman (p. 65-66). Another issue that
arises is the reason for Antishirwan writing his book. It is clear that ‘Imad al-Din
takes a cynical view, namely that Antishirwan compiled such a book in order to
expose the faults of the Seljuk statesmen competing with him and to take revenge
on them (p. 53). But Houtsma disagrees with this view. He thinks that Antishirwan’s
work is only an expression of the author’s personality and that his attitude is part
and parcel of this type of literature, and even gives it its charm.® Okleh also notes
that Futitr zaman is primarily aimed at carefully composing records of events of
Antishirwan’s time, but Aniishirwan cannot avoid sometimes being enslaved by his
feelings. Okleh says that Antshirwan’s style reflects a penetrating understanding
of the problems of the period when he lived. Moreover, this style would not have
been regarded as strange in its time, and similar books were written against many
viziers (p. 53-54).

The third and last part of Nusrat al-fatrah begins in the year 528 hijri (1134) and
finishes with compendious details about Arslan ibn Tughril (r. 555-572/1160-1177)
and his son Tughril III (r. 572-590/1177-1194) (p. 66-68). For this period ‘Imad
al-Din has two main sources: narratives quoted by Seljuk statesmen and official
documents of the period (p. 69-70).

Finally, the important question remains as to when and why ‘Imad al-Din wrote
his book. According to Okleh, ‘Imad al-Din translated Futir zaman before 579 hijr1
(1183).7 The details of events occurring after this date (along with the foreword
and conclusion) were later added by ‘Imad al-Din. He completed his book with
the death of Sultan Tughril IIT in 590 hijrT (1194). (p. 72). Okleh mentions six
possible causes that led ‘Imad al-Din to write Futiir zaman: 1. To complement his
book Kharidat al-kasr by writing on the lives of the Seljuk viziers. 2. To fulfill the
request of an Ayyiibid statesman 3. To provide a comprehensive overview of the
Seljuk administration. 4. To shed light on the position of his family, which took
on important tasks in the Seljuk administration. 5. To defend his uncle Aziz al-Din
against the accusations of Vizier ‘Imad al-Din al-Dargazini. 6. To build affinity
with the Ayyubid family (p. 74-75).

Each of these reasons, of course, serves to form a picture in the reader’s mind
about why ‘Imad al-Din wrote his book. But another question remains as to why

6  Wilhelm Barthold, Turkestan Down to the Mongol Invasion (London: Luzac, 1928), 27.
7  The date is wrongly written as 479 hijrT (1086) instead of 579 hijrT (1183).
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‘Imad al- D1n, even though he was averse to Antishirwan, translated his book Futiir
zaman and accepted it as the primary source for his work. The possible response
to this may be that ‘Imad al-Din, in desiring to write a comprehensive book about
the Seljuk history and administration, may have determined that Antishirwan’s
book was the most proficient source for this topic. In other words, the fact that a
notable book could not be written without the aid of Futir zaman may have been
the main factor in ‘Imad al-Din’s making such a decision.

The explanatory footnotes, the definition of Arabic words that might be
misunderstood, and the detailed index enable the reader to benefit all the more
from this work. Additionally, references to other historical sources for the same
historical events are footnoted, enabling the reader to easily cross reference different
texts. In conclusion, with this edition the most substantial source about the Seljuks,
Abbasids, Ayyiibids and other dynasties in Iraq and Syria has come to light. The
available data in Nusrat al-fatrah will equip scholars to make new assessments
in future works.
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SEMPOZYUM OZETi / MEETING ABSTRACT

I. Hadis Lisanstistii Ogrenci Sempozyumu 19 Kasim 2020

Ertugrul Tiilekoglu'

Istanbul Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Hadis Anabilim Dali tarafindan ilk defa gegtigimiz
y1l gergeklestirilen Hadis Lisansiistii Ogrenci Sempozyumunun ikincisi 19 Kasim 2020°de
Diinyay1 etkisi altina alan covid-19 salgini nedeniyle ¢evrimigi platform iizerinden
gercgeklestirilmistir. Her oturumunda yiiksek katilim ile arastirmacilarin dikkatini ¢eken
sempozyumda iilkemizin ¢esitli sehirlerinden 10 aragtirmaci tebliglerini dort oturumda
sunmustur.

Sempozyumun agilis oturumunda konusan Istanbul ilahiyat Fakiiltesi Dekan1 Prof.
Dr. Ramazan Muslu, sempozyumun arastirmacilar i¢in ¢aligmalarini paylagsma imkani
saglamas1 ve Istanbul Universitesi’nin arastirma iiniversitesi kimligine katk1 sunmasina
dikkat ¢ekmistir. Ayni oturumda Muslu’nun ardindan konusan Hadis Anabilim Dali ve
Sempozyum Diizenleme Kurulu Bagkani Prof. Dr. Mustafa Ertiirk, eldeki imkanlar1 azami
diizeyde kullanilarak ve bu programlarin gelistirilerek devam ettirilecegi mesajini vermistir.

Cukurova Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dekani Prof. Dr. Ali Osman Ates’in baskanlik
yaptigi birinci oturumda iki teblig sunulmustur. Oturum, Eymen Kamer’in “Akran Ravi
Tenkidinin Degeri” baglikli tebligi sunumu ile baglamigtir. Kamer, fikhi ve itikadi anlayislarin
tesekkiilli esnasinda yasanan bazi miinakasalarin ravi tenkidine etkisine ve bu dogrultuda
akranlarin sert tutumlarina birkag 6rnek lizerinden deginmistir. Tebligde bazi akran ravi
cerhlerinin degeri ve bu tenkitlerin cerh ta’dil ilminin giivenilirligine olan etkisi tartigilmistir.
Tebligin miizakeresini yapan Dog¢. Dr. Halil ibrahim Turhan, calismada akran ravi cerhi
taniminin gerekliligine, arastirmada kaynak kullaniminin artirilmasina ve ge¢ dénem
mielliflerinin cerh tadil kitaplarinda yer verdigi bazi iktibaslarin kontrol edilmesinin
onemine dikkat ¢gekmistir.

* Sorumlu Yazar: Ertugrul Tilekoglu (Ars. Gor.), istanbul Universitesi, ilahiyat Fakiiltesi, Hadis Anabilim Dali, istanbul, Tiirkiye.
E-posta: etulekoglu@istanbul.edu.tr ORCID: 0000-0003-1988-2405
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Birinci oturumun “el-Hucce ala ehli’l-Medine ve Ihtilafu Malik ve’s-Safii Adli
Eserler Cergevesinde Seybani-Safii iliskisi” adl1 ikinci tebligini sunan Ramazan
Doganay, Malik b. Enes (6. 179/795), Muhammed es-Seybani (6. 189 /805) ve
Safii (6. 204 /820) 6zelinde Hicri II. asirdaki bazi usul tartismalarina deginmistir.
Leys b. Sa’d (6. 175/791), Seybani ve Safii’nin Malik b. Enes’in Medine ameli
ile siinnet tespitine yonelik tenkidlerine deginen Doganay, Seybani’nin Malik’i
elestirdigi e/- Hucce ala ehli’l-Medine ve $afii’nin bu elestirileri degerlendirmeye
tabi tuttugu er-Red ‘ald Muhammed b. el-Hasan es-Seybdni’sine vurgu yapmistir.
Doganay, Seybani ve Safii’nin Malik’i tenkid ettikleri hususlara bazi érnekler
vermistir. Tebligin miizakeresi Prof. Dr. Ishak Emin Aktepe tarafindan yapilmustr.
Aktepe, teblig, makale gibi bilimsel arastirmalarda alan sinirlandirmasinin
Onemini ve aragtirmacinin kendinden dnce yapilmis ¢aligmalardan azami diizeyde
faydalanmasinin gerekliligini vurgulamistir. Aktepe, Safii 6rnegi tizerinden alimlerin
kanaatlerinin degisiklik gdsterebilecegine de dikkat ¢ekmistir.

Ikinci oturum Erciyes Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Ogretim Uyesi Prof. Dr.
Siileyman Doganay baskanliginda yapilmistir. Ug tebligin sunuldugu oturumda ilk
teblig sahibi Ayse Boztas, “Hadisler 1s18inda bey “u’l-garar” konusunu ele almigtir.
Garar tanim1 ve Hz. Peygamber’in yasakladigi akitlere dair rivayetlere yer veren
Boztas, sened semasi, tenkide ugrayan raviler ve rivayetin hiikkmiine dair bilgi
vermigtir. Teblig miizakeresini listlenen Prof. Dr. Soner Duman, konunun énemine
dikkat cekmis ve metin tenkidinin gerekliligini ifade etmistir.

Ikinci olarak Dog. Dr. Ayse Esra Sahyar tarafindan miizakere edilen “Kadinlarin
Namaz Kilma Sekilleri Uzerine Bir Degerlendirme” baslikl1 teblig Zeynep Sena
Yilmaz tarafindan sunulmustur. Yilmaz, konu hakkindaki rivayetlere ve fikhi
mezheplerin buna dair gériislerine deginmistir. “Hz. Peygamber’in (sav) Ogretisinde
Bulasict Hastaliklar” adini tastyan son tebligi sunan Musa Esit, tibb-1 nebevinin
kaynag1 hakkindaki tartismaya ve ‘bulagicilik yoktur” hadisinin rivayet farkliliklaria
deginmistir. Prof. Dr. Veli Atmaca, tibb-1 nebevinin tip tarihi agisindan dnemine
isaret ederek bu konularda yapilacak calismalarin gerekliligine isaret etmistir.

Kocaeli Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Ogretim Uyesi Prof. Dr. Yusuf Ziya
Keskin bagkanliginda yapilan iigiincii oturum Zehra ileri’nin, “Imanin Muhtevasi
Baglaminda Bir Mukayese- Buhri’nin Sahih’i ile Tirmizi’ nin Cami‘‘i Ornekliginde”
adl1 tebligi ile baglamustir. ileri’nin sundugu tebligin miizakeresini yapan Dog. Dr.
Omer Ozpinar, tebligin sonucunda ortaya koyulan -Buhari’nin Sahih’ini yazarken
amacinin donemdeki tartigmalara cevap vermekten ¢ok sahih hadis nakli oldugu
tespitinin temellendirilmesi gerektigini vurgulamis, ayrica akademik ¢alismalarda

sekil acisindan yazim, iislup ve noktalama konularina dikkat edilmesi gerektigini
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ifade etmistir. Bu oturumun son konusmacist Aysenur Girtiirk, “Buhari’nin
Habesistan’a Hicret Babindaki Hadislerin Degerlendirilmesi” baslikli tebligi
sunmustur. Tebligi Dr. Ogr. Uyesi Mehmet Apaydin miizakere etmistir. Giirtiirk,
Fethu’l-Barive Umdetu’l Kari serhlerinde verilen bilgiler dogrultusunda Buhari’nin
Habesistan’a hicret hakkinda naklettigi hadislerin anlasilmasina dikkat ¢ekmistir.

Sempozyumun son oturumu Istanbul Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Ogretim
Uyesi Prof. Dr. Hiiseyin Hansu bagkanhiginda gergeklestirilmistir. Ik konusmaci
Lokman Korkut “Béakillani’nin Hadis Yorumculugu” baslikli tebligi sunmustur.
Korkut, Bakillani’nin (6. 403/ 1013) et-Temhid ve Intisdar adli eserleri 6zelinde ayin
yarilmasi, hurma kiitiigiiniin inlemesi, yemegin ¢ogalmasi mucizelerine ve Kur’an’in
cem‘ine dair getirdigi yorumlar1 konu edinmistir. Teblig miizakeresini yapan Prof.
Dr. Mehmet Said Toprak, ¢calismada hadis yorumlarina geregi kadar deginilmedigini,
Bakillani’nin ifadelerinin daha iyi anlasilmasi ve arka planinin okunmasi gerektigini
vurgulamigtir. Dog. Dr. Abdurrahman Ece tarafindan miizakeresi yapilan “EbG’l-
Feyz Ahmed el-Gumari ve Hadisciligi” baslikli tebligi sunan Mehmet Sakar, stfi
kisiligi ile 6ne ¢ikan Gumari’nin (6. 1960) Magrib’teki hadis calismalari arasindaki
yerine, bazi hadisler hakkinda sihhat hiikkmii verme ¢abasina ve taklidi siddetle
reddetmesine dikkat ¢ekmistir. Oturumun ve Sempozyumun son tebligi Hiiseyin
Yiirekli tarafindan sunulan “Mukaddimetii ibni’s-Salah Adli Esere Y&neltilen
Elestiriler ve Degerlendirilmesi”dir. Yiirekli, Mukaddime’ye konu tertibi, sahih
hadis tanimi, saz, miinker hadis tanimi, bazi hadis nevilerini eserine almamasi gibi
hususlarda yoneltilen tenkitlere deginmistir. Tebligin miizakeresi Prof. Dr. Hayri
Kirbagoglu tarafindan yapilmistir.

Sempozyum Prof. Dr. Hayri Kirbasoglu, Prof. Dr. Mustafa Ertiirk, Prof. Dr.
Siileyman Doganay, Dr. Ogr. Uyesi Seyit Ali Giisen ve Dr. Ogr. Uyesi Niliifer
Kalkan Yorulmaz’in kanaat ve degerlendirmelerini dile getirdigi kapanis oturumu
ile sona ermistir. Katilimcilar sempozyumun diizenli olarak devam ettirilmesi,
Tiirkiye Hadisgiler Meclisinin tekrar baslatilmasi, arastirmacilarin bu tiir programlara
katilmasi i¢in tesvik edilmesi, sempozyumun 6niimiizdeki yillarda hadis alaninin baz1
konulari temel alinarak ve uluslararasi diizeyde gergeklestirilmesi gibi tavsiyelerde
bulunmustur.
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MAKALE YAZIM KURALLARI

1. Istanbul Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi tarafindan yaymmlanan darulfunun
ilahiyat, akademik bir dergidir. darulfunun ilahiyat’a gonderilmis makaleler
¢ift-kor hakemlik sistemi kullanilarak degerlendirilmektedir.

2. darulfunun ilahiyat’a bagvurusu yapilan makaleler, Yayin Kurulu tarafindan
on degerlendirmeye tabi tutulur ve uygun goriildiigi takdirde iki ayr1 hakeme
gonderilir. Yaym Kurulu, hakemlerden gelen yanitlara gére makalenin yayina
kabul edilmesine, reddedilmesine, ya da gozden gegirilmek iizere yazara geri
gonderilmesine karar verir. Yazarin gozden gegirip tekrar bagvuruda bulundugu
makalenin yayinlanip yaymlanmayacagma Yaym Kurulu karar verir.
Reddedilen makalelerin yazarlarina siirece dair bilgilendirme yapilmaktadir.

3. darulfunun ilahiyat’a gonderilecek makaleler, daha 6nce yayinlanmamis veya
baska herhangi bir yerde yayin siirecine girmemis olmalidir. Makalelerin
arastirma ve yayin etigine uygun bi¢imde hazirlanmis olmasina &zen
gosterilmelidir.

4. Dergiye bagvurusu yapilan makaleler intihal programi ile taranmaktadir.

5. Elektronik basvurular https://mc04.manuscriptcentral.com/ilahiyat adresinden
kabul edilmektedir.

6. Makale yazim kurallar1 anahatlariyla asagida belirtilmistir, daha detayli bilgiye
Dergi web sitesinden ulasilabilir. http://ilahiyatjournal.istanbul.edu.tr/tr/
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GENEL BiCiM OZELLIiKLERIi

Yazi Tipi

Biitiin metinde 10,5 punto Times New Roman yazi karakteri
kullanilir.

Sayfa Yapisi

A4 boyutlarindaki kagida;

» ist, alt, sag ve sol bosluk 2,5 cm (0.98 ing)

» iki yana dayali

» satir sonu tirelemesiz
Caligmalar tek siitun olarak hazirlanmalidir. Paragraf
baslarinda 0,5 cm girinti konmalidir.

Paragraf Yapist

Paragraf sekmesinde girintiler boliimiinde;
» Once ve sonra alani 6 pt (0,6 line)
» satir araligi 1,5 olmalidir.

Sayfa Sinirt

Yukaridaki sablona gére hazirlanmis bir calisma 25 sayfay1
(10000 kelimeyi) asmamalidir.

BASVURUNUN BOLUMLERI

Baslik

Makale baslig1 bold ve sayfaya ortali olmalidir.

Yazar [simleri

Yazar isimlerini basvuru dosyasina kesinlikle eklemeyiniz.
Yazar isimleri yer alan basvurular isleme alinmaz ve iade edilir.

Gonderilen makaleler Tiirkce ve yabanct dilde “baslik (title)”,
“dz (abstract)” icermelidir. Ozler 150 kelimeyi gegmemelidir.
Ozde atif kullanilmamalidir.

Anahtar Kelimeler

Makalelerde konuyu tanimlayan Tiirkce ve Ingilizce “anahtar
kelimeler” bulunmalidir. 5 terimi gegmemelidir.

Ana metnin nasil goriinecegine dair 6rnek bir metin i¢in liitfen

Ana Meti
fa Vietin darulfunun ilahiyat’in web sayfasini inceleyiniz.
Dergiye gonderilen yazilarda referans sistemi CMOS 17 yazim
Kaynakc¢a kurallarina uygun hazirlanmalidir. Detayli bilgi i¢in bkz. http://

www.chicagomanualofstyle.org/tools_citationguide.html




MAKALE YAZIM KURALLARI

TABLOLAR, SEKILLER VE EKLER

Tablo ve Sekiller

Tablo, sekil, resim, grafik vb. unsurlar metin igerisinde yer almalidir.
Calismanin sonunda ayrica verilmemelidir.
Tablo ve sekillerde genel sablonun disinda paragraf sekmesinde
girintiler bolimiinde;

» Once ve sonra alani 0,

» satir aralig1 Tek olmalidir.

Ekler

Her bir ek, kaynakcadan sonra ayr1 sayfalarda verilmelidir.

Diger

p degerini sadece tablo disinda gosteriniz. Tablo i¢erisinde ayr1 bir
p siitunu olusturmayniz. Metin i¢indeki p degerlerini italik olarak
gosteriniz.

BASLIK SISTEMI

Baglik Olusturma

Birinci ve ikinci diizeydeki bagliklari olusturan kelimelerin ilk
harfleri biiyiik yazilmalidir (istisna: ve, ile, de, mi gibi ekler her
zaman kiiciik harfle yazilir). Tablo ve sekil basliklar1 da bu kurala
gore diizenlenmelidir.

Temel Bagliklar

Calismanin bashig1 ve temel basliklar (Y6ntem, Bulgular, Tartisma)
ortalt ve bold yazilir (Giris bolimiine Giris baghgi konulmaz).

Ikinci Diizey Baslik

Sola dayal1 ve bold yazilir. Kendinden &nceki paragraftan bir
satir bosluk ile ayrilir.

Ugiincii Diizey Baslik

Sola dayali, 0,5 cm icerden ve bold yazilir. Sadece ilk kelime
biiyiik harfle baglar; geri kalanlar kiiciik harfle devam eder.
Sonuna nokta konur ve paragraf bashigin hizasindan devam
eder. Kendinden Onceki paragraf- tan satir boslugu ile ayrilmaz.

Dérdiincti Diizey Baslik

Sola dayali, 0,5 cm igerden, bold ve italik yazilir. Sadece ilk
kelime biiyiik harfle baslar; geri kalanlar kiigiik harfle devam
eder. Sonuna nokta konur ve paragraf bagligin hizasindan devam
eder. Kendinden onceki paragraftan satir boglugu ile ayrilmaz.

Besinci Diizey Baslik

Sola dayali, 0,5 cm igerden ve italik yazilir. Sadece ilk kelime biiyiik
harfle baslar; geri kalanlar kiigiik harfle devam eder. Sonuna
nokta konur

ve paragraf bagligin hizasindan devam eder. Kendinden 6nceki
paragraftan satir boslugu ile ayrilmaz.

Tablo ve Sekil Bagliklar

Tablo ve Sekil ifadeleri (Tablo 1., Sekil 1. gibi) bold bigimde
kullanilir. Tablo ve sekil basliklarint olusturan kelimelerin ilk
harfleri biiyiik ve baglik italik olarak yazilir.
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NOTES FOR CONTRIBUTORS

1. darulfunun ilahiyat, published by Istanbul University Faculty Theology, is
an academic journal. The articles sent to darulfunun ilahiyat are evaluated
using the double-blind review system.

. The articles submitted for publication are first examined by the Journal
Manager and Chief Editor in regard to the suitability of their goals, subject,
content, presentation style and compliance to the journal’s writing rules.
Articles that have passed the preliminary evaluation process are sent to two
referees that are expert in the specific field of the study. If the views of the
referees on the work are at odds, then a third referee will be consulted.
According to the reports of the referees the Editorial Management either
accepts or rejects the article. The authors of the rejected articles are notified
regarding the procedure.

. The articles submitted for publication should not have been published nor
submitted to another journal/editorial book previously. The articles should
be composed in accordance with the international research and publication
ethics standards.

4. Plagiarism allegations or abuses are constantly being investigated in order

to protect the rights of authors and integrity of the journal. Submitted
papers to the journal are examined by the plagiarism prevention program.

5. darulfunun ilahiyat accepts the submissions through ScholarOne

Manuscripts https://mc04.manuscriptcentral.com/ilahiyat

6. The guideline for general format properties is as follows. Further details

are available at http://ilahiyatjournal.istanbul.edu.tr/en/
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MAKALE YAZIM KURALLARI

GENERAL FORMAT PROPERTIES

Font

The font used in the entire manuscript should be Times New
Roman, font size 10,5.

Page Layout

In a A4 paper, page margins for bottom, top, right, and left
should be pre-set as 0.98 inch. Text should be justified with no
hyphenation breaks in words at the end of a line. Text should
be typed as a single-column document.

Paragraphs and headings should not be indented, but aligned
with the main text.

Paragraph Format

Paragraph indents should be pre-set in the tabs section as
follows:

» before and after: 6 pt

» line spacing: 1.5

Page Limit

Manuscripts prepared in compliance with the guidelines should
not exceed 25 pages (10.000 words).

MANUSCRIPT SECTIONS

Title

Article titles should be boldfaced and centered.

Author’s name

The names of all authors and their institutions should not be
included in the main document.

Submitted articles should include Turkish and English title

Abstract and abstract. The abstracts should not exceed 150 words. No
citations should appear in the abstract.
The articles should include Turkish and English keywords
Keywords which present the scope and content of the text. The keywords
should not exceed 5 words..
. Please look at the samples which are available at the journal’s
Main Text

website for an example of how the main text will look.

Citations and References

The journal uses Chicago Manual of Style 17 (Notes
and Bibliography). For further details see http://www.
chicagomanualofstyle.org/tools_citationguide.html
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TABLES, FIGURES AND APPENDICES

Tables, figures, pictures, graphics, and similar aspects should be
embedded in the text, and not provided as appendices.
Under the Paragraph tab, ensure that the indentation is as follows:

Tables and Figures » before and after: 0
» spacing: Single
Tables and figures should be left aligned, and the text wrapping
feature should be turned off.
Appendices Each appendix should be displayed on a separate page after the

references section.

LEVELS OF HEADING

The Heading Style

First letters of the first and second levels should be capitalized.
(Exception: conjunctions such as and, or, but should be in
lowercase)

Main headings (i.e.
Methodology, Results etc.)

Centered, boldface.

Second level headings

Flush left, boldface, separated with a line spacing from the
previous paragraph.

Third level headings

Flush left, boldface with a 0,5 cm indentation, lowercase
paragraph heading ending with a period (Only the first letter is
capitalized), not separated with a line spacing from the previous
paragraph.

Fourth level headings

Flush left, boldface, italicized, with a 0,5 cm indentation,
lowercase paragraph heading ending with a period (Only the first
letter is capitalized), not separated with a line spacing from the
previous paragraph.

Fifth level headings

Flush left, italicized, with a 0,5 cm indentation, lowercase
paragraph heading ending with a period (Only the first letter is
capitalized), not separated with a line spacing from the previous

paragraph.

Table and figure
headings

Headings for tables and figures should follow the same code.




