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Kiiresel Go¢ Caginda Osmanl
Transatlantik Gogleri ve
Sebepleri (1870-1914)

Kazim Baycar

Yildiz Teknik Universitesi
kbaycar@yildiz.edu.tr

Oz

XIX. yiizyll sonundan XX. ytizy1l basina kadar yarim milyona
yakin Osmanl vatandasi imparatorlugun Suriye vilayetin-
den Amerika kitasina go¢ etmistir. Bu makale Osmanl arsiv-
lerindeki belgeler ve Arjantin ve ABD’nin tarihsel goc kayit-
lar1 15181nda bu biiyiik go¢ dalgasini incelemektedir. Makale
mevcut literatiirdeki gocleri 1860’11 yillarda Suriye'nin gesitli
bolgelerinde patlak veren i¢ catismalarin bir sonucu oldugu
yoniindeki iddiay: ciiriitiirken, goclerin meydana gelmesin-
de niifus artisi, yerel ekonomilerdeki daralma ve zorunlu
askerlik uygulamalar gibi ekonomik ve sosyal motivasyon-
larin belirleyici rol oynadiklarini iddia etmektedir.

Anahtar Kelimeler: Osmanli Imparatorlugu, XIX. Yiizyil,
Goc, Amerika Birlesik Devletleri, Arjantin, Kiiresellesme

Cagl
1
Divan BiSiPLINLERARASI
CALISMALAR DERGIST
DUNYA XIX. YUZYIL sonlarindan ve XX. yiizyil Cilt 21 sayt 40 (2016/1), 1-32

baslarina kadar milyonlarca insanin daha iyi bir yasam elde etmek
umuduyla eski kitadan yeni kitaya kitleler halinde gog¢lerine tanik-
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lik etti.! Bu kitlesel go¢ hareketlerinin etkileri daha sonraki on yillar
boyunca Atlantik’in iki yakasinda derin izler birakacakti. Stiphesiz,
kiiresel boyutta meydana gelen bu goclerden, Osmanl diinyas1 da
belirli 6lgiide etkilenecekti. Nitekim bu déonemde Osmanh Impa-
ratorlugunun cesitli vilayetlerinden, Avrupa goclerine benzer se-
beplerle Kuzey ve Giliney Amerika’'ya ve Avusturya’ya sayilar yiiz
binlerle ifade edilecek olan gi¢ler meydana gelmistir.

Osmanl cografyasindan Amerika’ya yapilan gocler impara-
torlugun daha cok Balkanlar ve Suriye bolgesinde gerceklesmis,
Anadolu’dan yapilan gogler ise gorece sinirh kalmistir. S6z konusu
gocler dikkate deger tarihsel etkileri olmasina ragmen, akademik
literatiirde kendisine 6nemi nispetinde yer bulamamaistir. Konu ile
ilgili eldeki simirli sayidaki calisma biiyiik 6lctide alan calismalari
(Osmanl calismalari, Latin Amerika Calismalari, Ortadogu Calis-
malar1 vb.) baglaminda ele alinmas: dolayisiyla niteliksel olarak
da eksik kalmistir. Oysa gtintimiiz literatiirinde mesele daha ge-
nis kiiresel bir perspektiften ve meselenin 6ziint teskil eden sosyal
ve ekonomik yonleri ile ele alinirken, mevcut ¢alismalarda bu gog
olgusu yerel perspektifle ele alinmis ve politik ve kiiltiirel tarih ala-
nina sikistirilmistir.

Bu makale genel olarak 1870-1914 yillar1 arasinda Osmanl
Imparatorlugu’nun Suriye bolgesinden (Biladii’s-Sam)? Kuzey ve
Giliney Amerika’'ya yapilan goclere 151k tutmakta ve bu insan ha-
reketlerinin temel nedenlerini irdelemektir. Bu kapsamda makale,
Osmanl Suriyesi’'nden gé¢ meselesini sadece bir Osmanl olgusu
olarak degil, diinya 6lceginde bir meselenin parcasi olarak ele al-
maktadir. Calisma ayrica s6z konusu go¢ olgusunu diger Avrupa
transatlantik gé¢ 6rnekleri ile karsilastirmali bir bicimde, sosyal ve
ekonomik yonlere vurgu yaparak ele almayr amaglamaktadir.

1 Kevin H. O’Rouke ve Williamson'un ¢alismasi bu dénemde toplam Transat-
lantik g6¢ miktarini 60 milyon olarak hesaplamistir. Kevin H. O’'Rourke and
Jeffrey G. Williamson, Globalization and History: The Evolution of a Ninete-
enth-Century Atlantic Economy (Cambridge, Mass: MIT Press, 1999).

2 Osmanli tarihi literatiirtinde kullanilan Biladii’s-Sam bolgesi kabaca, giinii-
miiz Suriye, Liibnan, Filistin, Urdiin ve Israil devlet sinirlarinin kapsadigi ala-
ni1 ifade etmektedir. Ingilizce akademik literatiirde ise bu bélge Greater Syria
olarak isimlendirilmistir. Biladii’s-Sam Osmanl ¢alismalarinin ihtisas ifadesi
olmasindan dolayi pek ¢ok farkl disiplinden kisilere yabanci gelmektedir. Ote
yandan Greater Syria isimlendirmesi, bolge tarihini Osmanl tarihinin disin-
da tutan ¢agrisimlar icermektedir. Bu durumlar dikkate alinarak, makalede
bélgenin tanimlanmasi adina “Osmanli Suriyesi” ifadesinin kullanimi uygun
goriilmistiir.
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Osmanh Suriyesi'nden yapilan kitlesel goclerde hangi etmenle-
rin rol oynadig1 konusu bu alandaki sinirhh akademik literatiirde
dahi 6nemli bir tartisma konusu olusturmustur. S6z konusu me-
sele lizerinde 6ncii ¢alismalar yapan tarihgiler, bu kitlesel gé¢ ha-
reketlerini 1860’11 yillarda Osmanli Suriyesi’nin cesitli yerlerinde
birbiri ardina patlak veren Miisliimanlar Diirziler ve Hristiyan Ma-
runiler arasindaki ¢atismalarin bir sonucu olarak degerlendirme
egiliminde olmustur. Sonraki tarihgiler tarafindan® zuliim teorisi
(persecution theory) olarak adlandirilacak olan bu yaklasima gore,
Suriye bolgesinde Miisliimanlarin siddet ve baskilarina dayanama-
yan Hristiyanlar bolgeyi terk ederek Kuzey ve Gliney Amerika’nin
cesitli iilkelerine siginmak zorunda kalmislardir. Yine bu okumaya
gore bolgedeki Hristiyan karsiti hareket devletce de desteklenmis
ve bu gogler sayesinde bolgedeki niifus kompozisyonu Miisliiman-
lar lehine degistirmek amacglanmistir. Sonuc olarak bu yaklasim,
gocleri bir sosyal olgu olarak géren ve go¢ eden insanlari “gécmen”
sifati ile tanimlayan degil, olguyu bir politik durumun sonucu ola-
rak goren ve bu insanlar1 “miilteci” konumuna indirgeyen bir yak-
lasim olmustur.*

S6z konusu zuliim teorisi giniimiizde bir kisim tarihgiler tara-
findan dogrudan benimsenirken,” Akram Khater, Kemal Karpat
ve Alixa Naff gibi bir kisim baska tarihgiler tarafindan ise gticlii bir
elestiriye tabi tutulmustur. Akram Khater’'e gore literatiirde yer
eden bu teori, Amerika’ya bu donemde goc¢ eden Philip Hitti® ve
George Haddad gibi ilk Arap-Amerikan entelektiieller tarafindan
belli bir amag dogrultusunda tiiretilmis ve gerek Tiirk gerekse Fran-

3 Literatiirdeki genel tartismalar icin bkz. Ignacio Klich and Jeff Lesser, “His-
toriography of Arab immigration to Argentina: The Intersection of the Ima-
ginary and the Real Country,” Arab and Jewish Immigrants in Latin America:
Images and Realities, ed. Ignacio Klich and Jeff Lesser (London: F. Cass, 1998),
204-227.
4 Bu argiiman icin bkz. Abraham Mitrie Rihbani, A Far Journey: An Autobi-
ography (Boston: Houghton Mifflin, 1914); Charles P. Issawi, An Economic
History of the Middle East and North Africa (New York: Columbia University
Press, 1982); Roger Owen, The Middle East Economy in the World Economy, 3
1800-1914 (London: I. B. Tauris, 1993). S —
5 Clark Knowlton, “The Social and Spatial Mobility of the Syrian and Lebanese Divan
Community in Sdo Paulo, Brazil,” The Lebanese and the World: The Century of 2016/1
Emigration, ed. Albert Hourani and Nedim Shehadi (London: The Centre for
Lebanese Studies in Association with I. B. Tauris, 1994), 286.
6 Philip K. Hitti, The Syrians in America (New York: George H. Doran Company,
1924).
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s1z egemenligine kars1 Suriye ve Liibnan’da bir Maruni milli benli-
ginin olusumuna zemin hazirlamaya y6nelik bir arac olarak kulla-
nilmist1.” Ayrica “baskici Tiirk zulmii altinda kacan Hristiyanlarin
Amerika’ya sigindiklar1” anlatis1 Amerika Birlesik Devletleri’'ndeki
(ABD) Hristiyan-Arap varligi icin de giiclii bir mesruiyet zemini
olusturmustur.

Khater, Cebel-i Liibnan iizerine yapmis oldugu calismada, el-
deki tarihsel verilerin Liibnan gocleri icin zuliim teorisini dog-
rulamadigini ifade etmektedir. Nitekim Osmanllar Liibnan hal-
kina, imparatorluktaki diger tebaa arasinda en disiik vergiyi
uyguluyor ve Reglement Organiques® geregi savas zamanlarinda
dahi Liibnan’dan asker celp edilmiyordu.® Bu baglamda Khater,
gocleri anlamada politik itici glicler yerine, gé¢ edilen memleket-
lerdeki ekonomik cekici giicler tizerine odaklanilmasi gerektigini
ifade etmektedir.

Ayni sekilde Alixa Naff, ABD’ye go¢ edenlerin ikinci ve ticlincii
kusak torunlar ile yapmis oldugu sozlii tarih ¢alismalarinda goc-
lere sebep olarak ekonomik nedenleri vurgulamistir. Naff’a gore
Suriye’den Amerika’ya yapilan gécler “ani bir panik neticesi bir ka-
c1s” degil, ailelerin ve bireylerin belli bir amac dogrultusunda ver-
mis olduklar bilingli ve hesapl bir kararin {irtiniiydii.'° Benzer bir
bicimde Kemal Karpat da sadece Suriye 6zelinde degil, Anadolu ve
Balkanlardan Amerika’ya yapilan goclerin de siyasi degil ekonomik
ve sosyal nedenlerini vurgulamistir.

Yeni Diinya’'ya yapilan goclerin nedenlerini aciklamaya yone-
lik bu yeni yaklasim literatiire 6nemli katkilar saglamakla birlikte,
soz konusu go¢ olgusunu biitiin yonleriyle aciklamada yetersiz
kalmistir. Akram Khater’in ¢alismasi sadece Cebel-i Liibnan gibi
ozel statiiye sahip bir bolge ile sinirh kalmasi dolayisiyla, Osman-
I1 Suriyesi'nin diger kisimlar icin bir fikir vermemektedir. Nitekim

7 Akram Fouad Khater, Inventing Home: Emigration, Gender, and the Middle
Class in Lebanon, 1870-1920 (Berkeley: University of California Press, 2001),
49.

8 Reglement Organiques, Liibnan’da 1860’11 yillarin basinda yasanan ic catis-
malarin bitmesinin ertesinde, Avrupali devletler ile Osmanl arasinda imzala-
nan bir dizi anlasmanin genel adidir. Bu anlasmalarla birlikte, Cebel-i Liibnan
Osmanli tarafindan atanacak bir Hristiyan yonetici ile bir yerel meclis tarafin-
dan yonetilen 6zerk bir yapiya kavusmustur.

9 Khater, The Syrians in America, 50-51.

10 Alixa Naff, Becoming American: The Early Arab Immigrant Experience (Car-
bondale: Southern Illinois University Press, 1993), 83.
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Suriye bolgesinden gocleri aciklamak icin 6ne stiriilen etkenlerden
biri olan zorunlu askerlik uygulamasi Cebel-i Liibnan icin, 6zel
yonetim statiisii geregi, s6z konusu olmamigtir. Ote yandan Alexa
Naff’in sadece s6zlii kaynaklara dayanan calismasi yiiz binleri askin
gocmeni ne olclide temsil giiciine sahip oldugu, farkli dini ve cog-
rafi fraksiyonlara gore gé¢ nedenlerinin tespiti ve 40-50 y1l boyunca
siiregelen g6clerin zamansal degisimini aciklama konularinda soru
isaretleri dogurmustur. Benzer sekilde Kemal Karpat'in makalesi
tlim Osmanh cografyasini kapsadigindan Osmanl Suriyesi 0zelin-
deki go¢ nedenlerini tam teferruatiyla aciklamamaktadir.!

Bu makale Osmanli transatlantik goclerini aciklama konusunda,
gerek baglam gerekse kaynaklar acisindan literatiiriin eksik birak-
g1 noktalar ortaya koymay1 hedeflemektedir. Bunu yaparken,
birincil kaynak niteliginde sadece Osmanl arsivlerindeki (Hari-
ciye, Dahiliye, Zaptiye ve Harbiye gibi) kayitlar1 degil, ABD ve Ar-
jantin’deki devlet kayitlarin1 da kullanmaktadir. Ayrica bu calisma
Osmanli’nin Suriye gog¢lerini kiiresel diinya gocleri ile iliskilendire-
rek degerlendirmektedir.

Bu acidan makale, Osmanl goclerini degerlendirirken 6ncelikle
literatiirde zuliim teorisi olarak adlandirilan yaklasimi sorgulamak-
ta ve teorinin tutarsizligina isaret etmektedir. Mevcut literatiirdeki
yaklasimin tutarsizligi ile olusan boslugu da go¢ olgusunun sosyal
ve ekonomik dinamikleri tizerine yogunlasarak ve meseleyi kiiresel
diinya gocleri baglamina ¢ekerek doldurmaya calismaktadir.

Stiphesiz Osmanh Suriyesi’nden XIX. yiizyll sonunda baslayip, I.
Diinya Savasi’'na dek siiren Osmanh goclerini tek bir nedene indir-
gemek miimkiin degildir. Keza bazi toplumsal gruplar icin belli bir
donemde gecerli olan go¢ nedenleri farkli toplumsal gruplar icin
ayni olcilide gecerli olmayabilir. G6¢ nedenleri gé¢ eden insanla-
rin ¢gesitliligi kadar cesitlilige sahiptir. Ayni sekilde bolgede degisen
sosyo-ekonomik sartlar farkli gé¢ nedenlerini de beraberinde ge-
tirmektedir.

Gerek zamansal dinamizmin getirdigi sosyo-ekonomik sartlar-
daki degisim, gerekse cok farkli etnik ve ekonomik arka plandan
gelen insanlarin cesitliligi bu gé¢ olgusunu acgiklamayi oldukca
karmasik hale getirmektedir. Makale bu karmasiklig1 asmak adina 5
Divan
2016/1

11 Kemal Karpat, “The Ottoman Emigration to America, 1860-1914,” Interna-
tional Journal of Middle Eastern Studies 17/2 (May 1985): 175-209. Kemal
Karpat'in makalesini kaleme aldig1 donemde konuyla ilgili arsiv kaynakla-
rinin 6nemli bir kismi1 hentiz tasnif dahi edilmemis olmasi da bu durumun
nedenlerinden biridir.
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itici ve cekici faktorlerin zamansal ve mekansal dinamizmini senk-
ronize bicimde aciklayacak nedenleri maddelemekte ve s6z konu-
su nedenleri bu dinamizm baglaminda yeniden ele almaktadir. Bu
sekilde go¢ sebeplerinin ne zaman hangi bolgede kimler icin ge-
cerli olabilecegini irdelemektedir.

Makale biitiin bu metodoloji, kaynaklar ve baglami g6z éniinde
tutarak, oncelikle goclerin faili Suriye go¢menlerinin kimler oldu-
gunu sosyal, ekonomik ve dini mensubiyetleri de dahil olmak tizere
en genis kapsamiyla degerlendirmeye calismaktadir. Hi¢ stiphesiz
gocmenlerin kimlikleri go¢ nedenlerinin tespitinde 6nemli bir ha-
reket noktasini olusturmaktadir. Bu noktay: dikkate alarak mevcut
calisma, sonraki iki boliimde itici ve cekici faktorleri ele almakta,
son boliimde ise genel bir degerlendirmeye yer vermektedir.

Bir “Yeni Go¢men” Grubu Olarak ‘Suriyeliler’

‘Yeni Gocmenler’ (The New Immigrants) ifadesi Amerika Birlesik
Devletleri G6¢ Biirosu tarafindan, 1907 yilindan itibaren tilkeye gi-
ris yapan gé¢cmenleri, bu yildan 6nce gelen gé¢cmen gruplarindan
ayirma amaciyla kullandigi bir sifattir. Yiizyilin basindan itibaren
Amerikan Go¢men Biirosu lilkeye gelen go¢gmenlerin sosyal ve
ekonomik statiilerinde, gelis amaclari ve geldikleri cografyalar an-
laminda dikkate deger niteliksel farklihiklar gézlemlemistir. Buna
gore ‘Yeni Gogmenler’ Avrupa’nin daha Giiney bdlgeleri ile On
Asya ve Uzak Asya bolgelerinden gelmektedir.'? Bu yeni go¢cmen
grubunu olusturan insanlar eskilerine gore “daha sinirh idrak gii-
ciine sahip” egitimi daha diisiik, is giicti anlaminda daha niteliksiz
ve daha fakir insanlardan olusuyordu. Ayrica, gelen insanlar etnik
anlamda 6nceki go¢gmen gruplarina gére daha esmer kisilerden
olusmaktaydi.’® Ustelik yeni gelenler arasinda ABD’nin gé¢menler-
den bekledigi “kalkinma i¢in is gliciine katkida bulunma idealinin”
aksine dilencilik, seyyar saticilik gibi istenmeyen isleri yapma mak-
sadiyla gelen insanlarin orani da kiicimsenemeyecek seviyedeydi.

12 William P. Dillingham and William S. Bennet, Abstracts of Reports of the Im-
migration Commission (Washington: Government Printing Office, 1911),
23.

13 Dénemin Amerika goc politikalar diistiniildiigiinde bu pek de garipsenme-
yecek bir tercihti. Sadece Amerika Birlesik Devletleri'nde neredeyse diger
biitiin Amerikan devletlerinde Sosyal Darwinizmin getirdigi bir inancla
devletler beyaz irkin iistiinliigline ve ¢aliskanligina inanmaislardi. Konu ile
ilgili olarak bkz. Dillingham and Bennet, Reports of the Immigration Com-
mission, 23.
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Biiro'nun ¢aligmasina goére bu insanlart Amerikan toplumunun
bir parcasi héline getirmek, biiyiik oranda Ingilizce konusulan
diinyadan gelen bir 6nceki dénem gdocmenlere nispetle oldukca
zordu.™ Ustelik gelen gogmenlerin yaklagik tigte biri Amerika’da
kalic1 olmay1 degil, bir miktar para biriktirdikten sonra geri don-
meyi tasarlayan insanlardan olusmaktaydi ki, bu da Amerikan dev-
letinin gocmenlerden beklentileri ile uyusmuyordu.

Iste yukarida “yeni go¢menler” baghg altinda siralanan 6zellik-
lerin hemen hepsi bu dénemde Osmanh Suriyesi’'nden Amerika’ya
gelenler icin de gecerliydi.!” Grafik 1’de de goriildiigii tizere tipki
diger yeni go¢men gruplar gibi, Suriye’den Amerika’ya yapilan
gocler de yaklasik olarak 1880-1915 yillar1 arasinda yogunlasmuisti.

Grafik 1: Osmanli Suriyesi’'nden Amerika Kitasina Gé¢ Edenlerin
Yillara Goére Dagilimi (1885-1914)
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Kaynak: Amerika ve Brezilya icin: Walter F. Willcox and Imre Fe-
renczi, International Migrations (New York: International Bureau
of Economic Research, 1929); Arjantin icin: Alejandro Schamun,
La Siria Nueva: Obra Historica, Estadistica Y Comercial De La Co-
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14 Dillingham and Bennet, Reports of the Immigration Commission, 14.

15 Zaten Go¢ Biirosu'nun “Avrupa Gogmenleri” baghigini attiktan sonra paran-
tez icinde (including Syrians= Suriyeliler dahil) ifadesini kullanmasi, Ameri-
kalilarca da Suriyelilerin bu kapsamda degerlendirildigini géstermektedir.
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lectividad Sirio-Otomana En Las Repiiblicas Argentina Y Uruguay
(Buenos Aires: Empresa “Assalam,” 1917).

Her tig tilke icin yillik bazda 5000’i asan gb¢cmen sayisina ancak
1905 ve sonrasinda ulasilmis oldugu goriilmektedir. Osmanh ar-
siv kaynaklar1 Suriye boélgesinden Amerika’ya yapilan 6ncii goc-
lerin ticaret maksadi ile gerceklestigini bildirmektedir.'® Bu tarih-
ten itibaren, gogclerin artisinda Suriye bolgesinde gelisen ulasim
imkanlarinin rolii biiylik olmustur. Bunun yani sira, Avrupa’da bu
tarihlerde insan tasimaciligl pazarinda meydana gelen daralma ile
seyahat sirketlerinin gozlerini Suriye gibi alternatif pazarlara dik-
mesinin de bu neticenin olusumunda katkisi vardir.'” 1909’dan
itibaren géclerin hizlh bir bicimde artmasi hig siiphesiz ittihat ve
Terakki’'nin goreve gelir gelmez serbest bir go¢ politikasi uygulama-
s1 ve gocleri durdurmaya yonelik polisiye 6nlemleri kaldirmasiyla
aciklanabilir. Yine ayni tarihte Ittihat ve Terakki yonetiminin ilan
ettigi zorunlu askerlik uygulamasinin, biitiin gayrimiislim tebaay1
da igerecek bicimde genisletilmesi, 6zellikle Miisliiman olmayan
gencler arasinda go¢ hareketliligini bu donemde hizlandirmstir.
Sonucta gocler I. Diinya Savasi’nin baslamasi ve Ittifak devletleri-
nin Suriye bolgesi limanlarini ele gegirmesi ile nihayete ermistir.

Ayni grafikte go¢menlerin gitmek tizere tercih ettikleri seyahatin
son hedefi iilkeler anlaminda 1905 yilina kadar ABD’yi daha cok
tercih ettikleri, bu tarihten itibaren Latin Amerika tilkelerine daha
fazla tevecciih gosterdikleri goriilmektedir.'®* G6¢gmenlerin bu ter-
cih degisikligini ABD’nin go¢men politikalarinda bu donemde uy-
gulamaya koydugu degisiklerle aciklamak miimkiindiir." Nitekim
1906 y1l1 itibartyla ABD belli bolgelerden g6é¢ eden insanlara sinir-
lama getirmis, belli diizeyde dil yeterliligini sart kosmus ve tilkeye
giris icin gerekli olan en az 30 dolar bulundurma zorunlulugunu 50
dolara c¢ikarmisti. Bu durumda ABD smirindan iilkeye gecis yapa-

16 Basbakanlik Osmanl Arsivi (BOA), Y.PRK.AZ]J, 13_68, 29.7Z.1305, 06.09.1888.

17 Jose Moya, Cousins and Strangers: Spanish Immigrants in Buenos Aires,
1850-1930 (Berkeley: University of California Press, 1998), 35-36.

18 Osmanllarin ABD’yi 6ncelikli olarak tercih ettikleri raporlara da yansimak-
tadir. BOA, YPRK AZ] 13_68 29.7.1305, 06.09.1888.

19 Osmanlh biirokratlarinin degisen bu politikalar: takip ettikleri de belgele-
re yansimaktadir. Bkz. BOA, BEO, 3928_294527, 19.S.1329, 15.08.1911 ve
Y.PRK.ZB, 23_43, 06.R.1317, 14.08.1899.
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mayan Osmanlilar daha iyi bir gelecek arzularint ABD’nin ikamesi
olarak gordiikleri Latin Amerika tiilkelerinde gormiis olmalilar.?
Varilacak yer konusundaki bu degisikliklerin kimi zaman gé¢men
tercihlerinin ve iradesinin disinda, seyahat sirketleri tarafindan
emrivaki ile de gerceklestigine Osmanh arsiv yazigmalarinda rast-
lamak miimkiin. Zira Amerika’ya alinmayan kimi Suriyeli yolcular1
ulkelerine geri gotiirme masrafini karsilamak istemeyen bir kisim
seyahat sirketlerinin, yolculara Meksika ve Arjantin limanlarim
ABD’nin bir parcasiymis gibi tanitip, Suriyelileri oraya birakmak
suretiyle dolandirdiklar1 Osmanlh arsiv kaynaklarinda rastlanan
olaylar arasindadir.”

Osmanl Suriyesi'nden goc¢ edenlerin cinsiyet dagihimi da
Amerika’ya goc eden diger Avrupali gocmen gruplari ile paralellik
gostermektedir. Amerikan G6¢men Komisyonu'nun raporlarina
gore 1899-1910 tarihleri arasinda ABD’ye giris yapan Suriyelilerin
%67,9'u erkeklerden, kalan %32,1’i kadinlardan olusmaktadir. Ar-
jantin kaynaklarinda ise bu oran yaklasik 5’'te 4 oraninda erkeklerin
lehine goriilmektedir. 1910 yilindan I. Diinya Savasi’nin basladig:
1914’e kadar erkek ve kadin Osmanli go¢cmenleri arasindaki farkin
zaman zaman oldukca daraldigi, ancak hi¢bir zaman kapanmadigi
goriilmektedir. Suriye bolgesinden Dahiliye Nezareti'ne gonderi-
len bir belgede bu durum resmedilmekte ve bolgeden gocler neti-
cesinde “ziikiir” (erkek) niifusun tiikendigi, kdylerde ihtiyarlar ve
kadinlardan baska kimsenin kalmadigi ifade edilmektedir.?

20 Esasen Blanca Sanchez Alonso’'nun yaptig1 calismalar bu tercih degisikli-
ginin sadece Suriyeliler icin gegerli olmadigini gostermektedir. Yiizyilin

basindan itibaren Latin Amerika'ya yolculuklarin daha kolay, hizli, ucuz g
ve glivenli olmasi neticesinde Latin Amerika {ilkeleri ABD’ye gidecek olan

potansiyel gocmenleri kendi {ilkesine cekebilmeyi basarmistir. Bkz. Blanca Divan
Sanchez-Alonso, “The Other Europeans: Immigration into Latin America 201671

and The International Labour Market 1870-1930,” Journal of Iberian and
Latin American Economic History (2007/3): 403.

21 Ornekler i¢in bkz. BOA, DH.ID., 11_9, no. 3, 25.04.1911
22 BOA, HR.SYS, 70_30, 17.08.1911, no. 5.
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Grafik 2: Osmanh Suriyesi'nden ABD’ye Giden Géc¢menlerin
Cinsiyetlere Gore Dagilimi 1886-1914
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Kaynak: Walter F. Willcox and Imre Ferenczi, International Mig-
rations (New York: National Bureau of Economic Research, 1929),
1:439.

Amerika genelinde erkek ve kadin go¢gmen sayilarin arasindaki
makasin daralmaya baslamasi yeni bir durumun da sonucuydu.
Buna gore bir siire Amerika’da yasadiktan sonra memleketlerine
donen Osmanli gogmen erkeklerinden 6énemli bir kismi mem-
leketlerinden esini ya da nisanlilarini yanlarina alarak yeniden
Amerika’ya hareket ediyorlardi. Kimi zaman ailelerin, memleket-
lerinde nisanladiklar1 kizlarim1 Amerika’daki miistakbel eslerine
gotiirdiikleri Amerikan yolcu kayitlarinda gézlemlenebilmektedir.
Philip Hitti bir donem Suriyeli kadinlarin Amerika’ya akrabalari
tarafindan getirilmelerinin sahip olduklar is giicii degeri ile ilgili
durum oldugunu ifade etmektedir. Ona gére Amerikan sokaklarin-
da genellikle seyyar saticilikla hayatini siirdiiren Suriyeli erkekler
islerinde kendilerine yardimci olmak ve sokaklarda seyyar saticilik
yaptirmak maksadi ile eslerini ya da ¢cocuklarini memleketlerinden
getirtmeyi 6zellikle istiyorlardi.?®

23 Philip Hitti, The Syrians in America (New York: George Doran, 1924), 58.
Ayni argliman i¢in bkz. Philip ve Josep Kayal, The Syrian-Lebanese in Ame-
rica: A Study in Religion and Assimilation (Boston: Twayne, 1975), 71.
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Amerikan G6¢men Komisyonu raporlarina gore, iilkelerine 1899-
1909 yillar1 arasinda go¢ eden 14 yas tstii Suriyeli Osmanhilarin
%54,1’'inin okuryazarhigr yoktur.>* Diger go¢cmen milletler ile kar-
silagtirildiginda, Suriyeli Osmanlilarin Giiney Italya ve Portekizliler
ile yaklasik bir okuryazarlik diizeyine sahip oldugu, ancak ispanya,
Kuzey Italya, Rusya ve Fransa go¢menlerinin de bir hayli gerisinde
kaldig1 goriilmektedir.>® Dikkat c¢ekici bir baska nokta da Osmanlh
gocmenleri arasinda Arap ve Tiirk unsurlarinin okuryazarlik oran-
larinin Ermeni go¢cmenlere kiyasla bir hayli diisiik oldugudur. Zira
Ermeni Osmanh go¢menleri arasinda okuryazarlik orani, gelismis
Avrupa milletlerine yakin bir diizeyde olup, %75 seviyelerindedir.

Osmanh go¢menlerinin geldikleri memleketler konusunda kesin
bir cografi dagilima ulasmak hayli giictiir. Osmanl devlet kayitla-
rinda goclerin hangi bolgelerden geldigini gésteren sayisal dokiim-
ler hayli zayif, parcali ve genellikle tek bir yila ait verilerden olus-
maktadir. Okyanusun 6te yakasinda ABD’de ve Arjantin’de tutulan
veriler ise Osmanl kategorisini tanimlama konusunda karsilasilan
zorluklar nedeniyle gerektigi kadar kullanish degildir. Nitekim ABD
1880 yilina kadar Osmanh topraklarindan gelenleri etnik ve cogra-
fi arka planlarini dikkate almaksizin “Turkish” (Tiirk) olarak kay-
detmistir (Oysa go¢ edenlerin cogunlugunu Maruni Araplar teskil
ediyordu.). Benzer sorunu Arjantin’e gelen go¢cmenler icin tutulan
verilerde de gérmek miimkiindiir. Arjantin makamlar1 1900’1a yil-
larin basina kadar Suriye’den gelen gé¢cmenleri “Turcos” kategori-
sinde degerlendirmistir.

Bu ciddi istatistiksel sorunlara ragmen, ABD go¢men biirosunun
1880-1914 tarihleri i¢in, Osmanli’dan gelenleri etnik kokenlerine
gore degerlendiren dokiimleri oldukca fikir acicidir. Grafik 3’te de
goriilecegi tizere Osmanl Suriyesi'nden gelenler, az bir oran farkla
Osmanl Rumlarindan sonra en fazla go¢ veren ikinci Osmanh mil-
letini olusturmaktadir. Arjantin kayitlarinda ise bu iilkeye en fazla
gocmenin Suriye bolgesinden oldugu g6zlemlenmektedir. Nitekim
bu durum Osmanh hariciye kayitlarinda da teyit edilmektedir.? 1"
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24 William Dillingham, Reports of the Immigration Commission, 98.

25 William Dillingham, Reports of the Immigration Commission, 4: 30; ayrica
bkz. 1: 99.

26 BOA, HR.SYS, 71_70, 29.03.1892.
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Latin Amerika 6zelinde go¢ edilen iilke bakimindan bir dagilima
gidildiginde biitiin Suriye’nin i¢ kisimlarindan go¢ edenlerin Bre-
zilya ve kismen Arjantin’i, Libnanhlarin Arjantin’i, Filistinlilerin
ise daha c¢ok Sili'yi tercih ettikleri goriilmektedir.?”

Grafik 3: Osmanli Suriyesi'nden ABD’ye Go¢ Edenlerin Etnik Da-
g1limi (1880-1914)
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Kaynak: Walter F. Willcox and Imre Ferenczi, International Mig-
rations (New York: National Bureau of Economic Research, 1929),
1: 489, 491, 493, 498.

Gidilecek iilke tercihinin sekillenmesinde hig siiphesiz 6ncii go¢-
menlerin tercihlerinin (ya da kimi zaman tesadiiflerin) belirleyici
bir etkisi vardir. Nitekim Osmanh Suriyesi'nden go¢ eden ilk kusak
mubhacirler, bulunduklar tilkede islerini yerine koyduktan bir siire
sonra, kendi akrabalarini yanlarina ¢agirmak suretiyle, kendi go¢
ettikleri bolgelere yeni goclerin 6niinii agmaktaydilar.

Amerika’ya go¢ eden Osmanh muhacirlerden bazilar1 bulun-
duklan iilkede bir siire kaldiktan sonra amacladigr miktar paray:
kazanip memleketine temelli donmekte, bazilar ise cesitli neden-
lerle gecici olarak memleketlerine ugrayip yeniden Amerika’ya,

27 BOA, Y.PRK.AZJ, 13_68, no. 24, 25, 26, 29.7.1305, 06.09.1888.
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yerlestikleri bolgeye gitmekteydiler. Amerika’ya gidip memleket-
lerine temelli olarak geri donenlerin orani yaklasik {i¢cte bir sevi-
yesindedir (ABD icin bu oran %26, Arjantin icin %33). Osmanllar
arasindaki geri doniis orani Italyan (ABD: %55, Arjantin: %56,69),
Ispanyol (ABD: %35, Arjantin: %45,9), Rus (ABD: %41; Arjantin:
%38,15) ve Fransiz (%81,93) go¢cmenlerine kiyasla diisiik seviyede
bulundugu gézlemlenmektedir.?® Suriye bélgesinden Osmanhlarin
memleketlerine geri dénmek konusunda diger go¢gmen milletleri-
ne gore daha isteksiz oldugu, yeni iilkedeki hayat sartlarinin kendi
memleketlerindeki kosullara kiyasla daha iyi olmasi ve/veya kendi
memleketlerindeki kosullarin daha da koétiilesmesi ile agiklanabi-
lir. Yiizyilin basinda Osmanli’'nin bir dizi siyasi kriz yasamasi bu
aciklamay1 anlamhi kilmaktadir. Keza geri doniis oranlarinin di-
siikliigii bir bakima g6¢ edenlerin, beklentilerinin tiimiinii olmasa
da bir kismini gerceklestirebildiklerini ve sonug olarak gé¢ edip et-
meme konusunda hedefleri dogrultusunda karar verdiklerini gos-
termektedir.?

Osmanh Suriyesi’'nden goc edenlerin mesleki dagilimlar da Gii-
ney Akdeniz iilkelerine kiyasla 6nemli bir farklihk gostermemek-
tedir. Tablo 1’'de goriildiigii gibi, bu bolgeden Osmanlh gécmenle-
rinin dnemli bir kismini issizler ve belli bir vasif tasimayan isciler
olusturmaktadir. Biitiin bir go¢ donemi degerlendirildiginde ise
eldeki veriler, 6ncii bu bolge gb¢cmenlerinin genellikle tiiccar ve va-
sifli iscilerden, daha sonra gelenlerin ise vasifsiz kisilerden meyda-
na geldigini gostermektedir. Bu durum dongiisel go¢ (chain migra-
tion) tespitini de dogrular niteliktedir.3°

28 Arjantin icin bkz. Resiimenes estadisticos 1876-1924, Memorias del Departa-
mento de Inmigracion, aktaran; Jorge Omar Bestene, “L’immigration Syri-
enne et Libanaise en Argentine 1890-1950,” Les Arabes du Levant in Argenti-

ne, ed. Michel Nancy (Marseille : Institut de Recherches et d’Etudes des sur 13
le Monde Arabe et Musulman, 1998). ABD icin bkz. Walter F. Willcox and

Imre Ferenczi, International Migrations, 2 cilt (New York: National Bureau Divan

of Economic Research, 1929). 2016/1

29 BOA, DH.TMIK.M, 127_50, no. 22, 11.R.1320, 18.07.1902.

30 Dongtisel Gog kavrami, belli bir bolgeye giden dncti gogmen gruplarinin,
goc edilen yere yerlestikten sonra kendi hemsehrilerini veya aile bireylerini
yanlarina almalart ile olusan zincirleme goc siireglerini ifade etmektedir.
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Osmanh Suriyesi'nden ABD’ye go¢ edenlerin din mensubiyetleri
konusunda ¢ok detayl bir veri olmamasina ragmen, gerek konuyla
ilgili Osmanl belgeleri gerekse go¢ edilen mahallerde yapilan nii-
fus sayimlari gé¢ edenlerin cok ¢esitli dine ve mezhebe bagh oldu-
gunu gostermektedir. Bununla birlikte, s6z konusu belgeler baskin
bir ¢ogunlugunu Hristiyan Marunilerin olusturdugu sonucunu
ortaya koymaktadir.?! Buenos Aires 1936 yili niifus istatistiklerine
gore, Osmanli’dan gelen ve bu boélgede ikamet eden go¢menlerin
%28,5’ini Museviler ve %11,2’ine Miisliimanlar olustururken, Hris-
tiyan gruplar ise %54’tinii temsil etmekteydi.*? Sadece 1909 yilina
ait bir veride ise, s0z konusu yllda Osmanli’dan gé¢ eden toplamda
11.765 kisiden 5.111’ini Miisliimanlarin olusturdugundan bahse-
dilmektedir.*

Birincil kaynak niteligindeki Osmanh diplomatik belgelerinden
goc eden Osmanlilarin cogunun geng yaslarda ve para kazanmak
maksadiyla Amerika’ya gittikleri ve gidenlerin 6énemli bir kisminin
belli bir miktar para biriktirdikten sonra yeniden memleketlerine
geri donmeyi hedefledikleri siklikla ifade edilmektedir.?* Anlasilan
o ki, bu maksatla giden Osmanlilarin az bir kismm1 kendi vatandas-
liklarini iptal etmislerdir.®

Osmanl Suriyelilerinin yukarida detaylica belirtilen genel nite-
likleri 6zetlenecek olursa, bu kisilerin ekseriyetle genc, bekar, fakir
(ama sefalet icinde degil), okuma yazma bilmeyen, Hristiyan Arap-
lar olduklar1 ve Amerika’ya, bir miktar calisip para kazandiktan
sonra lilkelerine geri donmek maksadiyla giden kisiler olduklar:

31 BOA, HR.SYS, 71_70, 29.03.1892; BOA, Y.PRK.TKM, 52_19, 29.Z.1326,
22.01.1909; BOA, Y.PRK. ZB, 23_43, 1317.R.06, 14.08.1899.

32 Anuario Estadistico de Buenos Aires (Buenos Aires: Briozzo Hnos, Humber-
to, 1936).

33 Juan A. Alsina, La Inmigracion En El Primer Siglo De La Independencia
(Buenos Aires: E.S. Alsina, 1910). Orjinal metinde Miisliimanlar kategorisi
‘Mahometanos’ ifadesi ile gosterilmistir. Bu kaynakta Hristiyanlarin niifusu
6.428, Musevilerin niifusu ise 226 olarak belirlenmistir. Jeffrey Lesser Bre-
zilya icin benzer bir dini mensubiyet oranlar: ortaya ¢ikarmaktadir. Buna
gore Miisliimanlarin Brezilya’da orani yaklasik olarak %15 civarindadir.
Jeffrey Lesser, “Elite Image of Arabs and Jews in Brazil,” Arab and Jewish
Immigrants in Latin America: Images and Realities, ed. Ignacio Klich and
Jeff Lesser (London: F. Cass, 1998), 41.

34 BOA, HR.SYS, 54_1, 22.01.1896 ayrica bkz. BOA, DH.TMIK.M, 127_50 (22),
11.R.1320, 18.07.1902 ve BOA, TFR.I.LMN. 131_13021, 05.08.1907.

35 BOA, DH.TMIK.M, 115_57, 05.N.1319, 16.12.1901.
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ortaya cikmaktadir. Mevcut genel profil go¢ nedenleri konusunda
onemli ipuclar1 sunmaktadir.

Go¢’iin Nedenleri: itici Faktorler

Gerek akademik literatiirde gerekse akademi dis1 platformlar-
da Osmanli Suriyelilerinin go¢ nedenleri ele alinirken, bir 6nceki
boéliimde deginilen 1860’lardaki Suriye ve Liibnan olaylan ile II.
Abdiilhamit doneminin istibdat kosullar1 6ne siiriilmekte ve me-
selenin siyasi boyutu merkezi konuma getirilmektedir.*® Ornegin,
Ortadogu iktisat tarihciliginin énemli figtirlerinden biri olan Char-
les Issawi, Suriye ve Liibnan bélgesinden gd¢ eden Hristiyanlarin
goc nedeni olarak 1860 yilinda kendilerine uygulanan siddeti ve
politik baskiyr vurgulamaktadir. Bu argiimanini 120.000 Suriyeli
gdocmenin olaylarin basladig yil olan 1860 ile 1900 yillar1 arasinda
meydana geldigine dikkat cekerek bu argiimanini savunmustur.*’

Issawi’'nin sundugu sayisal veri ne kadar dogruysa, bu sayi-
sal veri lizerine insa ettigi argiiman da o kadar yanhstir. Nitekim
Grafik 1’de gorildiigii iizere Suriye’den Amerika'ya kitlesel gocler
1890’larin sonundan itibaren baslamis, ancak 1908’den sonra ivime
kazanmistir. Bu durum, 1860 olaylarinin sona ermesinden yaklasik
kirk-elli y1l sonrasina tekabiil etmektedir. Bir baska ifadeyle, Suriye
ve Liibnan’daki i¢ catismalarin bitiminden neredeyse bir nesil son-
ra Amerika’ya kitlesel gdclerin baslamasi s6z konusu olmustur. Ki-
saca Issawi'nin go¢ olgusunu sayisal anlamda herhangi bir anlam
tasimayan 1860’l1 yillara dayandirmaya ¢alismasi, zuliim teorisine
ikna edici bir dayanak saglamaya y6nelik olup, tamamiyla yaniltic
ve hedef saptirici niteliktedir.

Mevcut zaman serisinin yaniltici olarak sunulmasinin disinda
zuliim teorisinin tutarsiz, ahistorik ve indirgemeci oldugu dort
farkli argliman ile ortaya konulabilir. Birincisi, Amerika’ya en fazla
goc veren bolgelerden biri olan Cebel-i Liibnan’da, 1860 olaylari-

16

Diva nin sona ermesinin ardindan, cogunlugunu Hristiyanlarin olustur-
fvan
2016/1

36 Edith M. Stein, “Some Near Eastern Immigrant Groups in Chicago” (yliksek
lisans tezi, University of Chicago, 1922).

37 Charles P. Issawi, The Fertile Crescent, 1800-1914: A Documentary Economic
History (New York: Oxford University Press, 1988).
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dugu bir Meclis tarafindan yonetilen 6zerk bir mutasarriflik sistemi
kurulmus ve I. Diinya Savast’nin basladigi doneme kadar Liibnan
bu imtiyazl statiisiinii korumustur. Yani goclerin ortaya ¢iktig1 do-
nemde Liibnan bolgesinde baskici oldugu iddia edilen Abdiilhamit
rejimi degil, Hristiyan yonetimin hakim oldugu, merkezi y6neti-
min gorece daha az miidahil oldugu bir ortam s6z konusu idi.

ikinci olarak, baski géren Hristiyan Marunilerin Suriye’deki ye-
rel i¢c savas sonrasinda goc etmek durumunda kaldigini vurgula-
yan zuliim teorisi go¢ edenlerin dini aidiyetleri konusunda da tu-
tarsizlik icermektedir. Nitekim dini aidiyet konusunda, bir 6nceki
boliimde sunulan sayisal verilerde de gorildiigii gibi, sadece Hris-
tiyanlar degil, hatir1 sayilir miktarda Musevi ve Miisliiman da bol-
geden Amerika'ya go¢ etmistir. Ayrica, farkli Hristiyan mezhepler
goz oniine alindiginda dahi sadece Marunilerin degil, i¢ ¢catisma-
larin disinda kalmis Ortodoks, Keldani ve diger Hristiyan gruplarin
da gog ettiklerini gormekteyiz.

Ugiincii olarak, zuliim teorisinin tutarsizligi go¢ siirecinin tiimii
dikkate alindiginda daha anlaml héle gelmektedir. Nitekim yuka-
rida da deginildigi {izere, go¢ eden Osmanlilarin yaklasik ticte biri
bu kitlesel go¢ hareketinin devam ettigi yillar icerisinde memleket-
lerine geri donmiislerdir. Arsiv malzemeleri icerisinden polis ka-
yitlar dikkate alindiginda Osmanl topraklarina kalic1 olarak geri
donen kisilerin de tipki gidenler kadar ekseriyetle Hristiyan unsur-
lardan olustugu goriilmektedir. Tabii olarak, Hristiyanlara yonelik
siyasi zultim ve baskinin oldugu Osmanl devletinden kagan Hristi-
yanlar, II. Abdiilhamit rejiminin hiikiim stirmeye devam ettigi d6-
nemlerde ni¢in geri donmek istemis olsunlardi? Bu celisik durum
esasinda zullim teorisinin tutarsizhigindan ileri gelmektedir.

Son olarak, zuliim teorisinin tutarsizligim kitlesel go¢ hareket-
lerinin basladigi dénemde Liibnanli Marunilerin dini lideri Bahus
Yunus Isa tarafindan Istanbul’a gonderilen bir arzuhalde somut
olarak gormek miimkiindiir. Bu arzuhalde Marunilerin dini tem-
silcisi Cebel-i Liibnan’da pek ¢cok gencin Amerika’ya gé¢ etmesi
sonucunda bdlge niifusunun azalmakta oldugunu ifade ederek,
genclerin goclerini 6nlemek maksadiyla imparatorluga ait bir ki-
sim miri arazinin genclere dagitilmasini talep etmektedir.®® Dini
aidiyetleri geregi zuliim goren ve bu zuliimden ka¢mak amacry-

38 BOA, DH.MKT.M, 178_34, 1322.Ca.18; 31.07.1904.
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la Amerika’ya go¢ eden Marunilerin magduriyeti, temsilcilerinin
mektubuna bu sekilde yansimamasi gerekirdi.

Yukarida deginilen dort mesele bir biitiin olarak degerlendirildi-
ginde Osmanl Suriyesi'nden bu dénemde Amerika’'ya go¢ eden-
lerin dini ve siyasi baskilar sonucu olarak yurtlarini terk etmedik-
lerini acik bir bicimde gostermektedir. Stiphesiz gé¢ eden kitlenin
onemli bir kisminin Hristiyanlardan olusmasi dikkat cekicidir.
Ancak bunu siyasi baskilarin bir neticesi olarak degil, gocilin ger-
ceklesmesi icin gerekli asgari bilgiye Hristiyanlarin sahip oldugu
gerceginde aramak gerekir. Hristiyanlardaki bu donanim, XIX.
ylizyillin ortalarindan itibaren Avrupal kapitalistler ile Osmanh
Hristiyanlar1 arasinda gerceklesen ekonomik isbirliginin sonucun-
da meydana gelmistir. Anlasilan bu isbirligi ile yine ayn1 dénemde
bolgede kurulan misyoner okullar1 sayesinde Osmanlh Arap Hris-
tiyanlar1 Avrupa ve Amerika gibi kendileri disindaki diinyayi, ora-
daki yasam kosullar1 ve oraya gé¢ etme kosullar1 hakkinda dogal
olarak Miisliimanlara gore daha fazla malumata sahip olmuslardi.

Zuliim teorisi ile formiiliize edilerek dénemin goc realitesini
aciklamaya calisan ve politik sorunlar1 6nceleyen yaklasimin basa-
risizligl, bizleri s6z konusu realiteyi aciklamada farkli nedensellik
modelleri aramaya sevk etmektedir. Birincil kaynaklardan hare-
ketle asagida elde ettigimiz veriler 1s1nda bu bolgeden Amerika’ya
goct saglayan itici faktorlerden iigtiniin 6ne ciktigini gérmekteyiz:
Boélgedeki niifus yogunlugundaki hizh artis, ekonomik daralma ve
Mesrutiyet devrimi sonrasinda giindeme gelen zorunlu askerlik
meselesi.

Bolgedeki Yiikselk Niifus Artist

Birincil nitelikli Osmanli kaynaklari, gociin en dnemli nedeni
olarak niifus artisin1 6ne siirmektedir.*® Buna gore, ekonomik ge-
lisme niifustaki bu kritik artisin oldukga gerisinde kalmis ve yerel
kosullar artan niifusu doyurma noktasinda yetersiz kalmistir. Bu

39 BOA, DH.MKT, 1658_130, 1307.M.22, 18.09.1889. Bu argiiman dénemin
yabanci kaynaklarinda da yer almistir. Bkz. Robert Widmer, “Population,”
Economic Organization of Syria, ed. Said B. Himadeh (yeniden basim, New
York: AMS Press, 1973), 10.
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durum da insanlar1 kendi memleketlerini terk edip, gecimliklerini
baska iilkelerde aramaya sevk etmistir.

Gergekten de, kisith da olsa, eldeki veriler bélgedeki biiyiik
niifus artisin1 gézler oniine sermektedir. Vital Cuinet ve Arthur
Ruppin’in incelemelerine gére 1860-1900 yillar1 arasinda Osmanl
Suriyesi'nin niifusu yaklasik iki kat artmistir.*® Issawi, Suriye’nin i¢
bolgelerindeki niifusun 1800 de 1,2 milyon iken, 1878 de 1,5 mil-
yona ciktigini ve nihayetinde 1914 yilinda 4 milyona kadar ulastigi
tahmininde bulunmaktadir.*! Benzer durum bélgenin diger cog-
rafyalari icin de gecerli olmustur. Ornegin, 1857 yilinda 40.000 olan
Beyrut niifusu 1875 yilinda 65.000’e ve 1880 yilinda da 80.000’e
¢ikmistir.”? Filistin’de de durum farkli degildir. 1880 ile 1913 yillar1
arasinda Filistin niifusu 0,5 milyondan 0,7 milyona ulasmistir.*®

Tek basina niifus artist gociin itici faktérii olmas1 konusunda
ikna edici bir argliman olmayabilir. Zira artan niifus, gecimini
tarimla saglayan bir toplumda yeni tarimsal alanlarin isletilme-
ye acilmasiyla doyurulabilirdi. Ancak eldeki veriler salt niifustaki
mutlak artis1 degil, islenebilir birim toprak basina diisen niifu-
sun da ciddi bir bicimde arttigin1 gdstermektedir. Tablo 2’de de
gorildiigti tizere, 1897-1918 aras1 Cebel-i Liibnan’da (bu bolge
Suriye’'nin en fazla gb¢ veren bolgesidir) kilometrekare basina dii-
sen insan miktar: yedi kattan fazla artmistir. Diger bolgelerde de
disartya go¢ eden insanlarin varligina ragmen niifus yogunlugun-
da bir azalis degil, aksine bir artis meydana gelmistir. Niifustaki
bu biiytiik artis ve dogurdugu maddi sorunlar “Ne mutlu Cebel’de
kecisini otlatacak yere sahip olana” deyislerle ifade edilerek halkin
dilinde yer etmistir.

40 Arthur Ruppin and Nellie Straus, Syria: An Economic Survey, 8-10.

41 Charles P. Issawi, An Economic History of the Middle East and North Africa 19
(New York: Columbia University Press, 1982), 94. S —
42 Muhammet Said Kalla, “The Role of Foreign Trade in the Economic De- Divan
velopment of Syria 1831-1914” (doktora tezi, American University, 1969), 2016/1
Owen, The Middle East in the World Economy, 166’dan alintilandi.
43 Vital Cuinet, La Turquie d’Asie : Géographie Administrative Statistique Desc-

riptive et Raisonnée de Chaque Province de I’Asie Mineure (Istanbul : Isis,
2001), 3: 93, 179, 493 ve 520.
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Tablo 2: Niifus Yogunlugu Tablosu (Kilometrekare Basina Diisen
Insan Miktarini Gostermektedir)

1897* 1909** 1918***
Beyrut 25,19 30,0 34
Cebel-i Liibnan 21,29 154,1 159
Halep 7,86 5,7 15
Sam 7,02 9,5 13
Kudiis 17,46 - 25

Kaynaklar: * Tevfik Giiran, 1897: The First Statistical Yearbo-
ok of the Ottoman Empire (Ankara: State Institute of Statistics,
Prime Ministry, Republic of Turkey, 1997); ** J. Scott Keltie, The
Statesman’s Yearbook (London: Macmillan, 1909). Bu kaynaktaki
veriler mil basina diisen niifus olarak verilmistir. Bu verileri kilo-
metre basina diisen niifusa dontistiirdiim; *** Arthur Ruppin and
Nellie Straus, Syria: An Economic Survey (New York: Provisional Zi-
onist Committee, 1918), 8.

Niifus artisinin gocleri tetikledigi yoniindeki yukaridaki sayisal
verileri Osmanh argivlerindeki belgeler de desteklemektedir. Orne-
gin 1904 yilinda istanbul’a bir arzuhal génderen Maruni cemaati
lideri Bahuri Yunus Isa, gencler icin ekilecek alan kalmadigina ve
insanlarin go¢ etmek zorunda kaldiklarina dikkat cekmektedir.*

Bolgenin demografik yapisindaki degisim sadece niceliksel ar-
tis ile smirli kalmamus, etnik ve dini kompozisyonda degisimler
gosterecek nitelikte farklilasmay1 da icermistir. Nitekim bolge
niifusundaki gozlenebilir artis dogurganliklar ve 6liim oranlarin-
daki degisimle degil, daha ziyade imparatorluga Balkanlar’dan ve
Kafkasya’'dan gelen bir kissm muhacirlerin bu bolgeye yerlesmesi
sonucu ortaya ¢ikmistir.*® Kemal Karpat'in ¢calismalarinda detayh
bir bi¢imde ifade ettigi iizere, ¢esitli zaman dilimlerinde Rus im-
paratorlugu icinde sikint1 yasamis olan Kafkas unsurlar ile Balkan-

44 BOA, DH.TMIK.M, 178_34, 18.Ca.1322, 31.07.1904.

45 Owen, The Middle East in the World Economy, 264. Bunlarin disinda
Kiirt niifusun da bolgeye geldigini ifade eden arsiv belgesi i¢cin bkz. BOA,
DH.MKT, 1348_16, 29.72.1302, 9.10.1885.
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lar’daki siyasi gelismelerden olumsuz etkilenen Miislimanlar Os-
manli topraklarina kalic1 olarak go¢ etmislerdi.*®

Bu baglamda Sam’daki ingiliz Konsoloslugu raporlarina gore, sade-
ce 1906 yilinda Sam’a 5.540, Hama'ya 670 aile yerlestirilmistir.*” Arsiv
belgelerinden anladigimiz kadariyla bolgeye yeni gelen insanlar ye-
rel halkin kendi gecim kaynaklarin1 daraltmakla kalmamis, bir kismi
halkin gecimligine dogrudan el koymustur. Ornegin, Amerika’daki
Osmanhlarn incelemek tizere kitaya giden Luiz Sabuncuyan bir kisim
goclerin, Suriye’ye disaridan gelip yerlesmis kisilerin bolgedeki mey-
dana getirdikleri bozgunculuklarin bir neticesi oldugu fikrini ortaya
koymaktadir.*® Hi¢ siiphesiz bolgeye gelen Kafkas muhacirlerden ye-
rel Maruni Hristiyanlar kadar Miisliiman Diirziler de etkilenmektey-
di. Ornegin Suriye Valisi Rauf Bey 1894 yilinda géndermis oldugu bir
yazida Kafkas gogmenlerinin 56 Diirzi’'ye saldirdigini, 14’{intin bogazi
kesilerek katledildigini bildirmistir.*°

Ekonomik Daralma: Ipek Endiistrisinin Cokiisii

Suriye bolgesi lizerine calismalar yapan iktisat tarihgileri bolge-
nin 1890’lardan itibaren (bir 6l¢iide Liibnan bolgesi disinda) eko-
nomik daralmaya gittigini ve bu daralmanin I. Diinya Savasi’nin
basladigi zamana degin siirdiigtinti ifade etmektedirler.>®

S6z konusu donemde bolge ekonomisindeki kotii gidisatin en
onemli tetikleyici faktorii stiphesiz ipek endiistrisinin ¢okiisiiydii.
1860’11 yillarin politik kirilganhiklarinin sona ermesi ve bolgede ca-
tismasizligin saglanmasinin ardindan Fransiz miitesebbislerinin
ipek tiretimi konusunda bu bélgeye ilgisi artmisti. Nitekim 6zellikle
Fransa’da gozlemlenen pebrin ve diger ipek bécegi hastaliklari so-
nucu ipek tiretiminde gozlenen diisiis Fransizlar: tiretim icin yeni

46 Bkz. Kemal Karpat, Ottoman Population, 1830-1914: Demographic and So-
cial Characteristics (Madison, Wisconsin: University of Wisconsin Press,

1985).
47 Fawwaz Traboulsi, A History of Modern Lebanon (London: Pluto, 2007), 16. 21
48 BOA, Y.PRK.AJZ, 13_68, 29.7.1305, 06.09.1888. Divan
49 BOA, Y.A.HUS, 299_40, 03.Z.1311, 07.06.1894, Kemal Gurulkan, Osman- 2016/

I1 Belgelerinde Kafkas Gogleri (Ankara: Basbakanlik Devlet Arsivleri Genel
Mudurliigti, 2012), 354-357’den alintilandi.

50 Owen, The Middle East in the World Economy, Widmer, “Population,” 15;
Issawi, The Economic History of the Middle East, 171.
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bolgeler aramaya sevk etmis ve Suriye bolgesi bunun icin uygun
goriilmiistii. Neticede 1860’larin ikinci yarisindan itibaren ipek
bocekeiligi Osmanh Suriyesi’'nde hizla yayillmis ve bélge insaninin
cogunun gecimini sagladig sektér durumuna gelmistir. Bélgenin
hayat damarini olusturmasi agisindan s6z konusu sektérde yasa-
nan bunalim tarim, sanayi, finans ve ticaret olmak tizere pek ¢cok
alanda girisimcileri ve calisanlar1 dogrudan etkilemistir.>

Hic stiphesiz koyliiler ipek bécekciligi pazarindan en fazla etki-
lenen gruplar arasindaydi. Zira ipek béceginin yetismesi icin ge-
reken dut agaclari, koyliiler tarafindan saglanmaktaydi. Domini-
que Chevalier'in sundugu istatistiklere gore Liibnan’da ekilebilir
tarimsal arazinin %80’lik boliimii dut agaclar ile dolmustu.®> Ha-
yatlar: ipek sektoriine bagh olan bir diger kesim, el tezgahlarinda
ipek tiretenler ve ipek fabrikalarinda ¢alisanlardan olusmaktaydi.
Ayrica ipek ticaretine sermayesini koymus miitesebbisler de ipek
endiistrisine bagh olarak varlik gésteriyorlardi. Bu biyiik kitleye
sahip gruplarin disinda ipek iiretimine sermaye yatirmis biiyiik
ve orta Olcekli sermayedarlar, ticari alisverisi saglayan tiiccarlar ile
ulasim ve nakliye islerini yiiriitenler de bu siirecten olumsuz etki-
lenmisgtir.

Netice olarak ipek endiistrisinin gerilemesi sonucu islerini kay-
beden iicretli isci ve koylii genclerin hayatlarinmi kazanmak icin, isci
ticretlerinin daha yiiksek oldugunu diistindiikleri Amerika’ya goc
etmeyi tercih ettikleri goriilmektedir. Her ne kadar elimizde Os-
manli {icretleri ile Amerika Birlesik Devletleri’'ndeki isci ticretlerini
mukayese edecek bir veri bulunmasa da Osmanl Dahiliye neza-
retine ait bir rapor ticretlerin gorece daha yiiksek olduguna dikkat
cekmektedir.”

Zorunlu Askerlik Uygulamast

1908’deki II. Mesrutiyet devrimi éncesinde zorunlu askerlik uy-
gulamasi sadece celp yasina gelmis Miislimanlar1 kapsamaktay-

51 Owen, The Middle East in the World Economy, 154.

52 Dominique Chevalier, La Société du Mont Liban : a L'époque de la Révolution
Industrielle en Europe (Paris: Institut Francais d’archéologie de Beyrouth,
1971).

53 BOA, DH.MKT, 1178_28, 14.Ca.1325, 25.06.1907.



Kiiresel Go¢ Gaginda Osmanh Transatlantik Gacleri ve Sebepleri (1870-1914)

di. Bu nedenle Osmanl Suriyesi’'nden Amerika’ya go¢ imkaninin
olugmasi, baslangicta (ve 6zellikle imparatorlugun savasa girme
risklerine denk gelen donemlerde) askerlikten kagmak isteyen ve
celp yasma gelmis Miisliman genclerin taleplerine karsilik verir
nitelikteydi. Bu durumun somut 6rnekleri Osmanh arsiv belgele-
rine yansimaktadir. Ornegin 1902 tarihli Dahiliye Nezareti'ne ait
bir belgede Amerika’ya gog¢ler anlatilirken, gé¢ edenlerin arasinda
“hizmet-i askeriyeden firar eden bir ¢ok Suriye islamlarinin dahi
bulunmakta” olduguna isaret etmektedir.>* Benzer bicimde, Bey-
rut Valiliginden Dahiliye Nezaretine génderilen bir yazida, pek cok
Miisliimanin Trablus ve Cuveyne sahillerinden Amerika’ya “sivis-
makta” oldugu ve bu halin devaminin “kuvve-i umumiye-i askeri-
yeye nakis-1irad edecegi” bildirilmekteydi.>

Zorunlu askerlik uygulamasinin, biiyiik kitlelerin go¢ etmesine
neden olacak bir motivasyon haline gelmesi II. Mesrutiyet Devrimi
sonrasinda bu uygulamanin gayrimiislim Osmanlilar1 da igerecek
bicimde genisletilmesi ile gerceklesmisti. Nitekim yeni durumun
daha 6nce boyle bir tecriibeye sahip olmayan Hristiyan gencleri
endiseye sevk ettigi ve kimisinin bu endise neticesinde Amerika’ya
goc ettigi anlasilmaktadir.®® 1910 yilinda yayinlanan Presbiteryen
Misyoner Raporu Hristiyan ve Musevi gencler arasinda bu korku ve
endiseyi resmektedir:

Tiirk Devrimi kotii gidisati ortadan kaldiracagi, yabanci topraklardaki
Suriyelileri tekrar memleketlerine déndiirecegi ve hayati daha da ko-
laylastiracag1 beklentisini dogurmustu. Ancak gayrimiislimleri de zo-
runlu askerlik uygulamasina dahil eden bu kanun... daha biiytik ¢caph
goclerin oniinii agt1.>”

54 BOA, DH.TMIK.M, 127_50 (12), 1320.R.11; 28.07.1902.
55 BOA, DH.MKT, 325_61, no. 2 03.B.1312, 31.12.1894.

56 Askere alinma korkusu neticesinde yasanan gogler meselesi Arjantin’e gi-
den Osmanl Suriyelilerinin iirettigi edebi eserlerde kendisine yer bulmus-
tur. Bkz. Nissim Teubal, El Inmigrante de Alepo (Buenos Aires: Macagno,
Landa, 1953), 31; Jorge Antonio, Y Ahora Qué? (Buenos Aires: Ediciones Ve-
rum et Militia, 1966), 23, aktaran: Ignacio Klich, “Criollos and Arabic Spe-
akers in Argentina: An Uneasy Pas de Deux, 1888-1914,” The Lebanese in 23
the World: A Century of Emigration, ed. Albert Hourani and Nadim Shehadi .

(London: The Centre for Lebanese Studies in association with I. B. Tauris, Divan
1994). 2016/1

57 Seventy third annual Report of the Board of Foreign Missions of the Presb-
yterian Church in the U.S.A. (New York: Presbyterian Building, 1910), 433,
aktaran: Clark Knowlton, “The Spatial and Social Mobility of the Syrian
and Lebanese Community in Sao Paolo Brazil,” The Lebanese in the World:
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Bu noktada Cebel-i Liibnan bélgesinin kendisine 1860-63 yillar1
arasinda bir dizi anlasma ile taninan imtiyazh statiisii nedeniyle,
Cebelli genclerin askere yasal olarak alinamadiginin da altini ¢iz-
mek gerekir. Her ne kadar Cebel bolgesinde yapilan niifus sayimui,
bu bolgeden de asker celb edilecegi yoniinde sdylenti ve endise-
lere neden olsa da bu dénemde s6z konusu bélgeden askere alim
konusunda somut bir bulguya heniiz rastlanamamistir.® Aksine,
bu bolgeden askere alim yapilmayacagini duyan ¢evre mubhitlerin
gencleri askerlikten kagmak adina Cebel’e yerlesmeyi istemisler-
di.® Ihtimaldir ki, Tablo 2’de yer alan Cebel-i Liibnan’in niifus arti-
s1 cevre bolgelerden gelen gengler ile ortaya ¢cikmisti.

ittihat ve Terakki tarafindan alinan zorunlu askerlik karar1 Trab-
lusgarp Savasi ve Balkan harpleri sirasinda daha ciddiyetle uygula-
maya kondu.%® Bu acidan Grafik 1’e bakildiginda, bu donemlerde
goclerin yiiksek bir artis gostermesi bu agidan anlamhdir. Nitekim
Osmanh hiikiimeti bu dénemde asker kacaklar icin 6liim cezasi
dahil ciddi cezalar 6ngdrmekteydi.®' Ayrica askerden ka¢gmak icin
goc edenlerin vatandashklarinin iptal edilecegi de sdyleniyordu.®?
Buna ragmen Ittihat¢ilarin asker celp etme konusunda basarisiz
kalmasi1 dénemin yoneticilerince dis goclere baglanmisti. Seras-
kerlik, Dahiliye Nezaretine gonderdigi bir yazida askerlik yasina
gelmis 7.000 Beyrutlunun ancak 1500’tintin celp edilebildiginden
bahsetmekte ve bunun nedeni olarak da Cebel-i Liibnan {izerin-
den Amerika’ya yapilan gocleri gostermektedir.®

Goglerin itici faktorleri baglaminda yukarida deginilen sebep-
lerin disinda Amerika’ya egitim ve macera yasama amaciyla gi-
denlerin varlhigi da s6z konusudur. Ancak, eldeki kayitlar bunlarin
sayisinin onemsenmeyecek miktarda oldugunu gostermektedir.
Ozellikle misyoner okullarin rolii literatiirde hak etmedigi 6l¢ii-
de yer bulmustur. Zira go¢menlerin cogunlugunun okuryazarligi

A Century of Emigration, ed. Albert Hourani and Nadim Shehadi (London:
I. B. Tauris, 1994), 288.

58 Talha Cicek, War and State Formation in Syria: Cemal Pasha’s Governorate
during World War I, 1914-1917 (London: Routledge, 2014).

59 BOA, AAMTZ.CL 7_286, 04.Z.1332, 24.10.1914.

60 Rifat N. Bali, Anadolu’dan Yeni Diinya’ya: Amerika’ya Go¢ Eden Tiirklerin
Yasam Oykiileri (Istanbul: Tletisim Yayincilik, 2004), 298-302.

61 BOA, DH.MKT. 191_2, 24.C.1311, 02.01.1894.
62 BOA, BEO, 4520_338957, 09.N.1336, 09.06.1918.
63 BOA, AMTZ.CL, 1911 ve sonrasi.
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olmayan kisilerden olusmus olmasi1 dolayisiyla misyoner okul-
larinin bu konudaki rolii son derece sinirli olsa gerektir. Ayrica
Suriye bolgesindeki misyoner okullarinin pek ¢ogunun ingilizce
degil Fransizca egitim yapan Katolik okullarindan miitesekkil ol-
masi meselenin Amerika baglantisin1 oldukca zayiflatmaktadir.
Son olarak, Amerika'nin Beyrut konsoloslugunun ortaya koydugu
veriler egitim amach goclerin genelin icindeki paymnin c¢ok kii¢iik
oldugunu gostermektedir. Ornegin 1904 yilinda Amerika Birlesik
Devletlerine 9.573 kisi bu bolgeden goc etmisti. Ayni y1l Amerikan
misyoner okulu 842 6grenci mezun etmis ve bunlarin sadece 37’si
Amerika’ya go¢ etmistir.®

GO¢ Sebepleri: Cekim Faktorleri

Osmanl Suriyesi'nden Amerika’ya yapilan gocler biiyiik kiiresel
resmin kiiciik bir yerel detayrydi. Nitekim XIX. yiizyil sonu ve XX.
ylizyll basinda Avrupa, Rusya ve Uzak Asya’dan Amerika’ya sayila-
r1 on milyonlarla ifade edilecek miktarda insan goc etmistir. Tipki
Osmanl 6rneginde oldugu gibi, diinya genelinde de insanlar daha
iyi is imkan1 ve yasam kosullar1 edinmek icin kendi iilkelerinden
ayirilip, kilometrelerce 6tede bir kitaya gitmeyi goze aliyorlardi.

Keza bu donemde Osmanli Suriye’sinde oldugu gibi, Avrupa’da
da tiretim hizla yiikselen niifusunu beslemede ve ihtiyac¢larini kar-
silamada yetersiz kalmisti. Yeni Diinya ise isletilebilir tarimsal kay-
naklar bakimindan zengindi, ancak bunu isletecek yeterli niifusa
sahip degildi. Iste kiiresel anlamda go¢lerin temel faktoriinii Yeni
Diinya’daki bu maddi imkénlarin cekiciligi olusturmaktaydi. Daha
sonra iktisat tarihcilerinin formiile ettigi tizere insanlar kaynakla-
rin kit, ntifusun bol oldugu yerlerden niifusun kit, kaynaklarin bol
oldugu yerlere dogru hareket ediyorlardi.%®

Iste bu genel c¢erceve kapsaminda Osmanl Suriyelilerinin de
goc etmelerini saglayan faktorlerden biri Amerika'yr bir firsatlar
memleketi olarak goérmeleriydi. Boyle bir imajin olusmasinda hig
sliphesiz, goclerin ivme kazanmasini bastan 6ngéren ve bunu fir-
sata cevirmeyi planlayan simsarlarin ve seyahat acentalarinin rolii
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64 From Magelssen to Loomis, 12 Eyliil 1904, US GR 84, Miscellaneous Corres-
pondence, Beirut, aktaran: Issawi, The Fertile Crescent, 71.

65 O’Rourke and Williamson, Globalization and History.
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biiytiktii. Simsarlar belirli bir {icret karsiliginda goc etmek isteyen
genclerin gemiye binislerinden Amerika’ya varislarina kadar biitiin
yasal islemlerini belli bir ticret mukabili karsiliyor, hatta goclere
kars1 Osmanl hiikiimetlerinin siki tedbirlerin alindig1 donemler-
de yasal bariyerleri agsmak icin riisvet ve sahte tezkire diizenlemek
gibi yasadisi islere dahi bulasiyorlardi. Seyahat sirketleri ise benzer
islevleri daha formel bir diizeyde gerceklestirmekteydi.

Simsarlar ve seyahat sirketleri daha fazla miisteri cekmek ve
bununla yiiklii bir kazang saglamak amaciyla Amerika’'ya gidisle-
ri tesvik eden yazilarla dolu gazete haberleri yayinhyor, brosiirler
dagitiyorlardi. Tabii bu propagandalarda tasvir edilen Amerika,
insanlarin ayak basar basmaz refaha kavustuklar: bir masallar di-
yar1ydi.% Her ne kadar gercekte durum boyle olmasa da simsarlar
bu hayaller iilkesini yasam kosullar zayif ve maddi sikinti ¢eken,
gelecekten de pek fazla timitli olmayan Suriye Bolgesi genglerine
pazarlayabiliyorlardi.

Simsarlar ve seyahat sirketleri gibi aracilarin disinda Amerika’ya
giden ilk Osmanli Suriyelilerinin gonderdikleri mektuplar, pek cok
gence Amerika’ya gitmeyi tesvik eder nitelikteydi. Kimi zaman bu
mektuplarla génderilen nakit paralar Amerika’ya gitme hayalini
issiz genclerin aklina diisiirmekteydi. Bolgeden Amerika’ya giden-
ler, Avrupali go¢menlerin ¢cogundan farkli olarak, tarimda calis-
may1 tercih etmemisler, biiyiik sehirlerde seyyar saticilik yaparak
hayatlarini1 kazanmay1 se¢mislerdir. Ozellikle Amerika’ya gittikten
birka¢ sene sonra islerini biiyiitliip bir ditkkan agcmaya muvaffak
olan Suriyeli go¢gmenleri, Amerika’da kendi islerine yardim edecek
ucuz isgiicti saglayabilmek icin memleketlerindeki issiz genc ak-
rabalarint Amerika’ya yanlarina cagirmaktaydilar.” Sonug olarak,
Amerika’ya giden 6ncii gruplar yeni go¢lerin meydana gelmesine
de ivme kazandiriyorlardi.®® Bunlarin disinda, Amerika’da belli bir
miktar para kazanip memleketlerine geri donen ve bir kisim akar

66 Widmer, “Population,” 15. I¢isleri Bakanhiginin raporlarindan birinde bu
propagandalarin hem Arapca hem de Tiirkce yayinlandigi belirtilmistir.
Bkz. BOA, DH.MKT, 2078_43, 28.12.1896.

67 Dillingham, Reports of the Immigration Commission, 29-30. Literatiirde
Pendrone System olarak adlandirilan bu durum aslinda Osmanhlarca icad
edilmemisti. Italyanlar tarafindan kitada gelistirilen bu iliski ag1, Osmanl
Suriyelieri tarafindan 6rnek alinmis ve gergilik bir siire sonra Italyan goc-
menleriyle degil Osmanlilarla 6zdeslestirilir olmustu.

68 Knowlton, “The Spatial and Social Mobility of the Syrian and Lebanese
Community,” 290.
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sahibi olan insanlarin basar1 hikayeleri de yeni gé¢ dalgalarini tes-
vik etmekteydi.®

Son olarak, Kuzey ve Gliney Amerika devletlerinin bu dénemde
kendi {ilkelerine gocii tesvik eden yondeki tutum ve politikalar:
Osmanl goclerini kolaylastiran ve hatta tesvik eden cekim fak-
térlerinden birini olusturuyordu. Ozellikle Latin Amerika iilkeleri
Avrupa disindan go¢men ithal etmeye pek egilimli olmamalarina
ragmen, Osmanh topraklarindan gelen go¢menlere kars: sinirlayi-
c1 bir tavir gelistirmemislerdi. Bu baglamda Osmanlh Dahiliye Ne-
zaretine ait 8 Ekim 1912 tarihli bir belgede, Brezilya dahil pek ¢ok
Cenubi (Giliney) Amerika memleketlerinde pasaport istenilmedigi
ve gelen kisilerden sadece kimliklerini ibraz etmelerinin yeterli ol-
dugu ifade edilmistir.”

Amerika Birlesik Devletleri, her ne kadar Latin Amerika tilkele-
rinden daha siki bir gocmen politikas1 uygulasa da, goclerin sona
erdigi doneme kadar Osmanlilara karsi kat1 bir dislayici tutum ser-
gilememistir. Sadece 1906 Go¢men Kanunu’'nun (The Immigration
Act of 1906) yayinlandig: siralarda Suriyeliler istenmeyen kategori
olan “Asyalilar” grubuna dahil edilmis, ancak Amerika’daki Suri-
ye cemaatlerinin yogun ugraslari sonucu problem asilmisti. Sonug
olarak Osmanl Suriyelileri; gé¢lerin Avrupa disindaki tilkelere ta-
mamiyla kapatildig1 1924 Kota Kanunu’'na (Quota Act of 1924) ka-
dar, ABD’ye go¢ etme imkanini bulabilmislerdi.

Sonu¢

Akademik literatiirde Kiiresel Go¢ Cagi olarak tanimlanan XIX.
ylizyll sonu ve XX. ylizy1l basinda, Avrupa’daki 6rneklerine benzer
bicimde Osmanli Suriyesi'nden de Kuzey ve Giiney Amerika'ya
kitlesel capta gocler meydana gelmistir. Avrupa’dan ve Suriye
Bolgesi'nden goclerin sebepleri bir¢ok acidan benzerlikler goster-
mektedir. Her ne kadar hakim literatiir meseleyi 1860’11 yillarda
meydana gelen Miisliiman-Hristiyan catismasina ve II. Abdiilha-

o . 27
mit rejiminin baskici tutumuna baglamaya calissa da bu okuma

tarihsel olmaktan uzak ve yanilticidir. Nitekim gogler i¢ savasin bi- Divan
timinden kirk sene sonra baslamis ve giden Hristiyanlarin ticte biri 2016/1

69 BOA, MV.65_44, 10.Za.1308, 17.06.1891.
70 BOA, DH.HMS, 15_47, 26.5.1330, 10.08.1912.
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yine II. Abdiilhamit déneminde kalici olarak geri donmiistiir. Gog-
ler biiyiik 6l¢iide Hristiyanlarin siyasi olarak 6zerk oldugu Cebel-i
Liibnan boélgesinden meydana gelmis ve sadece Hristiyanlar degil,
diger din mensuplar1 da bu kitlesel goc¢ kervanina katilmislardir.
Osmanl Suriyesi'nden meydana gelen gogleri siyasi bakimdan
aciklamanin yanhshg: bizi meselenin sosyal ve ekonomik boyutla-
rina yoneltmistir. Gercekten de, diger giiney Avrupa 6rneklerinde
oldugu gibi, niifusun ge¢cim kaynaklarina oranla hizli bir bigimde
artmasi, ekonomide goriinen daralma ve hiikiimetin icra ettigi zo-
runlu askerlik uygulamas1 Osmanh topraklarindan goclerin temel
itici faktdrii olmustur. Bunun disinda, bu gog siirecinde simsarlar
ve seyahat sirketlerinin propagandalar ile Amerika’'ya giden ilk
muhacir gruplarin akrabalarin1 géce 6zendirici tutumlar1 gogle-
ri kitlesel hale getiren ¢ekim faktérlerini olusturmaktaydi. Ayrica
goc edilen memleketlerdeki hiikiimetlerin goclere engel olmama
yoniindeki tutumlar1 da Osmanllarin bu tilkelere girisini kolaylas-
tirmistir. Kisaca, 1903 yilinda Cebel-i Liibnan mutasarrifinin isaret
ettigi gibi bu genc ve issiz insanlar, “akl-1kalil” olduklar i¢in degil,
daha giizel bir hayat elde etmek maksadiyla Amerika’ya go¢ etmis-
lerdir.”

71 BOA, DH.TMIK.M, 127_50 (12) 11.R.1320, 18.07.1902.
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Transatlantic Migrations and Their Causes in an Age of Global Mig-
ration (1870-1914)

Abstract

From the late nineteenth century up to World War I, ap-
proximately half a million Ottoman citizens immigrated to
the Americas from the province of Greater Syria. This article
examines the fundamental reasons for this mass emigration
in the light of the Ottoman archives and historical migration
records of Argentina and the United States. While these mi-
gration movements have traditionally been depicted as the
consequence of civil war and local unrest in the empire in
the 1860s, this article argues that social and economic fac-
tors—namely population growth, economic deterioration,
and military conscription—played the determinant role in
the exodus of Ottoman Syrians.

Keywords: Ottoman Empire, Nineteenth Century, Migra-
tions, United States of America, Argentina, Age of Globaliza-
tion
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Oz

[slam tarihinde medreselerin ortaya ¢ikigi ve yayiligina dair
farkli diigtinceler ileri siiriilmiigtiir. Onceleri Bagdat Niza-
miye Medresesi ekseninde gelisen medrese literatiirii son
yillarda Islam diinyasinin farkli zaman ve cografyalarina yo-
nelik caligmalar1 biinyesine katmaya baglamistir. Bununla
beraber, medreseler tizerine gerceklestirilecek calismalarda
zamansal ve cografi farklilasmalarin dikkatle takip edilme-
si gerekmektedir. Islam tarihinde medreselerin kurulus ve
yayilislar1 tek bir sebeple izah edilemeyecegi gibi, medre-
selerin Islam tarihi boyunca tek bir isleve sahip oldugu da
iddia edilemez. Bu makale, modern dénemde medreseye
dair mevcut iddialarin XII-XIII./VI-VIL asirlarda Islam diin-
yasinin en 6nemli ilim merkezlerinden biri olan Dimask icin
hangi olciide gecerli oldugunu sorgulamakta, bu siiregte
medreselerin kurulus ve yayilis sebepleri ile fonksiyonunu
ele almaktadir. Medreselerle birlikte ortaya ¢ikan en 6nemli
yeniliklerden birisi ulema ile siyasi gii¢ sahipleri arasindaki
iliskide yasanmistir. Medreselerdeki mansiblarin dagiticilari
olarak siyasi gii¢ sahipleri, dindarliklarinin bir gostergesi ol-
masinin yaninda, hayatin her alaninda s6z sahibi olan ule-
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manin destegini alarak saglikli bir dini ve toplumsal hayat
temin etmek, ic ve dis siyasi rakipler karsisinda toplumun
destegini saglamak ve kendi mesruiyetlerini garantiye almak
gibi hedeflere ulasmay1 hedeflemislerdir. Ulema acisindan
ise medreseler 6ncelikle her anlamda bir imkan genisleme-
sini ifade etmekte, kalacak bir yer ve siirekli gelir, talebe kay-
nagl, maiset kaygisindan kurutulmak ve kendini biitiiniiy-
le ilmi hayata verebilmek anlamina gelmistir. Bu nedenle
medresede mansib sahibi olmak, ulema icin zamanla daha
cazip bir hal almistir. Bu makalede, ele alinan dénemde,
medreselerin kurulus ve yayilisinin dini ve ilmi baglamin-
dan ¢ok siyasi baglami tizerinde durulmustur.

Anahtar Kelimler: Dimask, Eyyubiler, Mansib, Medrese,
Ulema-Siyaset {liskisi, Zengiler.

ISLAM DUNYASINDA MEDRESELERIN ilk defa X./
IV. asirda ortaya c¢iktig1 kabul edilse de medrese denilince akla ilk
gelen Biiyiik Selcuklu veziri Nizamiilmiilk tarafindan, en meshuru
Bagdat’taki olmak tizere cesitli sehirlerde kurulan miiesseselerdir.
Banisinin adina nispetle Nizamiye olarak isimlendirilen bu med-
reseler kurulusu, isleyisi ve fonksiyonu itibariyle islam diinyasinin
farkl bolgelerinde kurulan medreselere biiyiik dl¢iide 6rneklik tes-
kil etmistir. X./IV. asirdan itibaren sayilar1 hizla artmaya baslayan
medreselerin sayisi, 6zellikle Zengiler ve ardindan da Eyyubiler’in
Sam ve Misir’a hakim olmalariyla bu cografyada kisa stirede biiyiik
bir artis géstermis, 1154-1260 yillar1 arasini kapsayan soz konusu
donemde sadece Dimask’ta altmistan fazla medrese kurulmustur.

Medreselerin kurulmaya baslamasi ve Islam diinyasimin farkl
bolgelerinde sayilarinin hizla artmasi ulema eliyle yiirtitiillen mii-
derrislik, muidlik, miitevellilik, nazirlik gibi cok sayida mansibin
ortaya ¢ikmasini beraberinde getirmistir. Ulemanin bu mansiblara
getirilmesiyle birlikte Islam diinyasinda ilmi hayatin genel isleyi-
sinde ve ulemanin ilmi faaliyetlerinde daha 6nceki doneme gore
nelerin degistigi veya nelerin ayni kaldigi sorusu Islam ilimler ta-
rihi icerisinde 6nemli bir tartisma alanini teskil etmektedir. Diger
bir ifadeyle, medreselerin kurulmaya baslamasryla ilmi faaliyetin
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hangi 6lcltide medreselere tasindigl, ulemanin ne kadarinin artik
medreselerde ders vermeye basladigr ve medreselerin ilmi haya-
tn biitiinii icerisinde ne 6l¢iide kendisine yer edindigi sorgulan-
masi gereken bir husustur. Bu mesele burada XII/VI. asrin ikinci
ve XIII/VIL. asrin ilk yarisini icine alan Zengi ve Eyyubi d6neminin
en onemli ilim merkezlerinden Dimask 6rnegi {izerinden ele ali-
nacaktir. Ulemanin medreselerde mansib sahibi olmasi ve ilmi fa-
aliyetlerini hangi 6lciide medreselerde siirdiirmeye basladig: gibi
konular, bu sehrin ilmi hayatindaki doniistimlere 1s1k tutmasi ba-
kimindan 6nem tasimaktadir.

Ayni zamanda XII-XIII./VI-VIL asirlarda Dimagsk’'ta medresenin
ilm1 hayat icerisindeki konumunun tespiti ve ilmi hayatin hangi
olciide merkezi unsuru oldugu, ulemanin ilmi pratiklerine etkisi,
ilmi hayatin disindaki dinamiklerle ne gibi bir irtibatinin bulundu-
gu gibi hususlara odaklandigimiz bu calismada, bu sorulara veri-
lecek cevaplarin, medresenin Islam egitim tarihinin diginda, islam
tarihinin hangi dinamikleriyle irtibatli oldugunun anlasilmasina
da katki saglayacagini umuyoruz.

Medresenin Tanimu ve Islevi Uzerine Genel Yaklasimlar

XII-XIIL./VI-VII. asirlarda “medrese” denildiginde hangi me-
kanlarin kastedilmekte oldugu sorusuna farkli cevaplar verilmis-
tir. Konuya dair klasik kaynaklarin ve modern yaklasimlarin farkl
medrese tarifi sunmalar1 esasen muhteva ve fonksiyon acisindan
medresenin farkli yonlerini 6n plana ¢ikarmalarindan ileri gel-
mektedir. Medresenin tarifi konusunda yasanan karisiklik, kuru-
mun XII-XIIL./VI-VII. asirlardaki konumu s6z konusu oldugunda
daha da belirginlesmektedir. Zira bu dénemde ilk defa ortaya ¢i-
kan dariilhadisler ve yine bu dénemde yayginlik kazanan ribatlar,
zaviyeler, hankahlar veya dariilkur’anlar gibi bir sekilde ilmi faali-
yetin stirdiiriildiigi mekanlarin sayisinda biiyiik bir artis olmustur.
Diger yandan, camilerde halka, zaviye, makstre veya revak, mes-

tabe, mi‘ad, meclisii’l-va‘z gibi isimlerle devam eden ve zamanla 35
biiytiyen ders halkalarindan daha sonra kaynaklarda medrese ola- Divan
rak bahsedildigi goriilmektedir.! Ayrica ilgili literatiirde medrese 2016/1

1 Dimagk Emevi Camii'nde Seyh Sihabeddin Ismail el-Kasi'nin (6. 1255/653)
derslerini yaptigi ve kendisine nispetle isimlendirilen mekan, oncele-
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olarak belirlenen binalardan bazilar1 medrese olarak insa edilmis
yapilar olmakla beraber, ¢ok sayida binanin da evden medrese-
ye dontstiirilmiis yerler oldugu dikkati cekmektedir. Dolayisiyla
“medrese”nin, ilmi faaliyetlerin yiiriitiildiigli ve esas 0zelligi vakaf
olan biitiin bu mekanlarin ortak adi1 mi, yoksa biitiin bunlarin ya-
ninda farkli bir mekan mi1 oldugu sorusu medrese tariflerinin fark-
lilasmasinin 6nemli bir nedenidir. Anlasildigi kadariyla “medrese”
tarifi medresenin fiziki yapisi ve fonksiyonuyla yakindan ilgilidir.

Modern literatiirde medrese konusunda ilk defa goriis beyan
edenlerin basinda Ignaz Goldziher (6. 1921) gelmektedir. O, med-
reseleri Esari diisiincenin merkezde yer aldigi miiesseseler ola-
rak tarif ederek medresenin fonksiyonunu 6n plana c¢ikarmistir.
Goldziher’e gore, basta Nizamiyeler olmak tizere medreseler Esa-
ri diistincenin propaganda araclari olarak tarihte var olmustur.?
Goldziher’in ardindan Danimarkali oryantalist Johannes Pedersen
(6. 1977) ise Encyclopedia of Islam’in ilk baskisindaki “Masdjid”
maddesinde medreselerle mescit veya camiler arasinda herhangi
bir fark bulunmadigini, her ikisinde de yiiriitiilen ilmi faaliyetin
ayni oldugunu belirterek, medrese ismiyle miistakil bir miiesse-
seden bahsetmenin miimkiin olmadigini belirtmistir. Ona gore,

ri el-Halakatii’l-Kisiyye, daha sonra ez-Zaviyetii'l-Kasiyye ve nihayet el-
Medresetii’l-Ktisiyye seklinde taninmistir. Bkz. Hatim Mahamid, “Mosques as
Higher Educational Institutions In Mamluk Syria,” Journal of Islamic Studies
20/2 (2009): 201.

2 Goldziher eserinde ne medreselerin ortaya cikis siirecine ne de onlarin dogru-
dan siyasi ve sosyal yonlerine deginir. O, Islam diinyasinda Esariligin yiikseli-
siyle medreselerin —burada Nizamiyeleri kast ediyor- ortaya ¢ikisi arasindaki
zamansal paralellige dikkat cekmektedir. Goldziher’e gore, Islam diinyasinda
iki gelenekci damar olan Matiiridilik Orta Asya’da, Esarilik ise hilafet merke-
zi Bagdat’'ta daha giicliiydii. Fakat ayn1 donemde Bagdat, Mutezili akilcihigin
etkisi altindayd: ve Esarilik burada hi¢bir zaman siyasi ve sosyal alanda ken-
disine oncelikli bir yer edinememis, doktrinini rahatca 6gretip yayabilecegi
bir imkana sahip olamamugti. Iste Goldziher’e gore Esarilige bu imkani tani-
yan Selguklu veziri Nizamiilmiilk oldu. Onun tarafindan kurulan Nizamiyeler,
Esariligin genis kitlelere rahatca yayilmasini sagladi. Nizamiyelerle birlikte
ortaya ¢ikan yeni mansiblar Esari alimlere tahsis edilmisti ve genis imkanlara
sahip bu vakiflar Esari alimlerin elinde bulunmaktaydi. Goldziher, Esariligin
gliclenmesi ile medreseler arasindaki iliskiyi o kadar 6nemser ki, Islam diin-
yasinda gelenekgi Esariligin akilc1 Mutezile karsisinda zafer kazanmasinda en
onemli payin medreselere ait oldugunu iddia eder. Goldziher medreseleri, Is-
lam diinyasinda uzun yillar en 6nemli ilmi-itikadi tartismalardan birisi olan
akalcilik-gelenekgilik tartismalar1 baglaminda degerlendirir ve medreseleri
gelenekgi Esari diistinceyi tahkim eden miiesseseler olarak takdim eder. Bkz.
Ignaz Goldziher, Introduction to Islamic Theology and Law, cev. Andras and
Ruth Hamori (Princeton: Princeton University Press, 1981), 104.



Medrese Nedir? XII. ve XIII. Yiizyillarda Dimask Medreseleri izerine Bir inceleme

medreselerle mescitler her acidan birbirlerinin aynis1 miiessese-
lerdir. Dolayisiyla medrese ile mescit arasinda yapilan ayrimlar
suni tasniflerden 6te bir anlam ifade etmemektedir.* Daha yakin
tarihlere gelindiginde ise medrese, Nebi Bozkurt tarafindan islam
tarihinde her tiirlti ilmi faaliyetin yiirtitiildtigti mekanlar anlamin-
da, “Islam tarihinde egitim ve dgretim kurumlarinin genel adi”
seklinde tarif edilmistir.* Dolayisiyla dariilhadis, dariilkur’an gibi
mekanlar da “medrese” baslig1 altinda degerlendirilmis, bu neden-
le ayn1 eserde dariilhadis, “hadis 6grenimi i¢in kurulan medrese”
seklinde tanimlanmuistir.® Buna karsilik, George Makdisi (6. 2002)
medreselerin fikih egitimine hasredilmis mekanlar oldugunu be-
lirterek, dariilhadis, dartilkur’an, ribat gibi miiesseselerin haricin-
de 6zel bir ilim mekani oldugunu vurgulamistir.®

Literatiirdeki bu tanimlarin izi klasik kaynaklarda stirtilecek olur-
sa, izzeddin b. Seddad’in (6. 1285/684) XII-XIII./VI-VII. ylizyillarda
Sam bélgesinde insa edilen yapilari ele aldig1 eserinde,” Dimask’ta
egitim-0gretim faaliyetinin yuritiildiigii miiesseseleri hankah-
lar, zaviyeler ve medreseler seklinde ayr1 ayr tasnif ettigi goriliir.
Taceddin es-Siibki de medresenin fikih merkezli bir miiessese ol-
dugunu, bununla birlikte medresede Islami ilimlerin diger disip-
linlerinin de okutulabilecegini belirtmektedir. Stibki’ye gore fikih
o6gretimi icin vakfedilen bir medresede fikih okutmak zorunludur.
Miiderrisin medresede fikih okutmakla beraber diger giinlerde ha-
dis, tefsir, nahiv gibi baska ilimleri okutmasinda herhangi bir sa-
kinca bulunmamaktadir.? Aym sekilde, Nu‘aymi (6. 1521/927) her
ne kadar eserine ed-Dadris fi tdrihi’l-medaris® adinm1 vermis olsa da

3 Johannes Pedersen, “Masdjid,” E.J. Brill’s First Encyclopaedia of Islam
1913-1938 (Leiden: 1987), 5: 357.

4 Nebi Bozkurt, “Medrese,” Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (DIA),
28:323.

5 Nebi Bozkurt v.d., “Dariilhadis,” DIA, 8: 527.

6 George Makdisi, Ortacag'da Yiiksek Ogretim Islam Diinyast ve Hiristiyan
Bati, gev. Ali Hakan Cavusoglu-Hasan Tuncay Basoglu (Istanbul: Gelenek Ya-
yincilik, 2004), 31.

7 Ibn Seddad, Ebt Abdullah Izzeddin Muhammed b. Ali b. Ibrahim, el-
A'laku’l-hatire fi zikri timerai’s-Sam ve’l-Cezire, haz. Yahya Zekeriya Abbare
(Dimagk: Vizaretii’s-Sekafe, 1991).

8 Taceddin es-Siibki, Mu'‘idii'n-ni‘am ve miibidii'n-nikam, haz. Muham-
med Ali en-Neccar v.d. (Kahire: Daru’l-Kitabi’l-Arabi, 1948), 107.

9 Nuaymi, Ebii'l-Mefahir Muhyiddin Abdiilkddir b. Muhammed b. Omer
ed-Dimaski, ed-Dadris fi tdrihi’'l-meddris, haz. Cafer el-Haseni (Kahire:
Mektebetii’s-Sekafeti’d-Diniyye, 1988).
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medreseleri, dartilhadisleri ve dartilkur’anlari ayr1 bashklar altinda
zikreder. Medreseleri fikhi mensubiyete gore tasnif etmis olmasi
ise onun, fikith merkezli bir medrese tasavvuruna sahip oldugunu
gostermektedir. ibn Tolun’un el-Kaldidii'l-cevheriyye de'® ortaya
koydugu medrese tasavvuru da Nu‘aymi’ninki ile ortiismektedir.

Medrese denildiginde dartilhadis, dartilkur’an, ribat gibi mekan-
lardan farkli bir kurumun kastedildigini sdylemek daha dogrudur.
Bu farklilik bir 6l¢iide mekanlarda yiiriitiilen ilmi faaliyetin niteli-
ginden kaynaklaniyor olsa da sinirlar1 degismez sekilde belirlenmis
kesin bir ayirim olarak degerlendirilmemelidir. Zira hoca-talebe
iliskisinin merkezde yer aldig: bir ilmi sistemde mekanlara atfedi-
len roller cogu zaman goreceli ve yaniltici olabilir. Medrese, dartil-
hadis, dartilkur’an, ribat denildiginde her ne kadar farkli mekanlar
kastediliyor olsa da XII-XIII./VI-VIL. ylizyillar Dimask’inin ilmi, si-
yasi ve sosyal hayati icerisinde icra ettikleri fonksiyonlar gz 6niine
alindiginda, biitiin bu mekanlarin pek ¢ok ortak 6zellige sahip ol-
duklar1 da unutulmamalidir. Bununla beraber, her ne kadar teori-
de de olsa, medreselerin fikhin merkeze alindigi bir ilmi faaliyetin
stirdiiriildiigti mekanlar oldugu sdylenebilir.

Islam diinyasinda medreseler iizerine ortaya konan caligmala-
rin iki temel tartisma alanindan hareketle kaleme alindig1 dikkat
cekmektedir. Bu tartisma konularindan ilki medreselerin nicin ku-
ruldugu, ikincisi ise medreselerin fonksiyonunun ne oldugudur.
Medrese literatiiriiniin ilk {irtinleri birinci, daha yakin zamanda
kaleme alinan calismalar ise ikinci soruya daha fazla odaklanmis
goziikmektedir. Hangi soruya odaklanmis olunursa olunsun, orta-
ya cikisindan sonra medreselerin ilmi hayat icinde hangi dlctide
merkezi bir rol tistlendigi ve ilmi hayat icinde ne anlam tasidig1 so-
rusu cevaplanmalidir.

Islam diinyasinda medreselerin ilmi hayat igerisindeki konu-
munu tartisan isimlerin basinda George Makdisi gelmektedir.
Makdisi 6nce “Muslim Institutions of Learning in Eleventh-Cen-
tury Baghdad”!! isimli makalesinde ve ardindan da ilmi cevreler-

10 Semseddin b. Tolun, el-Kaldidii'l-cevheriyye fi tdrihi’s-Salihiyye, haz. Mu-
hammed Ahmed Dehman (Dimask: Matbuatu Mecmai’l-Liigati’l-Arabiyye,
1980).

11 George Makdisi, “Muslim Institutions of Learning in Eleventh-Century
Baghdad,” Bulletin of the School of Oriental and African Studies 24/1 (1961).
Bu makale George Makdisi'nin daha 6nce yayinlanmis cesitli makalelerinin
bir araya getirildigi Religion, Law and Learning in Classical Islam (Hamp-
shire: Variorum, 1991) isimli kitapta tekrar yayinlanmis ve bu kitap Hasan
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de biiylik yanki uyandiran The Rise of Colleges'? isimli eserinde bu
konuyu genisce ele almistir. S6z konusu eserde medreselerle bir-
likte Islam diinyasindaki ilmi hayatin isleyisinde yeni bir désnemin
basladigina dair kuvvetli bir vurgu vardir. Makdisi’'ye gore, temel-
de fikih egitimi icin kurulmus olan medreseler Islam’da esas dini
ilim olan fikhin ve esas dini c¢izgi olan gelenekciligin sekillenmis
halidir.”* Makdisi eserinde her donem ve cografya icin gecerli, kav-
ramlar1 ve fonksiyonlar: kesin olarak belirlenmis ve hi¢c degisme-
mis statik bir medrese modeli sunmustur.!*

Makdisi'nin medrese hakkindaki goriisleri medrese calisma-
larinda 6nemli bir yer isgal etmekle beraber cesitli elestirilere de
konu olmustur. Makdisi’ye yonelik ilk ve en ciddi elestirilerden biri
A. L. Tibawi’ye aittir. Tibawi, Makdisi’nin medrese hakkindaki g6-
rislerini elestirirken,'® ayn1 zamanda medresenin ilim ve siyaset

Tuncay Basoglu tarafindan Tiirkceye terciime edilmistir. George Makdisi,
Islam’in Klasik Caginda Din Hukuk Egitim (Istanbul: Klasik Yayinlari, 2007).

12 George Makdisi, The Rise of Colleges: Institutions of Learning in Islam and
the West (Edinburgh: Edinburgh University, 1981).

13 Makdisi, Ortacag'da Yiiksek Ogretim, 31. Ayrica Makdisi'ye gore medrese,
Goldziher’in iddiasinin aksine, teolojik bir tartisma temelinde Esarilikle
ilgili olmaktan ziyade, esasen Islam hukuku ile irtibathdir ve fikih ilminin
tedrisine hasredilmis bir miiessesedir. Ciinkii medresede tek bir kiirsii bu-
lunmaktaydi ve bu kiirsii Goldziher’in iddia ettiginin aksine, bir Esari kiir-
stisii degil, bir fakih kiirsiisiiydii. Diger ilimler ise medresede amag ilimler
olarak degil, fikth ilmine yardimci ilimler olarak okutulmaktaydi. Bkz. Mak-
disi, Ortacag’da Yiiksek Ogretim, 212.

14 Islam diinyasinda egitim-6gretim hayati séz konusu oldugunda ortaya
¢ikan biitiin hususlar Makdisi'nin medrese tasvirinde viicut bulur. Onun
modelinde medrese ile ilgili hicbir bosluk gormek miimkiin degildir. Med-
reselerin kurulusu, isleyisi, idaresi, gorevlileri, gorevlilerin maaslari, med-
reselerin biitceleri, dersler, programlar, metotlar vs. her alan diislintilmiis-
tiir. Cizdigi medrese modelinin temelinde hep Bagdat Nizamiye Medresesi
ornegi vardir. Meseleleri miimkiin oldugunca onun tizerinden aciklamaya
calisir. Bu nedenle Makdisi, medresenin tarihsel gelisimini ve cografi cesit-
liligini ihmal eder gortiniir. Kendi medrese modeline Bagdat Nizamiyesinin
cevap veremedigi veya iddiasim1 destekleyecek yeterli veri bulamadigi du-
rumlarda Nizamiye 6ncesi ve sonras1 medreselerden 6rnekler getirmekten 39
de ¢cekinmez. Bkz. Makdisi, Ortacag’'da Yiiksek Ogretim, 247, 251, 253, 256.
15 A. L. Tibawi’ye gore Makdisi'nin iddia ettigi gibi medresenin yalnizca fikth
tedrisine hasredilmis miiesseseler oldugunu iddia etmek zordur. Ciinkii
medresede miiderrislerin fikih disinda bir ilim okutmadiklarina dair her-
hangi bir bilgi bulunmamaktadir. A. L. Tibawi, “Origin and Character of al-
madrasah,” Bulletin of School of Oriental and African Studies 25/2 (1962):
228.
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hayatindaki yeri hakkinda kendi diisiincelerini de dile getirmistir.'¢
Ona gore, genel-gecer bir medrese modeli ortaya koymaya calis-
mak yanlistir ve medresenin biitiin isleyisini belirleyen bir otorite
veya anlayis bulunmamaktadir.’”

Goldziher, Pedersen, Makdisi ve Tibawi genel olarak medresenin
ne oldugu ve mahiyeti konusuna odaklanmislardi. Bu isimlerin ar-
dindan gelen Joan Elizabeth Gilbert ise medreselerle birlikte ule-
manin pratiklerinde ve ilmi hayatta meydana getirdigi degisimlere
odaklanmistir. Gilbert’e gore, medreselerle birlikte ortaya cikan
yeni durum, ulemanin profesyonelleserek meslekten bir alim si-
nifina donitismesidir.'® Nitekim Zengiler ve Eyyubiler doneminde
pek cok alimin dogrudan sultan ve melikler tarafindan veya vakif-
lar kanaliyla desteklendikleri bilinmektedir. Yalnizca Selahaddin
doneminde bu sekilde desteklenen alim veya ilim talibinin sayisi
600 kadardir.' Gilbert iddiasini Selguklu, Zengi ve Eyyubi donem-
lerini icine alan Dimask 6rnegi {izerinden gelistirmis ve ilmi haya-
tin genel hatlarini tasvir ederken medrese vb. vakif miiesseselerine
merkezi bir rol bigmistir.

Islam tarihinde medreselerin kurulus ve islevlerinin sebep ve so-
nuclar1 medreselerin kurulduklar cografya ve zamana gore farkli-
lik arz edebilir. Dolayisiyla mevcut iddialarin bir dénem ve cograf-
ya icin hangi 6lclide gecerli olabilecegi sorgulanmali, her donem
ve cografyanin kendine has dinamikleri degerlendirilerek bir so-
nuca varmaya c¢alisiimalidir. XII-XIII./VI-VIIL. asirlarda Dimask’ta

16 Tibawi’ye gore Nizamiilmiilk Nizamiye medreselerini Esariligi veya Safiiligi
desteklemek icin degil, gerceklestirdigi reformlarn yiiriitecek devlet adamu
ve biirokrat adaylarini yetistirmek amaciyla kurmustu. Ciinkii Nizamdil-
miilk devlet idaresi alaninda bir¢ok reform gergeklestirmisti. Medrese mo-
delini destekleyisi de bu idari reformlarla dogrudan ilgiliydi. Onun istedigi,
siyasi, iktisadi ve dini alanda devletin niifuzunu artirmaya calismakti. Tiba-
wi, “Origin and Character of al-madrasah,” 234-236.

17 Tibawi, “Origin and Character of al-madrasah,” 230.

18 Gilbert’e gore, medreselerle birlikte 6nde gelen alimlerin neredeyse tama-
mi ya kurulan medreselerde ya da baska bir vakif miiessesesinde bir veya
daha fazla mansib sahibi olmaya baslamis, mansib sahibi olamayan bazi
alimler de bir sultan, vezir veya emir tarafindan dogrudan desteklenerek
profesyonellesmis, bu siirecte bazi isimler ise hem mansib sahibi olup hem
de yonetici sinifin dogrudan destegine sahip olmustur. Bkz. Joan Elizabeth
Gilbert, “The Ulama of Medieval Damascus and the International World of
Islamic Scholarship” (Dok. Tezi, University of California, Berkeley 1977), 63.

19 Yaacov Lev, Charity, Endowments and Charitable Institutions in Medieval
Islam (Gainesville: University Press of Florida, 2005), 7.
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medreselerin ne anlam ifade ettigi, mevcut iddialar 1s181nda ve aynmi
zamanda bu iddialardan bagimsiz olarak degerlendirilmelidir.

Ilmi Hayat icinde Medresenin Yeri

Islam tarihinde hayatin herhangi bir alaninda ortaya ¢ikmig bir
kurumun tarihi ve cografi baglamindan koparilarak incelenmesi
¢ogu zaman arastirmacilart yanlis sonuglara gotiirebilmektedir.
Ornegin, Islam’in ilk yillarindan modern déneme kadar mevcudi-
yetini muhafaza eden kadilik kurumunun her dénemde ayni 6zel-
likleri tasidigini veya daha ¢ok siyasi bir gorevi ifade eden vezirlik
kurumunun biitiin Islam devletlerinde degismez bir sekilde ayni
yetki ve sorumluklar ifade ettigini iddia etmenin yaniltici1 sonug-
lar doguracaginda siiphe yoktur. Islam kurumlarinin bu genel
karakterini en iyi yansitan 6rneklerden biri olan medrese de her
donemde fiziki yapisi, kurallari, isleyisi ve fonksiyonu kesin olarak
belirlenmis sekilde faaliyet gosteren bir kurum olarak degerlendi-
rilmemelidir. Bu nedenle, islam diinyasinda medreseler lizerine
soylenecek bir s6ziin hangi donem ve bolgeyi icerdigi biiylik 5nem
arz etmekte ve bu hususu gézden kagiran her yorum bir dlc¢tide ek-
sik veya hatali olmaktadir. Medresenin hayatin pek cok alaniyla i¢
ice gecmis girift yapisi tarihi ve cografi degisimleri dikkate alma-
y1 zorunlu kilmaktadir. Dolayisiyla yapilmasi gereken, medreseler
hakkinda genelleyici iddia, tanim ve ifadelerden kacinmak ve konu
hakkindaki tespitleri, odaklanilan dénemin kendi sartlar1 bagla-
minda degerlendirmek olmalidir.

Oncelikle belirtmek gerekir ki, XII-XIII./VI-VIIL. asirlarda Zengi
ve Eyyubi hakimiyetindeki Dimask’ta, medreselerde ders veren
pek cok alim bulunmaktaydi. Bu dénemde sehre ¢ok sayida ali-
min gelmesinin en 6nemli nedenlerinden biri, sayilar1 hizla artan
medreselerdir. Medreselerdeki mansiblar alimlere pek cok agidan
cazip gelmistir. Bu donemde Dimask’ta bulunan alimlerin bir d6-
kiimi, bu isimlerin ilmi faaliyetlerini ne 6l¢tide medreselerde de-
vam ettirdikleri ve burada ders okuttuklar1 hakkinda bir fikir ver- ol

mektedir.?? Dénemin 6nde gelen alimlerinden Fahreddin b. Asakir Divan
2016/1

20 XII-XIII./VI-VII. asirlarda Dimagk’ta bulunan ulema hakkinda yaptigimiz
bir tarama sehrin Islam diinyasinin farkli bolgelerinden gelen pek cok ali-
me ev sahipligi yaptigini gostermektedir. Bu tarama sirasinda tespit ettigi-
miz 128 alimden yalnizca 18’inin Dimask’ta dogan ve Dimask’ta vefat eden
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(6. 1223/620), Bahaeddin b. Seddad (6. 1234/632), EbG Same el-
Makdisi (6. 1267/665), Sibt Ibnii’l-Cevzi (6. 1256/654), Kutbiiddin
en-Nisabari (6. 1183/578), Serefeddin b. Ebi Asr(in (6. 1189/585),
Cemaleddin el-Misri (6. 1226/623) gibi pek cok isim medreseler-
de miitevellilik veya miiderrislik gibi gorevler tistlenmigtir. ibnii’s-
Salah (6. 1245/643) gibi bazilar1 ise medreselerin yaninda yine bu
donemde ortaya ¢ikmaya baslayan dariilhadislerde ders okutmus,
Revahiyye Medresesi yeni insa edildiginde medresenin miiderrisli-
gine getirilmis, ayrica Samiyye Cevvaniyye Medresesi miiderrisligi-
ni de elinde bulundurmustur. el-Melikii’l-Esref Musa (6. 1237/635)
Esrefiyye Dartilhadisi'ni insa ettirdiginde burasini da ona vermis
ve Ibnii’s-Salah vefat edene kadar bu ii¢ yerde ders vermeye devam
etmistir.?!

Makdisi gibi bazi arastirmacilarin medreseyi ilmi hayatin mer-
kezine yerlestiren goriisleri XII-XIII./VI-VIIL. asirlar s6z konusu
oldugunda sorgulanmalidir. Medreselerin ilmi hayatin merkezi
unsuru olmadiklar1 iddias1 aslinda Jonathan Berkey?> ve Michael
Chamberlain® gibi tarihciler tarafindan dile getirilmistir ve bu id-

alimler olduklar goriilmektedir. Dimask’ta dogup baska bir sehirde vefat
eden alim sayisi ise 6’dir. Buna mukabil baska bir sehirde dogan, Dimask’a
gelerek buraya yerlesen ve burada vefat eden alimlerin sayis: toplam sayi-
nin yarisindan fazla olup 69’dur. 128 isimden 21’ini de baska bir sehirde
dogan ve bagka bir sehirde vefat eden, ancak hayatinin belirli bir ddnemin-
de Dimagk’ta bulunan alimler olusturmaktadir. Dogum ve vefat yerleri goz
ard1 edildiginde, hayatinin belirli bir kesitinde Dimagk’ta bulunmus olan
alim sayist ise 14’tiir. Dolayisiyla Dimask’taki ilmi, sosyal hatta siyasi haya-
ta etki eden ulemanin dogum ve vefat yerleri ile sehrin zikredilen alanlar-
da yasadig: gelisim arasindaki iligski distintildiigiinde, Dimask ulemasinin
dort ana gruba ayrildig1 ve bunlarin biiyiik bir kismimi baska sehirlerden
Dimask’a go¢ eden alimlerin olusturdugu séylenebilir.

21 Semseddin Yusuf b. Kizoglu Sibt ibni'l-Cevzi, Mir'dtii’z-zaman fi tarihi’l-
a'yan (Haydarabad: Dairetii’l-Maarifi'l-Osmaniyye, 1370/1951), 2: 757,
Semseddin b. Hallikdn, Vefeyatii'l-a’yan ve enbdu ebndi’z-zamdn, haz.
Thsan Abbas (Beyrut: Daru Sadir, 1978), 3: 244; Yasar Kandemir, “Ibnii’s-
Salah, es-Sehreziri,” DIA, 21: 198.

22 Berkey’e gore medrese Islam yiiksek dgretiminin merkezi unsuru degildir.
Ele aldig1 donem olan Memliik Kahire’sinde medrese disindaki ilmi hayat
¢ok daha aktiftir. Ayrica Islam miiesseselerinin genel karakteri ve konu hak-
kindaki malzemenin yetersizligi medrese hakkinda genellemeler yapmay1
engellemektedir. Bkz. Jonathan Berkey, The Transmission of Knowledge in
Medieval Cairo: A Social History of Islamic Education (Princeton: Princeton
University Press, 1992), 98.

23 Biitiin ilmi faaliyetin medresede devam ettigini diistinmek Chamberlain’a
gore biiylik bir hatadir. Clinkii XII-XIV. asirlarda Dimagsk’ta herhangi bir
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dia bir 6l¢tide dogru kabul edilebilir goriinmektedir. Zira XII-XIII./
VI-VIIL. asirlarda Dimask’ta bulunmus alimlerin biyografilerinin
yer aldig1 tabakét ve teracim literatiiriine bakildiginda, s6z konusu
donemde medreselerin ilmi hayatin tek ve en 6nemli merkezleri
olmadiklar goriliir. Bu donemde Dimask’ta bir medresede man-
sib sahibi olanlar arasinda medrese disinda ders veren ¢ok sayida
alimin bulundugu goriilmektedir. Ornegin, Cemaleddin el-Misri,
Eminiyye ve Adiliyye gibi medreseler yaninda Emevi Camii'nde de
hadis dersleri vermistir.2* Maliki fakihi Ibnii’l-Hacib (6. 1249/646)
Kahire’den Dimask’a geldikten sonra, burada dersler vermeye bas-
lamist1 ve ders verdigi yerlerden birisi de Emevi Camii’'nde Mali-
kilere ait zaviye idi. Ibnii’l-Hacib burada Arapga ve fikih dersleri
okutuyordu.?® Sibt Ibnii’l-Cevzi de Sibliyye ve Bedriyye gibi med-
reselerde miiderrisligi elinde bulundurmakla beraber, Emevi
Camii’'nde de vaazlar ve dersler vermekteydi. Etkileyici bir hatip
olan Sibt Ibnii’l-Cevzi’'nin burada verdigi vaaz ve derslere biiyiik
kalabaliklar katilmistir.?® Benzer sekilde, Abdiirrahim b. Riistem
ez-Zencani (6. 1168/563), Ebii’l-Berekat Hidr b. Sibl (6. 1167/562)
ve Kutbiiddin en-Nisabtri gibi alimler de, medreselerin yaninda,
sehirdeki bazi zaviyelerde ders okutmaya devam etmistir.?”

medresede mansib sahibi olmayan veya herhangi bir medreseyle iliski-
si olmaksizin ilmi faaliyetlerini devam ettiren pek ¢ok alim ve ilim talibi
bulunmaktayd: ve bunlarin sayisi hi¢ de az degildi. Medrese disinda belki
medresedekinden ¢ok daha yogun bir ilmi faaliyet devam etmekteydi. Bkz.
Michael Chamberlain, Knowledge and Social Practice in Medieval Damas-
cus 1190-1350 (Cambridge: Cambridge University, 1994), 81-82.
24 Muhammed b. Ahmed ez-Zehebi, Siyeru a‘ldmi’n-niibeld, haz. Suayb el-
Arnaut v.d. (Beyrut: Miiessesetii'r-Riséle, 1404/1984), 22: 257; Ramazan Se-
sen, Seldhaddin Eyyubi ve Devri (Istanbul: Islam Tarih Sanat ve Kiiltiiriinii
Arastirma Vakfi, 2000), 442.
25 Ebt Same el-Makdisi, Terdcimii ricali’l-karneyni’s-sdadis ve’s-sdbi‘, haz. Mu-
hammed Zahid b. el-Hasen b. Ali Zahid el-Kevseri, izzet el-Attar el-Hiiseyni
(Kahire: 1366/1947), 182; Hultsi Kilig, “Ibnii’l-Hacib,” DIA, 21: 55.
26 Eba Same, Terdcim, 49; Ebii'l-Mehasin Cemaleddin b. Tagriberdi, en-
Niiciimii’z-zdhire, en-Niicumii’z-zdhire fi miilitki Misr ve’l-Kahire (Ka- 43
hire: Vizaretii's-Sekafe ve’l-irsad, [ty.] (Kahire 1929, Darii'l-Kiitiibi'l-
Misriyye’nin tipkibasimi), 7: 39; Bedreddin el-Ayni, Ikdii’l-ciimdn fi tarihi
ehli’z-zaman: Asru seldtini’l-memdlik, haz. Muhammed Muhammed Emin 2016/1
(Kahire: el-Hey etii’l-Misriyyetii’l-Amme li’l-Kitab, 1982), 1: 123-124.
27 Ibn Seddad, el-A‘ldaku’l-hatire, 249; Sibt ibnii’l-Cevzi, Mir'atii’z-zaman fi
tarihi’l-a‘yan, 1: 270-272; Ibn Hallikan, Vefeydtii'l-a‘ydn, 5: 196-197; Sesen,
Seldhaddin Eyyibi ve Devri, 437.
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Diger taraftan, bu dénemde ilmi faaliyetlerini biitiintiyle med-
rese disinda devam ettiren alimler de vardir.?® Ibnii’l-Miinecca
(6. 1259/657), Ebii’l-Yumn el-Kindi (6. 1217/613), Ebu’t-Tahir
el-HusG? (6. 1202/598), Abdiillatif el-Bagdadi (6. 1231/629) ve
Cemaleddin el-Kuresi (6. 1228/625) gibi pek ¢cok alim, basta Emevi
Camii olmak {iizere, yalnizca sehirdeki cami ve mescitlerde veya
kendi evlerinde dersler vermistir. Benzer sekilde, cok sayida 6gren-
ci yetistirmekle taninan Hanbeli fakih Muvaffakuddin b. Kudame
(6. 1223/620) tedris faaliyetlerini medrese disinda yiiritmiistiir.?
IImi faaliyetlerini medrese disinda siirdiirenler arasinda, basta ha-
dis olmak tizere Islami ilimlerin fikih disindaki diger alanlarinda
veya dil ve edebiyat gibi konularda ders veren alimler de bulun-
maktadir. Bu kimselerin herhangi bir medresede mansib sahibi ol-
mamalari, onlarin sehirdeki ilmi ve sosyal konumlarini sarsmamis
veya medreselerde ders veren alimlerden daha diisiik seviyede bir
ilmi birikime sahip kimseler olarak algilanmalarina neden olma-
mustir. Ornegin, Ibnii’l-Miinecca otuz yil kadar Emevi Camii’'nde
hicbir iicret almaksizin ders okutmustur. Bu nedenle Nuaymi
onun ders halkasindan bir Hanbeli medresesi olarak Miineccaiyye
Medresesi diye bahsetmektedir.*® Ozellikle kiraat, hadis, nahiv ve
edebiyat alaninda déneminin 6nemli isimleri arasinda yer alan
Ebii’l-Yiimn el-Kindi'nin de Dimask’ta pek cok camide ders verdigi
ve genis bir talebe kitlesine sahip oldugu bilinmektedir. Kindi'nin
Dimask’ta bir medresede miiderrislik yaptigina dair herhangi bir
bilgi bulunmamaktadir. O, derslerini ¢cogu zaman kendi evinde
vermistir. Oyle anlasiliyor ki, medrese gibi bir vakif miiessesesin-
de hicbir mansib edinmemis olmasi Ebii’l-Yiimn el-Kindi'yi mad-

28 Gilbert medreselerin ilmi hayattaki en 6nemli fonksiyonunun ulemanin
profesyonellesmesi oldugunu ve medreselerle birlikte meslekten alimlerin
ortaya ¢ikmaya basladigini iddia etmistir. Ona gore medreselerin ortaya ¢i-
kistyla alimler artik medreselerin kendilerine sagladigi imkanlarla ge¢im-
lerini devam ettirmeye baslamis ve baska bir isle mesgul olmak gibi bir zo-
runluluklari kalmamuistir. Gilbert, “The Ulama of Medieval Damascus,” 7.

29 ibn Kudame’'nin hayati hakkinda bkz. Sibt ibnii’l-Cevzi, Mir'dtii’z-zaman
fi tarihi’l-a'ydn, 2: 627-630; Ebt Same, Terdcim, 139-141; Ebii’'l-Ferece Zey-
neddin b. Receb, Kitdbii'z-zeyl ala Tabakati’l-Handbile, haz. Abdurrahman
b. Siileyman el-Useymin (Riyad: Mektebetii’l-Ubeykan, 2005/1425), 2: 133-
134; Ferhat Koca, “Ibn Kudame, Muvaffakuddin,” DIA, 20: 139-142.

30 Ibnii’'l-Miinecca el-Allame Zeyniiddin Ebii’'l-Berekat el-Miinecca b. Os-
man b. Es‘ad b. el-Miinecca et-Tentihi ed-Dimaski el-Hanbeli'nin hayati
icin bkz. Nuaymi, ed-Ddris fi tarihi’l-medadris, 2: 120-121; Halil b. Aybek es-
Safedji, el-Vifi bi’l-vefeydt (Wiesbaden: Franz Steiner Verlag, 1401/1981), 26:
10-11.
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di acidan sikintiya diistirmemistir. Zira Eyyubi meliklerinin yakin
ilgisine mazhar olan Kindi'nin Dimask’ta hatir1 sayilir bir servet
sahibi oldugu belirtilmistir.®! Bu durum XII-XIII./VI-VII. asirlarda
medreselerdeki mansiblarin, maddi destege ihtiya¢ duyan alimler
tarafindan hala tek ve en 6nemli imkan olarak algilanmadigini da
gostermektedir.

Herhangi bir medresede gorev almamis isimlerden olan muhad-
dis Ebu’t-Tahir el-Hust? (6. 1202/598) hakkinda anlatilanlar, bu
donemde ilmi ¢alismalarin yaninda gecimini saglamak icin hala
bir isle mesgul olan alimlerin bulundugunu gostermektedir. Al is-
nad sahibi ve doneminde nadir icazetleri elinde bulunduran mu-
haddislerden olan Hust‘l ge¢imini mefrusat satarak saglamistir.®
Yine ayn1 donemde fakih Cemaleddin el-Kuresi (6. 1228/625) gibi
bazi alimler ise herhangi bir medresede miiderrislik sahibi olma-
dan dogrudan melikler tarafindan kendilerine tahsis edilen ma-
aslarla desteklenmislerdir.*® Dimask’a geldiginde Selahaddin ve
ogullarimin takdirini kazanan Abdiillatif el-Bagdadi'nin 100 dinar
maasla Emevi Camii'nde ders vermesi saglanmistir.3* Kemaleddin
es-Sehreziri’ye ise diger gelirlerinin yaninda, Nureddin Zengi ta-
rafindan arkasinda miras¢1 birakmadan 6lenlere ait mallarla ilgi-

31 Bkz. Sibt Ibnii'l-Cevzi, Miratii'z-zaman fi tarihi’l-a‘’ydan, 2: 631; Eba
Same, Terdcim, 95; Safedi, el-Vdfi, haz. Muhammed el-Hiiceyri (Stutgart:
1408/1988), 25: 50. Ebii’l-Yiimn el-Kindji, Eyyubi meliklerinden Ferruhsah’a
danigmanlik, Ferruhsdh’in oglu ve Ba‘lebek hakimi olan el-Melikii'l-
Emced’e ise hocalik yapmisti. Hama'ya gittiginde bu defa Selahaddin
Eyyubi’nin yegeni Takiyyiiddin Omer’in yaninda 6nemli bir mevki edinmis
ve burada biiytik liituflar gérmiistii. Dimask’a geldiginde ise el-Melikii’l-
Muazzam [sa’ya dersler verdi ve Dimask’'in 6nde gelen alimlerinden birisi
oldu. el-Muazzam ondan Arap dili ve edebiyatina dair cesitli eserler oku-
mustu. Bkz. Sibt Ibnii’l-Cevzi, Mir’dtii’z-zaman fi tarihi’l-a‘yan, 2: 576, 645;
Cemaleddin Ibnii'l-Kifti, Inbdhii'r-ruvat ‘ald enbdhi'n-nuhdt, haz. Mu-
hammed Ebu’l-Fazl ibrahim (Kahire: Darii’l-Kiitiib, 1950), 2: 12; Zehebi,
Tarihii'l-Islam ve vefeyatii'l-mesahiri ve'l-a‘lam (sene: 611-620), haz. Omer
Abdiisselam Tedmdiiri (Beyrut: Darii’l-Kitabi'l-Arabi, 1987-2004), 144;
Zehebi, Siyeru a‘lami’n-niibeld, 22: 121; Ebii’l-Berekat Ahmed b. ibrahim
el-Hanbeli, Sifaii’l-kulitb fi mendkibi beni Eyyiib, haz. Nazim Resid (Bagdat:
Darii’'l-Htirriyye, 1978), 276.

32 Ibn Hallikan, Vefeydtii'l-a‘yan, 1: 270.

33 El-Melikii’'l-Muazzam Isa biiyiik hiirmet gosterdigi Kuresi’ye maas bagla-
mist1. el-Muazzam'’in vefatinin ardindan ise bu maas kesilmistir. Maasinin
kesilmesi Kuresi’ye agir gelmis, bu nedenle hastalanip kisa bir siire sonra da
vefat etmistir, Sibt Ibnii’'l-Cevzi, Mir'atii’z-zaman fi tarihi’l-a‘yan, 2: 653.

34 Sesen, Selahaddin Eyyubi ve Devri, 535.

Divan
2016/1

45



Harun YILMAZ

46

Divéan
2016/1

lenen divanin (mali’'l-mevarisi’l-hasriyye) gelirlerinin ticte biri
tahsis edilmistir.?® ibn Ebi’s-Saade (6. 1181/577) ise melikler ve
emirler dahil kimseden yardim kabul etmeden, fakir bir kimse ola-
rak evinde ders vermis ve bu dersler vesilesiyle sehirde ¢ok sayida
ogrenci edinmistir.®

Esasen donemin ulema biyografilerini iceren tabakat ve teracim
tiirii eserlerin genel tislubu XII-XIII./VI-VIL. asirlarda Dimask’ta
medreselerin ilmi hayatin tek ve en 6énemli merkezleri olmadiklari
iddiasin1 destekleyen bir mahiyete sahiptir. Zira bu eserlerde, ismi
gecip herhangi bir medresede mansib sahibi oldugundan bah-
sedilmeyen ¢ok sayida alim bulunmaktadir. Hatta bir¢ok ismin
talebelik donemi ve ilmi kariyeri hakkinda bilgi verilirken hicbir
medreseye atifta bulunulmamaktadir. Bu ac¢idan, ulema biyogra-
filerinden hareketle cesitli yorumlar yapilabilir: Oncelikle bu du-
rum, yukaridaki iddiay1 destekleyecek sekilde, donemin Dimask
medreselerinde mansib sahibi olmayip, ilmi faaliyetlerini medre-
se disinda siirdiiren ¢ok sayida alim olduguna isaret etmektedir.
Cunki bu isimlerin ders okuttuklari ve talebe yetistirdikleri bilin-
mektedir. S6z konusu kisiler bu 6zellikleriyle donemin seckin isim-
leri arasinda kabul edildikleri icin, isimleri tabakat ve teracim tiirii
eserlere girmis veya dénemin tarihini ele alan eserlerde kendilerin-
den bahsedilmistir.

35 Ebt Ibrahim Kivamiiddin el-Biindari, Sene’l-berki’s-sami: Muhtasarii’l-
Berki’s-sami fi sireti’s-sultan Selahaddin li-Katibi’l-Tmad el-Isfahani, haz.
Ramazan Sesen (Istanbul: Islam Tarih, Sanat ve Kiiltiir Arastirma Merke-
zi, 2004), 73. el-Mevarisii’'l-Hasriyye, Nureddin Zengi ve Selahaddin Eyyu-
bi déneminde devletin gelir kaynaklar1 arasinda yer almaktaydi. Bir kimse
arkasinda mirasci birakmadan 6liirse 6nce vasiyeti yerine getirilir, geriye
kalan serveti ise devlet hazinesine devredilirdi. Olenin mirascisi var, fakat
mirasin tamamini almaya hak sahibi degilse mirasci1 hakki olan kismu alir,
kalan kisim ise devlet hazinesine devredilirdi. Kadilkudatlarin kontroliin-
de bulunan el-Mevarisii'l-Hasriyye Divani’nin zaman zaman yolsuzlukla-
ra konu oldugu belirtiimektedir. Fakat buradan elde edilen gelirlerin {icte
birinin Nureddin Zengi doneminde kadilkudatlara birakilmasiyla yolsuz-
luklarin son buldugu, buradan elde edilen hazine gelirlerinin ise arttig
belirtilmektedir. Bkz. Sesen, Saldhaddin Eyytbi ve Devri, 330-331. Diger
taraftan s6z konusu divan Zengiler ve Eyyubiler’in disinda Fatimiler, Mem-
likkler ve Biiveyhiler gibi diger bazi Islam devletlerinde de bulunmaktaydi.
Fatimiler’de s6z konusu divan mirascisi bulunmayan miilklerin yam sira
miisadere edilen miilklerle de ilgilenmekteydi. Bkz. Abdiilaziz ed-Dird, v.d.,
“Divan,” DIA, 9: 380-381, 383; Eymen Fuad Seyyid, “Fatimiler,” DIA, 12: 236.

36 Ebii’l-Berekat Abdurrahman b. Muhammed en-Nahvi hakkinda bkz. Ebti
Same, Kitdbii'r-Ravzateyn fi ahbdri’d-devleteyn en-Nilriyye ve’s-Saldhiyye,
haz. [brahim Semseddin (Beyrut: Daru’l-Kiitiibi'l-Ilmiyye, 2002), 3: 67.
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Diger yandan, s6z konusu eserlerde medreselerden cok az bah-
sediliyor olmasi, ilmi ¢evreler nazarinda bir alimin kariyeri aci-
sindan medresenin kritik bir 6neme sahip goriilmedigine isaret
etmektedir. Zira tabakatlarda hayatlarindan uzun uzadiya bahse-
dilmekle beraber, herhangi bir medresede mansib edindigine dair
kayit bulunmayan bazi alimlerin, tabakat disindaki kaynaklar dik-
kate alindiginda, hayatinin bir déneminde medresede ders verdi-
gini tespit etmek miimkiindiir. Ornegin, Hanefi tabakati miiellifi
Muhyiddin el-Kuresi (6. 1373/775), meshur Hanefi fakih ve vaiz
Sibt Ibnii’l-Cevzi’nin miiderrislik yaptig1 hicbir medresenin ismi-
ni zikretmemektedir.” Ancak, kendisiyle ayn: donemde yasamis
olan Kiitiibi, Sibt Ibnii’l-Cevzi'nin Dimask’ta Sibliyye ve Bedriyye
medreselerinde miiderrislik yaptigini kaydetmistir.3®

Yukarida anlatilanlarla ayni dogrultuda, yine bu tiir eserlerde
ulemanin talebelik yillarinda hangi sehirde, hangi alimden, hangi
ilmi veya hangi eserleri okuduguna dair bilgiler cogu kez ayrintili
olarak zikredilirken, biitiin bu faaliyetlerin hangi medresede veya
daha genel manada hangi mekanda gerceklestirildiginden bah-
sedilmemektedir. Medreselere dair kayitlar genellikle bir alimin
tahsilini hangi medresede tamamladigiyla degil, ilm1 gelisimi ne-
ticesinde medresede bir mansib sahibi olusuyla ilgili atama kayut-
laridir. Yani alimin hangi medresede okudugundan degil, hangi
hocadan ders aldigindan bahsedilmektedir. Aslinda bu durum XII-
XIII./VI-VII. asirlarda Dimask’ta yiiritiilen ilmi faaliyetin medrese
icinde-medrese disinda seklinde bir ayirima tabi tutulmadigini ve
ilmi hayatta aslolanin hoca ile talebe arasindaki ferdi iliski oldu-
gunu gostermesi bakimindan énemlidir. Dolayisiyla medreselerin
sayisinda yasanan hizli artis ve beraberinde ulemadan ¢ok sayida
ismin medreselerdeki mansiblara getirilmeleri ilmi hayatin kendi
ic isleyisinde koklii bir degisime neden olmamis, hoca-talebe ara-
sindaki iliski ilm1 hayatin merkezi ve belirleyici unsuru olmaya de-
vam etmistir.

Mesela Safii fakihler hakkinda énemli bir tabakat miiellifi olan
Taceddin es-Siibki (6. 1370/771), Eyyubi doneminin Safii fakih-
lerinden Fahreddin b. Asakir’in ilmi kariyerinden bahsederken,

37 Bkz. Muhyiddin el-Kuresi, el-Cevdhirii’l-mudiyye fi tabakadti’l-Hanefiyye,
haz. Abdiilfettah Muhammed el-Hulv (Kahire: Isa el-Babi el-Halebi, 1978),
3:633-636.

38 Bkz. Kiitiibi, Fevatii'l-vefeydt, haz. ihsan Abbas (Beyrut: Daru Sadir, 1973), 4:
356.
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onun Dimask, Mekke ve Kudiis'te ilim tahsil ettigini séyler, bura-
larda ders aldig1 bazi hocalarinin ve ibn Asakir'den ders alan bazi
talebelerinin isimlerini zikreder, fakat medreselerden hi¢ bahset-
mez. Siibki’'nin medreselere dair kayitlarinda Ibn Asakir’le ilgili
olarak, onun 6nde gelen bir fakih olarak kabul edildikten sonra
Dimasgk ve Kudiis’te bazi medreselerin basina getirildigi bilgisin-
den baska bir sey bulunmamaktadir. Ayrica, vefat edene kadar pek
cok medresede miiderrislik yapan ve ¢ok sayida talebe yetistiren
Fahreddin b. Asakir’'in ilmi faaliyetleri gérev yaptig1 medresey-
le hicbir sekilde iliskilendirilmemektedir.®® Stibki benzer sekilde
Ibnii’s-Salah es-Sehreztri’nin ilim icin seyahat ettigi sehirleri, bu
sehirlerde kimlerden hangi ilimleri veya kitaplar1 okudugunu ay-
rintili bicimde zikretmektedir. Ancak, ibnii’s-Salah’'in ilmi kari-
yerinin tahsil dénemini iceren bu baslangic yillarina dair hicbir
medresenin ismi gecmemektedir. Medreselere dair kayitlar, tipki
Ibn Asékir’de oldugu gibi, Ibnii’s-Salah’in tahsil siirecini geride bi-
rakip yetkin bir alim olarak bir medresenin basina getirilmesiyle
ilgilidir.*® Stibki'nin ¢agdasi olan Kuresi’'nin (6. 1373/775) eserinde
de medreseyle ilgili ayn1 durum dikkat cekmektedir. Kuresi, Hane-
fi fakih Cemaleddin el-Hasiri’'nin hayati hakkinda bilgi verirken,
onun tahsil doneminde nerede ve kimlerden ilim tahsil ettiginden
bahsetmektedir. Ancak, onun medreseyle ilgili kayitlar1 yalnizca
Hasiri’nin biiyiik bir alim olarak karsilandig1 Dimask’taki Nariyye
Medresesi miiderrisligine getirilmesiyle sinirhdir.*! Kuresi'nin
ayni sekilde Sibt ibnii’l-Cevzi'nin hayatin1 anlatirken, onun gorev
yaptig1 medreselerden hicgbirisini zikretmemesi daha da dikkat
cekicidir.”? Stibki ve Kuresi’den daha 6nce yasamis ve um@mi bir
tabakat kaleme almis olan meshur fakih Ibn Hallikdn da hocasi
Bahaeddin b. Seddad’in hayatindan bahsederken, onun ilim icin
seyahat ettigi sehirleri ve hocalarimi zikretmekte, ancak onun ka-
riyeriyle ilgili hicbir medreseye deginmememektedir.** Dénemin
tabakat ve teracim kitaplarinda bu gibi durumlara dair ¢cok sayida
ornek bulmak mimkiindir.

39 Bkz. Stibki, Tabakatii’s-safi‘iyyeti’l-kiibra, haz. Mahmud Muhammed Ta-
nahi, Abdiilfettah Muhammed el-Hulv (Kahire: Matbaatii Isa el-Babi el-
Halebi, 1964), 8: 177-187.

40 Bkz. Stibki, Tabakat, 8: 326-336.

41 Bkz. Kuresi, el-Cevdhirii’l-mudiyye, 3: 431-433.
42 Bkz. Kuresi, el-Cevdhirii’l-mudiyye, 3: 633-636.
43 Bkz. Ibn Hallikan, Vefeydtii'l-a‘ydn, 7: 84-101.
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Tabakatlarin dili ve tislubu medreselerin, ulemanin ilmi hayatin-
damerkezibirrol tistlenmedigine bir baska acidan dahaisaret eder.
Bu tiir eserlerde bir alimin hayati hakkinda kullanilan ifadelerden
hicbirisi 6zel olarak bir medreseye kayit olmak, medresede ders
okumak, medreseye giris yapmak veya medreseden mezun olmak
anlamina gelmemektedir. Yine ulema biyografilerinde sik¢a ge-
cen “talebe’l-ilm” (H\ L), “teseyyeha” (C'F‘:S), “tefekkahe” (1),
“intefe‘a” (C?:.s\), “istefade” (slawnl), “istegale” (Jaxs)) gibi egitimle
ilgili terimlerin hicbirisi 6zel olarak medresede egitim gormek an-
laminda kullanilmamistir.** Bu durum medreselerdeki ile medrese
disindaki ders isleme usulii arasinda herhangi bir farkin bulunma-
masindan ve bir alimin ilmi kariyerini insa etmede medreselerde
ders gérmesinin tek yol olarak kabul edilmemesinden kaynaklan-
maktadir.

Medreselerdeki miifredat ve okutulan ilimler gibi alanlara odak-
lanildiginda, miifredatin belirlenmesinde medresenin degil, hoca-
talebe iliskisinin etkili oldugu goriilmektedir. Medrese vakiflarinin
vakfiyelerde koyduklar1 sartlar arasinda yer alan ve mutlak bir
siurlilik ve baglayicilik ifade etmeyen birkac istisna disinda, XII-
XIII./VI-VII. asirlarda Dimask’ta biitiin medreselerde takip edilen
ortak bir miifredattan bahsetmek miimkiin degildir.*> Ayrica med-
resede hangi ilimlerin okutulacagina dair herhangi bir program da
yoktur. Dahasi, Zengiler ve Eyyubiler bu tip bir miifredati ortaya
koyacak karmasik biirokratik bir yapilanmaya sahip degillerdir.
Fikih ilmi, Islam toplumunda ve islami ilimler igerisinde sahip ol-
dugu 6zel konum itibariyle, medreselerdeki egitimin merkezinde
yer almistir. Oyle ki, medreseler “fakih” olarak s6hret bulmus isim-
ler i¢in kurulmustur. Zira bu dénemde, kendisinden hicbir sekilde
fakih olarak bahsedilmeyip, Dimask’ta bir medresenin miiderris-
ligine getirilmis herhangi bir kimse bulunmamaktadir. Bu acidan
bakildiginda medrese ile fikih ilmi arasinda kuvvetli bir bagin ol-
dugu aciktir. Bununla beraber, medrese ile fikih arasindaki iliski

44 Chamberlain, Knowledge and Social Practice in Medieval Damascus, 78-79.

45 Medreselerin banileri zaman zaman kurduklar1 medreselerde hangi eser- 49
lerin okutulmasini istediklerine dair kayitlar1 vakfiyelere eklemekteydiler. A
Ornegin, Asrtiniyye Medresesi'nin banisi Serefeddin b. Asr(in medresede
kendisinin Safii fikhina dair el-Intisdr isimli eserinin okutulmasini, bunun
miimkiin olmadig1 durumlarda ise baska bir eserin okutulabilecegini be-
lirtmisti. Nuaymi, ed-Daris fi tarihi’l-meddris, 1: 398-399. Bu tip istisnalar
esasen degistirilemez bir miifredat olarak degil, baninin bir tavsiyesi olarak
degerlendirilmelidir.
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fikhin Islam toplumu iizerindeki ve diger Islami ilimler arasindaki
merkezi konumuyla yakindan ilgilidir. Yapisi itibariyle diger Islami
ilimlerin verilerini yogun sekilde kullanan fikih ilmi hayatin biitiin
alanlarini diizenleyen bir 6zellik arz eder. Bu nedenle, diger disip-
linlerle mukayese edildiginde, pratik acidan cok daha islevsel bir
ozellige sahiptir.*®

Diger taraftan fikh1 medresenin, medreseyi de ilmi hayatin mer-
kezine yerlestiren yaklasimlar medresenin gercek manada islevi-
ni tespit etmeyi zorlastirmaktadir.*” XII-XIII./VI-VIL. asirlar diisi-
niildiigiinde Islami ilimler arasinda siki bir iliskinin bulundugu ve
her fakihin Islami ilimlerin diger disiplinlerinde de s6z sahibi alim
kimseler oldugu goriilmektedir. Tabakatlarin kendisinden “fakih,”
“muhaddis,” “edib” vb. sifatlarla bahsettigi isimler de, bugilinkii
telakkilerin tersine, yalnizca fikih, yalnizca hadis bilen ve 6greten
ya da yalnizca edebiyata ilgi duyan kimseler degildir. Kaynaklarda
kendisinden fakih olarak bahsedilen ve bu sekilde takdim edilen
bir alimin ayn1 zamanda iyi bir muhaddis, kelamda ve akli ilimler-
de soz sahibi, edebiyatla yakindan ilgili bir kisi olmasi sik¢a karsi-
lasilan bir durumdur.*® Ozellikle Dimagk’ta s6z konusu dénemde,

46 Tibawi, Chamberlain ve Berkey gibi arastirmacilarin medresenin informel
karakterini vurgularken medreseler ile fikih ilmi arasindaki irtibati biiyiik
olctide ihmal ettikleri soylenebilir. Tibawi ve Chamberlain ¢aligmalarinda
bu hususa hi¢ deginmemistir. Berkey ise medreselerin Makdisi'nin iddia
ettigi gibi fikih egitimi vermek veya fikhi Islam toplumuna indirmek gibi
amaclarla kuruldugu iddialarim1 reddetmistir. Bununla beraber fikhin ve
diger dini ilimlerin 6gretilmesinde ve aktarilmasinda medresenin biiyiik bir
rol oynadiginin farkinda olan Berkey, belli bir amag i¢in kurulduklari iddia-
sindan yola cikarak bir medrese tarihi yazmaya calismanin hem netice ver-
meyecek hem de yaniltici bir ugras olacagini belirtmektedir. Bkz. Jonathan
Berkey, The Transmission of Knowledge, 16.

47 Mesela George Makdisi'ye gore medresede tek bir kiirsii bulunmaktaydi, o
da fikih kiirsiistiydii. Diger ilimler ise medresede amag ilimler olarak degil,
fikih ilmine yardimci ilimler olarak okutulmaktaydi. Medresenin amaci fi-
kih 6gretmek, kadi, vaiz ve fakih yetistirmekti. Makdisi, Ortacagda Yiiksek
Ogretim, 212, 217. Ayrica Makdisi'nin medreseleri colleges of law diye isim-
lendirmis olmas1 onun medreseyi esasen fikih tedrisine hasredilmis miies-
seseler olarak tasavvur ettigini gostermektedir. Makdisi, Ortacagda Yiiksek
Ogretim, 37.

48 Johannes Pedersen de benzer sekilde her alimin tiim ilim dallarinda genel
bir malumat sahibi oldugunu belirtmekte, kaynaklarda belli ilimlerdeki
uzmanliklariyla anilan isimlerin esasen diger ilim disiplinlerinde de malu-
mat sahibi kimseler olduklarina isaret etmektedir. Bkz. Johannes Pedersen,
Islam Diinyasinda Kitabin Tarihi, cev. M. Macit Karagozoglu (Istanbul: Kla-
sik Yayinlari, 2012), 35.
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bu tarife uyan cok sayida alime rastlamak miimkiindiir. Bu isimler
arasinda zikredilebilecek Ebii’l-Yiimn el-Kindi’den genellikle bir
edib olarak bahsedilmekle birlikte, onun ayni zamanda iyi bir fakih
oldugu da bilinmektedir. Ayn sekilde Seyfeddin el-Amidi’yi yalniz-
ca bir fakih olarak nitelemek miimkiin degildir. Amidi’nin hem ha-
yat1 hem de kaleme aldig1 eserler onun yalnizca bir fakih olmayip,
Islami ilimlerin biitiiniinde genis bir bilgi birikimine sahip oldugu-
nu gostermektedir.

Bu baglamda gozden kacirilmamas: gereken husus, medresede
okutulan derslerin, o medresenin miiderrisligini {istlenen fakihin
ilmi kariyer ve gelisimiyle dogrudan alakali olusudur. XII-XIII./
VI-VII. asirlarda tabakat ve teracim eserlerinin kendisinden “fa-
kih” diye bahsettigi isimlerin pek ¢ogunun, ayni zamanda Islami
ilimlerin farkl disiplinleriyle de yakindan ilgili ve bunlar hakkinda
bilgi sahibi alim kimseler olduklar diisiiniilecek olursa, bu kisile-
rin medresede yalnizca fikih 6grettigini diistinmek zordur. Nite-
kim Cemaleddin el-Misri’'nin (6. 1226/623) Dimask kadilkudathig:
sirasinda Adiliyye Medresesi'nde tefsir dersleri verdigi bilinmekte-
dir.* Semseddin el-Hayi (6. 1239/637) ise Adiliyye miiderrisiyken
medresede fikih derslerinin yaninda mantik ve felsefe dersleri de
vermistir.®® Esasen Ibnii’s-Salah’in meghur fetvasi da medreseler-
de fikih disindaki ilimlerin veya bu ilimlere dair eserlerin de oku-
tulduguna isaret etmektedir. Bu nedenle Ibnii’s-Salah bu fetvada
akli ilimler ve felsefeyle ugrasanlarin medreselerden uzak tutul-
mas1 gerektigini sOylemistir. Onun bu fetvasi, en azindan XIII./
VII. asirda Dimask’taki baz1 miiderrislerin medreselerindeki ders-
lerinde akli ilimlere veya bu ilimlere dair bahislere yer verdikleri-
ne isaret etmektedir.”! Yine Ibnii’s-Salah’in bir bagka fetvasinda,
medreselerde fikih disindaki ser‘i ilimlerle istigal edilebilecegin-
den bahsetmesi,?? 0 ddnemde medreselerde Islami ilimlerin farkh
alanlarina dair derslerin yapildigini gostermektedir.

Ayn1 mezhebe mensup alimlerin dahi medresede degismeyen
bir usulle ayni dersleri okuttuklarini ve ayn1 metotlar1 uyguladik-

49 Zehebi, Siyeru a‘lami’n-niibeld, 22: 257. 91
50 Sesen, Seldhaddin’den Baybars’a, 343. Divan
51 Felsefeyle ilgilenen medreselerdeki ulema i¢in bkz. Chamberlain, Knowled- 2016/

ge and Social Practice in Medieval Damascus, 112-113.

52 Takiyiiddin b. es-Salah, Fetdva ve Mesdilii Ibni’s-Saldh, haz. Abdilmuti
Emin Kal‘ac1 (Beyrut: Darii’l-Ma'rife, 1406/1986), 1: 374-375; Chamberlain,
Knowledge and Social Practice in Medieval Damascus, 83.
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larini iddia etmek de oldukc¢a zordur. Nureddin Zengi’'nin Halep
hakimiyeti sirasinda sehirde bulunan ve daha sonra hem Nureddin
hem de Eyyubiler déneminde Dimask’in cesitli medreselerinde
miiderrislik yapan iki Safii fakihi Serefeddin b. Ebi Asrtin ve Kut-
biiddin en-Nisabtri'nin fikhi meselelere yaklasimlari arasindaki
fark donemin kaynaklarinda dile getirilmistir. Nitekim EbG Same,
Serefeddin b. Ebi Asrin’un akli ilimlere ve ilm-i nazara kars1 me-
safeli, Kutbiiddin en-Nisabtri’'nin ise nazar ve hilaf gibi ilimlerle
yakindan ilgilenen bir isim oldugunu belirtmektedir.>® Bu iki Safii
fakihin medreselerinde ayni sekilde ders islediklerini diistinmek
ise zor olmaldir.

Makdisi Islam egitim tarihine dair ders isleme usul ve teknikle-
rini daha ¢cok medreselerle iliskilendirerek anlatir. Ancak, bunlar
sadece medreselere ait usul ve teknikler degil, cogu zaman bir
mekan zorunlulugu olmaksizin var olan pratikleri ifade etmekte-
dir. Belirtmek gerekir ki, XII-XIII./VI-VIL. asirlarda islam cograf-
yasimin diger bolgelerinde oldugu gibi, Dimask’ta da medreseler
kurulmadan 6nce camilerde bir 6greticinin etrafinda sekillenmis
ders halkalar1 mevcut olup bu halkalarda dersler belli usullere goére
yapilmaktaydi. Medreselerin ortaya cikisinin derslerin islenis tar-
zinda veya ders sirasindaki bazi pratiklerde bir degisiklige neden
olduguna dair, kaynaklarda herhangi bir bilgi bulunmamaktadir.
Medreseyle birlikte ortaya cikan asil yenilik, bir kisim ders halka-
larinin, ilmi faaliyetlerin gerceklestirilmesi icin vakfedilmis ku-

53 Ebi Same, Ravzateyn, 1: 117; George Makdisi, Safii fakihlerin akli mesele-
lere yaklagimlarini degerlendirirken fakihler arasindaki iki ana egilimden
bahsetmektedir. Ona gore $afii fakihler arasindaki s6z konusu iki egilim,
Mutezilenin dogusuyla ortaya ¢ikan akilcilik ile gelenekgilik arasindaki mii-
cadelenin fikhi mezhepler biinyesinde devam eden uzantilariydi. Makdi-
si, Mutezileye bir tepki olarak dogan Esariligin bazi dini meselelerde akla
yonelmesi nedeniyle gelenek¢i ulema tarafindan kabul gérmedigini belir-
tirken, Safii mezhebi icerisinde Esariligi benimseyen, dolayisiyla itikadi ve
fikhi meselelerde akla basvurmay: caiz goren fakihler ile bunu reddeden
gelenekci fakihler arasinda biiyiik bir miicadelenin varhigindan bahsetmek-
tedir. Genis bilgi icin bkz. George Makdisi, Islam’in Klasik Caginda Din Hu-
kuk Egitim, 37-92. Frank Griffel ise Safiilik icinde Esari diisiincenin Ciivey-
ni ile gliclenmeye basladigini belirtmektedir. Ona gére Ciiveyni’den 6nce
hicbir Esari alim Esari diisiinceye meydan okuyan felsefi gelenegin temel
kaynaklarini ve burada ortaya konan eserleri okumamistir. Griffel ayrica,
Ciiveyni ile birlikte felsefe literatiirliniin ileri egitim seviyesinin degismez
bir parcasi haline gelmeye basladigini iddia etmektedir. Bkz. Frank Griffel,
Gazali’nin Felsefi Keldmui, ¢ev. Ibrahim Halil Uger, M. Fatih Kili¢ (istanbul:
Klasik Yayinlari, 2012), 61-63.
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rumlar olan medreselere tasinmasidir. Bununla beraber, medrese
disindaki ders halkalari, varliklarinit uzun yillar korumaya devam
etmistir. Medreselerdeki ders isleme usulii, yiizyillarca halkalarda
takip edilen usulle ayni olmustur.> Diger yandan, camilerde gorev-
li alimlerin yani sira medreselerde miiderrislik yapanlarin da cami-
lerde ders vermeye devam ettikleri unutulmamalidir. Medreselerin
yaninda, 6zellikle camilerde, Memliikler doneminde sayilar1 daha
da artacak olan “tasdir” denilen daimi ders halkalar1 bulunmaktay-
di. Camilerdeki tasdirler bir mansib olarak melik tarafindan veril-
mekte ve bu goérevi yerine getiren kisi belirli bir maas almaktaydi.
Tasdirler Kur’an ilimleri, hadis, fikih, kelam, nahiv, belagat alanla-
rindan herhangi biriyle ilgili olabilmekteydi.*

Netice itibariyle XII-XIII./VI-VII. asirlarda medrese, ilmi hayatin
tek ve en 6nemli merkezi degildir ve ilmi hayatin seyri tizerinde
onemli bir degisime neden olmamustir. Ulema ilmi faaliyetlerini
medrese dncesi donemde oldugu gibi devam ettirmistir. Bununla
beraber medreseler, ilim pesinde kosmanin usul ve pratiklerini de-
gistirmemis olsa da, birtakim yenilikler de getirmistir. Medresenin
neden oldugu bu degisim ve doniisiimiin baslangici XII-XIII./VI-
VII. asirlara tekabiil etmektedir.

Medresenin Getirdigi Yenilik

Makdisi gibi baz1 arastirmacilarin medreseyle fikih ilmi arasin-
da kurduklarn irtibat medreselerin egitim miifredatinda mutlak bir
yenilik getirdigine isaret etmez. Medreselerde fikih ilmi 6nemli bir
yere sahip olup, medrese diger Islami ilimlere tamamen kapali bir
yapi da degildir. XII-XIII./VI-VIL. asirlarda Dimask’ta kurulan med-
reseler ilmi hayatin hoca-talebe iliskisi temeline dayal isleyisini
degistirmemistir. Bu nedenle medreselerde yiirtitiilen ilmi faaliyet

54 Affaf Seyyid, Eyyubi donemi medreselerinde takip edilen egitim-6gretim
metotlarindan bahsetmektedir. Bu metotlar yalnizca medreselerdeki ders-
lere has takip edilen metotlari degil, genel olarak Islam egitim tarihi igeri- 53
sinde ders isleme usullerini ifade etmektedir. Bkz. Affaf Seyyid, “el-Medaris -
fiasri’l-Eyyabi,” Tarihii’l-medaris fi Musri’l-Islamiyye, ed. Abdiilazim Rama- Divan
zan (Kahire: el-Hey'etii’l-Misriyyetii'l-Amme li’l-Kitab, 1992), 190-191. 2016/1
55 Camilerdeki tasdir kadrosu icin bkz. Makdisi, Ortacag'da Yiiksek Ogretim,
297-299, 305. Memliikler doneminde medreselerdeki tasdirler i¢in bkz. Ha-
lit Ozkan, Memliiklerin Son Asrinda Hadis (Istanbul: Klasik Yayinlari, 2014),
93.
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ile medrese disindaki ilmi faaliyet arasinda sekil ve muhteva aci-
sindan fark s6z konusu degildir.

Esasen miifredat meselesi islam egitim tarihinde hocanin mi,
yoksa egitim mekaninin mi1 merkezde yer aldigiyla yakindan il-
gilidir. XII-XIII./VI-VIL. asirlarda bir alimin ilim tahsili stirecinde
yapmasi gereken, ilim tahsil edecegi bir medreseden ziyade ken-
disinden ders alabilecegi hocalar1 bulmak olmustur. Bu nedenle
pek cok alim genellikle ilk olarak, varsa ailesindeki ve dogdugu se-
hirdeki alimlerden ders almis, daha sonra baska ilim merkezlerine
seyahatler yaparak buradaki hocalardan ilim tahsil etmeye devam
etmistir. Dogdugu sehirdeki egitimi sirasinda, bir talebenin ders
aldig1 hocalar arasinda babasi, dedesi veya diger yakin akrabalarin
bulunmasi ¢ok karsilasilan bir durumdur. Tabakat kitaplar: XII-XI-
I1./VI-VILI. asirlarla ilgili olarak, ilk egitimini kendi ailesindeki alim-
lerden alan ve ileride diger aile fertleri gibi bir alim olan ¢ok sayida
isimden bahsetmektedir.®

Her ne kadar zaman zaman vakiflar tarafindan medreselerin
vakfiyelerine medresede hangi eserlerin okutulacagina dair bazi
sartlar ilave edilmis olsa da, bu tiirden sartlar mutlak baglayicilik
tasimamuistir. XII-XIII./VI-VII. asirlarda ulema, daha 6nceki do-
nemlerde de uygulandig iizere, medreselerde icazet sahibi oldugu
eserleri okutmustur. Dolayisiyla talebeler ayni ilme dair farklh eser-
leri, bu eserleri okutma icazetine sahip hocalardan okumuslardir.*”

56 Mesela anne tarafindan Ebii’'l-Ferec Ibnii’l-Cevzi'nin (5. 1201/597) toru-
nu olan ve hayatini uzun yillar Eyyubiler idaresindeki Dimask’ta gegiren
Sibt ibnii'l-Cevzi (6. 1256/654) ilk egitimini dedesinden ve Bagdat'taki
diger 6nde gelen alimlerden almisti. Bkz. Ibn Tagriberdi, en-Niiciimii’z-
zdhire, 7: 39; Sesen, Salahaddin’'den Baybars'a, 350. Yine Eyyubiler d6-
neminde Dimask’taki seckin isimlerden Takiyyiiddin Ibnii’s-Salah’in da
ilk hocasi babasiydi. Ibnii’s-Salah babasindan ve dogdugu sehir Sehre-
zur’'daki diger alimlerden cesitli ilimleri okuduktan sonra Musul’a génde-
rilmis ve ardindan daha pek ¢ok ilim merkezine seyahatler yapmisti. Bkz.
ibn Hallikan, Vefeydtii'l-a‘ydn, 3: 243-244. Ayni sekilde Dimask’ta dogmus
ve sehrin kadilkudathgina kadar yiikselmis bir alim olan Sadreddin b.
Seniyyiiddevle'nin ilim tahsil ettigi hocalarinin basinda babasi Semseddin
b. Seniyytiddevle'nin yani sira, o0 dénemde Dimask’in seckin alimleri ara-
sinda yer alan Hus('T, Fahreddin b. Asakir, Ebii’l-Yiimn el-Kindi gibi isimler
yer almaktaydi. Bkz. Sibt Ibnii’l-Cevzi, Mir'atii’z-zaman fi tarihi’l-a‘yan 2:
753; Sesen, Salahaddin’den Baybars’a, 349.

57 XII-XIII./VI-VIL. asirlarda Dimask’ta ilmi hayat1 sekillendiren iki temel un-
sur vardi. Bunlardan ilki hoca-talebe arasindaki sahsi iliski, ikincisi ise ilim
icin gerceklestirilen seyahatlerdi. Bu iki unsur esasen Islam egitim tarihinin
her dénemi i¢in gegerlidir. slam diinyasinda ilmi hayat hoca-talebe iligkisi
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Alimler arasinda belli eserleri okutmakla ve o eserin icazetini ver-
mekle s6hret bulmus kisiler bulunmaktaydi.®® Talebeler ilim tahsili
sliresince ¢esitli hocalardan kitaplar okur ve bu kitaplar icin icazet-
ler alirlar; alimler sinifina intikal ettiklerinde, ileride medreselerde
mansib sahibi olsunlar veya olmasinlar, talebelik yillarinda icaze-
tini aldiklar1 bu eserleri okutmuslardir. Stiphesiz, bu dénemde pek
cok talebenin icazetlerini aldig eserler yalnizca fikihla ilgili degil-
dir. Medreselerde fikhin yaninda farkl ilimlerin okutulmasinin en
onemli nedeni de budur. Medresede fikih okutulmasi mecburi olsa
da, bu durum baska ilimlerin de okutulmasina engel teskil etme-
mekteydi.*

Bununla beraber, ilmi hayatin genel isleyisi tizerinde biiytik bir
degisime neden olmayan medreselerin ne tiir bir degisim ifade et-
tigi ve ilmi hayat disinda bu degisimin ne anlama geldigi, medrese-
lerin islevinin tam olarak anlasilabilmesi i¢in {izerinde durulmasi
gereken bir husustur.

ve bu iligkiyi tesis i¢in gerceklestirilen ilmi seyahatler {izerine insa edilmis-
ti. Ayrica ilmi hayat i¢inde miiderris her zaman kitaba tercih edildiginden
bir talebenin herhangi bir kitab: tek basina okumas1 muteber kabul edil-
mezdi, ¢linkii 6nemli olan kitab1 hocadan okumakti. Hoca-talebe iliskisinin
merkezinde yer aldigi bir diizen ise ayni1 zamanda ilim i¢in seyahat etmeyi
gerektirmekteydi. Seyahat her ilim icin onu kaynagindan 6grenme vesile-
siydi ve en kiymetli bilgi ilmiyle temayiiz etmis bir hocadan dogrudan ali-
nan bilgiydi. Hoca olmadan kitab: tek basina okumak hos karsilanan bir sey
degildi, hatta kitab1 tek basina okumanin 6grenciyi yanhs yollara saptiraca-
gina dair kuvvetli bir kanaat vardi. Konu hakkinda ayrica bkz. Chamberlain,
Knowledge and Social Practice in Medieval Damascus, 138, 141-142.

58 el-Muazzam doneminde Dimask’ta yasamis 6nemli Hanefi fakihlerinden
el-Hasiri (6. 1238/636), basta el-Cami'ii’l-kebir olmak iizere imam Muham-
med es-Seybani'nin eserlerini okutmak ve serh etmekle meshur olmustu.
Bkz. Kuresi, el-Cevdhirii’l-muduyye, 3: 432; Cengiz Kallek, “Hasiri, Mahmud
b. Ahmed,” DIA, 16: 383. Ali isnad sahibi muhaddisler arasinda ismi zikre-
dilen Ebti Tahir el-Husi! ise doneminde hadise dair baz1 énemli muhad-
dislerin icazetlerine sahip tek kisi durumundaydi. ibn Hallikan, Vefeyatii'l-
a'yan, 1: 269.

59 Taceddin es-Siibki’ye gore belirli bir mezhebin miintesipleri ve o mezhebin
fikhinin 6gretimi icin vakfedilmis bir medresede miiderrisin fikih okutma-
mas1 haramdir. Bir miiderrisin medresede fikih okuttugu giinler disinda
hadis, tefsir, nahiv gibi ilimleri okutmasinda ise herhangi bir sakinca bu-
lunmamaktadir. Ayrica belirli bir mezhebin fikhinin 6gretilmesi icin vakfe-
dildigi agikca belirtilmis olmakla beraber, yine vakif tarafindan medreseye
atanacak miiderrisin tefsir, hadis, nahiv gibi alanlarda da ilim sahibi olmas
sart kosulmus ise miiderris medresede fikih disindaki bu ilimleri de okuta-
bilir. Bkz. Stibki, Mu ‘idii’'n-ni‘am, 107.
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Zengiler ve Eyyubiler zamaninda Dimask, ulema ile siyasi giic
sahipleri arasindaki iliskilerin daha yogun ve karmasik hale gel-
meye basladigl bir dénemi ifade etmektedir. Bu dénemde, birer
vakif miiessesesi olan medreseler miiderrislere, talebelere ve biin-
yesinde gorev yapan diger gorevlilere sundugu imkanlar itibariyle,
ilmi cevreler nazarinda gittikce artan bir cazibeye sahip olmustur.
Diger taraftan medreselerin, kurulmasi ve faaliyetlerini saghklh bir
sekilde siirdiirebilmesi icin maddi bir gii¢ gerekli olmustur. Ayrica,
vakif hukuku vakiflara, belki ondan da 6nemlisi, cogu zaman med-
reselere miiderrisleri atayan otoriteler olarak meliklere ve kadilara
genis yetkiler tanmimistir. S6z konusu dénemden itibaren medre-
seler, ortaya koyduklart model ve sahip olduklar1 imkanlarla ilim
ehlinin ve siyasi giic¢ sahiplerinin, giderek artan bir ilgisine mazhar
olacaktir.

Medreseler her iki grubun da ilgi odaginda olmustur. Ulema,
yayginlik kazanmaya basladig: ilk zamanlardan itibaren medrese-
yi, ilmi faaliyetlerini rahatlikla stirdiirebilecekleri bir ortama sahip
olmak, birikimlerini aktarabilecekleri talebeler yetistirmek, sehrin
ilmi ve sosyal hayatinda aktif bir yer sahibi olabilmek ve maddi
zorluklarla bas etmek zorunda kalmaksizin hayatlarini idame etti-
rebilecekleri bir refaha kavusmak icin 6nemli bir vasita olarak gor-
meye baslamistir. Buna karsilik idareciler ise onu dindarliklarinin
bir tezahiirii olarak gérmelerinin yaninda, idare ettikleri cograf-
yada dini hayatin saghikli bir isleyise kavusmasi, i¢ ve dis rakiplere
karsi ulemanin niifuzundan istifade edebilmek ve toplumu kendi
siyasetleri dogrultusunda mobilize edebilmek icin, medreselerde-
ki mansiblarin dagiticilar: olarak ulemanin sahip oldugu niifuzdan
istifade etmek istemekteydi. Ayrica ulemay1 himaye etmek onlar
acisindan dini bir gereklilik olarak kabul edildigi gibi, i¢c ve dis ra-
kiplerine karsi siyasi ve sosyal agidan mesruiyetlerini garanti altina
almakta ve halk nazarinda itibarlarini1 artirmaktaydi. Zira ulema
toplumun genel igleyisini tayin eden, Islam’in hiikiimlerine islerlik
kazandiran, onu pratige doken, denetleyen ve yeri geldiginde hii-
ktimleri ihlal edenleri cezalandiran, bu kurallara uymayan fiilleri,
davraniglarn ve kisileri ise mesruiyet dairesinin disina ¢ikarabilen
yegane otoriteydi. Ulemanin bu rolii, onun toplum tizerinde sahip
oldugu biiyiik niifuzun da kaynagrydi. Gerek Zengiler, gerekse Ey-
yubiler s6z konusu dénemde, her acidan diizenli isleyen siyasi ve
toplumsal bir hayatin tesisi i¢in ulemanin destegine her zaman-
kinden daha fazla ihtiya¢ duymaktaydilar. Medreseler bu agidan
ulema ile timeranin hedeflerinin kesistigi en énemli noktalardan
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birisi konumundaydi. Medreselerin iki tarafin da ortak ilgi alani-
na girmesi, ulemanin ilmi faaliyetlerinin gittik¢e artacak sekilde
medreselere kaymasina neden olmus ve Islam tarihinin ilerleyen
donemlerinde daha acik bir sekilde goriilecegi iizere, medreseler
tizerinden bir ulema hiyerarsisi olusturulmasina kap1 aralamistir.

XII-XIII./VI-VII. asirlarda medreseler siyasi giicin mesruiyeti-
ni tahkim edici bir gii¢ olarak ulemanin meliklere yaklasmasinda
rol oynamustir. Zira Zengi ve Eyyubi melikleri rakip siyasi ve askeri
giicler karsisinda ulemanin saglayacagi destege, dolayisiyla da ule-
manin himayesine biiyiik 6nem vermekteydi. Medrese ise bu amacg
icin en ideal model konumundaydi. Ulemanin camilerde verdigi
vaazlarin yaninda,® toplumda cihad diisiincesinin dini ve teorik
arkaplanini tahkim etmek ve cihad anlayisini canli tutmak icin yaz-
diklari eserler,®! disarida Haglilara, iceride ise birbirlerine kars1 mii-
cadele veren® meliklerin toplum nazarindaki mesruiyetleri acisin-

60 Bu durumun dikkat cekici 6rneklerinden birisi V. Hacli Seferi sirasinda Di1-
mask Emevi Camiinde halki cihada destek olmaya davet eden bir vaaz veren
Sibt ibnii’l-Cevzi’dir. 1219/616 yilinda V. Hagh Seferi sirasinda Dimyat Hag-
hlar tarafindan isgal edildiginde Dimyat dnlerinde bulunan Dimask meliki
el-Melikii’l-Muazzam Isa, Dimagk’ta bulunan Sibt [bnii’l-Cevzi’ye bir mek-
tup yazarak ondan Dimagk halkin1 Haglilara karsi girisilecek bir miicadele-
ye tesvik etmesini istemisti. Emevi Camii'nde genis bir kalabaliga verdigi
vaazinda Dimyat halkinin basina gelenlerden bahsederek el-Muazzam'in
kendisine yazdigi mektubu Dimagklilara okuyan Sibt ibnii’l-Cevzi, halktan
hem savas i¢in biiyiik maddi yardim toplamis, hem de muhtemel bir savas
icin onlarin destegini saglamisti. Bkz. Eb Sdme, Ravzateyn, 4: 66. Hatim
Mahamid de bu donemde camilerdeki vaazlarin halki irsad ve dini akideyi
tahkim etmenin yaninda 6zellikle Sii ideolojiye kars1 Stinni Abbasi hilafetini
destekleme ve Haclilarla miicadelede taraftar kazanmada son derece etki-
li araclar olduklarinmi belirtmektedir. Bkz. Mahamid, “Mosques as Higher
Educational Institutions In Mamluk Syria,” 208.
61 Nureddin Zengi déneminin 6nde gelen muhaddislerinden Ebii’l-Kasim b.
Asakir, melikin istegiyle Miisliimanlari cihada tesvik etmek i¢in el-Erbaiin
fi'l-hassi ale’l-cihdd isminde bir kirk hadis derlemesi meydana getirmisti.
Bkz. Mustafa Kiiciikasci ve Cengiz Tomar, “Ibn Asakir, Ebii’'l-Kasim,” DIA,
19: 323. Yine donemin meshur fakihlerinden Bahaeddin b. Seddad Sela-
haddin Eyyubi i¢in cihadin faziletinden bahseden Fezdilii’l-cihdd isminde
otuz sayfalik bir risale telif etmisti. Bkz. Ibn Hallikan, Vefeyatii'l-a‘yan, 7: 57
88. Hanbeli fakih en-Nasih el-Hanbeli ise el-Incdd fi'l-cihad isimli bir eser -
kaleme almusti. Bkz. Sibt Ibnii’l-Cevzi, Mir'atii’z-zaman fi tarihi’l-a‘yan, 2: Divan
700. 2016/1
62 Eyyubi melikleri daha hayatta iken Tiirk devlet geleneginde oldugu gibi
devleti cocuklar1 arasinda paylastirirlardi. Bu nedenle Selahaddin Eyyubi
ve el-Melikii'l-Adil Seyfeddin gibi isimler devlet iizerinde tam hakimiyete
sahipken, vefatlarinin ardindan cocuklari {ilkenin énemli sehir ve bolgele-
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dan son derece 6nemliydi. Baz1 zamanlarda ise melikler Haghilara
kars1 verilecek miicadelede toplumun destegini saglamak icin ule-
maya mektuplar gondererek, savasta kendilerine yardimci olacak
maddi destegi ve insan giiciinii temine ¢alismislardir.®® Hatta bu
donemde Haclilarla yapilan savaslara bizzat ulemadan katilan ¢ok
sayida kisi bulunmaktaydi.%* Hacglhilara karsi cihad eden meliklere

rinde bagimsiz hareket etmeye baglamistir. Her ne kadar idarede kardes-
lerden veya Eyyubi ailesinden birisi biiytik sultan olarak kabul edilse de bu
durum cogu zaman para bastirma, hutbede ismini zikretme gibi sembolik
durumlardan 6teye gegmemekteydi. Biiyiik sultana baglilig belirleyen, sul-
taninin siyasi ve askeri giicii olmaktaydi. Diger melikler ise idare ettikleri
bolgelerde biiyiik 6lciide bagimsiz hareket ederlerdi. Genis bilgi icin bkz.
Sesen, Salahaddin’den Baybars'a, 277-280.

63 Nureddin Zengi ulemaya mektuplar gondererek onlarin yardimini saglama-
ya biiyiik 6nem vermekteydi. Bir keresinde sefer hazirliklari sirasinda Mu-
sul, Hisn-1 Keyfa ve Mardin hakimlerinden Hacllara kars: diizenledigi bu
seferde kendisine askerleriyle destek vermelerini istemisti. Musul hakimi
Kutbiiddin Mevdaid, 6nce Nureddin’e destek vermemek niyetindeyken kisa
bir siire sonra bu fikrini degistirmek zorunda kalmusti. izzeddin b. el-Esir’in
aktardigina gore yakin adamlari ve nedimleri Nureddin’in yardim talebi
karsisinda ne karar verdiklerini sorduklarinda onlara énce yardima gitme-
yecegini sdyleyen Kutbiiddin, ertesi giin askere sefer hazirliklarina basla-
malarini emretmistir. Bu ani fikir degisikliginin nedenini soran nedimlerine
ise “Nureddin bana kars1 dyle bir yol izledi ki sayet ona yardim etmeyecek
olursam halkim bana itaatten ayrilir ve iilkemi de elimden alirlar. Ciinkii
Nureddin zahidler, abidler ve diinyadan elini ¢ekmis olanlara mektuplar
yazarak Miisliimanlarin Haghlardan neler ¢ektiklerini, nasil éldiiriiliip esir
alindiklarini anlatiyor, onlardan kendisine dua etmelerini ve halki ciha-
da tesvik etmelerini istiyor. Bu kimseler de arkadaslar1 ve kendilerine tabi
olanlarla oturup Nureddin’in kendilerine yazdiklarini okuyor, aglyor, beni
lanetliyor ve bana beddua ediyorlar. Bu yiizden sefere mutlaka katilmali-
yim.” demis ve sefer hazirliklarini yapip yola ¢ikmustir. Bkz. Ibnii’l-Esir,
Ebii'l-Hasen izzeddin Ali b. Muhammed b. Muhammed, el-Kamil fi't-tarih,
haz. Halil Me’m(n Siha (Beyrut: Darii’l-Ma'‘rife, 2002), 9: 187; Sibt Ibnii’l-
Cevzi, Mir'atii’z-zaman fi tarihi’l-a'ydn, 1: 247.

64 Hanbeli fakih Muvaffakuddin b. Kudame ve kendisinden énce Dimagk’ta-
ki Hanbelilerin énderi olan agabeyi Ebd Omer Muhammed b. Kudame (6.
1210/670) Kudiis'iin fethi sirasinda Selahaddin’in ordusunda yer alan pek
cok alimden yalnizca birkagidir. Ayrica Ebd Omer Muhammed b. Kudame,
Selahaddin’in baska seferlerine de katilmisti. Sibt Ibnii’l-Cevzi, Mir'atii’z-
zamdn fi tarihi’l-a‘yan, 2: 548. Dénemin 6nemli fakihlerinden Ziyaeddin
Isa el-Hakkari (6. 1189/585) Selahaddin’le birlikte pek ¢ok sefere katilmus,
1177/573 yiinda Remle’de Haghlar karsisinda alinan yenilgide kendi-
si gibi fakih olan kardesi Zahirtiddin’le beraber Haclilara esir diism{istii.
Selahaddin’in iki sene kadar Hacglilarin elinde esir kalan cok sevdigi bu
alimin kurtulmasi i¢in 60.000 dinar fidye 6demeyi ve bazi Hach esirleri
serbest birakmayi kabul ettigi belirtilmektedir. Bkz. Ibnii'l-Esir, el-Kdamil



Medrese Nedir? XII. ve XIII. Yiizyillarda Dimask Medreseleri izerine Bir inceleme

en biiyiik destek toplum tizerinde giiclii bir niifuza sahip ulema ta-
rafindan saglanmistir. Yine 6nde gelen bir alimin bir melik adina
elcilik faaliyetinde bulunmasi da, o melike hem toplum nazarinda
hem de baska melikler karsisinda biiytik bir itibar kazandirmistir.®
Ulema siyasi olaylar karsisinda takindigi tavirla da meliklere mesru
alan acabildigi gibi,* bazi zamanlarda meliklerin yanlis siyasetleri

fi't-tarih, 9: 309; Sibt ibnii'l-Cevzi, Mir'dtii’z-zaman fi tarihi’l-a‘yan, 1: 343;
Cemaleddin b. Vasil el-Hamevi, Miiferricii’l-kiiritb fi ahbdri beni Eyyib,
haz. Cemaleddin $eyyal ve Haseneyn Muhammed Rebi‘ (Kahire: (y.y.) 1972-
1977), 2: 61. Yine Cemaleddin Ebu Ali Hiiseyn b. es-Seyh el-Hamevi de bu
isimlerden birisidir. Hamevi, deniz yoluyla Misir’dan ayrildigi sirada Hacli-
lara esir diigsmiis, bir siire esir hayat1 yasadiktan sonra serbest kalmis, daha
sonra Selahaddin’in Akka miidafasi sirasinda sehit olmustur. Bu savasta
Ismail es-Stfi el-Urmevi gibi sufilerden de sehit diisenler bulunmaktaydi.
Bkz. Eb(i Same, Ravzateyn, 4: 58; Ibn Vasil, Miiferricii’l-kiirib fi ahbari beni
Eyyiib, haz. Cemaleddin Seyyal, Haseneyn Muhammed Rebi’, 5 cilt (Kahire,
1972-1977), 2: 200-201.

65 VI. ve VII. (XII. ve XIII.) asirlarda Zengi ve Eyyubi meliklerine el¢ilik yapan
onde gelen ulemadan pek c¢ok isim bulmak miimkiindiir. Mesela Misir’da
hutbenin Abbasi halifesi adina okunmaya baslamasindan sonra Nureddin
Zengi Bagdat’a bu haberi ulastirmasi i¢in elci olarak dénemin 6nde gelen
fakihi Serefeddin b. Ebi AsrGin’u se¢misti. Bkz. Sibt Ibnii’l-Cevzi, Mir’dtii’z-
zamdn fi tarthi’l-a'ydn, 1: 285. Selahaddin Musul’u kusattiginda ise Musul
emiri ile Selahaddin arasindaki baris goriismeleri Abbasi halifesinin gorev-
lendirdigi bir alim tarafindan yiiriitiilmiistii. Bkz. Ibn Vasil, Miiferricii’l-
kiirab fi ahbdri beni Eyyiib, 2: 162. Yine Selahaddin’in Dimask kadilkudati
olan Ibnii’l-Ferras (6. 588/1192) bir¢ok kez el¢ilik vazifesiyle ¢esitli hiikiim-
darlara gonderilmis, hatta yine bir elcilik gérevi icin Anadolu Sel¢cuklu sulta-
n1 Kili¢ Arslan’nin yanina giderken Malatya’da vefat etmisti. Bkz. Ebi $§ame,
Ravzateyn, 4: 203. Bahdeddin b. Seddad ise donemin en 6nemli fakihlerin-
den birisi olarak birgok kez elcilik gérevinde bulunmustu. O, Selahaddin
tarafindan III. Hacli Seferi sirasinda destek toplamak icin Bagdat, Musul ve
Sincar hakimlerine elci olarak gonderilmisti. Bkz. EbtG Same, Ravzateyn, 4:
66. Halep meliki el-Melikii’z-Zahir de amcasi el-Melikii'l-Adil Seyfeddin’le
arasindaki anlagmazliklar1 sona erdirmek icin biitiin Eyyubi meliklerinin
saygisini kazanmis bir fakih olan Bahaeddin b. Seddad’1 el¢i olarak Misir’a
gondermisti. Ibn Vasil, Miiferricii’l-kiirtb fi ahbdri beni Eyyib, 3: 236-237.
el-Melikii’l-Muazzam Isa ise kardesi el-Melikii'l-Esref Musa'ya kars girige-
cegi miicadelede destegini saglamak istedigi Celaleddin Harizmsah’a elci
olarak bir sufiyi gondermeyi tercih etmisti. bkz. Sibt ibni’l-Cevzi, Mir'atii’z- 59
zamdn fi tarihi’l-a'ydn, 2: 632. el-Melikii’'l-Kdmil Muhammed 626 (1229) O —
yilinda Dimask’1 yegeni el-Melikii'n-Nasir Davud’dan almak i¢in sehri ku-
sattiginda en-Nasir teslim sartlarini gortismek {izere sehirdeki alimlerden 2016/1
olusan bir heyeti el-Kamil’e gondermisti. Bkz. Ebt Same, Terdcim, 234.

Divan

66 Bu donemde ulemanin desteginin yoneticilerin dini, siyasi ve toplumsal
mesruiyetini saglamada énemli rol oynadiginin en dikkat cekici 6rnekle-
rinden biri de el-Melikii’l-Adil Seyfeddin’in Misir’da iktidar ele gegiris sii-
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karsisinda uyanacak memnuniyetsizliklerin baslaticis1 da olabil-
mistir.®” Bu nedenle melikler ulemanin himayesine biiyiik 6nem
vermis ve medreseler onlara bu imkani taniyan en 6nemli araclar
olmustur.

Diger taraftan XII-XIII./VI-VII. asirlarda baz alimler dogrudan
Dimagk melikleri ve emirler tarafindan desteklenirken bir¢cok alim
ise, basta medreselerdekiler olmak iizere, ihdas edilen yeni man-

recinde yasananlardir. el-Melikii’l-Adil, biiyiik sultan el-Melikii’l-Aziz'in
vefatinin ardindan onun kiigiik yastaki oglu el-Melikii'l-Mans{r’'un atabegi
olarak Misir’a geldikten kisa bir siire sonra idareyi tamamen kontroliine alip
kendisini el-Mansir’'un yerine biiyiik sultan olarak ilan ettiginde Misir’da-
ki fakihlerin de onaymni alma ihtiyaci hissetmistir. Bkz. Sibt Ibni’l-Cevzi,
Mir'dtii’z-zaman fi tarihi’l-a‘ydn, 2: 471. el-Melikii’l-Adil ayrica Misir’da
sultanligini ilan etmeden 6nce mesruiyetinin taninmasi icin bir toplanti
gerceklestirmis ve bu toplantiya {imeranin yani sira uleméadan 6nde gelen
isimleri de davet etmistir. Bkz. Ibn Vasil, Miiferricii'l-kiirab fi ahbari beni
Eyyib, 3: 111.

67 Dimask meliki el-Melikii'l-Muazzam’a kars1 siki bir miicadeleye giren Misir
meliki el-Melikii’l-Kamil, kardesine kars1 Hagh destegini yanina almak is-
tediginde Sicilya Krali Friedrich’le bir anlagsma yaparak kendisine yardima
gelmesi durumunda Kudiis'ii ona teslim etmeyi vaat etmis, bu durum ise
biitiin Sam bolgesinde biiylik bir tepkiyle karsilanmisti. el-Kamil ile Sicil-
ya kirali arasindaki miizakereler devam ettigi sirada el-Muazzam’in vefat
etmesiyle yerine gecen oglu el-Melikii'n-Nasir Daviid, Kudiis’ii Haclilara
teslimi kabul eden amcasi el-Kamil’in aleyhine bir propaganda faaliyeti
yliriiterek amcasina kars siyasi ve psikolojik acidan elini kuvvetlendirmek
icin ulemanin destegini saglamaya yoneldi. Bu maksatla halk tizerinde bii-
yiik etkisi olan Sibt Ibnii’'l-Cevzi’den Emevi Camii’'nde bir vaaz vermesini
istedi. Buyiik kalabaliklarin katildigi bu vaazda Kudiis'iin Miisliimanlar
icin 6neminden bahseden Sibt Ibnii’'l-Cevzi, sehrin Haghlara teslimiyle il-
gili haberleri anlatarak halk nazarinda el-Kamil’e kars: biiyiik bir tepki ve
nefretin uyanmasina neden olmustu. Bkz. ibn Vasil, Miiferricii’l-kiiriib fi
ahbari beni Eyyiib, 4: 245. Bu duruma dair bir diger olay el-Melikii’s-Salih
Ismail’in Dimagk’a hakim oldugu sirada yasanmusti. Melikin Safed ve Sakik
sehirlerini Hagllara teslim etmesi biiyiik bir tepkiyle karsilanmisti. Bu si1-
rada Emevi Camii imam ve hatipligini siirdiiren Izzeddin es-Siilemi’nin bu
duruma bir tepki olarak Cuma hutbesinde es-Salih’in adini1 zikretmemesi
ve onun icin dua etmeyi reddetmesi hatiplik gorevinden azledilmesiyle
neticelenmisti. Siilemi bu tepkisinde yalniz degildi, Ebt Amr Ibnii’'l-Hacib
el-Maliki de bu konuda ona destek olmustu. Gosterdikleri bu tepkiler her
iki alimin de Dimask’1 terk etmek zorunda kalmalarina neden oldu. Siilemi
bir siire Dimask’ta hapis hayat1 yasadiktan sonra sehri terk etmek zorun-
da kald1 ve Misir’a giderek burada el-Melikii’s-Salih Necmeddin tarafindan
Misir kadisi ve hatibi ilan edildi. Bkz. Siibki, Tabakdt, 8: 210; Ibn Tagriberdi,
el-Menbhelii’s-safi ve'l-miistevfi ba‘de’l-vdfi, haz. Muhammed Muhammed
Emin (Kahire: el-Hey'etii’l-Misriyyetii’l-Amme 1i’-Kitab, 1993), 7: 287; Se-
sen, Salahaddin’den Baybars’a, 253.
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siblarla desteklenmislerdir. Bu donemde alimlerin sehirde kalma-
sinda ve ilmi faaliyetlerini burada siirdiirmeye karar vermesinde,
kendisine sunulan imkanlarin etkisi olmustur. Medreselerdeki
miiderrislik ve muidlik gibi mansiblar ulemanin Dimask’a gelme-
si ve burada kalmasindaki faktorlerin basinda gelmekteydi. Hatta
baz1 medreselerin vakfiyelerine o medresenin hangi alim icin ku-
ruldugunu acikca belirten kayitlar konulmustu.®®

Zengiler ve Eyyubiler ne modern dénemdeki gibi gelismis biirok-
ratik ve merkeziyetci bir yaprya ne de modern 6ncesi Osmanli’daki
gibi yar biirokratik bir devlet aygitina sahip olmuslardir. Bu du-
rumla irtibath olarak XII-XIII./VI-VII. asirlarda Dimask’ta ulema
icerisinde resmi bir hiyerarsi bulunmamis ve 6zellikle ilmi mansib-
lar ulema arasinda herhangi bir hiyerarsiye gére dagitilmamaistir.
Ulemanin getirildigi diger mansiblar gibi medreselerdeki miider-
rislikler de teorik olarak ilmi ehliyete gore dagitilmistir. Bir man-
siba atanabilmek i¢in 6ncesinde belirli bir medreseden veya ho-
cadan ders almus, belirli bir siire ilim tahsil etmis, belirli sehirlere
giderek cesitli alimlerle gériismiis olmak gibi sartlar s6z konusu ol-
mamustir. Ornegin, bir fakihin Dimask gibi 6nemli bir sehrin kadisi
olabilmesi icin daha 6nce baska bir sehirde kadilik yapmis olmasi,
baska bir mansibi elinde bulundurmasi veya herhangi bir medre-
sede egitim almis olmas1 gerekmemekteydi.®* Ayni sekilde Adiliyye

68 Mesela sehrin enitibarlimedreselerinden biri olan Adiliyye, fakih Kutbiiddin
Sam kadilkudati Zekiyyliddin Ebii'l-Abbas el-Kuresi, Mesrriyye
Medresesi'nin Nasihuddin Ali el-Ciimeyzi, Cartihiyye Medresesi'nin Ebii’l-
Kasim Mahmud b. Miibarek ve Revahiyye Medresesi'nin de Ibnii’s-Salah
es-Sehrez(ri icin insa edilmis oldugu bu medreselerin vakiflari tarafindan
vakfiyede kayda gecirilmisti. Diger taraftan, ayn1 donemde sehirde insa
edilmis olan Nariyye Dariilhadisi Ibn Asakir, Esrefiyye Dariilhadisi ise yine
Ibnii’s-Salah i¢in inga edilmisti. Bkz. Harun Yilmaz, “Zengiler ve Eyytbiler
Doéneminde Dimagk’ta ‘Medrese’ (1154-1260)” (Dok. Tezi, Marmara Uni-
versitesi, 2014), 221.

69 Bununla birlikte Dimask’ta sehrin kadisi cogu zaman Adiliyye Medresesi’nin
miiderrisligini de {istlenmekteydi. Kad1 olabilmek igin Adiliyye’de miider-
rislik yapmak veya Adiliyye’de miiderris olabilmek icin kadi olmak gibi 61
kesin bir sart konmus olmasa da bu durum yillar icinde gii¢lii bir teamiil e oA
halini almisti. Eyyubi dénemi Dimask kadilkudétlarindan Cemaéleddin Yu-
nus b. Bedran el-Misri (6. 1226/623), Semseddin Ahmed b. el-Halil el-Hiyi 2016/
(6. 1240/637), Sadreddin b. Semseddin b. Seniyyiiddevle gibi isimler ayn1
zamanda Adiliyye Medresesi'nin miiderrisligini de iistlenmislerdi. Bkz.
Ebt Same, Terdcim, 148, 169; Sibt Ibnii’'l-Cevzi, Mir'atii'z-zaman fi tarihi’l-
a'yan, 2: 730, 753; Zehebi, Siyeru a‘'ldmi’'n-niibeld, 22: 257.
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ve Nuriyye gibi 6nde gelen medreselerden birinde mtiiderrislik elde
edebilmek icin daha 6nce baska medreselerde miiderrislik yapmis
olma sart1 yoktu. Fakat timeranin medreselerden dolay: sahip ol-
dugu gii¢, ulemanin 6nce profesyonellesmesi ve zamanla ulema
siifi icerisinde bir hiyerarsinin olusmasi siirecini hizlandirmstir.
Her ne kadar belirli bir mansib sahibi olmayan alimler sonraki yil-
larda varliklarin1 devam ettirmis olsalar da, basta medreselerdeki-
ler olmak {izere, ilmi hayat icinde 6nemli bir yer edinen mansiblar
melikler tarafindan ulema arasinda bir hiyerarsinin olusturulmasi-
na biiyiik katki saglayan araclar olmustur.

Diger taraftan, Zengiler ve Eyyubiler doneminde medreselerin
sayisindaki artisin en 6nemli sonuglarindan biri, meslekten alimle-
rin ortaya ¢ikmasidir. Aslinda bu durum medreselerin ilmi hayata
sundugu yeni cerceveyle ortiismektedir. Medreseler, biinyelerinde
ilm1 faaliyetlerini stirdiirenlere sundugu imkanlarla onlarin hayat-
larin1 idame ettirmek icin baska bir isle mesgul olma zorunlulugu-
nu ortadan kaldirmaktaydi. Nitekim bu dénemde Dimask ulemasi
arasinda ilmi faaliyetlerinin yaninda baska bir isle mesgul olanla-
rin sayisinin oldukca az oldugu dikkat cekmektedir.

S6z konusu dénemde bir miiderrisin ders verdigi medrese ne-
deniyle meshur olduguna dair herhangi bir 6rnek bulmak giictiir.
Ulema mensuplari ilmi kariyerlerini insa ederken sdhretlerini ken-
dileri kazanmakta ve hoca-talebe iliskisi temelinde devam ettirilen
ilmi faaliyetler neticesinde, basta fikih olmak iizere, Islami ilimler-
de otorite haline gelince melik veya kadi tarafindan bir medresenin
miiderrisligine getirilmekteydiler. Stiphesiz, bir medresede mii-
derrislik elde edebilmek icin melik veya kadi tarafindan taninmak
ya da onlarla yakin iliskiler kurabilmek birtakim avantajlar1 bera-
berinde getirebilirdi. Fakat XII-XIII./VI-VII. asirlarda Dimask’ta
ilmi yetkinligini ispat etmis ulemanin bir medresede mansib elde
edebilmesi icin timera ile yakin iligkiler gelistirmek gibi 6zel bir
¢aba harcamasi gerekmemistir.

Medrese sayisindaki hizli artig Islam diinyasinda ilmi faaliyetler
konusunda Dimask’1 bir cekim merkezi haline getirmistir. Bu do-
nemde sehirde bulunan alimlerin cogu, sehrin kendilerine sundu-
gu cazip firsatlardan yararlanmak icin baska bolgelerden buraya
gelmis isimlerdir. Dahasi, sehre disaridan gelip burada mansib sa-
hibi olan bazi isimlerin nesilleri, ilerleyen yillarda Dimask’'in 6nde
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gelen ulema aileleri arasinda yer almaya baslamistir.” Bu noktada
medreselerin sehirdeki ilmi hayatin gelisimine biiyiik bir katki sag-
ladig1 agiktir. Diger taraftan, medreselerin hizla artmasi Dimagk-
I1 alimlerin sayisinda da zamanla énemli bir artisin yasanmasina
vesile olmustur. Aslen Dimaskl olan pek cok ilim talibi, tahsil sii-
recinde baska sehirlere seyahatler diizenlemekle birlikte, yetkin
bir alim olduktan sonra Dimask’a geri dénerek burada bir man-
sib edinmeyi tercih etmistir. Bu durum 6zellikle ulema ailelerinin
konumunu, ayrica onlarin medreseler tizerinden diger alimler ve
idarecilerle iliskilerini dogrudan etkilemekteydi. Gerek disaridan
gelenler gerekse yerli ulema nazarinda medreseler ilmi faaliyet-
lerin en iyi sekilde siirdiiriilebilmesi icin 6nemli bir firsat olarak
degerlendirilmekteydi. Medreselerle birlikte mansiblar tizerinden
ulema ile timera arasindaki iliskilerin gliclenmesi ve ulema arasin-
da yasanan mansib miicadeleleri daha sik karsilasilan durumlar
haline gelmistir.” Hatta baz1 alimlerin medreselerde mansib elde
edebilmek icin idarecilere yaranmakla veya mezhep degistirmekle
itham edildikleri goriilmektedir.”” Ayrica, kurulan her bir medrese,
bir veya daha fazla alim ve ¢ok sayida talebenin vakif gelirleriyle
desteklenmesi anlamina gelmekteydi. Nitekim Dimask’ta medre-
selerin sayisinda yasanan artisla beraber genel ulema sayisi iceri-
sinde bir medresenin vakfi, bir melik veya bir emir tarafindan des-
teklenen alimlerin orani gittikce artmaya baslamistir.

70 Safii Beni Asrin ve Beni Seniyytiddevle, Hanefi Beni Hasiri ve Beni Sincari,
Hanbeli Beni Kudame ile bir sufi ailesi olarak meshur olan Beni Hammo{iye
ailelerinin atalar1 Dimagk’a digaridan goc¢ etmis kimselerdir. Bu ailelerin di-
sinda Dimask’a disaridan go¢ etmis ve sehirde nesiller boyunca gesitli man-
siblar elde etmis baska aileler de bulunmaktadir. Dimask’taki ulema aileleri
hakkinda detayl bilgi i¢in bkz. Yilmaz, “Zengiler ve Eyytbiler Déneminde
Dimask’ta ‘Medrese’,”157-171.

71 Mesela Ibnii’s-Salah yeni inga edilen Revahiyye Medresesi miiderrisligine
getirilebilmek icin Sibt ibnii'l-Cevzi’den melik katinda aracilik etmesini
istemisti. Bkz. Sibt Ibnii’'l-Cevzi, Mir'atii’z-zaman fi tarihi’l-a‘yan, 2: 745.
Aslinda ulema arasindaki mansib miicadeleleri Dimask’a has bir durum
degildi. Benzer durumlara medreselerin yogun olarak bulundugu Halep ve
Kahire gibi sehirlerde de rastlanmakta, bazi medreseler yapilacak miider-
rislik atamalar1 ulema arasinda rekabete neden olmaktaydi. Bkz. Ebti $ame,
Ravzateyn, 1: 117; 3: 161-162; 4: 172.

72 Bkz. Kiitiibi, Fevatii'l-vefeydt, 4: 356. Hanbeli fakih Muhammed b. Ahmed
el-Ytnini ise Ebi Same tarafindan meliklere ve emirlere yanasarak miiref-
feh bir hayat siirmekle itham edilmistir. Bkz. Tayyar Altikulag, “Ebt Same
el-Makdisi,” DIA, 10: 234.
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Degerlendirme

Islam diinyasinda medreseler iizerine kaleme alinan caligmala-
rin iki temel mesele tizerine yogunlastiklar1 goriilmektedir. Bun-
lardan ilki medreselerin nicin kuruldugu, ikincisi ise medreselerin
islevidir. Daha ziyade ilk soru etrafinda baslayan, ilerleyen yillarda
ise ikinci soru etrafinda sekillenen medrese tartismalari diyalektik
bir tartismanin {iriinleri olarak birbirlerine temas eden, birbirlerini
elestiren veya dogrulayan ¢alismalar hiiviyetindedir. Bununla be-
raber, bu ¢alismalarda ortaya konulan iddialarin islam diinyasinin
her dénem ve cografyasinda kurulan medreseler icin hangi 6lciide
gecerli oldugu sorgulanmalidir. Zira medreselesme ve medrese,
her zaman ve her cografya icin gecerli tek bir sebeple izah edileme-
yecegi gibi, fonksiyonu itibariyle de tek bir noktaya indirgenerek
aciklanamaz.

Medrese tartismalarinin yine 6énemli konularindan birisi de
medreselerde okutulan dersler meselesidir. Bazilar1 evden doniis-
tiirlilmiis bazilar1 ise medrese olarak insa edilmis olan medrese-
ler, genellikle fikih ilminin merkezde oldugu mekanlar olmustur.
Bununla beraber, ele alinan dénemde medreseler islami ilimlerin
diger disiplinlerine kapali kalmamistir. Miiderrisin ilmi birikimine
bagl olarak, medresede fikhin disinda baska ilimler de okutulabil-
mistir. Nitekim Dimask’ta medresesinde fikih disinda ilimler oku-
tan alimler de bulunmaktaydi. Miiderrisler tahsil siirecinde hangi
ilimleri tedris etmislerse medreselerinde de o ilimleri ve o ilimlere
dair icazet sahibi olduklar1 eserleri okutmuslardir.

Sayillarindaki artisa ragmen, ele alinan dénemde medreseler
tek ve en 6nemli ilim merkezleri olmamistir. Basta camiler ve ev-
ler olma tizere baska mekanlarda da ilmi faaliyetler yogun sekilde
devam etmistir. Dolayisiyla, pek ¢ok alim medresede bir mansib
sahibi olmadan ilmi faaliyetlerini devam ettirmistir. {lmi hayatin
merkezinde hoca-talebe iliskisi yer almis ve medreseler bu duru-
mu degistirmemistir. Medresede mansib sahibi olmak bir alimin
ilmi gelisim ve kariyeri agisindan 6nemli olmamigtir. Onemli olan,
kisinin tahsil siirecinde hangi hocalardan hangi dersleri okudugu-
dur. Bu acidan bakildiginda medreseler XII-XIII/VI-VII. asirlarda
Dimask’ta ilmi hayatin genel isleyisi ve pratikleri tizerinde herhan-
gi bir degisim meydana getirmemistir.

Medreselerle birlikte ortaya ¢ikan yenilik daha ziyade ilmi pra-
tiklerin disindaki alanlarda kendini gostermistir. Oncelikle med-
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reseler, siyasi gii¢ sahipleriyle ulemanin ortak ilgi alanina girmis-
tir. Siyasi gii¢ sahipleri, medreseleri ulemay1 himaye etmenin en
onemli vasitalar1 olarak gérmiiglerdir. Zira fslam diinyasinda her
alanda mesru ve gayrimesru sinirlari belirleyen s6z sahipleri olarak
ulemanin himayesi, idare ettikleri cografyada diizenli bir hayatin
temininin yaninda, siyasi gii¢ sahiplerine biiyiik bir mesruiyet de
saglamistir. Onde gelen ulemanin hamileri olmak onlar i¢in top-
lum nazarinda oldugu kadar, ic ve dis rakipler karsisinda da 6nemli
bir itibar ve niifuz vesilesi olmustur.

Ulema agisinda ise medreseler, her seyden 6nce bir imkan genis-
lemesi anlamina gelmigtir. Incelenen dénem igin Dimagk’ta, ¢ok
sayida ilim talibi medreseler sayesinde tahsil siirecinde kalacakla-
11 bir yere sahip olduklar: gibi, maddi olarak da desteklenmisler-
dir. Tahsil stirecini tamamladiktan sonra da muiderrislik, mu‘idlik
gibi mansiblar elde ederek maiset derdinden kurtulmuslardir. Bu
durum ise meslekten alim sinifinin ortaya ¢ikmasini beraberinde
getirmistir. Sonug olarak da ulema sinifi icerisinde mansib miica-
deleleri daha sik karsilasilan durumlar haline gelmistir. Mansibla-
rin dagiticilar olan siyasi gii¢ sahipleri ile ulema arasindaki iliskiler
daha girift bir hal almis ve ulema medreseler yoluyla siyasi gii¢ sa-
hiplerine daha da yakinlagsmistir.

XII-XIII./VI-VII. asirlarda Dimask 6nemli bir donemden ge¢cmek-
teydi. Fatimiler’in yikilisi, dnce Haglilarin ardindan da Mogollarin
bolgeye gelisleri onemli siyasi ve sosyal doniisiimler meydana ge-
tirmistir. Bu donemde yasanan ulema hareketlilikleri ve buna etki
eden sebepler, medreselerdeki mansiblar ve bu mansiblara getiri-
len alimlerin ilmi ve siyasi iliskileri, medreselerin ulemanin siyasi
alandaki goriiniirligii tizerinde meydana getirdigi yenilikler, islam
diinyasinda ulema hiyerarsisi meselesi ve bunun medreselerle
iliskisi, ayrica ilmi fikir ve yonelimlerin yayginlik kazanmasi veya
gerilemesinde medresenin etkisi gibi konular miistakil ¢calisma
alanlarina donistiiriilerek medresenin ilmi, siyasi ve sosyal fonk-
siyonunun daha iyi anlasilmasina katki saglayacaktir.
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What is a Madrasa? An Investigation into the Madrasas of Damas-
cus in the Twelfth and Thirteenth Centuries

Abstract

In Islamic history, there are different views on the emer-
gence and spread of madrasas. The early literature on ma-
drasas centered on the Baghdad Nizamiyya Madrasa, but in
recent years new studies have begun to focus on different
regions and periods in the Islamic world. While this move
has the potential to shed light on hitherto underappreciated
aspects of madrasa development, it also runs the risk of mis-
representing that development if due attention is not paid
to the important role played by political context in the way
madrasas developed in different times and places. Through
a close examination of the madrasas of Damascus in the
twelfth and thirteenth centuries, this article calls a number
of traditional understandings of madrasas into question.
Examining the emergence, spread, and function of madra-
sas in this period, it argues that one of the most important
consequences of the rise of madrasas concerned the rela-
tionship between political-power holders and the ulama.
The former aimed to design a society based on the ulama’s
social and religious power, and to gain public support and
strengthen their legitimacy. For the ulama, the madrasa
meant the extension of opportunities, a place to stay, and a
sustainable livelihood where they could devote themselves
to scholarly activities. For this reason, madrasa appoint-
ments were highly valued by the ulama. This article there-
fore sheds light upon the political context rather than the
religious and scholarly dimensions of madrasas.

Keywords: Damascus, Ayyubids, Mansab, Madrasa, Politi-
cal Elite, Ulama, Zangids.
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Oz

Bir kavram ya da bir hadise olarak hakikat salt teorik, biitii-
niiyle soyut ve hayattan kopuk bir sey olmayip deneyim ile,
oznelik ile veya 6znenin deneyimi ile dogrudan baglantili-
dir. Hakikat 6zneye kendini deneyimde ve deneyim yoluyla
agiga vurur. Oznenin hakikat deneyimi bir tiir kaygililik ve/
veya saygililik icinden vuku bulur. Kendini 6zneye deneyim-
de acan hakikatin tezahiirlerini dil icinde/n takip edebiliriz.
Burada stz konusu ettigimiz dil, tabiatiyla, bu makalenin
yazildig, bizim de konustugumuz Tiirkge olacaktir. Dil yal-
nizca bir arac (vasita) degil, icinde oldugumuz bir ortamdir
(vasat) da. Biz bu makalede klasik ratio-temelli felsefe tarzi-
na mukabil dil-temelli felsefeyi 6ne aliyor ve hakikat-6znelik
iliskisini dilde (Ttirkgede) ve dil tizerinden (Tiirkce {izerin-
den) incelemeyi hedefliyoruz. Bir yandan hakikatin bizzat
ozne ile iligkisini haklilik-hakikilik-hakikatlilik kavramlari
tizerinden, toplumla iligskisini hukuk ve hakkaniyet kavram-
lar tizerinden, Tanri ile iliskisini de Hak kavramu {izerinden
kurmaya calisirken, diger yandan bu kavramlarin aralarin-
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daki igsel-zorunlu baglantilar1 géstermeyi umuyoruz. Eti-
molojik-semantik diizeyi metafizik diizeyle iliskilendirmek
bu calismada gozettigimiz bir diger amactir. Bu c¢alisma
hakikat kavraminin mahiyetini ortaya sermeyi degil, onu
dildeki tezahiirleri itibariyla yakalamayr amaclamaktadir.
Burada tarif-esash klasik yaklasim degil, tasvir-esash feno-
menolojik yaklasim temel alinmaktadir. Yine bu cergevede,
burada hakikatin varhgi-yoklugu ya da mahiyeti tartismasi-
na hi¢ girilmemekte fakat temel bir tez olarak hakikatin tesir?
varligi, yani hakikatin etkileri itibariyla 6znenin yasantisin-
da nasil var oldugu gosterilmeye ¢alisiilmaktadir. Buna gore,
biz hakikati spekiilatif ve teorik olarak incelemezden énce
onu yasantimizda deneyimliyoruz ki, esasen bunun 6ncelik-
li sahidi konustugumuz dildir.

Anahtar Kelimeler: Ozne, Oznelik, Dil, Tiirkce, Hak, Haki-
kat, Hakkaniyet, Hukuk, Hakikatlilik.

Ratio ve Dil

HAKIKAT KAYGISI, hakikat anlatilarinin kii¢iim-
sendigi, giderek hakikatin bir anlatidan ibaret sayildig1 ¢cagimizda
bile 6znenin, kendisi itiraf etsin veya etmesin, hala en temel kaygi-
s1 sayllmalidir. Zira insan hakikate farkli adlar verebilir, o yokmus
gibi davranabilir. Dahas1 hakikat diye bir seyi inkar edebilir ama
yine de ondan vazgecemez: Hakikat (ve eksikli kipi hakikatsizlik)
daima 6zneyi ve 6znenin 6zneligini acik veya ortiik bir bicimde be-
lirlemeye devam eder. Hemen belirtelim ki, burada hakikatten ve
onunla iliskiden kastimiz soyut, zihinsel ve temasa-esash bir du-
rum ya da bir faaliyet degildir. Nazari olarak hakikatle mesgul ol-
mak da bir yasanti (vita contemplativa) kabul edilebilse de, burada
asil s6z konusu ettigimiz haletiruhiyeler (Befindlichkeiten, moods,
ahval) icinde/n yasantilanan hakikat veya hakikatsizliktir.

Hakikat kaygis1 veya arayisi, hakiki bir arayissa eger, hayatimizi
teget gecmez, suya sabuna dokunmadan tahakkuk etmez. Bu kaygi
ya da bu arayis bizi ve hayatimizi kismen veya topyekan dontistii-
rebilir, belki doniistiirmelidir de. Zira hakikat kendisine bir ciddi-
yet, bir agirlik, bir vakar atfedilmeye ehakk kavramlardan biridir.
Hakikat, hakikatse eger, hayata deg-er, ona deg-er katar ve onu deg-
istirir. Ezclimle hakikatle ugrasmaya deger. Dahasi hakikat ugrasil-



maya deger oldugu icin yiiksek bir deger ifade eder. Zaten 6znenin
hakikati de hakikatle olan bagindan dogar. Bu bag kopmaz degilse
de asli, vazgecilmez ve kaginilmazdir. Ote yandan, hakikatin, kay-
nag1 degilse de, mazhari, ortami 6znelik ya da 6zneselliktir. Burada
o6znelik veya 6znesellik imkan olarak 6zneye ve/veya genel olarak
Ozneye isaret ediyor. Ozne tam da hakikatli oldugu 6l¢iide, 6zneli-
ginin hakikatini kavrayabilir ve/veya bu hakikati tahakkuk ettirile-
bilir. Baska bir ifadeyle, 6zne hakikatle bagini1 kurdugu ve korudu-
gu olctide kendi 6z neligini, yani asli mahiyetini tebartiz ettirebilir.
O hélde, 6znenin 6z neligini hakikatlilik olarak varsayiyoruz.

Ozne ve hakikat arasindaki bagi ve baglantiy1 kuran ve arz eden
tam da dildir: Oznelik gibi ama ondan farkli bir diizeyde ve anlam-
da hakikatin tezahiir ve tahakkuk ettigi ortam olarak dil. Su halde
6zne —dil sahibi ama daha da 6nemlisi dilden yapilma 6zne- 6zne
olmakligiyla hakikate dogru ve hakikatten otiirii kend’olur; keza
6zne ancak kend’oldugunda hakiki (esash) bir varliga ve hakikatli
(sahici/sahih) bir anlama kavusur ve kend’6ziine girer. Ote yan-
dan, hakikatsizlik ve/veya sahicilikten/sahihlikten uzaklik cogu
kez kend’olma ve kend’6ziine girebilme imkaninin ve buna bag-
1 olarak da hayatin anlaminin berhava edildigi bir duruma (veya
dogrudan Durum’a) isaret eder.

Somut olarak hayatimiza girisi ve oradan zuhur edisiyle hakikat
(ve eksikli kipi hakikatsizlik) biz postmodern bireylerin ister iste-
mez en insani, en 6znesel meselesi olmaktadir. Hakikat meselesini
varolussal olarak temelliik etme istidadi veya temayiilii s6z konusu
olunca buradan su 6znelik u¢ vermektedir ki, onda hakikat kaygi-
s1 ya da arayisi kend’olusa esasta/n eslik eden sey héline gelmek-
tedir. Ozne, 6zne olabilirmiscesine ya da hakiki 6znelesme ancak
6znenin ya da dznelige aday kimsenin hakikatle bagi tizerinden
saglanabilirmiscesine bir vaziyet s6z konusudur burada. Peki ama
daha miisahhas bir anlamda hakikat deyip durdugumuz sey nedir?
Burada biraz durmakta ve felsefe yapma ya da diisiince tiretme tar-
zimiza dair kisa bir izahatta bulunmakta fayda var.

Hakikati tarif (définition) etmiyoruz burada, yalnizca tasvire
(description) cabaliyoruz. A priori ve soyut apacikliklardan yola
cikarak seylere zihnen sinirlar tayin etmeye ve boylece onlar1 bu
siirlar yardimiyla kavramsal ¢ercevelere almaya da ¢alismiyoruz.
Daha ziyade belli izlekleri tutamak noktalar: olarak almaya, belli
isaretleri tutarli bir sekilde yorumlamaya ve bu surette de zihinsel
bir vuzuha, kavramsal bir acikliga ulasmaya cabaliyoruz. Klasik fel-
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sefenin baslica diisiinme tarzi olan istidlale (gidimli akil ytiriitme)
degil, daha ziyade semantik-etimolojik temelli bir yorumsamaya
ve esasta da fenomenolojik bir yordama basvuruyoruz. Ratio-te-
melli degil de gerek analitik felsefe ad1 verilen mesrebi, gerekse Kita
Avrupasi felsefesi dedigimiz, mesrebi itibariyle biitiin bir XX. asr1
belirlemis olan dil-temelli bir felsefe yapmaya ya da diisiince tiret-
meye c¢alisiyoruz.

flginctir ki, analitik felsefenin son biiyiik filozofu olarak ka-
bul edilen Wittgenstein’in (6. 1951) “Dilimin sinirlar1 diinyamin
siurlaridir” (Die Grenzen meiner Sprache bedeuten die Gren-
zen meiner Welf) Onermesiyle,! onunla ayni yil dogup (1889)
Kita Avrupasi felsefesinin son biiyiik filozofu olarak kabul edi-
len Heidegger'in (6. 1976) Hiimanizm Uzerine Mektup'ta ge-
cen o mahut “Dil varhgin evidir” (Die Sprache ist das Haus
des Seins) s6zii> ve bunun yani sira “Hoélderlin ve Dilin Ozii”
adli konferansinda sarf ettigi “Dil nerede, diinya ancak orada”
(Nur wo Sprache ist, da ist Welf) sozii® dilin olaganiistii 6nemi ve
anlami konusunda bizi uyardiklar1 gibi birbirileriyle de pekala
uyusmaktadir. XX. asir felsefesinin iki ayr1 mesrebinin bu iki biiytik
filozofu olanca ayriliklarina ragmen ratio-temelli klasik felsefeye
kars1 dil-temelli felsefede (ilki daha ziyade dil tizerine, ikincisi ise
daha ziyade dil icinden felsefe yapmuistir.) tuhaf bir bicimde bulus-
maktadir.

Su halde, yorumsamayla fenomenolojinin bir sekilde 6ne ¢iktigi
Kita Avrupasi felsefesinde dil/lisan merkezi ve tartisilmaz roliiyle
arka planda agirligin1 daima hissettirmektedir. Varligin ve/veya
aklin kategorilerinden ve a priori yapilarindan ziyade dilin adlan-
diric1 ve tayin edici rehberligi ile esinleyici imkanlar: bu felsefede
esastir. Buna gore, felsefe dil-ile yapilmaz sadece ama daha 6nem-
lisi dil-de yapilir: Dil yalnizca vasita degildir, 6ncelikle vasattir.
Denebilirse, dil varligin ve hakikatin mazharidir. Dil 6zneligin de
ortamudir: Ozne kendini dilde yapar/yapilandirir ve/veya dznelik
dilde yapilir/yapilanir. Burada sz konusu olan yalnizca kelimeleri
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1 Ludwig Wittgenstein, Tractatus Logico-Philosophicus, ¢ev. Orug Aruoba (is-
tanbul: Yap1 Kredi Yaynlari, 1996), 130.

2 Martin Heidegger, Lettre sur ’Humanisme, ¢ev. Roger Munier (Paris: Editions
Montaigne, 1957), 27.

3 Aktaran Didier Franck, Heidegger et le Probleme de I'Espace (Paris: Editions de
Minuit, 1986), 52.
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gormek degil, dahasi kelimelerle ve kelimelerde seyleri gérmektir,
onlar1 miisahededir, suhuttur (intuitio<intueri: dikkatle bakmak).
Heidegger’e gore Latince ratio, Grekge logosun kotii bir ¢evirisin-
den baska bir sey degildir. Ratio bir yana, logos (<legein) varligin
hakikatini bir araya getiren ve goriiniir kilandir.

Oznelige Beliren Hakikat

Burada pek derinlemesine ele alamasak da, biz de dilde ve dilin
imkanlarindan hareketle felsefe yapmayi tercih etmekte ve dene-
mekteyiz. Klasik tarz ile fenomenolojik-yorumsamaci tarz arasin-
da, birini benimseyip digerini tiimiiyle terk etme gibi bir tercihimiz
olmasa da ikincinin imkanlarindan istifadeye agirlik vermeye mes-
reben kendimizi daha yakin hissetmekteyiz. Bu bakimdan yukari-
da sordugumuz “Hakikat nedir?” tarzinda bir soruya, alisildigl tize-
re hakikatin mahiyetini soyut ve akli bir diizlemde ¢6ztimleyerek
baslamak yerine, bu fenomenin dilde ve dil ile “kendini kendinden
acmasini” miisahede etmeyi ve bu suhudu (intuition/Anschaung)
tasviri (ve kismen de tahlili) olarak kayda gecirmeyi ve bunun iize-
rinde diisiiniimde bulunmayi tercih ediyoruz.

Burada s6z konusu olan, hakikate tanim dayatmak degil ama
onu onun bize, dile, dilimize, dolayisiyla yasantiya, yasantimiza
belirdigi tarzda/belirdigi kadar betimlemek ya da hakikati mahi-
yetinde, neliginde tespit etmekten, sabitlemekten ziyade onu di-
namik tezahiirleri veya miisahhas varlhig itibariyle tebariiz ettir-
meye ¢abalamaktir. Bu bakimdan hakikati, belki de en iyi, 6znelik
baglantisi noktasindan —keza tezahiir ettigi baglamlar dolayisiyla—
anlayabiliriz, anlamlandirabiliriz. Burada hakikat tizerine tiiketici
bir calisma yapmay1 hedeflemiyoruz. Hakikat tiiketilebilir bir sey
degil, onunla iliski sonsuz bir cabadir. Ama hakikate dair yorumsa-
macl-fenomenolojik bir ¢oziimlemenin bir dntaslagini sunmakta
ve hazirlik mahiyetindeki notlarla iktifa etmekteyiz. Bunu yapar-
ken, bir yandan hakikatin 6znelik/yasanti ile derinden ve temelden 75
baglantisini, dolayisiyla “hakikat kaygisi tasima” dedigimiz temel Divéan
o6znesel yasantinin 6zsel yapisini kisaca gostermeyi, diger yandan 2016/1
da hakikatin farkli kip ve tezahiirleri arasindaki birlikli, biittinliiklia

yapiy1 sergilemeyi deniyoruz.
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Diisiincelilik — Kaygililik

Hakikat kaygisi gtitmek bir nevi yasantidir. Bu yasanti 6znesel bir
yasantidir (Burada dznel demiyor ama dznesel demeyi tercih ediyo-
ruz, zira 6znel sifati, “indji, izafi, sahsi vb.” anlamlara gelebiliyor, bu
ylizden basitce “6zneye/6znelige ait” anlaminda dznesel demeyi
tercih ediyoruz.). Baska bir deyisle, hakikat deneyimi 6znesel bir
yasantidir, bir nevi tecriibedir (Erlebnis, vécu). Burada biitiin in-
sanlarin ayni veya en azindan benzer bir sekilde yasantilayabile-
cegini ilkesel olarak varsaydigimiz bir vaziyet s6z konusudur. Ha-
kikati yasantida, yasanti yoluyla ve yasanti vesilesiyle tanimay1 ve
tanitmay1 deniyoruz esasinda. Haletiruhiyeler (Befindlichkeiten,
moodes, ahvadl) yasantilardir ve hakikati yasantilamanin temel (bir)
tarz1 hakikat-kaygisi-gtitmek dedigimiz su haletiruhiye icinde/n,
su haletiruhiye vesilesiyle gerceklesir.

Dogrusu hakikat tizerine diisiinmek de hakikatlilik icinde/n dii-
stinmeye yakinsadig 6l¢iide bir tiir hakikat yasantisi olarak telakki
edilebilir. Ayrica Heidegger’in de diyecegi gibi,* diisiinmeler/anla-
malar héletiruhiyelerden, duygudurum ve afeksiyonlardan hic¢bir
bicimde yalitik degildir, bilakis birincilerle ikinciler ekseriya icice
vuku bulurlar. Ote yandan, Tiirkge diisiiniirsek diisiinceliligi bu-
rada kaygililigin bir kipi olarak telakki edebiliriz. Nitekim bir sey
icin efkarlanmak, onun i¢in kaygilanmaktir. Yinelersek, diistinme/
anlama da, haletiruhiye ile icice gecmesi Ol¢iisiinde, bir tiir yasanti
olarak su veya bu derecede kaygi ile mesbu bir yasant1 olarak te-
lakki edilebilir ya da edilmelidir. Ve diisiince s6zde (Kelam) ve do-
layisiyla konusmada (tekelliim) temellenir, tersi degil. Ote yandan,
hakikat s6zle ve s6zde anlatima kavustuguna gore, hakiki/hakikatli
diistincenin her haliikarda Hak-ikat ile bir isi vardir.

Ezclimle hakikat kaygisi giitmek diisiincenin hem harci hem de
gorevidir. Hakikat kaygis1 gtiden diisiince, hakikati arayan/aras-
tiran, kisacasi tahkik eden diistincedir tam olarak. Hakikate dair
ve hakikate dogru boylesine diistinceli bir tavir sergileyen 6zneye
“hakki, hakikati agiga ¢ikaran” anlaminda muhakkik dense gerek-
tir. Hakikatte muhakkikin yasami bir hakikat arayisi ve arastirma-
sindan ibarettir. Hemen belirtmeli ki, hakikati tahkikte muhakkikin

4 “Alles Verstehen ist befindliches” (Her anlamaya haletiruhiye/ruh durumu
eslik eder.). Martin Heidegger, Sein und Zeit (Tiibingen: Max Niemeyer Ver-
lag, 1986), 53, 265.
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yasami daha en basta tahkike dahildir. Ciinkii muhakkik hakikati
ancak kendinden hareketle tahkik eder/edebilir.

Tesiri Varhik

Soruyu biraz degistirerek tekrarlayalim: Hakikat var midir? Varsa
mahiyeti nedir? Evet ama, 6nce bu soruyu —keza bu sorma tarzini
kabul edecek miyiz— sonra da mezkur soruyu hemen ve ne paha-
sina olursa olsun cevaplandirmali miy1z meselesini acikliga kavus-
turmaliy1z. Her soruyu, iistelik soruldugu tarz itibariyle alip kabul
etmek zorunda degiliz. Kestirmeden gidelim. Once usule iligkin be-
lirleme: Bu soruyu yok saymiyor, gerektiginde ve/veya gerektikce
bu parantezi agmak iizere paranteze aliyoruz.

Hakikat var mi1 ya da yok mu? Bu soruyu cevaplandirmay: daha
bastan ve bir kerede reddetmeyelim. Dikkatimizi daha ziyade ha-
kikatin (varhiginin veya yoklugunun 6tesinde) etkileri itibariyla var
oldugu gercegine, yani hakikatin saf anlamda yok olmayip esasen
bir sekilde var oldugu gercegine (Nasil bir gergektir bu?) cevirelim.
Hakikat ayni olarak yani haricen, bir masa gibi var olmasa bile en
azindan kendisini s6ze konu ettigimiz, dile doktiigiimiiz anlamda,
yani sozel olarak var kabul edilmelidir. Demek ki, “yokluk s6zii"nde
ya da “s6z olarak yokluk”ta oldugu gibi, hakikat “s6z olmakligi”yla
vardir en azindan. Yani hakikat en azindan sz olarak/s6zde var-
dir. Eskilerin el-viiciid fi’l-lisan ya da (ayn1 anlama gelme tizere) el-
viiciidu’l-lisani dedigi seydir bu. Hakikat bir yana, yoklugun dahi
sozde (ayrica zihinde ve yazida) bir varhigi vardir.

Belki daha da onemlisi s6ztin varlikta bir etkisi (tesir) ve varlik
olarak bir etkisi vardir. Kahvaltida yumurta yemeye bayilirim diye-
lim. Anneme yumurta var m1 diyorum heyecanla. O bana bir acik-
lama yapmadan, tek kelimeyle “Yok!” diyor. Bu soziin bende, ru-
humda, davranislarimda maddi, somut, elle tutulur etkileri vardir:
Yok dendigini duydugumda memnuniyetsizlik gosteriyorum, da-
hasi ellerimi esefle iki yana agiyorum, yliziimii burusturuyorum ve
belki de kahvalti masasini terk ediyorum. Demek ki, yokun yoklugu
saf ve soyut bir sey degil: Yok ismen yok olmakla birlikte bir varliga
sahip, yokun dahi bir varlig1 var, tabii bu varlik ayni bir varlik degil
(el-viictidu’l-‘ayni). Bu basit bir 6rnek. Daha belirgin 6rnekler ve-
rilebilir: Cok sevdigim bir kadina, kabul edilecegine dair biiyiik bir
umutla evlilik teklif ediyorum: “Benimle evlenir misin?” Neticede
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“Hayir!” cevabini aliyorum. Bu s6z haftalarca beynimde ugulduyor
ve tahmin edilecegi tizere biitiin bir haletiruhiyemi, giderek haya-
tim1 degistiriyor. Peki ama yokun (veya hayirin) bu varligimi na-
sil tamimlayabiliriz? Yoklugunki sézel (ayrica zihinsel, yazisal) bir
varlik. Ama bununla yetinemeyiz: Dahas1 yokluk etkileri itibarryla
var ki, bu varliga tesiri varlik diyebilir ve bunu eski dilde yeni bir
terimle el-viictidu’t-te’siri olarak adlandirabiliriz. Burada yeni bir
terim olarak tesiri varlik ibaresi gerek zihni, lisani, hatti varlik mer-
tebelerini birlikte (topluca) ve fakat farkli bir diizeyde ifade etmesi,
gerekse —bu daha kayda deger— varlik arastirmasini soyut mutlaklik
diizleminden miisahhas yasant1 diizlemine ¢cekmeye calismasi ba-
kimindan bizim i¢in biiylik 6nem arz etmektedir.®

Simdi hakikate donebiliriz. Onun da en azindan (zihinsel, s6zel
ve yazisal [zihni, lisani ve hatti]) bir varligi var. Ama hakikat —tip-
ki1 yokluk gibi— ayn1 zamanda ve esasta etkileri itibartyla var, ayni
sekilde onun da tesiri bir varlig1 s6z konusu. Burada hakikatin, gi-
derek varligin etki karakterinden s6z ediyoruz. Varlik ve hakikat,
oznelikte ve/veya yasantida eser/iz/etki biraktiklari, miiessir ol-
duklari, etkinlik/tesir icra ettikleri icin —6ncelikle ve bilhassa bu
anlamda- “var”dirlar.

Hakikatten ve varliktan miiteessir oldugumuz icindir ki, biz bura-
da tesiri varlik gibi yeni bir terimden ya da kullanimdan s6z ediyo-
ruz. Boyle bakilinca, “Hak-ikat var mi1/yok mu” meselesi, bu realist
hakikat tasavvuru ikinci plana diisiiyor adeta. Keza hakikatin ma-
hiyeti ve/veya mabhiyeti itibarryla hakikat meselesi de 6énceki 6ne-
mini yitiriyor.

Nisbet ve Intentionalitiit

Gittim ¢ekip basimu gittim hakikat duraksadi.

1. Ozel, Oliim Kere Oliim/Oliim Kare

Hakikat (Hak ve/veya hakikat) arayisini, arastirmasini mahiyet/
nelik arastirmasina ¢evirmek realist bir ontolojiye dayanan klasik

5 Klasik gelenekte Meratib-i Viictid yani Mutlak Varligin tezahiir ettigi mertebe-
ler soyle siralanmustir: 1. el-Viiciid fi'l-ayn (el-Viictidu’l-ayni): Haricte varlik,
ayni varlik, dista varlik; 2. el-Viiciid fi’z-zihn (el-Viictdu'z-zihni): zihinde var-
lik, zihni varlik; 3. el-Viiciid fi'l-lisan (el-Viictidu’l-lisani): Dilde varlik, dilsel
varlik; 4. el-Viicid fi’l-hatt (el-Viicidu’l-hatti): Yazida varlik.
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felsefi yaklasimin eseridir. Bu yaklasim teorik nesnesine “nedir?”
diye sorar obsesif bir bicimde. Hakikate nasil yasantilandig tize-
rinden yaklagsmayi, onu yasanti icinden gormeyi pek denemez.
Klasik yaklasima gore Hakikat 6zneden bagimsiz olarak zaten ve
hep oradadir. S6z gelimi, fenomenolojinin dediginin tersine bu-
rada, “arayan/arastiran 6zne” ile “aradigi/arastirdigi hakikat” ara-
sinda (muhakkik ve hakikat arasinda) yonelimsel (intentionel) bir
iliski s6z konusu degildir. En fazla soylenen “ilim maluma tabidir”
sozudiir. Bu s6z cok fazla sdylenir, bir itibarla da “malumun ali-
me tabi oldugu” goz ardi edilir. Oysa, s6z gelimi bir ibn Arabi (6.
1240) Brentano’dan (6. 1917) (intentio)® ve Husserl’den (6. 1938)
(Intentionalitdt/y6nelimsellik) cok 6nce nisbet diye bir kavramdan
soz a¢mis, ilah-me’luh (rabb-merbub, rezzak-merzuk vd.) arasin-
daki nisbete/iliskisellige Fiisusu’l-Hikem isimli kitabinda ve diger
eserlerinde’ dikkatimizi cekmistir:

Sonra Zat s6z konusu nisbetlerden soyutlanmis olsaydi, ilah olmaz-
di. Bu nisbetleri ise bizim varligimiz meydana getirdi. Dolayisiyla biz
me’luh olmakla (ilah sahibi olmakla) O’'nu ilah yaptik. Biz bilinene
kadar, O bilinmez. Allah’1 en iyi bilen kimse olan Hz. Peygamber bir
hadiste sdyle buyurur: “Kendini bilen rabbini bilir.” Baz filozoflar ve
Ebu Hamid [el-Gazali] aleme bakmadan Allah’in bilinebilecegini iddia
etmislerdir. Bu diisiince yanlistir. Evet, [aleme bakmadan] Kadim ve
ezeli bir Zat['in var oldugu] bilinebilir; fakat me’luh bilinmeden O’'nun
ilah oldugu bilinemez. Bundan dolay1 me’luh ilah’a bir delildir. Tkinci
durumda ise kesif su bilgiyi verir: Hak kendisine ve ilahligina delilin ta
kendisidir...%

6 Intentio'nun seceresinin Ibn Sina’daki (6. 1037) mand kavramina kadar git-
tigi kabul edilir. Bkz. Marina Paola Banchetti-Robino, “Ibn Sina and Husserl
on Intention and Intentionality,” Philosophy East and West 54 (2004/1): 71-
82. Onay Sozer de, ibn Sina’nin adin1 anmadan, Arapca “ma‘na” kavramini
Husserlci yonelimsellikle (intentionalitdi) iliskilendirmistir. Bkz. Onay Sozer,
Felsefenin ABC'si (Istanbul: Simavi Yayinlari, 1992), 70.

7 Ibnii'l-Arabi, Kitabu'l-Ma'rife (Marifet Kitaby), cev. Hiiseyin Semsi Ergiines
(Istanbul: iz Yayincilik, 2009), 270.

8 Ibnii'l-Arabi, Fustisu’l-Hikem, ¢ev. Ekrem Demirli (Istanbul: Kabalc1 Yayinla-
11, 2006), 81 (Ceviri tarafimizdan hafifce degistirildi.). Alintinin orijinal met- 79
ni : “Stimme inne’z-zéte lev te’arret ‘an hazihi'n-nisebi lem tekiin ildhen. Ve A
hazihi’'n-nisebu ahdesetha ‘ayanuna fenahnu ce’alnahu bi-me’ltihiyyetina
ilahen. Fela yu'refu’l-hakku hatta ne'’rife. Kale aleyhi’s-selam: “Men ‘arefe
nefsehii fekad ‘arefe rabbehii.” Ve hiive ‘dlemii’l-halki billahi. Fe inne ba’ze’l-
hiikema ve Eba Hamidin idde’av ennehii yu'refu Allahu min gayri nazarin fi'l-
‘alemi ve haza galatun. Ne’am tu'refu zatiin kadimetiin ezeliyyetiin 14 yu'refu
enneha ilahiin hatta yu'refe’l-me’liihii fe hiive’d-delilii ‘aleyhi. Simme ba’de
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Arastirmaya/arayisa konu olan her ne ise o arastirmacidan/ara-
yandan, onun durumundan veya yasantisindan ayri ve miistakil
olarak degerlendirilemez, dolayisiyla nisbet ya da ydnelimsellik
daha en bagta hesaba katilmahdir. imdi bu mantigi konumuza
uyarlarsak, hakikat her zaman 6zneligin hakikatidir, ne var ki biz
burada 6znel (indji, sahsi, izafi anlaminda) bir hakikatten bahsedi-
yor degiliz.

Tercih ettigimiz terminolojiye basvurursak, hakikat (en azindan
bir itibarla) 6znesel bir karakterdedir, yani hakikat (6ncelikle ve
bilhassa) 6zneyle baglantisi noktasinda ve bu baglanti icinde anla-
silabilir ve anlamlandirilabilir bir seydir. Bu durumda, salt temsili
ve statik, dahasi onu arastirandan bagimsiz bir hakikat kavrami
karsisinda yasantilandigi haliyle ve yasantilayan-6znelik ile iliskisi
itibartyla statik-olmayan bir hakikat kavrami 6ne ¢ikmakta, dola-
yisiyla da hakikatin varligi-yoklugu ve miistakil mahiyeti tizerine
tartismalar, ister istemez ya ikinci plana diismekte ya da sakit ol-
maktadir. Sonugta, yasanti kavrami burada merkezi bir rol oyna-
maktadir. Zira bu kavram 6zne ile hakikat arasindaki nisbeti/yone-
limselligi/iliskiselligi gérmemizi kolaylastirmaktadir. Dahasi bizi,
o6znenin hakikati yasantidan hareketle ve/veya yasanti icinde/n
tanimasi ve dznesel yasantinin hakikat(in tezahiirlerin)e mazhar
olmasi noktasinda duyarh kilmaktadir.

Dogrusu biz, hakikat s6z konusu oldugunda, mahiyet tartisma-
sina girmeyi ve onun bir tarifini yapmay1 usul geregi askiya aliyor,
tarif-esash degil de tasvir-esash bir arastirmay: oniimiize koyuyor
ve bu usulii daha miinasip, daha ihtiyatlica, dolayistyla daha makul
addediyoruz. Neticede arastirmaya konu olan seyi, ilkin 6znelikte
yasantilandig1 haliyle ele aliyoruz ki, bu noktada hakikatin varhigi
ya da yoklugu meselesi parantez icinde kaliyor (epokhe). Bu du-
rumda elimiz rahatlamis olarak tesiri varlig itibarryla hakikate yo-
nelmekte ve bu yonelisimizde hakikatin bize belirisini/goriintisii-
nii/tezahiiriinii, kisaca zuhuri ya da tesiri varligin1 arastirmamiza
esas almaktayiz.

Bununla birlikte, mahiyet arastirmasi ile tarife basvurma imka-
nin1 g6z ardi etmiyoruz. Dahasi sahih haber, istidlal, baskalarinin

haza fi sani’l-hali yu'tike’l-kesfii enne’l-hakke nefsehii kane ‘ayne’d-delili ‘ala
nefsihi ve ‘ala ultthiyyetihi...” Ibnii’l-Arabi, Fusisii'l-Hikem, haz. Asim Ibra-
him el-Kiyali (Beyrut: Daru’l-Kiitiibi’l-Ilmiyye, 2009), 67. Ayrica bkz. Ebu’l-Ala
Afifi, Fusiisu'ul Hikem Okumalari Icin Anahtar, ¢ev. Ekrem Demirli (Istanbul:
iz Yayincilik, 2000), 51.
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yasantisina basvuru gibi kaynaklarin da genis anlamda ben’in ya-
santisina dahil sayilmasi gerektigini diistiniiyoruz. Her ne kadar
dar anlamda yasantiy1 (dogrudan 6znesel yasantiy1 ya da birinci
tekil sahsin yasantisini) birincil ve asil kaynak olarak telakki et-
mek gerekse de, bu “ikincil kaynaklar” da 6zel bir anlamda ve baz1
6zel durumlarda pekala birincil kaynaklar haline gelebilir. Mesela
baskasinin yasantisint empati (Einfiihlung) yoluyla kendim yasa-
mis (gibi) olabilirim veya sahih haberin 6znelerarasi ortak tasdiki
—bu 6znelerarasiliga mensup olmam ve onu kendimin bir parcasi
kilmam bakimindan- benim i¢in birincil kaynak olabilir. Imdi ha-
kikat meselesinin neden 6ncelikle ve bilhassa 6znesel yasantidan,
yani 6znenin hakikat kaygisindan hareketle anlasilabilecegi, anla-
silmasi gerektigi artik acikliga kavusmus olmalidir: Bilinen (de) bi-
len-6zneye tabidir. Bu noktada ibn Arabi’nin isaret ettigi gibi tinlii
bir hadise basvuracak olursak : “Kendini bilen Rabbini bilir / Men
‘arefe nefsehti fe-kad ‘arefe rabbehi.”® Bir diger hadis daha aciktir:
“Ben kulumun zanni {izereyim / Ene ‘inde zanni ‘abdi bi.”°

Hakikat Kaygis1

Oznenin -belki Heideggervari bir tarzda— hakikat kaygisindan
sz ettigimize gore demek ki, 6zne ile hakikat arasindaki baglanti-
y1 (6ncelikle ve bilhassa) kaygililik {izerinden kuruyoruz. Bu —biraz
Kantvari bir sekilde— saygililik da olabilirdi ama saygililik zaten ve
daha bastan kaygililiga dahil sayllmalidir.

Ote yandan, korku, umut, saygi, sevgi, husu vb. de kaygilihgin/
ittikanin kipleri olarak okunabilir, hatta okunmasinda fayda var-
dir. Hakikat 6yle bir seydir ki, havsalanin 6tesinde ve diiz manti-
gin fevkinde olusuyla 6znede ilkin korku yaratir, sonra bu korku

9 Sehavi, Aliyyu'l-Kari ve Acliini’den aktaran Ahmet Yildirim, Tasavvufun Te-
mel Ogretilerinin Hadislerdeki Dayanaklar: (Istanbul: Tiirkiye Diyanet Vak-

f1,2000), 93.

10 Buhari 97/Tevhid, 15 (8: 171); Miislim 48/Zikr, 19, 21 (4: 2067-2068), akta- 81
ran: Yildinim, Tasavvufun Temel Ogretilerinin Dayanaklar, 339. Bu hadisin mvén—
tam metni soyledir: “Ben kulumun zanni iizereyim. Beni zikrettigi zaman 2016/1

onunla beraberim. Eger beni kendi i¢ginde zikrederse ben de onu kendi nef-
simde zikrederim. Eger beni topluluk icinde zikrederse ben de onu ondan
daha hayirh bir topluluk icinde zikrederim. O bana bir karis yaklasirsa ben
ona bir kulag yaklasirim. O bana bir kulag yaklasirsa ben ona iki kulag yak-
lagirim. O bana yiiriiyerek gelirse ben ona kosarak giderim.”
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timitle dengelenir ve nihayet korku ve saygi karisimi bir duygu olan
husuya evrilir. Oyle ki, bu siirece (Bu bir siire¢ midir?) sevgi alttan
alta eslik eder (Buradaki 6nce ve sonra anlatim icabidir, yoksa diiz
anlamda kronolojik degildir.).

Oznenin Hakikat ile iliskisi, eger “yakinlik olarak yakinhk” degil-
se, hem uzaklik hem yakinlik (kah uzaklik kah yakinhk) tarzindadir
ki, buradaki uzaklik “yakinhkta uzakliktir,” hakikatsiz 6znenin ha-
kikate “kayitsizca uzaklig1” degil. Bu sonuncunun hakikatle iliski-
si “uzaklik olarak uzaklik” tarzindadir, yani kayitsizlik kipindedir.
Aslinda bu iliski bir tiir iliskisizliktir. Yine de bu (terimlerde celiski
gibi goriinse de) hakikatsiz 6znenin (hakikatle olmasa da) hakikat-
sizlikle sahici (sahih diyemiyoruz) bir iliski kurma imkanini disla-
maz ki, bu hakikatle mefhum-1 muhalifi tizerinden bir iliskidir, 6z
iliskisizlik olan bir iliski. Yani hakikatsizlikle (bir tiir) “askin” iliski
miimkiindiir diyoruz ki, bu da diger bahistir.

Yaklasan ve wuzaklasan Hakikat, yaklasip uzaklasmasiy-
la (Heidegger buna belki acilip kapanmasiyla derdi) 6znenin
haletiruhiyelerinden baslayarak davranislarinda ve hayatinda dal-
galanmalar, degisimler, baskalagimlar kisaca tesirler yaratir: Ozne
hakikatten miiteessirdir. Hakikatin tesiri varligi ve bunun 6znelik-
teki karsiliklar: soyut degil somut olup, 6zneligin ahvalinde donii-
stime miiteveccihtir. Bu dontistimiin bihakkin tahakkuku 6lc¢iisiin-
de 6zne hakikati ahzeder hale gelecektir ki, bunun icin kend’olus
macerasinda halden hale/vakitten vakte ge¢mek ve olmayi siirdiir-
mek, olgunlagsmaya (kemal) yakinsamak gerekir. Olgunluk/kema-
lat gelecekse bu doniisiimiin, dontiserek kend’olmanin sonundan
gelecektir. Bu ahlaki-metafizik doniisiim ve onun son ucu olarak
kemalat, dilin goniile inmesiyle, bir baska ifadeyle, lisanin génliin
aynasi olmasiyla olur. Dil, yasantiyla 6zdes degilse bile 6zde estir.
Ozne dilde yasar esasta. Peki ama dilden ne anliyoruz?

Dil: Goniil-ve-Lisan

Hakikatin tezahiir mahalli dildir (Kelam/Logos) ve dil 6znenin
en ala imkamdir. Dahasi, dil 6znelige ortamdir. Isaret etmeden ge-
cemeyecegiz: Tilirkgede dil denince ilkin iki sey anlasilir. Birincisi,
lisan anlaminda dil ki, Eski Tiirkce tilden gelir. Tkincisi, goniil anla-



minda dil ki, Farsca dilden gelir. Bu kékenleri farkli ama bugtinkii
Tiirkcede ayni1 yazilip fonetik olarak da ayni okunan iki kelimeyi iki
anlaml tek bir kelime, dahasi her iki anlami birbirini biitiinleyen
tek bir kelime farz edip, birlikli bir bicimde s6yle yorumsayabiliriz:
Lisan (i. dil) gonliin (ii. dil) lisan1 oldugu, ona ayna oldugu 6lciide
hakikatlidir, hakikidir. Yani lisan goniilden neset ettigi 6lciide ha-
kikatlidir, hakikidir.

Sonugcta, farkli kokenlere ve goriiniisteki ayr1 anlamlara ragmen
sestes iki kelimenin (i. dil ve ii. dil) Tiirkgede ayni anlam alanina
(lisanin hakikati olarak “goniil lisam1”) dahil olarak icice gegmesi,
bu ortiisme, bu tevafuk, adeta bu mezc (Dil: Goniil-ve-Lisan), el
verdigi semantik genisleme ve zenginligin yani sira tefekkiirde de-
rinlik saglamasi bakimindan Tiirkcede meknuz hakikatli giizelligin
bir 6rnegini olusturmaktadir. Lisanin kaynagi olarak goniil! Gide-
rek lisan olarak goniil.

Yinelersek, dil bir vasita degildir yalnizca, ama esasta bir vasattir.
Icinde yasadigimiz, ikamet ettigimiz, oldugumuz, dahasi olgun-
lastigimiz bir vasat. Dolayisiyla yasama, kend’olma maceramizda
Hakikati aradigimiz, arayip arastirdigimiz ve ola ki buldugumuz
bir vasat. Ama ayni zamanda da hakikiligini hakikate vasat olmak-
Iigindan alan bir vasita. Yanhis anlamalarin 6niinii almak {izere
hemen ilave edelim: Vakia, lisan kahir ekseriyette gonliin aynasi
degildir. Bununla birlikte, lisan (goniile terctiman olan lisan), her
ne kadar bu mecazda tiiketilemese de, lisanimizin yakinsadig: ve
bu o6lctide kendi hakikatini gerceklestirebildigi ideal nokta olarak
aliabilir. Bu, ictenlik ve dolaysizlik idealidir. Lisanimiz bu ideale
yakinsadigi Olgiide “gonliin lisan1” olup, hakikatli olacak ve ayni
ol¢iide Kelam’in hakikatinden pay alacaktir. Boylece hakikatli 6z-
nelik, gonle yakinsayan, giderek onunla o6rtiisen lisanda kendini
ve kendi hakikatini bulacak ve/veya kuracaktir. Gonliin dolaysizli-
ginda ve ictenliginde temellenen, temellenmesi beklenen lisan. Bu
ornek bizim neden ratiodan degil de dilden hareket etmeyi, ratio-
nun gosterdigine degil de dilin sdyledigine kulak vermeyi yeglemis
oldugumuzu acikliyor gibidir.

Hakikatli 6znenin ideali i¢i (gontil) dis1 (lisan) bir 6znedir ki, hali
konustu mu goniil lisaniyla konusmak ve eyledi mi dogruluk ve
ictenlik tizere eylemektir. Ozneligin hakikatini temsil ve temessiil
eden bir tiir kutuptur ehl-i hakikat. Arayis ehline diisense kutup
yildizina bakarak yol almaktir.
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Simdi bir kavram olarak hakikatin ve onun bazi1 6nemli degiske-
lerinin 0znelik ya da yasanti noktainazarindan dilde nasil bir an-
lam ag1 arz ettiklerine soyle bir gbz atalim. Bunu yaparken de bu
semantik baglantilarin metafizik diizeydeki yansimalarini kismen
de olsa gostermeye calisalim.

Once hakkelimesinin Ragib isfehani’'nin Miifredat'inda, bu mes-
hur Kur’an kavramlar s6zliigiinde gectigi yerlere bir gbz atmakta
fayda var. Nasil ki Kur’an Arapcay1 yeniden kurmussa, Kur’an dili
olarak Arapca da XIII. asir itibarryla Tiirkceyi 6yle yeniden kurmus
ve bu bakimdan bir nevi matris yani rahim islevi gormiistiir. Su
halde boyle bir baslangi¢ kendini haklilastirmaktadir.

Isfehani en bagta hak sozciigiiniin temelde “mutabakat ve muva-
fakat yani uygunluk” anlamina geldigini soyledikten sonra “dogru/
uygun bir sekilde acilip kapanmasi icin kap1 ayaginin yuvasina mu-
tabik/uygun olmas1” 6rnegini verir. Isfehani sonra Kur’an’da hak
kelimesinin kullanildig1 dért anlam-alani ayirt eder:

(1) Bir seyi “nasil gerekiyorsa dyle/hikmet tizere” yapana Hak denir.
Bundan dolay1 Allah’a “O, hakkin ta kendisidir/hiive’l hakku”"!
denmistir. Bir baska érnek: “Iste O Allah, sizin hak rabbinizdir
(Fe-zalikiimu’l-lahu rabbukiimii’l-hakku.) "2

(2) “Hikmetin/uygunlugun” gerektirdigi sekilde yapilmis olana hak
denir: “Yeniden-dirilis haktir/El-ba‘sti hakkun” ctimlesinde ol-
dugu gibi. Bir baska 6rnek: “Allah bunu ancak hak ile/hikmet
ile/olmas1 gerektigi gibi yaratti (Halaka’l-lahu zalike illa bi’l-
hakki.).”'3

(3) Dogru/olmasi gerektigi gibi olan inanca/itikada hak denir. Orne-
gin “Filancanin yeniden dirilis ile ilgili itikad1 haktir/dogrudur.”
Bir baska 6rnek: “Bunun tizerine Allah, kendi izniyle mii'minleri
tzerinde ayriliga duistiikleri hakka/dogruya iletti (Fe-heda’l-
lahu’l-lezine ament li-ma-htelef fihi mine’l-hakki bi-iznih.)

(4) Gerek s6ziin, gerekse amelin zaman, sartlar ve miktar bakimin-
dan nasil gerekiyorsa Gyle olmasina/yapilmasina hak denir: “Bu

11 Lokman 31: 30.
12 Yunus 10: 32.
13 Yunus 10: 5.

14 Bakara 2: 213.
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soztin haktir (kavluke hakkun)” ifadesinde oldugu gibi. Keza hak
su ayette bu anlamdadir: “Rabbinin kelimesi boylece hak oldu
(Ke-zalike hakkat kelimetu rabbike)."

Yine, bu cercevede, Kur'an’da ehkaktii'® ifadesi gecer ki, “hak ol-
dugunu ispat ettim/ortaya koydum,” baska bir ifadeyle “hakki hak
kildim/tahkik ettim” anlamina gelir. Bu da iki sekilde olur: i. Delil-
leri ve isaretleri ortaya koyarak; ii. Seriat1 biitiiniiyle tamamlayarak.
Tiirkgede kullanilan ikkdk-1 hak deyisi su anlama gelir: “Bir hakk:
usulii dairesinde yerine getirme, bir hakki miirafaa ve muhéakeme
neticesinde ispat ve izhar etme.”"”

Yukaridaki izahattan anlasilacag: tizere, hakkin yerli-yerindelik
ile, hikmet ile, bos ve faydasiz olmama ile, viicubiyet, dogruluk ve
siibut ile dogrudan iliskisi vardir. Bu maddelerden baska zikredile-
cek bir kac husus daha var. ilk olarak muhakaka “karsiikli hak id-
dia etmek” anlamina gelir. Sonra, yapilan isin hak olmasi, duruma
gore vacip/gerekli ve caiz olmasim gerektirir. “Miiminlere yardim
etmek tizerimize haktir.”!® ayetinde vacip/gerekli anlami agiktir.

Hakikat, uygunlugu, yerindeligi, siibutu ve gercegi olan sey i¢in
kullanilir. Hz. Peygamber Harise'ye “Her hakkin bir hakikati vardur,
senin imaninin hakikati nedir?” diye sordugunda, “Imanini neyle
ortaya koyuyorsun, imaninin delili nedir?” demek istemistir.'®

Hakikat ayn1 zamanda amel ve s6z icin de kullanilir ki, bu du-
rumda yapilan iste veya sOylenen stzde gosteris/riya olmadigi
kastedilir. Hakikatli amel, ihlash ameldir. i¢cten 6znelik, sahicilige,
giderek sahihlige yani hakikatlilige delalettir. Dahasi, Hak(ikat),
su ayette veciz bir bicimde ifade edildigi tizere, batilin karsisinda,
kalicihigi ifade eder: “Gokten bir su indirdi de dereler kendi dlciile-
rinde c¢aglayip akti. Sel tiste ¢cikan kopiigii yiiklendi. Siis ya da esya
yapmak icin ateste yakip erittikleri madenlerde de bunun gibi bir
kopiik vardir. Allah hak ile batili boyle bir benzetmeyle anlatir. Ko-

15 Yunus 10: 33; Ragib isfehani, Miifredat. Kur'an Kavramlart Sézliigii, cev. 89
Yusuf Tiirker (Istanbul: Pinar, 2007), 420-427. D3ivan

16 Enfal 8: 8. 2016/1

17 Devellioglu Sozligii.

18 Rum 30: 47.

19 Ibn Miibarek ez-Ziihd' de miirsel olarak, El-Bezzar ve Taberani ise mu’dal
(senedinde en az iki ravi atlanmus) bir hadis olarak aktarmustir.
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piik yok olup gider. Insanlara yararl olan ise yeryiiziinde kalir. iste
Allah boyle meseller verir.”2°

Hakikatte tek kalici/baki olan Hak’tir. Tam da 6yle oldugu icin
biz O’'na Hak diyoruz. O’'nun disinda her sey yok olmaya mahkum-
dur: “O’'nun vechinden baska her sey helak olucudur.” Nitekim,
tinltt misrainda Lebid “Allah’tan baska ne varsa batildir.” derken,
Allah’1 hak olarak, onun disinda her seyi de batil yani gelip-gecici,
yokolucu, hiikiimsiiz olarak nitelemistir. Evet, hakkin zidd1 batl-
dir. Ba-ta-le (bosa gitmek, hiikiimsiiz olmak, yok olmak) fiilinden
gelen batil, isfehani’ye gore?' “arastirildiginda siibttu olmadigi
ortaya c¢ikan” seydir. Dolayisiyla bu kelime “bos, hiikiimsiiz, yok
olucu” manalarina gelir ki, bunlarin tersi “kalici, hikmetli/yerli-ye-
rinde ve gecerli” (hak) olmaktadir.

Batil, yapilsa ve meydanda olsa da hicbir gecerliligi ve hakikati
olmayan seyler icin de kullanilir. S6z gelimi, seriatin izin verme-
digi bir seyi yapiyor olabilirsiniz, bu gergektir, vakidir ama mesru
olmadigindan hak degildir. Su halde Tiirk¢e kullanimda muhtemel
bir karisikliga meydan vermememiz gerekiyor: Bir sey gercek diye,
vakia olarak mevcut diye, sirf bu nedenle hak olmak zorunda ol-
madig gibi, hak olanin da her haliikarda vakiada bir karsilig: ol-
masi gerekmez.?” Gergek (reel/vaki) olan hakka muvafik da olabilir,
biitlintiyle batil da. Ger¢i biz “Bana gercegi sdyle!” 6rneginde ol-
dugu gibi, bazen gercegi hakikatin yerine kullansak da netice iti-
bariyla gercek ile hak anlamca 6rtiismek zorunda degildir. Kur’an
merkezli bu kisa malumattan sonra hakikat kavraminin ve degis-
kelerinin Tiirkcede ne anlam ifade ettiklerine ve nasil bir anlam ag1
olusturduklarina gegebiliriz.

Tiirkgede hakikat ilkin ve 6ncelikle Hak (Tanr) ile baglantili ola-
rak karsimiza cikiyor. Tiirkce, hakikatin hakikat olmakligini bas-
ka yerden degil, bir tek Hak’tan aldigini ikrar ediyor. Ayrica, “Hak
Tealda” ve “Cenab-1 Hak” ifadelerinin Tiirkiye’de Tanri'ya dair ad-
landirmalar icerisinde en ziyade basvurulan iki ifade olmasi ilging-
tir. Hak, varligin su Yiice Varedeni’'dir. O, alemi ve insani hak iizere
—bir hikmete binaen, yerli yerince- yaratmistir. Rahman, Rahim,
Hakim, Alim-i Mutlak ve Kadir-i Mutlak olan Hak, Cenab-1 Hak,
insana/bireye/6zneye ve topluma/toplumsalliga higbir surette
kayitisiz olmayip, tam manasiyla miidahildir. Tiirk dili bu kayait-

20 Rad 13:17.
21 Ragib Isfehani, Miifredat. Kur'an Kavramlari Sézliigii, 208-210.
22 Ali Unal, Kur'an’da Temel Kavramlar (Istanbul: Nil Yayinlari, 1999), 97-101.



siz-olmayisin, bu miidahilligin siki bir sahididir. Neticede Ttirkce
icinden baktigimizda Hakikat’'in gerek Kendi diizeyinde gerek-
se toplum diizeyinde dogrudan veya dolaylh tesirlerini (Hakk’in/
Hakikat'in tesiri varligini) kesfeder ve hissederiz.

Simdi bu diizeylerin ilkinden baslayarak hakikatin dilimizdeki,
dolayistyla (ortak) 6znesel yasantimizdaki serencamina géz ata-
Iim. 1k olarak, “haklilik”la (Kendi diizeyi) baslayalim. Bu, 6znelikle
dogrudan baglantili ve giindelik hayatta ¢cok kullandigimiz bir kav-
ramdir. Hakli olmak genellikle, bir seyde hakki, mesru alacagi olan
kimsenin durumunu ifade eder. Burada hakikate/hakkaniyete mu-
vafik bir durum s6z konusudur, tersinde ise (hak-sizlik) muhalif.
Haklilik gibi bir durumda, hakl olan hakkini aramak ve almak ya
da almaya caligmakla haktan, hakikatten yanadir; en azindan hak-
ka, hakikate kars1 degildir. Kisacas1 haklilikta bir mesruiyet, bir ka-
bul edilebilirlik, hatta bir masumiyet s6z konusudur. Ama daha te-
mel anlamda hakli, davranisinda ya da diisiincesinde bir mesnede,
bir gerekgeye, bir temele sahip kimse demektir. Demek ki hakikat
(hakkin ve haklinin misdaki hakikat) bizi, yani diistince ve davra-
nisimizi mesnetlendiren, gerekcelendiren, temellendiren bir sey.
Bunu yapabildigine gore bizim fevkimizde, bize askin, bizden iis-
tiin ya da bize gore daha asil bir sey olmalidir. Yani Hakikat, 6niin-
de saygi ve kaygi duyulabilir/duyulmasi gereken bir seydir. Belki
de burada en 6nemli nokta Hakikat’in, istinat noktasinin, temelin
ya da misdakin kendi olmasidir. Ben hakliyim, ama hakliligim
“nere”den aliyorum? Bu “nere,” bu elimle tutamadigim, goziimle
goremedigim, zihnen ihata edemedigim, kisaca beni asan ve belki
de gercek anlamda var olmayan bu “nere,” hakikatin alanina ait
olup haklilik meselesi tizerinden hayatimiza kuvvetle tesir eden bir
seydir.

Demek ki hakikat kavrami ve buna bagl olarak haklilik meselesi
hayatimizda dallanip budaklanarak miisahhas tesirler/etkiler ya-
ratiyor. Bir kimse hakli oldugunu biliyorsa, bu hakliligi Hakikat'ten
aldigimi da biliyor olmalidir. Yoksa neye gore haklhidir? S6z gelimi,
burada kendine gore, 6znel bir haklilik s6z konusu degildir. Hakl
oldugunu nereden ve nasil biliyor peki? Kendini hakikatten dolay1
ve hakikate istinaden hakl biliyor, hakikati misdak/referans alarak
hakliligini 6ne siirtiyor; hakliigini hakikatte temellendiriyor, mes-
netlendiriyor demek ki.

Sasirticidir ama benzer bir durum haksiz icin de bir bakima ge-
cerli sayilmalidir: Haksizsin, demek ki hakikat nezdinde bir mes-
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nedin yok ve fakat haksizsan da simdi veya sonra hakh (haktan
yana) olabilirsin. Evet, haksiz oldugunu biliyor ve kabul ediyorsan,
en azindan hakikat diye bir seyin belli bir anlamda var oldugunu,
var olmasi gerektigini ve onun kalicilik ve siibut arz edisiyle tam da
temeli ve/veya misdaki teskil ettigini daha bastan tasdik ediyorsun
demektir. Su halde sen de, en azindan bil-kuvve olarak, hakli olan
gibi hakikatli bir 6znelige sahip olabilirsin.

Hakikatsiz olan, yukaridaki haksiz kimse de degilse, kimdir peki?
Hakikatsiz olan o kimsedir ki, ne zihninde/kalbinde hangi tiirden
olursa olsun hakikat gibi, haklilik gibi bir mefhum/duygu tasir, ne
de, daha 6nemlisi, fiiliyatta hakli-haksiz ayrimina riayet eder. Hak-
sizlik eder ama kendini haksiz bilmez, belki kendini en hakl: ilan
eder. O, reel politigin giidiimiinden hic¢ ¢ikmaz, durumun disina
ya da fevkine kafa yormaz, kafa yorsa da fiiliyatta aymazca kayit-
sizhigini siirdiiriir. Realite dinine inanmistir bir kere, hakikatten
bahsetse bile bu realitenin erimini ge¢meyen bir sey olarak kalir.
Onunkisi, 6zneligin hakikatine eremedigi i¢cin hakiki bir 6znelik
degil, terimlerde celiski olmasin ama hakikatsiz 6zneliktir.

ikinci olarak, hakkaniyet ve hukuk (toplum diizeyi). Yukarida
hakikat kavraminin degiskesi olarak hakliliktan ve onun eksik-
li kipi haksizliktan s6z ettik. Bu kavramlar s6z konusu oldugunda
ilk planda bireysel alandaydik. Hakikatin baska bir grup degiskesi
vesilesiyle dznelerarasilik da diyecegimiz dznesel ortak alana gece-
biliriz simdi.

Ozne kavrami bir yana, 6znesellik ve/veya znelik kavramlarinin
6znelerarasihigl zzimninda barindirdigina isaret edelim. Oznelera-
rasiligin ayrica ve hususen ele alinmasi gereken cetrefil bir konu ol-
dugunu belirtmeliyiz. Burada bir ka¢ temel hususa, hakikat ve 6z-
nesellik iliskisi acisindan isaret etmekle yetinmek durumundayiz.

Geldigimiz bu noktada karsimiza ¢ikan temel kavramlar hakka-
niyet ve hukuk. Hakkaniyet oncelikle haktanirlik ve hakperestlik
kavramlariyla, hukuk ise 6ncelikle adalet, yasa ve diizen kavramla-
riyla alakali goriiniiyor. Kuskusuz bunlar arasinda 6zsel baglantilar
da var. Hakkaniyet insaflibktir bir bakima, bir ilke, bir tavir ya da
ilkesel bir tavirdir. Kendi ¢ikarimi baskasinin cikarryla esit diizey-
de degerlendirmek (adalet), hatta bazen baskasinin c¢ikarimi ken-
dininkinden tistiin bilmektir (fazilet). Hakkaniyet, her haliikarda
hakk (yerli yerinde ve hikmet {izere olani) {istiin tutma dirayeti
ve titizligidir. Bir haktanirhk ve hakperestlik olarak hakkaniyet
her haliikarda tatbiki bir yonii de olan hukuka ruh ve mana veren



seydir. Hakkaniyetli bir bireyden s6z edilebildigi gibi, hakkaniyetli
bir toplumdan da genel manada s6z edilebilir. Hukuk ise haklara
ve Odevlere dair bir teori ve bir uygulamadir. Hukuk mesruiyeti-
ni hakkaniyetli/adil olmasindan alir. Hakkaniyetsiz/adaletsiz bir
hukuk bos bir sdylem ve esasta da mesruiyetten uzak ve ruhsuz
bir uygulama olacaktir. Hukukun anlami ve amaci basitce hakliya
hakkini vermek ve haksizi1 da cezalandirmak olarak tespit edilebilir
(yerli-yerindelik), giderek hukukun sebeb-i viictidu adaletin tesisi
olarak ortaya konabilir. Hukuk (le droif) ve adalet (justice) kendile-
rine hakkaniyeti/insafi (équizé) esas ve hakikati (dolayisiyla hikme-
ti/yerli-yerinde hiikmii) misdak olarak almak durumundadirlar.
Aksi takdirde, ilki acimasiz ve anlamsiz bir mekanizmaya doniistir,
ikincisi de bozulup tersine inkilap eder.

Ugiincii olarak, Hak (Tann) ile iliski diizeyi. Burada Hakk'in
kendisini/mahiyetini degil, onunla iliskinin tarzini ve bu iliskinin
oznesel yasantidaki karsiliklarini arastirtyoruz. Hak olan Tanri ile
iliskinin temel tarzini aray:s olarak koyuyoruz. Arada-olmaya-bira-
kilmis 6znenin Hakk’1 arayisini, bu arayisin 6znenin yasantisindaki
karsiliklarini arastirtyoruz. Hakka dogru, Hak ugruna hakiki-haki-
katli bir arayisin temel niteliklerini de burada ictenlik, dogruluk ve
sebat olarak belirliyoruz. Bunlar arayan, arayisinda kendini arala-
yan ve o aradan olgunluga eren, ermeyi uman hak-perest 6znenin
olmazsa olmaz vasiflaridir. Ozne, hakiki-hakikatli 6zne, ancak Ha-
kikat arayis1 yoluyla/yolunda kend’olur, kend’olursa.

Toparlarsak, Kendi, Hakikate dogru oldugu, hakikatli oldugu 61-
ciide hakiki bir kendilige sahiptir. Toplumun hakikatiyse hukuk ve
hakkaniyettir, daha dogrusu hakkaniyet temelli hukuktur, dolayi-
siyla da adalettir (yerli-yerinde hiikiim). Nihayet, gerek Kendi ola-
rak 6znenin gerekse ortak 6znesel alan olarak Toplumun Hakim
ismi tizerinden nihai temellendiricisi ve esinleyicisi olan Tan-
r;, “hakkin ta kendisidir/mutlak hakikattir (hiive-l’hakk).?® Hak,
hakikat, haklilik, hakikilik, hakikatlilik, hakkaniyet, hukuk, hak-
perestlik...

Imdi, Hakikat kavramiyla degiskeleri arasinda semantik ve me-
tafizik anlamda nasil ve ne tiirden bir iliskisellik bulundugunu
ana cizgileriyle gostermeyi arzu ediyoruz. Baska bir ifadeyle, Ken-
di (haklhihk-hakikilik-hakikatlilik), Toplum (hakkaniyet-hukuk) ve
nihayet de Tanri (Hak) olarak ayrimsanabilecek bu {ii¢ asli tema-

23 Lokman 31: 30.
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nin/diizeyin hakikat itibariyla ve birbirleriyle iliskileri icerisinde
ne mana ifade ettiklerini ortaya koymak, bu maksatla da bunlar
arasindaki igsel-zorunlu baglantilarn etimolojik-semantik ve me-
tafizik diizeyde birlikli ve biitiinliiklid bir sekilde yorumlamak ve
gostermek istiyoruz. Burada ana cizgileriyle yalnizca bir 6ntaslak
olusturmaya calistyor ve b6ylece bu isin tamamini degilse de imka-
nini gostermeyi umuyoruz. Ama, burada durmayalim. Bu sekilde,
gecici de olsa bir zemin sagladiktan sonra, Hakikat'in bizde cagris-
tirdiklarina (dilde tezahtirlerine) bir ka¢ hususu daha ilave edelim.
Boylece dntaslagimizy, bir iki firca darbesiyle, hizlica tamamlama-
ya ¢alisalim.

1. Hakikat, gerceklikten/vakiadan (réalité) farkli olani ve cogu
durumda da ona nazaran ideal olani ifade eder. Hakikat burada
“gercek-olmayan”dan veya “imkansiz’dan ziyade, “olas1 olan”a
yani -bu iki anlama da cekilebilecek kelimeden anlasilabilece-
gi lizere— “olmasi hem arzulanir olana (désirable), hem de muh-
temel olana (probable),” daha dogrusu “olmasi arzulanir oldugu
icin muhtemel olana” isaret eder ki, bu durumda “Hakikat diye bir
sey kesinkes yoktur.” demenin bir anlami yoktur. Zira (yukarida
tasviri varlik bahsinde ele alindigl tizere) hakikat haricen var olma-
sa dahi en azindan tesiri anlamda yani etkileri itibariyla gercektir:
Hakikat, etkilerinde tahakkuk eden bir seydir. Dogrusu su ki haki-
katin gercekliginkine benzemeyen bir tarzda, kendine mahsus bir
“olma tarz1” vardir. Olasi olan (“arzulanir olan” ve/veya “muhte-
mel olan”) olarak Hakikat, bizzat olmasa bile, bu “olmayan-varlig1”
ile “olmakta olan”a bir sekilde tesir edip onu doniistime ugratabi-
lir. Nitekim biz gercekligi hakikate gore 6lcebilir ve onu hakikate
istinaden sorgulayabiliriz ki, bunlar gercekligin veya mevcut duru-
mun doniistimiintin kosuludurlar. “Gercek bu, ama hakikat bas-
ka” derken gerceklik ile hakikat arasindaki farka ve muhtemelen
de ikincinin birinciye tstiinliigiine isaret etmis oluruz. Dahasi bu
sozle gercekligi hakikatten hareketle muaheze etmis de olabiliriz.
Ote yandan, “Nerede bu hakikat!” derken hakikatin olasi yani “ol-
masi arzulanan,” giderek de “olmasi gereken” varligina génderme
yapmuis oluruz. Hakikat her seyden 6nce bir gerekliliktir. Ontolojik
anlamda m1? Burada s6z konusu olan en azindan ahlaki-metafizik
bir gerekliliktir.

2. Hak/haketme kavrami/degiskesi akla geliyor ki, bu kavram/bu
degiske 6znenin liyakatine ve/veya cezai ehliyetine, dolayisiyla da
kah islenen bir iyiligin 6diiliine, kah da islenen bir kétiiltigiin ceza-
sina tekabiil etmesiyle (“Hak/adalet yerini buldu” deriz s6z gelimi)
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hukuki-ahlaki bir kavram olarak bir yandan 6znelik diizlemine, di-
ger yandan toplumsallik (6znelerarasilik) diizlemine aittir.

3. “Hakikat” kavrami “Ozneligin hakikati nedir?” sorusunda ol-
dugu gibi, bir seyin 6ziine, kiinhiine ya da mahiyetine gondermede
bulunur ki, bu da hakiki-hakikatli 6zneligin 6nemli bir niteligi olan
nazari dikkat ile baglantilidir. Mahiyet meselesinden yukarida s6z
acmistik.

4. Hakikat sadece mantiki degil, ayni1 zamanda ahlaki anlamda
dogruluga gondermede bulunur ki, klasik felsefenin bu kavrami
daha ziyade mantiki dogruluga daraltarak 6nermesel bir sekilde
anlamasina mukabil, Heidegger a-letheia’ya dair ontolojik temelli
yorumu sayesinde bu dar ve darlik veren anlayisi sarsmis ve bir 61-
ciide de asmustir.?

Sonucta, artik teslim edilecektir ki, ne Veritas (Lat.), Vérité (Fr.),
Truth (Ing.), Wahrheit (Alm.) kelimeleri, hatta ne de Aletheia
(Grek.) kelimesi Hakikat'i layikiyla karsilayamaz, zira bunlar bizim
Hakikat'imiz ile tam manasryla értiismez: Ne ayni anlam yiikii s6z
konusudur, ne ayni ¢agrisim agi, ne de —daha 6nemlisi— hakikati
ayni tarzda yasantilama.

Ozetle, Hakikat'in bir yandan ve nihai kertede Hak (ontolojik
veya trans-ontolojik ilke) ile, diger yandan Hakkaniyet ve Hukuk
ile (toplumsalin ilkesi) etimolojik baglantisi vardir. Fakat daha da
onemlisi bu iki kavram arasinda, etimolojinin ve epistemolojinin
otesinde, dolaysiz ve asli semantik-metafizik baglantilar vardir.
Yalnizca bir iki 6rnekle yetinirsek, mazlumdan/magdurdan/ma-
sumdan yana olmak ve onlar ugrunda ¢aba gdstermek zorunlu ola-
rak ve surf bu nedenle Hak’tan/Hakikat'ten yana olmak anlamina
geldigi gibi, bir boynu kurtarmak, yoksula, yetime, yolda kalmisa
infak etmek, muhtac biri s6z konusu oldugunda karz-1 hasende bu-
lunmak da Hak ve Hakikat ugruna olmak anlamina gelmektedir.*®
Kendilige, 6znelige gelince, tam da yukarida gecen ctimlelerden
anlasilacagi gibi, onun hakikatini hakkiyla tahakkuk ettirmesi an-
cak Hakikat ugrunda ve/veya Hakkaniyet cercevesinde miimkiin
olabilmektedir. Keza, Hakikat (dolayisiyla da hakkaniyet) hakikatli
ozneligin ilkesi ya da 6zneligin hakiki misdaki olmaktadir. ]|
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24 Martin Heidegger, The Essence of Truth. On Plato’s Cave Allegory and Thea-
etetus, ¢ev. Ted Sadler (London/New York: Continuum, 2002).

25 Maide 5: 89 vd.; Zariyat 51: 19; Bakara 2: 215 vd.; Bakara 2: 245 vd.
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Oznelik dedigimiz sey, bir kerede ve en basta verilmis t6zsii bir
zatiyet (entité) degildir: Hak’tan gelir gelmesine ve fakat tutulan
hakikatli yolda gosterilen icgtenlik, dogruluk ve sebatla, keza bu
ugurda yapilan iyiliklerle bir anlamda hak edilen bir seydir, yani
son tahlilde liyakat meselesidir. Bu sdylenenler, 6zneligin temel
metafizik-ahlaki anlamini acik kilmaya yoneliktir.

Bu izahattan da anlasilacag tizere, hakikat, gerceklikle drtiisme-
se de hi¢ bir bicimde ondan bagimsiz degildir. Salt soyut, tiimiiyle
teorik ve hayattan uzak, ucuk bir kavram ya da hadise degildir ha-
kikat. Nitekim, hakikat kaygisi (ve/veya saygisi) dedigimiz sey de
esasen Oznelige iliskin —yukarida isaret ettigimiz— metafizik-ahlaki
temelde baslar ve gelisir. Hakikat derdiyle mesbu olma, salt zihin-
sel bir faaliyet olmanin ¢ok 6tesine gecerek benligimizin derinlikle-
rine iner ve oradan hayatimizin biitiiniine yayilir, ama ayni zaman-
da bizi mevcut durumdan memnuniyetsizlige sevk edip olas1 olana
uyandirir: Olasi olana yani olabilir olana hem de olmas1 umulana,
giderek de olmasi gerekene...

Sonuc Yerine

Din, sanat ve ask, Hakikati arayisimizda ya da Hakikate dair aras-
tirmamizda bize kilavuzluk ederek bizi Mevcut Durum karsisinda
elestirel ve miiteyakkiz bir tavra sevk eder. Diisiince ise, daha ziya-
de, bu ticliden destek ve ilham alarak arastirir Hakikati. Buradaki
isteslik, diistincenin Hakikati din, sanat ve askla birlikte arama faa-
liyetine isaret eder adeta. Bu, denebilirse, tam da diisiincenin olma
tarzidir. imdi, burada ilging bir bigimde arastirmanin dindarane,
sanatkarane, asikane mi olacagl sorusu akla geliyor. Heidegger’in
“Arastirma-sorusturma, diisiincenin sofulugudur.” (Das Fragen ist
die Frommigkeit des Denkens)?® dedigi, keza antik sanati1 da bir tiir
“sofuluk” (Frommlichkeit<promos) olarak gordiigii iyi bilinir.?” Na-

26 Martin Heidegger, Essais et Conférences, cev. André Préau (Paris: Gallimard,
1958), 48.

27 “...Ve sanat [Eski Yunan'da] yalmzca ftekhne olarak adlandiriliyordu. Sa-
nat, biricik, ¢ok-ydnlii gizini-agmaydi. Sanat dindardi, promos'tu; yani
Hakikatin hiikiim stirmesini ve giivencede tutulmasini saglayandi.” Martin
Heidegger, Teknige Yonelik Soru, cev. Dogan Ozlem (Istanbul: Afa Yayinlari,
1997), 97. (Ceviri tarafimizdan hafifce degistirildi.)



sil bir din, nasil bir sanat, nasil bir ask, nasil bir diistince, bu baska
bir konu.

Hakikat esasta kaygililik icinde/n yasantilanabildigine gore, Ha-
kikat kaygisinin ¢ekilmedigi bir ¢cagda 6znenin 6zneliginin ya da
insanin insanhiginin peyderpey buharlastigina sahit oluruz demek-
tir. Hakikatsizlesmek bu anlamda kendisizlesmektir. Hakikatin asil
tecelligahi bizleriz, biz 6zneler! Hakikat tezahiiriinde bize ihtiyac
duyar. Hakikat, parlarsa aramizdan ve arayisimizdan parlar. Ozne
arayandir, 6znelik aramanin tam da ortamidir. Aramak, hakikatin
aralanmasina, aralanip parlamasina vesiledir.

Hakikat, parlarsa arada/n parlar. “Ozne aranin kendisidir” (ber-
zah, kistak). Ama 6zne, ayni zamanda “biraradalik”tir: Hakikat
ile hakikatsizligin biraradaligl... Boyle olarak 6zne, hakikat-ve-
hakikatsizlik-ara-sinda-olmaya-birakilmis-olandir tam da. Oyle ki,
bu ara-da-olmaya-birakilmishik hakikatin mazhar ola-bilme im-
kanina miiteveccihtir. Hakikat s6z konusu oldugunda, “ara” olan,
“ara-da” olan 6zne i¢in “ara-y1s” kaginilmaz ve elzemdir. Ara-mak,
bulmanin yaris1 degil, “heniiz-olmayan tamami”dir zira. Hakikatin
gizinden cikip kendini aralamasina, aralayip parlamasina vesile,
giderek de mazhar olabilmek, yani olmayibilmek 6zneligin sanin-
dandir.
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Subject, Language, and Truth

Abstract

“Truth” is not something purely theoretical, abstract, or
detached from life. It reveals itself to a person directly,
through his or her subjective experience. A subject’s experi-
ence of truth occurs through a kind of care, manifested in
and through language. Language is not only a tool, but also
a medium in which a subject exists. The philosophy of the
twentieth century was fundamentally language-oriented.
This study also prefers a language-oriented philosophical
approach to ratio-oriented one. It aims to examine the rela-
tionship between truth and subjectivity in and through lan-
guage, namely Turkish. It tries to establish a relationship be-
tween hakikat (truth) and (1) subjectivity via the concept of
authenticity, (2) society via the concepts of equity and law,
and (3) God through the concept of Truth (Hakk). It further
attempts to set out necessary and intrinsic connections be-
tween these concepts. Another aim of this study is to relate
the etymological-semantic level to the metaphysical one
and to identify the manifestations of the concept of haki-
kat in language. Here, what is in question is not the term’s
definition in the classical approach, but its description in
the phenomenological approach. This paper thus tries to
exhibit how truth (hakika?) appears in the experience of the
subject by means of its effects or effective manifestations.
Hakikat is first and foremost, prior to any theoretical or
speculative investigation, something experienced, and the
primary testament to this fact is language itself.

Keywords: Subjectivity, Language, Turkish, Truth, Equity,
Law, and Authenticity.
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Edmund Burke iizerine olusan ikincil literatiir, 19. ytizyilda bicimlenen
ideolojik karsitliklar tizerinden okumaya dayali modern siyaset diistincesi-
nin etkisi altinda kalmistir. Burke’tin muhafazakar diistincenin kurucusu
oldugu, liberal ve yenilikci soylemlere kapali bir diisiince yapisini benim-
sedigine dair yaygin kani onun Fransiz Devrimi diismanligina dayanarak
olusmustur. Niall Ferguson, J. C. D. Clark ve David Bromwich gibi 6nemli
akademisyenlerin Burke hakkinda gelistirdikleri yeni yorumlara karsin,
bu kani pek degismemistir. Liberal ve sosyalistler icin dindar bir Hristiyan
ve Fransiz Devrimi karsitinin modern siyaset diisiincesi icinde bundan
daha itibarh bir konuma yerlestirilmesine de pek gerek yoktur. Ne de olsa
muhafazakarlik uzun vadede kaybeden taraftir ve Burke ardinda diisiince
tarihi acisindan ¢ok degerli olan bir kiilliyat birakmis olsa da diisiinsel ola-
rak mahktm edilmeyi hak eder. Bahsi gecen akademisyenlerin bakis acisi
ise daha farkhdir. Ferguson gibi ingiliz emperyal gelenegine nostaljik ta-
kintis1 olanlar i¢in Burke, Ingilizlerin Imparatorluk, sivil toplum, bireysel
hak ve 6zgiirliikler, Parlamento gibi tarihsel deger ve kurumlarinin muha-
fazasina ¢alisan ve diistinsel anlamda 6rnek teskil eden bir isimdir. Clark

97

Divan BiSiPLINLERARASI
CALISMALAR DERGIST
Gilt 20 sayi 39 (2015/2), 97-126



KIiTAP DEGERLENDIRMELERI

98

Divéan
2016/1

gibi 18. ylizyil Avrupa tarihini din tarihinin bir parcasi olarak gérenler icin
ise Fransiz Devrimi'nin biitiin sorunlu taraflarini gézler 6niine seren bir
mutedil Anglikandir. Bromwich igin ise Britanya Imparatorlugu’nun men-
faatlerinden ziyade insanhigin ortak faydasina odaklanmais bir diistintirdiir.

Bu anlamda, Richard Bourke'un Empire and Revolution bashkl eseri,
uzerine bircok biyografi yazilan, diisiinceleri ve siyasal tutumu detaylica
incelenen Burke hakkindaki kafa karisikliginin 6niine gecmeye yonelik bir
akademik ¢abadir. Burke tizerine derinlemesine yapilan ve uzun yillar alan
calisma, her seyden 6nce yogun birincil ve ikincil literatiir kullanilmasi
yonitiyle takdiri hak etmektedir. Genis hacimli eserin neredeyse her ciim-
lesi, Ingiliz ampirik geleneginden gelen bir akademisyenin yazdiklarini
temellendirmeye ¢alismasiyla parlak bir tarihg¢ilik 6rnegi olarak karsimiz-
da durmaktadir. Eserin bashgindan da anlasilacagi tizere Richard Bourke,
18. ylizyil Britanya’sinin temel meselelerini belirleyen ve bu manada irde-
lenmeleri gerekli olan “Imparatorluk” ve “Devrim” kavramlar {izerinden
Burke’iin siyasal hayati konusuna egilmeyi hedeflemektedir. Bourke, yaz-
dig1 eserin “kahramanini harekete geciren gizli sakli kalmis saikleri aciga
cikarmaya calisan” bir “psikolojik biyografi” ¢alismasi olmadigini (s. 25)
sOyler. Amacinin dénemin 6énde gelen siyasal diisiiniirlerinden birinin,
“Imparatorluk” ve “Devrim” kavramlarimin kendi yasadigi cagda gecirdi-
gi degisimlere nasil bir tavir gelistirdiginin anlasilmasi oldugunu belirtir
(s. 1). Bourke eserinde alt baslik olarak Edmund Burke’iin Siyasal Hayati
ifadesini kullanmakla beraber, Burke’iin siyasal yonelimlerinin altindaki
diisiinsel altyapiyr ihmal etmemistir. Kitabin Giris kismindan sonra gelen
1. Boliimii'nden itibaren Burke’iin ¢ocukluk yillarindan itibaren diisiin-
sel diizeyde nasil bir gelisim gosterdigini gozler 6niine serer. 1730 yilinda
dogmus olan Burke’iin 1750 yilina kadar hayatin1 gecirmis oldugu Dub-
lin, Britanya Imparatorlugu’nun en biiyiik ikinci sehri olarak (s. 27) Erken
Aydinlanma Diinyasi’nin dini ve kiiltiirel kozmopolitligini biinyesinde ba-
rindirir. Dublin’deki kozmopolit sehir hayati, Britanya Imparatorlugu’nun
her gecen giin cesitlenen toplumsal dokusuna uygun olmayan sekilde, dini
sekteryenizmin yaratmis oldugu tirkiitiicii havayla kesintiye ugramakta-
dir. irlanda’da Katolik ¢cogunlugun 1829 yilinda Catholic Emancipation’a
(Katolik Ozgiirlesmesi) kadar ikinci sinif vatandas muamelesi gérmesi,
onlardan biraz daha iyi durumda olan heterodoks Protestan toplulukla-
rin ayrimciliga ugramasi ve azinlik durumundaki Kurumsal Kilise Angli-
kanizm’ine bagh olmanin devletin sundugu imkanlardan yararlanma igin
belirleyici 6l¢ii olmasi Aydinlanma Britanya’sinin ¢oziime kavusturulmayi
bekleyen belki de en 6nemli sorunlaridir. Bu problemlerin yaratmis oldu-
gu gerilim, Burke’iin siyasal diisiincesini ve 18. ylizyil liberalizmi icindeki
ayriksi yerini de sekillendirmistir. Burke’tin dini formasyonu, mevcut dini



gerilimi kendi biinyesinde yasayan bir diisliniir ortaya ¢ikarmistir. Angli-
kan bir baba ve Katolik bir annenin Protestan heterodoks cemaatlerinden
biri olan Quakerlar'in okulunda ilkégrenimini alan, daha sonra da Irlanda
Anglikanizm’inin egitim alanindaki kalesi olan Trinity College’da egitimi-
ne devam eden, bircok dini ve diislinsel gelenegin etkisinde kalmis oglu
olan Burke, Anglikan inancina bagh kalmasina ragmen, daha sonraki yil-
larda siyasi rakiplerince gizli Katolik olarak suglanmistir.

Burke’tin dini ve kiiltiirel kozmopolitliginden nasil bir sonuc¢ ¢ikarma-
muz gerektigi aklimiza geldiginde Richard Bourke oldukg¢a analitik bir ¢6-
ziimleme yapmaktadir. Bourke’a gére, Edmund Burke’iin farkli dini gele-
neklerden beslenmesi onda dini diisiince agisindan iki temel etki meydana
getirmistir. Bunlardan birincisi Katolik veya heterodoks Protestanlarin
“hakim” konumda olan dini anlayisla ¢atisma temelinde “dislanmama-
s1” gerektigidir (s. 47). Bu, Montesquieu, Rousseau gibi bircok Aydinlan-
ma distintiriinde gérebilecegimiz Aydinlanma Hosgoriisii (Toleration) ile
uyumlu bir bakis agisidir. Ote yandan, Burke Anglikan perspektiften taviz
vermeye de niyetli degildir. Kurumsal Kilise icin tehlike arz ettigine inan-
dig1 ayrilikar fikirleri Anglikanizm ile uzlastirma ve doktrin tartismalarina
bir ¢6ziim bulma niyetindedir. Richard Bourke, Burke’iin daha gencken
edindigi bu bakig agisinin irlanda sorununa ve dini azinliklar meselesine
yaklasiminda biitiin bir hayati boyunca damga vurdugunu da bize goste-
rir. Richard Bourke'iin ortaya koydugu tizere Burke, Irlanda sorununun
karmasik dinsel ve sosyal-siyasal problem halini aldig1 Fransiz Devrimi
yillarinda bu bakis acisini korumustur. 18. yiizyilda Ingiliz Whig (liberal)
Partisi'nin bir mensubu ve dolayisiyla modernite éncesi Ingiliz liberal kiil-
tlirtiniin bir pargasi olan Burke, eger Ingiliz tarih geleneginden gelen 6z-
giirliik¢cii degerlere sahip cikilacaksa ve istikrarl bir emperyal kimlik insa
edilecekse, irlanda’da dini gruplara kars1 yapilan ayrimciligin ortadan kal-
dirilmasi gerektigini vurgular. Bu sadece Aydinlanmaci emperyal kiiltiiriin
gerekliligi degildir. Bunun yaninda, 1789 Fransiz Devrimi'nin olaganiistii
kosullarinda Devrim ideallerinin biitiin Avrupa’da genis kitleler nezdinde
kabul gordiigii, dini ve siyasi ayrima ugrayan kitleler acisindan yaratmais
oldugu cosku icinde, Irlanda’da Anglikanhigin merkezde oldugu bir siyaset
yapisinin yaratacagl esitsizlige dayali sonucun ingilizlere has dzgiirliik¢ii
emperyal devletin ¢atirdamasi ve Fransiz Devrimciliginin en korkutucu
bi¢imi olan Jakobenligin irlandallar arasinda popiilerlik kazanmasi olaca-
gidir (ss. 866-886).

Richard Bourke, boylece Edmund Burke’iin yazdiklar1 ve yaptig1 konus-
malar ¢ercevesinde onun genglik yillarinda edindigi siyasal ve diistinsel ba-
kis acisinin igerdigi siirekliligi ortaya koyar. Bourke’'tin Edmund Burke’iin
diinya goriisiinii ¢oziimlemedeki basarist bununla kalmaz. Kaba bicimiyle
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tarih yaziciiginda dine ¢ok 6nem veren bir diisiiniir ve siyaset adami ola-
rak betimlenen Burke’iin dini anlayisinin icerdigi ¢ok yonliiliigiin ortaya
konmasi eserin géze ¢arpan bir diger 6zelligidir. O zaman su soruyu sor-
mak gerekir: Kurumsal Anglikan Kilisesi'nden hayatinin hi¢bir aninda vaz-
gecmeyen Burke’ii diger Hristiyan gruplara kars1 hosgori fikrine gotiiren
emperyal biitiinliik kaygisi ve Fransiz Devrimi tehlikesinin icerigi nedir?
Richard Bourke, bunun ipugclarini Burke’iin entelektiiel formasyonuna
ayirdigi 2. ve 3. Boliim’de vermektedir. Eserin 2. Boliim’ti Burke’'iin em-
peryal diisiincesinin ve din ekseninde Fransiz Devrimi’'ne saldirmasinin
arkasinda var olan, Hobbes’dan Locke’a ve Hume’dan Rousseau’ya kadar
Erken Modern Avrupa diisiincesindeki dogal din, Tanrisal irade, miilkiyet
hakki, sivil toplumun olusumu, riza vb. kavramlar etrafindaki tartismalara
iliskin goriislerinin detayli bicimde incelenmesine ayrilmistir. Dinin insan-
larin sosyallesmesinin ve biitiinliiklii bir toplum kurmasinin gegerli tek da-
yanag: oldugunu diisiinen Burke i¢in, Ronesans’tan beri antikite felsefesi
tzerine yeniden yorumlama faaliyetinde bulunan Thomas Hobbes ya da
Bernard Mandeville gibi diistiniirler, modern siipheciligin en tehlikeli yon-
lerinden biri olan dogal aklin kutsanmasi hatasina diismiislerdir. Vahyin
ve dini ilkelerin yonlendirilmesinden azade kalan dogal aklin varacag: yer
ise, dogal arzularin kontrol disina ¢ikmasiyla birlikte insanoglunun “bar-

barlastirilmasi ve “dogasinin degistirilmesi” olacaktir (s. 87).

Richard Bourke’a gére, Edmund Burke’iin modern stiphecilik kavramiy-
la kast ettigi, dine kars1 hicbir temel dayanaga sahip olmadan iiretilen dog-
matik rasyonalizmdir (s. 88). Bourke’iin bakis acisina gére Edmund Bur-
ke, kendi dogmatizmini iireten siipheci rasyonalizmin varacagi yer olan
Fransiz Devrimi’'nin elestirisini bu diisiinsel temel tizerine insa etmistir.
Edmund Burke’ii tarihe mal olan bir diisiiniir ve siyaset adami haline geti-
ren, 1790 yilinda yaymlanmis olan Reflections on the Revolution in France
(Fransiz Devrimi Uzerine Diisiinceler) baslikli eseri, Fransiz Devrimi'ne
yol acan bir tiir entelektiiel sapkinligin gozler 6niine serilmesi amaciyla
kaleme alinmistir. Bourke’a gore bu eser Cicero ya da Makyavel’in kaleme
aldig1 klasik siyaset diisiincesi yapitlarindan, sicagi sicagina gelisen “hadi-
selerin tazyiki” altinda yazilmasiyla ayrilir (s. 677). Burke’iin Ingiliz siyaset
geleneginin ve 1688 yilinda gerceklesen Sanli Devrim’in (Glorious Revo-
lution) Fransiz Devrimi ile kati surette birbirinden ayirt edilmesi gerektigi

100 diistincesi bu noktada dikkat ¢eker. Ingiliz Sanli Devrimi, miilkiyet ve sivil
Divéan toplumun anayasal teminatla korunmasi esasi lizerine dayanirken, Fransiz
2016/1 Devrimi soylularin elindeki miilkiyetleri ele gecirmek isteyen burjuvazi ile
dogmatik rasyonalizm {izerinden din diismanlig: giiden Fransiz Aydinlan-
ma diisiiniirlerinin hareketidir. Britanya icin tehlike canlar1 ¢calmaktadir.
Kendisinin de dahil oldugu Ingiliz Whig (liberal) kanadin biiyiik cogunlu-
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gu, geleneksel Fransiz monarsisi diismanligi ve Fransiz Devrimi’'nin 6zgiir-
likcli diline aldanmalar sonucunda tehlikeyi 6nemsiz goriirken, Burke
kitlesellesen Fransiz Devrimciliginin {irettigi popiilist Jakoben kiiltiiriin
siyasal ve toplumsal otoriteyi yerle bir ederek “ilerlemeci reform” cizgisi-
ne katki saglayamayacagini iddia eder (s. 684). Aksine, miilkiyet hakki ve
din karsithgina dayali popiilist sdylemin Fransiz Devrimi ilkelerini yayma
misyonuyla ve sinir tanimaz bir istahla 6zgiirliiklere karsit bir evrensel im-
paratorluk fikrine yoneldigini, Fransiz devrimcilerinin Avrupa monarsile-
riyle giristikleri savaslarin bunun en bariz gostergesi oldugunu belirtir (ss.
805-806, 819). Bourke’un cizdigi cerceveye gore, Fransiz Devrimi tizerine
yaptig1 yorumlara bakarak Burke’ti “muhafazakar” veyahut “Kars1 Aydin-
lanmac1” olarak tanimlamak dogru olmaz. Burke’tin vahiyle uyumlu akla
verdigi 6nem, sivil topluma ve ticari toplumun miilkiyet sistemine olan
inanci, diisiinsel diizeyde Aydinlanmaci yonlerine isaret eder.

Bunun yam sira, Amerika’daki Ingiliz Kolonileri'nin Britanya
Imparatorlugu’nun baskici vergi politikalarina karsi giristigi miicadeleye
verdigi destek de bu durumu ortaya koyar. Ingiliz Kolonileri’'nde yasayan-
lar Britanya Imparatorlugu’nun bireysel ve toplumsal haklarini, kendilerini
kiiciimseyerek goz ardi etmeleri karsisinda Imparatorluk yonetimine hakl
olarak kars1 koymuslardir. Koloniler’de yasayanlarin ilk baglarda Impara-
torluk yonetiminden ayrilmaya niyetleri olmamistir. Ancak, Britanya’nin
I11. George doneminden itibaren otoriter bir siyasal yonetime dogru yonel-
mesi, Whig (Liberal) Partisi'nin 6zgiirliik¢ii kimligini kaybetmesi ve sosyal
ziimreler arasinda dengeye dayali anayasanin ihlal edilmesi Koloniler’in
miilkiyet ve ticaret haklarina, dolayisiyla da siyasal 6zgiirliiklerine miida-
hale edilmesi sonucunu ve Amerikan Devrimi’'ni dogurmustur (ss. 498-
515). Oysa Edmund Burke, Hindistan’daki emperyal yonetimin elestiri-
sinde acik¢a ortaya koydugu iizere, tebaasinin temel hak ve 6zgiirliiklerini
teminat altina almayan bir Imparatorlugun yozlasacagim iddia etmistir
(ss. 516-566).

Richard Bourke’iin eserinin en biiytik katkis1 Edmund Burke’iin diistin-
celeri hakkindaki yanhis anlamalar bizzat Burke’iin yazdiklar1 ve Parla-
mento’daki konusmalarina dayanarak diizeltmeye calismasidir. Burke icin

Amerikan Devrimi’'nin mesru bir zemine dayandigini ve Fransiz Devrimi

ile karsilastirllamayacagini ortaya koyan Bourke, diistiniirii, yaptig1 ana- 101
lizler 6liimiinden sonra da gegerliligini yitirmemis olan reformist bir Ay- D73
dinlanmaci bigiminde resmeder (ss. 922-927). Ciinkii Burke’a gore, Ingiliz 2[;1\/:;]1

Anayasasi’'nin temellerini olusturan miilkiyet hakki, riza ve temel 6zgiir-
liiklere yaslanmayan bir emperyal siyasal yapi ¢iiriimeye mahktimdur ve
Aydinlanma’nin akilc1 reform politikalariyla sistemin diizeltilmesi gerekir.
Kitap boyunca Burke hakkinda gelistirdigi bu kapsayici analizle Burke’ii ne
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muhafazakar ideolojiyle ne de Karsi Aydinlanma ile iliskilendirmek iste-
meyen yazar, Burke’iin diisiince tarihindeki yerini yeniden tanimlamaya
calisirken, aslinda onu Radikal Aydinlanma ve Karsi-Aydinlanma kutup-
lar1 arasinda adeta bir sonderweg olarak goriilen Britanya Aydinlanmasi
icerisine yerlestirmeye c¢alisir. Bu caba Britanya Aydinlanmasi gelenegiyle
sorunu olmayan bir akademisyen olan Richard Bourke acisindan anlasila-
bilir. Ancak din, monarsi ve miilkiyet hakkina azami diizeyde 6nem veril-
mesini ve Avrupa’ya ait sivil 6zgiirliiklerin Aydinlanma ile birlikte ortadan
kalktigini savunan Karsi-Aydinlanmaci gelenekle Burke arasindaki ayrimin
nerede basladig1 muglak kalmistir ve eserin kapsayici arglimaninin gézden
gecirilmesini gerekli kilar. Bourke'un eserinin, beklentileri karsilayamadigi
boliimleri Edmund Burke’iin Hindistan Kolonileri {izerine diistincelerini
yorumladig yerlerdir. Burke’iin Britanya yonetiminin despotik yonelimle-
rini elestirmesinden detayl bicimde bahseden Bourke, diisiiniiriin Ingiliz
somiirgeciliginin mesruiyetini sorgulamamasini bir problem olarak goér-
mez. Bilingli bir tercih olarak degerlendirilebilecek bu tavir, ic meselelerde
sivil 6zgtirliikleri vurgulamay1 ihmal etmeyen Aydinlanma diistiniirlerinin,
somiirgecilik giindeme geldiginde aciga cikan fikri celiskilerinin tizerini 6r-
ten modernist-ilerlemeci bir yaklasimin tezahiirtidiir.

Michael Nizri. Ottoman High Politics
and the Ulema Household. New York:
Palgrave Macmillan, 2014. 243 pages.

Hugh J. Turner

Istanbul Sehir University
hughturner@std.sehir.edu.tr

Michael Nizri’s study analyzes the life and career of Seyhtilislam Feyzul-
lah Efendi (d. 1703) within the context of kap: household politics in Otto-
man imperial life, with a focus on the seventeenth and early eighteenth
century. Feyzullah’s was an interesting life. The scion of a prominent Sufi
family driven from the region of Azerbaijan by the Safavids, Feyzullah
made his way from his family’s base in the Ottoman city of Erzurum to the

imperial center, ultimately securing, through marriage, ties to a prominent



sheikh, and eventually the position of tutor to the sons of Sultan Mehmed
IVin 1669.

Feyzullah’s career experienced a brief hiccup in the 1680s. The Ottoman
defeat at Vienna in 1683 resulted in the exile of his patron, and in 1686 an
unfortunate episode involving his horse and the Sultan cost him his own
position and nearly his life (p. 34). The fallout over the Ottoman defeat,
however, would ultimately work in Feyzullah’s favor. Rebels deposed Meh-
med IV in 1687 and sought to execute his grand vizier as well. As these sorts
of executions needed the approval of the Seyhiilislam, and as the serving
Seyhiilislam proved unanmenable to the demands of the office, Feyzullah
was appointed to the position in his place. The palace apparently did not
look kindly upon his association with the rebels, and when the two sides
eventually made peace he was dismissed from the post and exiled to Er-

zurum.

While in exile, Feyzullah kept in touch with his former pupils, and when
Mustafa Il rose to power as Sultan in 1695 he reappointed Feyzullah to the
position of Seyhiilislam. During his eight years in office, Feyzullah man-
aged to rise high in Ottoman politics, dominating a series of grand viziers,
appointing members of his family and household to key positions, and se-

curing a vast amount of wealth.

The fall of this Ottoman Icarus was as spectacular as his rise. His critics,
marginalized by Feyzullah’s domination of the administration and jealous
of the appointments he bestowed on those closest to him, viewed Feyzul-
lah’s “great devotion to his children and his clients” as his greatest fault (p.
91). The fact that Feyzullah’s family was a large one, with some accounts
crediting him with as many as 40 children, to say nothing of other relatives
and attendants in his broader household, meant that this “devotion” came
largely at the expense of other interest groups in the Ottoman administra-
tion (p. 57). Coupled with the general discontent following the Ottoman
military setbacks that led to the signing of the Treaty of Karlowitz in 1699,
which ceded a great deal of Ottoman territory in Europe, this resentment
led to Feyzullah’s rather spectacular public execution —a rarity for mem-
bers of the ulema-in 1703 following the “Edirne Incident” in which Musta-

fa Il was deposed by a broad-based rebellion in the capital.

Nizri’s focus, however, is less on the intriguing life of Feyzullah himself
and more on the strategies he used to build and maintain his own per-
sonal power and that of his family. Throughout the book, the analytical
framework Nizri employs is that of the kapi, the Ottoman elite household,

based on Feyzullah’s own autobiographies, several contemporary chroni-
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cles, and a variety of sources detailing the financial affairs of Feyzullah and
those connected to him (primarily based on materials housed in the Otto-

man Archives in Istanbul).

Nizri’s clearly painstaking research has paid off in the form of several
chapters respectively detailing how Feyzullah used his influence to: i)
promote the careers of his prodigious offspring, immediate relations, and
other household attendants; ii) quash the aspirations and claims of rivals
in the Ottoman administration while shoring up his own; iii) secure the
economic welfare and advancement of his household by acquiring sala-
ried positions for its members, accepting bribes and gifts, purchasing real
estate and tax farms; and iv) establishing pious endowments (vakfs). This
last point, how Feyzullah used pious endowments as a means of establish-
ing inalienable property for his household and how this strategy played out
(successfully) in the aftermath of Feyzullah’s fall from grace in the early
eighteenth century, is especially revealing in terms of how members of the
Ottoman elite, ostensibly slave-servants of the Sultan, managed to carve
out a private economic sphere largely independent of imperial power, and
how that legacy continued on in various ways through to the end of the
empire.

In examining all of this, Nizri’s goal is to show how the career of Fey-
zullah sheds light on the inner workings of elite households in the Otto-
man Empire, how their roles in and relations with the Sultan’s household
evolved during the seventeenth century and beyond, and how the various
key groups in Ottoman society —namely ulema, bureaucratic, and military
family dynasties— vied with one another to secure patronage ties with the

center and use these ties to bind others to them.

In this, Nizri is largely successful. He offers a structuralist account of
the world of the Ottoman elite that would be of interest to anyone con-
cerned with how elite Ottoman households operated, in which he reveals
how various groups navigated and employed the means at their disposal
to secure power. Less clear in Nizri’s work, however, is why Feyzullah or
other important actors in these households so dearly wanted the power
they apparently fought tooth and nail to obtain. The question of why they

104 acted the way they did or of what their actions meant to them goes largely
Divan unaddressed. If Feyzullah’s ambition, greed, and avarice really “knew no
2016/1 bounds” (p. 179), what motivated him in his quest to acquire title, office,

wealth, and power for himself and his family members, especially in the

face of the great risks involved?



All too often, the motivations of the actors Nizri discusses are taken for
granted. In Nizri's words, “Heads of grandee households had an interest
in acquiring as many followers as their resources permitted, in order to
strengthen their political and social position among the Ottoman ruling
elite. Their political interests could be advanced by clients in key positions
who would protect them from the plots of rivals or from the sultan’s wrath”
(p- 55). The idea that these positions carried power, and that Feyzullah ap-
pointed his relations to them in an effort to increase the overall power of
his household, and that his critics were jealous because of their house-
hold’s proportional loss of power, makes sense according to a certain and
somewhat circular Machiavellian logic. But this logic only makes sense
if one assumes before the fact that the kap: household was the key actor
and power the chief motivation of all involved. One is thus led to wonder
whether analyzing the Ottoman administration and the households that
dominated it purely in terms of the logic of homo economicus, or perhaps
homo politicus in this case, might not actually obscure more than it reveals

about “high politics” in the Ottoman Empire.

This deficiency could have been remedied by a greater emphasis on the
narrative accounts offered by the actors involved. While the deeds, house-
hold inventories, and economic records Nizri bases his account on might
not be particularly helpful in this regard, Feyzullah did leave behind two
autobiographies and other narrative accounts exist in the form of contem-
porary, often critical chronicles. Despite the availability of these sources
and Nizri’s own reliance on them for comparative fact-checking, Nizri only
rarely quotes these sources directly and never does so in order to reveal
the mind behind the man the book is ostensibly about or those of his cri-
tics. While he is obviously aware of the pitfalls of accepting such accounts
at face value (p. 12), one only wishes that he had done more to use these
sources to shed light on his subjects’ perspective on the issues that domi-

nated their lives and form the focus of Nizri’s book.

But that is not Nizri’s focus, and it would be unfair to criticize him too far
on this point. His account stands as an informative study of the strategies
employed by one of the key Ottoman elite households in the seventeenth
century to seize and keep as much power, position, and wealth as it could.
Those who question the central contention that actors involved in poli-
tics are all unscrupulous and power-hungry, or those looking for a more
subjectively anchored account of what Ottoman political life involved, are

advised to turn elsewhere.
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Cihan Yiiksel Muslu. The Ottomans and
the Mamluks: Imperial Diplomacy and
Warfare in the Islamic World. London
and New York: I.B. Tauris, 2014. xii +
376 pages.

Zahit Atcil

Istanbul Medeniyet University, Department of History
zahit.atcil@medeniyet.edu.tr

Concerning the questions of Ottoman integration into the modern dip-
lomatic networks in the early modern period, The Ottomans and the Mam-
luks deals with Ottoman-Mamluk diplomatic relations and contributes to
the field of Ottoman diplomatic history, especially to understanding how
the Ottomans used diplomacy as a tool of foreign policy and to what extent
diplomacy was a mechanism at which interstate conflicts were highlight-
ed, discussed and resolved through diplomacy as an alternative to warfare.
Instead of a diplomatic history overshadowed by political history, it fo-
cuses on treating the diplomatic exchange itself as a subject matter with a
pursuit of understanding the symbolic and representational aspects of the
ceremonies, correspondences, gift exchanges, developing ambassadorial
decorum etc. in various cultural contexts.

Cihan Yiiksel Muslu tracks the evolution of Ottoman-Mamluk relations
from the mid-fourteenth century until 1512. Having an introduction and
five chapters and three appendices, the book presents a chronological evo-
lution of the Ottoman-Mamluk relations. Primary concern of the book is
to understand the dynamics between the Ottomans and the Mamluks and
how it changed over time. Although the Mamluk supreme political power
disappeared from the scene in 1517, Muslu does not include last five years
of the Mamluks, on the grounds that “a study that would include the final
five years would undoubtedly produce a second volume,” (pp. 21-22) be-
cause of the intensity of the relations in these years. Besides, the author
states that her book serves to depict an alternative picture of Ottoman-
Mamluk relations that is undistorted by the weight of the ultimate Otto-
man victory. In fact, the Mamluks were the superior and more respected
political power compared to the Ottomans from the beginning of the early
fourteenth century to the end of the fifteenth century when the Ottomans
began to challenge this superiority.



Muslu introduces her criteria of analysis in the first chapter titled “The
Tools of Diplomacy.” Going beyond a dry description of diplomatic ex-
change, she examines symbolic meanings of each contacts by looking at
rulers’ selection of ambassadors, preparation process of letters, prepara-
tion and presentation of gifts, the kinds of gifts, reception of ambassadors,
courtly decorum, ambassadorial audience, ceremonial processions, ban-
quet offers etc. She gives numerous examples for varieties in every cate-
gory.

The author pays particular attention to the titles used for Ottoman and
Mamluk sultans in narrative sources and diplomatic letters. Muslu shows
that the Mamluks paid little attention to the Ottoman principality at early
fourteenth century at a time when the Karamanids and the Germiyanids
were known as the powerful political entities in Anatolia. The Mamluks
used various low-rank titles for the Ottoman sultans such as al-Majlis al-
Samiyy (His Lofty Seat), al-Janab al-Munif (His Exalted Honor), al-Maqarr
al-‘Ali (His Sublime Residence) or al-Maqarr al-Karim (His Noble Resi-
dence) and al-Maqgam al-Ashraf (His Most Noble Station) (See Appendix
II, pp. 190-191). The Ottomans in turn respectfully referred to the Mamluk
rulers with honorific titles such as Sultan al-Islam wa-1-Muslimin (The Sul-
tan of Islam and Muslims), Malik al-Muluk fi al-‘Alam (The King of kings in
the World), Hami Sukkan al-Haramayn al-Sharifayn (The Protector of the
Residents in the Two Holy Cities), Sultan al-Haramayn (The Sultan of Two
Holy Cities) and Hafiz Bilad Allah (The Protector of God’s Domain) (p. 90).

In Muslu’s presentation, the balance between the Ottomans and Mam-
luks persisted for along time by respecting each other’s status and role as
Muslim states. Although the Mamluks, who were the first army to stop the
Mongol expansion, disliked the Ottomans’ increasing assumption of the
role of the defender of Islam against the Crusading forces, they continued
to keep peace and cooperate. Especially when a common threat, the Timu-
rids, appeared, the cooperation and exchange between the Ottomans and
the Mamluks became firmer. For example, the Mamluk sultan Baybars
rejected the Timurid ruler Shahrukh’s offer to furnish kiswa (black textile
that covers Ka’ba), he acceded Ottoman sultan Murad’s offer to send silk
cloth for mahmal (litter carrying gifts for Ka’ba). Baybars considered Mu-
rad II's offer less audacious, because he did not foresee a near Ottoman
threat and also because sending cloth for mahmal was symbolically less
ambitious than sending kiswa (pp. 98-100). Exchange between two polities
was accompanied by the movement of religious scholars from Ottoman
lands to the Mamluk lands to acquire access to the centers of learning in
Damascus and Cairo. In the second half of the fifteenth century, however,
the balance began to change as Mehmed II, endorsed by his conquests and
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achievements, challenged the superiority of the Mamluks. In diplomatic
correspondence, Mehmed II strongly emphasized his role as gazi and de-
fender of Islam. In addition, Mehmed II addressed in one of his letters to
the Mamluk Sultan Khushqadam with the title al-Magarr al-Karim (His
Noble Residence), as an unusual epithet that had been used up to that time
for the Ottoman sultans who had inferior status (pp. 120-124). The period
after the reign of Mehmed II (d. 1481) oscillated between the competition
to control buffer zones such as the Dulkadirid lands and prudence against
the rising Safavid power in Iran. The Mamluk hosting of Ottoman prince
Cem Sultan tainted the trust between two polities. Muslu illustrates the
transformation of the Ottoman-Mamluk relations in the introduction of
the book: while Bayezid I (r. 1389-1402) stated to Mamluk envoy that he
considered himself as Barquq’s slave (mamluk) in 1393, about a century
later one of Bayezid II's (r. 1481-1512) men challenged the Mamluk ambas-
sador Amir Janibek that the Ottoman sultan was more worthy of ruling the
holy cities in respect to his noble lineage and the Mamluk sultans’ slave
background (pp. 1-2).

Muslu uses a variety of sources, but more particularly chronicles, collec-
tions of diplomatic letters, accounts of travelers. She gives space equally to
both Mamluk and Ottoman sources and effectively uses manuscripts and
published primary sources. Whenever appropriate, the author masterfully
compares their narratives and shows their perspectives and biases. She
tries not to adopt unjustifiably the version that represents the Ottoman
standpoint or the Mamluk one.

In an 84 page long appendix, she lists all the diplomatic exchange bet-
ween the Ottomans and the Mamluks starting from June 1366 until August
1512. She elaborates each entry with the dates, the direction of the mis-
sion, the purpose and details of the subject discussed or delivered during
the ambassadorial meeting (such as announcement of a conquest, con-
gratulation of an accession to the throne or peace negotiations). She also
provides, for each entry, full citation info for the sources that mention the
diplomatic relation (such as the location in a chronicle, or in any second-
ary source) or the ones that contain the letter used during the meeting
(such as Feridun Bey’s Miingeat).

108 Muslu’s book presents an invaluable contribution to the field of Otto-
Divan man-Mamluk relations and primarily concerns specialists who work Ot-
2016/1 toman history, Mamluk history, ideology and diplomatic relations in Is-

lamic middle periods. The author shows how a diplomatic exchange can
be studied by examining the sources from both sides. One minor criticism
is that the author’s usage of the terms “Ottomans” and “Mamluks” appears



ambiguous. Do they refer to the sultans? Or do they include also the sul-
tans’ entourage, and bureaucracy that involve in the diplomatic exchange?
She mostly focuses on Ottoman and Mamluk sultans in every occasion and
pays little attention to the agencies of the pashas, secretaries who most
probably participated actively in composing the letters and arranging the

diplomatic settings.

Kostendilli Ali el-Halveti. Telvibat: Bir
Osmanli Seybinin Dilinden Tasavvuf.
Haz. Semih Ceyhan. istanbul: Dergah
Yayinlari, 2016. 285 sayfa.

Omer Sami Uzuner
Marmara Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii
omer.sami@marmara.edu.tr

Kalden ziyade hal ile iliskili olan tasavvuf, satirlardan degil sadirlardan
ogrenilip aktarilan, bu yolu talep ve irade edenin, irsad edip yol gostereni
takip etmesiyle elde edilen marifet ve hakikatlerdir. Bu yolda elde edilen
her tiirlii tecriibe, salik icin 6nem arz etmektedir. Zira tabi olunan miirsid,
kendi tecriibesi ve mesrebine gore talibi cesitli yollardan marifet ve haki-
kate ulastirmay1 amaclar. Bu gesitlilik de tasavvuf sahasiin genisliginin en
biiytik sebeplerindendir.

Tarihi stireci i¢inde siirekli genisleyen tasavvuf diisiincesinin mensup-
larindan birisi de 16. ylizyll Osmanli doneminde yasamis olan Kostendil-
li Ali el-Halveti’dir. Kiinyesinden de anlasilacagi tizere bir Halveti seyhi
olan Kostendilli Ali Efendi, hususi miirsidinin Ibn Arabi (6. 1240/638) ol-
masi hasebiyle Ekberi, batinda Hac1 Bektas-1 Veli'ye (6. 1271/669) miin-
tesip olmasindan dolay1 da Bektasi gelenek icerisinde yer alan bir sufidir.
Soyu, Hz. Omer’e dayanmaktadir. 1589/997 tarihinde vefat ettigi anlasilan
Kostendilli Ali Efendi’nin, halifelerinden Bursali Suhtidi Mehmed Efendi
(6. 1612/1021), seyhinin vefatina kadar ii¢ sene yaninda bulunmus, ve-
fatina yakin bir zamanda ise seyhinin sozlerini Telvihdt-1 Siibhdniyye ve
Miilhemat-1 Rabbaniyye isimli eserde bir araya getirmistir. Kostendilli Ali
Efendi'nin tasavvufa dair sézlerinden olusan bu eser Semih Ceyhan tara-
findan Arapca metnin tahkiki ve terctimesiyle birlikte nesredilmistir. Kitap
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0nsoz, girig, metin terclimesi, kaynakca, dizin ve son olarak Arapca tahkikli
metinden olusmaktadir.

Giris kisminda dort baslik yer almaktadir. Ik olarak halifesi Bursali
Suhtidi Mehmed Efendi ile seyhi Kostendilli Ali el-Halveti’nin irtibatin-
dan bahsedilmistir. Ceyhan, eski donem tarihgilerinin bir kisminin Kos-
tendilli Ali Efendi ile {i¢ pirin miirsidi Kostendilli Ali Alaeddin el-Halveti'yi
(6. 1730/1143)* karigtirdiklarimi belirtmis, eldeki bilgiler 1s181inda bu ese-
rin Kostendilli Ali Efendi’ye ait oldugunu ortaya koymustur. Ayrica Kos-
tendilli Ali Efendi’nin, Kostendilli Ali Alaeddin el-Halveti’den bir bucuk
asir dnce yasamis oldugunu tespit etmistir. Tarih kayitlarinda Kostendil-
li Ali Alaeddin el-Halveti’'nin halifesi olarak zikredilen Suhtidi Mehmed
Efendi'nin de, bu calisma ile birlikte, Kostendilli Ali Efendinin halifesi
oldugu netlik kazanmstir (ss. 13-33). Bu kisimdaki ikinci bashk, Suhtdi
Mehmed Efendi'nin manevi feyiz aldigi Yakub el-Germiyani (6. 1571/979)
ile irtibat1 tizerinedir. Akabinde de seyhi Késtendilli'nin yaninda iken yaz-
dig1 Telvihat-1 Siibhaniyye ve seyhinin vefat1 {izerine yazdig1 Levamiu'l-
esvadk adli iki eserinden kisaca bahsedilen ticlincii béliim yer almaktadir.
Son olarak dordiincii boliimde Telvihdt-1 Siibhdniyye'de ortaya koyulan
tasavvuf anlayisi ile ilgili bilgiler verilmistir.

Telvih? (¢. telvihat), sozliikte “isaret etmek, haber géndermek, parla-
mak” gibi anlamlara gelmektedir. Miilhemat ise “ilhamlar” demektir. Yani
kitabin adi1 “Stibhan’in isaretleri ve Rabbin ilhamlar” seklinde Tiirkceye
cevrilebilir. Igerisinde 387 telvihin bulundugu bu metinde, Késtendil-
li Ali Efendi'nin Ekberi mesrepte olmasi hasebiyle bu tasavvufi diisiince
dilini kullandig1 goriilmektedir. Hususiyetle ibn Arabi’'nin el-Fiitahdtii’l-
Mekkiyye ve Fusiisu'l-hikem adl eserlerinden beslendigi goriilen Kosten-

dilli Ali Efendi, tasavvufun en temel konulari tizerinde durmustur.

Ceyhan, okuyucunun eserden istifadesini artirmak icin, sistematik bir
diizeni olmayan ve telvih-i serifve telvih-i siibhdni gibi terkiplerle isimlen-
dirilen telvihleri konularina gore bashiklandirmistir. Eserde Kostendilli'nin
sozlerinin genel olarak tasavvufun belli bagh konular tizerinde durdugu
goriilmektedir. Kostendilli, seriat-tarikat-hakikat-marifet konularina 6n-
celik vermis; seriatin, hepsinin temeli oldugunu, onun olmazsa olmaz bir

110 1 Ayrinuli bilgi igin bkz. Semih Ceyhan, Ug Pirin Miirsidi: Halvetiyye, Ramaza-

- niyye kolu Késtendilli Ali Alaeddin Efendi (Istanbul: ISAM Yayinlari, 2015).

2 Tasavvuf literatiiriinde telvih ya da telvihat eserlerde nadir rastlanan isimler-
dir. Kiitiiphane kataloglarina bakildiginda Israkiligin kurucusu Sihabiiddin
Sithreverdi Maktul'tin (6. 1191) et-Telvihdtii’l-levhiyye ve'l-arsiyye (Siileyma-
niye Kiitiiphanesi, Carullah, no. 996) adh eseri ve ibn Kemmne'nin (6. 1289)
bu eser tizerine Serhu't-Telvihdt (Siileymaniye Kiitiiphanesi, Yeni Camii, no.
766) adl bir serh kaleme aldig1 goriilmektedir.
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yerde durdugunu ekseriyetle belirtmistir (s. 74, 75, 83, 85). Viictid, adem,
vahdet-i viicid gibi, tasavvufun Ibn Arabi ile birlikte ana konularindan biri
haline gelen mevzularina agiklik getirmis ve varlik anlayisina dair Ekberi
bir tislupla izahlarda bulunmustur. Ayrica miilk, melekat gibi kavramla-
rin da varlik alemi icerisindeki yerinden bahsetmistir. Bunlarin yaninda
a‘yan-1 sabitenin, yani varliklarin Allah ilminde sabit olan ezeli hakikat-
lerinin varhigin hakikati ile ilgili temel kavramlardan biri oldugunu beyan
etmistir. Ulthiyyet ve rubtibiyyet konularim1 da ele alan Késtendilli, bu
mertebelerin mahiyetini ve insanin bunlara bakisini ve durusunu anlasilir
bir sekilde agiklamistir. Ayrica bu minval {izere tasavvuf sahasinda ¢okga
dillendirilen niibiivvet-velayet konusuna deginmesi, Ekberi ¢izgide olma-
sinin tesirlerinden biri olarak gortinmektedir. Yine, 6zellikle tizerinde dur-
dugu mevzulardan birisi de manevi yolda olmayan veya belli bir manevi
asamaya gelmemis kimselerin, marifet ve hakikati tasavvuf kitaplarindan
elde etmeye ¢calismasinin onlar1 yanlsa hatta dalalete gotiirebilecegi teh-
likesidir. Bu tehlikeden dolayi bir¢ok uyar1 yapilmaktadir. Insanin nefsine
kars1 miicadelesinden bahseden Kostendilli, nefsin mahiyetini ve insa-
na tesirini ortaya koyarak ikaz ve izahlarda bulunmustur. Insan-1 kamil,
miirsid-miirid irtibatindan bahsetmis, miirsidligin esaslarimi1 ve miiridin
miirsidine tabi olmasimin zorunlulugunu zikretmistir. Seyr-ii stiliku ¢ok
onemseyen ve kendisi de seyr-ii siiltik erbab1 olmasi vesilesiyle bu yolun
hakikatlerine vakif olan Kostendilli pek ¢cok beyanda bulunmustur. Seyr-ii
siiltikun esaslarini belirten Késtendilli halvet, uzlet, riyazet, zikir, ibadet,
takva, tecelli, tevekkiil, esma, ism-i azam ve tarikat gibi bu konu igerisinde
yer alan kavramlari agiklamistir. Kostendilli, Hz. Peygamber’e tabi olmanin
ilk sirada geldigini belirterek, Kur’an ve siinnete riayete sik sik vurgu yap-
mustir. Bir bakima felsefi tasavvufun konusu diyebilecegimiz fiil-sifat-zat
kavramlari ile ilgili izahlarda bulunmasi, bir Osmanli dénemi seyhi olmasi
hasebiyle ayr1 bir 6nem tasimaktadir. Zira onun tasavvufla ilgili temel me-
selelerdeki aciklamalari, donemi ve etkilerini anlamak icin arastirmacilara
151k tutmaktadir. Bunlarin yaninda o, zahir-batin dengesinden bahsetmis,
gercek ilmin mahiyetini izah yoluna gitmigtir. islam, iman, tevhid, akil,
irade kavramlarini kendi tislubuyla aciklayarak tasavvufun bu kavramlara
bakisini 6zetlemistir. Cennet-cehennem, seytan, ruh gibi mugayyebattan
olan mevzulara da deginmistir. Ayrica diinya ve ahiret iliskisini, insanin bu

iki boyut arasindaki mahiyetini ortaya koyarak yol g6sterici bir tavir sergi- m
lemistir. Eserde dikkat ¢ceken en 6nemli seylerden birisi de Késtendilli'nin Divan
hatir1 sayilir miktarda ayete, hadise, sahabe ve veli s6ziine iligkin yaptigi 2016/1

isari izahtir. Bu durum, bir taraftan onun ilmi donanimini ortaya koymak-
ta, diger taraftan isari tefsir ve serh gelenegine katki sunmaktadir.
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Ceyhan, eserin nesrini Atatiirk Kitapligt Osman Ergin Yazmalar1 no.
345’te yer alan tek niishadan yapmistir. Bu niisha Seyh Suayb Serefeddin
el-Giilseni (6. 1911/1329) tarafindan istinsah edilmistir. Ceyhan’in belirtti-
gine gore eserin kiitiiphanelerde bagka bir niishas1 bulunmamaktadir. Sii-
leymaniye Kiitiiphanesi’'nde kayith olan niishanin muhtevasi ise bu esere
ait degildir (ss. 42-43).

Eser, birkac Farsca ve Tirkce telvih disinda Arapcadir. Asil metinde
miistensihin mukaddimesi yer almaktadir. Ayrica miistensih bazi miiskil
olan kelimeleri derkenarda izah etmis, metnin nesrinde “miistensih notu”
ile bunlara yer verilmistir. Asil metinde Kostendilli Ali Efendi’nin so6zleri
“telvih-i serif” ve “telvih-i stibhani” terkibiyle basliklandirilmistir. Ceyhan
tarafindan yapilan tahkikli metinde ayet ve hadislerin tahrici yapilmas,
gerekli durumda hadislerin farkli rivayetlerine ve beyitlerle ilgili dipnot-
lara yer verilmistir. Ayrica eserde Fiitithdtii’l-Mekkiyye, Fusiisu’l-hikem,
Mesnevi, Hilyetii'l-evliya, Giilsen-i Raz, Tefsiru’l-Kur’dn gibi, atif yapilan
klasik Islam ve tasavvuf eserleri dipnotlarda belirtilmistir.

ibn Arabi’nin tasavvuf diisiincesini ifade eden ve Anadolu’da Sadreddin
Konevi (6. 1274/673) ile baslayip Davud-i Kayseri (6. 1350/751), Molla Fe-
nari (6. 1431/834) gibi isimlerle devam eden Ekberi gelenek, XVI. ytizyilda
da 6nemli isimlerle temsil edilmistir. Idris-i Bitlisi (6. 1520/926), Sofyali Bali
Efendi (6. 1553/960) ve Aziz Mahmud Hiidayi'nin seyhi Uftade Muham-
med Muhyiddin (6. 1580/988) isimleri bu yiizyilin 6nemli isimlerindendir.
Inceledigimiz eser 15131nda, yansittig1 diisiince yapisi ve muhtevasi itibari
ile Kostendilli Ali Efendi’yi de Ekberiligin bu yiizyildaki 6nemli temsilcileri
arasinda gosterebiliriz. Kostendilli'nin hem Halveti seyhi olmasi hem de
Ekberi diisiince sistemine yaslanmasi, eserin Osmanl tasavvuf tarihinde
Ekberi gelenek ve tarikat erbabi iligskisine dair arastirmalar acisindan 6ne-
mini gostermektedir. Diger taraftan ehlibeyit, Hz. Ali ve neslini sevmek an-
lamina gelen tevelld ile ehlibeyit, Hz. Ali ve neslini sevmeyenlerden uzak
olmak anlamindaki teberrd anlayisini benimsemesi, onun Bektasilikle ir-
tibatin1 gostermektedir. Ceyhan da kitabinda “Veciz s6zlerinden anlasil-
dig1 kadariyla tasavvufi maksatlar: kendisinde gerceklestirmis bir stift olan
Kostendilli Seyh Ali Efendi, Halveti, Ekberi, Bektasi mesreplerinin dikkate

deger bir terkibini ortaya koymus goziikmektedir.” (s. 9) ctimlesiyle onun

112 tasavvuf tarihi arastirmalarindaki 6nemini ifade etmistir. Farkli mesreple-
D7V ri bir araya getiren ve oldukga verimli bir tasavvufi diisiinceye sahip olan
2011\/;;1] Kostendilli Ali Efendi’ye aidiyeti tespit edilen eserin tasavvuf tarihi arastir-

malarina ciddi katkilar sunacagi umulmaktadir.
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Recent decades have witnessed a surge in Ottoman studies that counter
and rectify decline paradigm in the political, economic, institutional, and
social history of the early modern period. However, the intellectual history
of the period still remains untapped to a large extent. Khaled El-Rouayheb,
who has already made some inroads in this area with articles and a previ-
ous monograph on history of logic, just published another significant work
entitled Islamic Intellectual History in the Seventeenth Century: Scholarly
Currents in the Ottoman Empire and the Maghreb. This book responds to
the lacuna in the scholarship with an encompassing study of the intellec-

tual trends in the seventeenth century Islamic world.

Islamic Intellectual History is divided into three parts, each devoted to
a scholarly and intellectual current including rational sciences, theology,
and mysticism. Each part in turn consists of three chapters. The first chap-
ter of each part maps the intellectual current in general, and subsequent
two chapters detail the relevant trend by closely analyzing some represent-
ative works.

In the first part, El-Rouayheb points out a hitherto unacknowledged de-
velopment in the core Ottoman lands, i.e. the reinvigoration of rational
sciences in the early modern period. The periodization of the Ottoman
intellectual history so far has been that of nascent beginnings, a golden
age of rational sciences between the reign of Mehmed II and Siileyman
the Magnificient, and a steep decline thereafter due to Kadizadeli move-
ment, from which the Ottomans never recuperated up until the nineteenth
century. El-Rouayheb criticizes this decline narrative by not only showing
that the causal explanations for decline of rational sciences are themselves
inaccurate, but actually by demonstrating that these sciences flourished
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in the seventeenth and eighteenth centuries. This renewed interest in ra-
tional sciences, according to El-Rouayheb, was connected with the rise of
Shiite Safavid dynasty, which led to the persecution of the Sunni scholars
of Persia. These scholars escaped for safe havens in the Ottoman Empire,
and brought with them a body of learning, and thus ignited a heightened
interest in rational sciences in the core Ottoman domains via Azeri and
Kurdish scholars. El-Rouayheb demonstrates this by examining Ottoman
scholarly output in the fields of philosophy, logic, and dialectics which wit-
nessed an unprecedented increase. El-Rouayheb notes the role played by
two scholars in particular, namely Mulla Celebi Amidi, and Hoca Abdur-
rahim. Both of them studied in the Kurdish region and had genealogies
of learning that went back to the fifteenth- and sixteenth-century Persian
scholars. It is regrettable that El-Rouayheb does not emphasize the role of
Muhammed Emin b. Sadreddin Sirvani, in this regard.

Intense study of instrumental and rational sciences also led to seeking
knowledge by perusing books in private. This is demonstrated by an analy-
sis of Miineccimbas1 Ahmed Dede and Sagaklizade’s treatises on proper
manner of perusing books (adab al-mutala‘a) and education (Tartib al-
‘Ulum), respectively. El-Rouayheb also suggests that the interest in “deep
reading” (mutala‘a ‘amiqa, a phrase used by Sacaklizade) was perhaps due
to changes in the promotions in the ilmiye career. This explanation seems
plausible given the fact that provincial students were seeking proper man-
ners of learning in order to compete with graduates of core madrasas of the
Empire. In this regard it is not surprising that both treatises were written in
the provinces rather than the capital.

In the second part of the book, El-Rouayheb provides an account of the
eastward movement of learning in seventeenth and eighteenth centuries.
El-Rouayheb unearths as yet unnoticed transmission of knowledge from
the Arab-West (the Maghreb) to the Arab-East (Cairo, Damascus, and
the Arabian Peninsula). He shows that simultaneously with the rise of
economy, scholarly contributions in logic and theology increased in the
Maghreb. These works became part of the curriculum in Cairo and else-
where in Syria and Arabia, as the scholars themselves moved eastward due
to political turmoil, and to the established custom of pilgrimage. It is owing

114 to the legacy of the highland Berber scholars that Cairo was introduced to a
D7V more vigorous and advanced study of logic and rational theology.
Tvan
2016/1 In the third part, El-Rouayheb demonstrates that Arab-Islamic lands wit-

nessed a noticeable change in the reception of Ibn ‘Arabi’s thought in the
same period. While in the fifteenth and the sixteenth centuries some scho-
lars embraced Ibn ‘Arabi as a respectable scholar and saint, they were still



refrained from embracing the idea of unity of existence (wahdat al-wujud)
that was propagated by later commentators such as Konevi and his Persian
followers. However, in seventeenth century there was a shift in this regard
simultaneously with the spread and influence of Shattari and Nagshbandi
orders from India, and Khalwati Sufi order of Anatolia. These Sufi orders
spread to the Arab-Islamic lands monist-mysticism, which gave way to a
criticism of Ash‘ari theology in favor of Hanbali traditionalism in the Arab
provinces of the Ottoman Empire. El-Rouayheb’s account of this seven-
teenth century development problematizes the commonplace juxtaposi-
tion of Ibn ‘Arabi-inspired sufism and the Hanbali traditionalism. In this
instance, it turns out that monist-mystics shared a common ground with
Hanbali traditionalism concerning a number of issues including a critique
of Ash’ari occasionalism and secondary causation, the value of studying
rational theology, the related issue of interpreting anthropomorphic de-
scriptions of God in the Qur’an, and the question of eternity of Qur’an.
El-Rouayheb discusses the role of some key figures including Qushashi,
Kurani, and Nabulusi who are indicative of and brought about this shift in
the Arab-Islamic world, and prepared the ground for the modern Salafism.

El-Rouayheb’s book is a paragon of Islamic and Ottoman intellectual
historiography, hence, there are few things that one might contest which
still would not take away anything from the value of the book as it stands.
One of them is the totally unnecessary defense of a more conservative kind
of intellectual history that is textual through and through. El-Rouayheb ar-
gues that it is not necessary to involve political, institutional, and social
studies, and that it is legitimate to do an intellectual history of the Ottoman
Empire that is focused on the content of texts alone. Be that as it may, that
kind of intellectual history is quite limited as it would not provide satis-
factory explanations for the changes in the content of texts themselves. In
fact, El-Rouayheb himself provides political, social, and institutional ex-
planations for above-mentioned intellectual trends in the Ottoman Em-
pire and North Africa, which make his analysis of texts more interesting
and convincing. Clearly his own practice is contrary to what he advocates,
thus mystifying his defense of an outdated approach to intellectual history.

Another issue that one might question further is the emphasis put on the
novelty of “deep reading” or layered reading in the early modern period.
El-Rouayheb contrasts a few pedagogical texts from previous centuries
with similar texts written at the turn of the eighteenth century to evince
that previously students were discouraged, and in fact barred, from study-
ing texts by themselves. Whereas in the early modern period there was a
call for studying texts in private. However, El-Rouayheb himself acknowl-
edges that deep reading as advocated by Miineccimbasi and Sacaklizade,
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is expected of those who have already mastered linguistic and rational sci-
ences i.e. advanced students of madrasas. Hence, there is a possibility of
finding deep reading in practice in earlier periods as well. For instance, El-
Rouayheb acknowledges that there is evidence which shows that scholars
were practicing mutala‘a, as shown by his analysis of Ibn Jama‘a’s treatise
on education. Further studies of commentaries and glosses from the ear-
lier period are needed in order to establish the novelty of deep reading in
the seventeenth and eighteenth centuries.

Overall, the book under review is a reliable and accessible work of schol-
arship. El-Rouayheb’s writing is quite analytical and lucid, and his research
is astute and trustworthy. As a modern academic verifier (muhaqqiq),
El-Rouayheb does not take the existing claims for granted. Using manu-
scripts (title pages, prefaces, colophons, marginalia, and contemporary
correspondences) El-Rouayheb corrects mistakes concerning identity of
authors, death dates, and publications. Throughout the book, El-Rouay-
heb also time and again shows that some of commonly held views regard-
ing Sufi thought, Ash‘ari theology, and early modern Islamic and Ottoman
intellectual history, are contrary to the facts as revealed by close reading of
texts themselves. In that regard, reading Islamic Intellectual History in the
Seventeenth Century is a must for those studying Islamic philosophy and
theology, Sufism, and intellectual history of the Ottoman Empire and the
Maghreb. The book as a whole or in part is recommended as a textbook as
well for courses in these areas.
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Bes boliimden miitesekkil bu kitapta, Liibnan asilli Amerikali yazar Nas-
sim Nicholas Taleb, “Siyah Kugu” metaforunu kullanarak, olmasina nere-



deyse hic¢ ihtimal verilmeyen olaylara dair gézlem ve bilgimizin ne kadar
kirilgan oldugunu ortaya koymaktadir.

Taleb, ikinci kitab1 Siyah Kugu'yu 2007’de yayinlamis, 2010 yilinda ek
bir b6liim ile ikinci baskisin1 yapmustir. Kitap, The Times tarafindan 2011
yilinda II. Diinya Savasi’'ndan sonra yazilmis en etkili 12 kitaptan biri ola-
rak kabul edilmistir. Ayni yillarda, gayriresmi rakamlara gore ti¢ milyondan
fazla satmis ve 32 farkl dile terctime edilmistir. Peki, bir kitabin bu kadar
kisa siirede boylesine ilgi gormesinin sebebi nedir? Cevap, Taleb’in kendi
ifadesiyle, yirmi kiisur yillik tecriibelerini damittigi satir aralarinda sakhidir,
ancak oncelikle Siyah Kugu metaforunun ortaya cikisi ve Taleb’in eserini
nesrettigi baglama gz atilmalidir.

Siyah Kugu ile ilgili en eski bilgimiz, M. S. I. ylizyi1lda yasadig: varsayilan
Iunius Iuvenalis’e ait bir vecizedir: “...rara avis in terris, nigroque similli-
ma cygno...” (...karada nadir bir kus, tipki siyah bir kugu gibi...) Bu s6zii
ile Tuvenalis’in —o giine dek bir siyah kugunun varligina sahit olunamadigi
icin— olumsuz olasiliklar veya olasiliksizliklar1 betimledigi dogrudan ¢i-
karsanabilir. Belki de o, tiimevarimsal ve sabit herhangi bir dizgenin veya
diistincenin kirilganligina analojik bir gonderme yapmaktadir. Sonralari,
Orta Cag boyunca Iuvenalis’in bu s6zii hi¢ rastlanmamis olaylar1 nitelen-
dirmek icin kullanilir, ta ki 1697 yilinda Willem de Vlamingh! tarafindan
Bat1 Avustralya’da ilk siyah kugu tespit edilene kadar.

Siyah Kugu metaforunun giintimiizde farkli bir eksende —ekonomi, fi-
nans diinyasinda- kullanimiysa, 1962 yilinda Joan Robinson’un yazdigi
Economic Philosophy adl eserle gerceklesir. Robinson, Taleb’in de kita-
bina giriste alint1 yaptig: bir ifadeyle s6yle der: Biitiin kugular beyazdir...
Avustralya kesfedilene kadar.

Taleb’in kendisinden etkilendigini sik sik yineledigi ve kendisinden bii-
ylik bir saygryla bahsettigi —her birini birer 6gretmen saydigi kitaplarindan
daha azametli ete kemige biirtinmiis bir kitap olarak— matematikci Benoit
Mandelbrot, yilizyillimizin son ¢eyreginde Fraktal Geometri ilkelerini orta-
ya atar. Enteresan bir sekilde, fraktal geometri ilkeleriyle Wall Street borsa-
sindaki yanligliklar: irdelemesi ise 1999 yilim1 bulur. Béylece Mandelbrot,
biiyiik diizensiz dalgalanmalar icinde kiigiik ve stabil getirilerle ayakta ka-
labilmek diisiincesi ile ekonomistlerin gozlerini kamastirir. Bundan birkacg
yil sonra, 2001 yilinda Taleb, Fooled by Randomness adindaki ilk kitabini

1 Vlamingh'’in Bat1 Avustralya’ya sirf siyah kugulari gérmek icin degil, 1694 y1-
Iinda bélgede kaybolan Amiral Sir James Couper ve miirettebatini aramak igin
gittigi not edilmelidir. Klasik Kesif Modeline 6rnek verilebilecek bir bicimde
rastlantisal olarak 10 Ocak 1697’de, glintimiizde Kugu Nehri olarak adlandiri-
lan havzaya yolu diiser.
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kaleme alir. Taleb, Mandelbrottan esinlenerek iki maddelik bir tez 6ne sii-
rer: i. Insanoglu nedenselligi abartir; ii. Insanoglunun diinyay1 oldugundan
daha agiklanabilir gorme egilimi vardir. Béylece Taleb giiniimiiz insani-
nin, rastlantisalligi siklikla géz ardi ettigine dair 6rneklerle Mandelbrot’'un
fraktal geometrisi ile antik donemlerden gelen Siyah Kugu Olasiliksizligi-
n1 birlestirerek, Siyah Kugu Teorisi adin1 verdigi bir sentezi ortaya koyar.
2007 yilinda yazdig1 Siyah Kugu -Olasiliksiz Goriinenin Etkisi adl eseriyle
de, metaforu yalnizca finans diinyasina 6zgii dar kalipli bir terim olmak-
tan ¢ikarip, bilimsel kesifler, icatlar, tarihi ve sosyal olaylar gibi finans dis1
konulara tesmil eder. Taleb, Iuvenalis, Robinson ve Mandelbrot ¢izgisini
tek bir baglamda birlestirerek, bilinmeyen bilinmeyenlericin 6nceden bazi
onlemler alma stratejisi sayesinde, 2007 finans krizinde sarsilmak bir yana,

bir anda asir1 zenginlesir.

Kisaca fraktal rastlantisallik olarak adlandirabilecegimiz bu baglamda
Taleb yazdig iki kitabiyla 6nce yalnizca ekonomi, sonra da diger alanlarda
olasilik, kesinlik, rastlantisallik ve nedensellik gibi pek cok kavrama olan
sarsilmaz inancimizi yerinden oynatir. Netice itibari ile Siyah Kugu adl ki-
tabinin Giris Béliimii'nde yazar, Siyah Kugu adini verdigi felsefe-mantik
sorunsalinin kisa betimlemesini yapar ve ti¢ 6nemli 6zelligini siralar: i. Bir
Siyah Kugu olay1 nadir gerceklestigi icin sira dis1 kabul edilir; ii. Gercekles-
tiginde olaganiistii etki giicli vardir; iii. Ortaya ¢iktig1 andan itibaren acgik-

lanabilir veya 6ngoriilebilir bir hale biirtintir.

Ardindan yazar diinya tarihini derinden etkileyen ve degistiren birkag
ornek olay: siralayarak yasamimizin genellikle bir plan (daha dogrusu bi-
zim bizzat ¢izdigimiz bir plan) dahilinde gelismedigini 6zellikle vurgular.
Buna gore, Siyah Kugu mantig1 bilmediklerinizi, bildiklerinizden ¢ok daha
onemli kilar. Yazar bilim, bilgi ve tarih felsefesi ile ugrasanlarin, ekonomist
ve yatirimcilarin dikkatini ¢cekecek bir konuda, kitabin cesitli noktalarinda
defalarca vurguladigi mantiksal 6rgiiyii kullanarak, daha iyi bir ekonomik
getiri elde ettigini bizzat belirtir. Bir akademisyen, egitim uzmani veya 6g-
retmen go6ziiyle bakildiginda da kitap boyunca ilging aforizmalarla karsi-
lasmak okuyucu i¢in neredeyse bir rutin olmaktadir.

Birinci B6liim’de yazarin, tarih felsefesi ile ilgili olarak degerlendirebi-

lecegimiz 6nemli bir analizi vardir: Tarih ve toplumlar emeklemeden sig-

118 ramalar yapar, ciddi bir titresim hissettirmeden, bir kirllmadan digerine
—Divén gecer, ancak yine de tarihcilerin ve bizim 6ngoriilebilir kiigiik asamalar
2016/1 halinde ilerlemeye inanma egilimimiz sebebiyle, geriye bakarken kendi-
mizi kandiririz. Satir aralarindan, yazarin Evrim Teorisi'nden hayli etkilen-

digini de okumak miimkiin. Diisiince diinyasini genisletmek adina, bilgi

kirliliginden ka¢cmak icin giinliik gazete okumay1 ve televizyon izlemeyi
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birakarak, kendisine kazandirdig: giinde birkac saatle yilda yiiziin tizerin-
de kitap okudugunu belirtir. Bilgiyi saglayip ¢cogaltmamiza imkan taniyan
miithis fakat adaletsiz bir fikir kabul ettigi alfabenin icad ile sosyal yasa-
mimizdaki biiyiik gecis slirecinin basladigini ve bu siirecin matbaanin ica-
d1 ile hizlanarak “kazanan hepsini alir” diizenine dontistiigiinti vurgular.
Adaletsiz nitelendirmesi bir yana, bu icatlarin miithisligi hususunda ya-
zara katilmamak elde degildir, zira giindelik iletisim aracimiz olmasindan
ziyade, bilimsel metinlerin iiretilmeleri, yatay ve dikey ufkumuzda nakil-
leri icin elzem olan etkin ve islek bir dile ve bu dilin islevsel bir alfabesine
ne kadar ihtiya¢c duydugumuzu hissettirmektedir. Akabinde, belirsizlik ve
rastlantisallik arasindaki farklihigi net olarak ortaya koyabilmek icin, basit
bir diistince deneyi yoluyla 6lgeklenebilir ve 6lgeklenemez olarak tasnif et-
tigi iki titopya iilkesi varsayar: Vasatistan ve Asiristan.” Epistemolojik agi-
dan Vasatistan olarak adlandirdig: rastlantisallik tiirtinde, tek bir 6rnegin
veya olayimn bir fenomenin tamamina hiitkmetmesi veya Siyah Kugu’nun
goriilmesi miimkiin degildir. Bununla birlikte, Asiristan tipi rastlantisallik-
ta, istatistik olarak herhangi bir 6rnekleme bakarak ortalama hesaplamak
miimkiin degildir. Tek bir girdi, toplami kolayca ve orantisiz bicimde ters
yiiz edebilir. Vasatistan/Asiristan gibi iki farazi olaylar kiimesi veya iitopya
aslinda kitap genelinde verilmek istenen ana fikrin bel kemigini olustur-
maktadir. Kisaca Vasatistan biittinsel, kolektif, rutin, asikar ve dngoriilmiis
olaylarin yasandig1 yer (veya zaman) iken, Asiristan ise tekil, rastlantisal,
sira dis1 ve dngoriilmemis olaylarin yasandigi yer (veya zaman) anlam-
larina gelmektedirler. “Giiven duygusu en iist diizeye ulastigl anda, bek-
leyen tehlike de doruga ulasmistir.” seklindeki ilging rasyonel tespitlerle
gecmisin ya da daha genel anlamda sonlu bilinenin bilgisine dayanarak,
gelecegin ve bir anlamda da sonsuz bilinmeyenin 6zelliklerini nasil idrak
edebilecegimizin sorgulandigin goriiriiz. Boylelikle yazarin, bilginin ve

bilmenin verdigi siikineti de sliphe halinde karsiladigina sahit oluruz.

Yazar arasgtirmacilarin hazcit mutluluk adini verdigi kavramin temelin-
deki ana fikri de ustaca imbikten gecirir. Belirli bir stire boyunca periyo-
dik olarak, azar azar da olsa, sik ve siirekli kazanmanin verecegi hazzin,
ayni meblag1 cok kisa bir siire icinde kazanip, kalan stire i¢inde yalnizca
kazanmamakla iktifa edilecegi ikinci secenektekinden daima daha fazla
oldugunu anlatir. Psikolojide pozitif etki olarak nitelendirilen, hislerin yo-
gunluklarindan ziyade frekanslarinin bizi mutluluga gotiirdiigiinti, acilarin 119
da tam tersi kisa vadede yasanmasinin uzun vadeye yayilmasindan daha Divéan

2016/1

az zararl oldugunu belirtir.

2 Orijinal hali sirasiyla Mediocristan ve Extremistan.
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Bu oldukca uzun ve yetkin birinci béliimde bilim-felsefe tarihine dogru-
dan isaret eden bir climleyi yorumsuz paylasmak yerinde olacaktir: “Bati
diistintisii kibirli bir bicimde ‘Aydinlanma’ olarak adlandirilmis ‘Bilimsel’
zihniyetinde bogulmadan 6nce insanlar beyinlerini hesaplamaya degil dii-

stinmeye zorluyordu.”

Tarihten bazi 6ngoriisiizliik 6rnekleri ile baglayan Ikinci Boliim’'de, bir-
kac diistince deneyinin ardindan, neredeyse boliimiin 6zeti sayabilecegi-
miz bir ifade ile karsilasiriz: “...insanlarin gercekten bildikleri ile bildikle-
rini sandiklar1 arasindaki farki degerlendirme...” Yazar bu béliimde asir1
enformasyonun bilgi gibi kabul edildigi bir algidan, s6z konusu enformas-
yon sebebiyle siirec igerisinde siirekli varsayim tiretileceginden ve alinan
her bir sinyalin de enformasyon zanni ile bilgi kirliligine yol acabilece-
ginden soz eder. Bilginin tiretiminden hizh dolastig1 giiniimiizde, nitelikli
bilgi ile malumat y1gin1 ayirdina artik varmamiz gerektigini anlariz. Bilme
bahsinde, “ne yapilacagini bilme” (episteme) ile “nasil yapilacagini bilme”
(tekhne) arasindaki ayrimi deneysel tip okulunun 6nciileri kabul edilen

Menodotus ve Heraklites’e dayandirir.

Bolimiin ilerleyen sayfalarinda halkimizin irfaninda veciz bir sekilde

“neye niyet, neye kismet” suretiyle ifade bulan Klasik Kesif Modeli ile,

yani diistindiigimiiz bir seyi arastirmaya basladigimiz ve orada oldugu-

nu bilmediginiz baska bir seyle karsilastigimiz durumlar ele alinir. Bilim

tarihinde tesadiifen yapilan kesiflere 6rnek olarak, Alexander Fleming’'in

antibakteriyel 6zellikli penisilini laboratuvarini temizlerken eski deney

bulasiklariin birinden kesfetmesi ve Penzias-Wilson ikilisinin kozmik fon

1siniminti bir ¢anak antende parazite yol agtigimi diistindiikleri kus pisligini

temizlerken kesfetmeleri 6rnek verilir. Bu noktadan hareketle, birkag 6r-

negin ardindan, icatlarin ya da kesiflerin pek cogunun ya tipik birer sorun

arayan c¢oziimler ya da baska beklenmedik kesiflere yol acan araclar oldu-

gu iddia edilir. Pasteur’e ithaf edilen “Sans hazirlikli olanin yiiziine gtiler.”

ilkesiyle, kendini rastlantisal kesifleri veya siyah kugular getirecek sansa

azami olarak acik tutmak ve bunun icin de arastirmay1 durmaksizin siir-

diirmek gibi bir prensip 6ne siiriiliir. iste bu noktada Popper’in temel argii-

mani “tarihsel olaylar1 6ngorebilmek icin temelde 6ngoriilmez olan tekno-

120 lojik yeniligi 6ngérmek gerektigi” konusuna temas ederek, buradan kendi
—Divén argiimanin ortaya koyar: “Ongérii gelecekte kesfedilecek teknolojileri bil-
2016/1 meyi gerektirir ancak bu bilginin kendisi neredeyse otomatik olarak bu
teknolojileri gelistirmeye baslamamizi saglardi, demek ki ne bilecegimizi

bilmiyoruz.” Yazarin ayni zamanda Poincare’ye olan ilgisi ve saygisi ona

atfettigi kitapta acik¢a goriilmektedir. Ornegin Taleb, Poincare’nin dogru-
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salsizlig1 tanimladig1 ve sonradan Kaos Teorisi adiyla popiiler olacak olan
kiiciik etkilerin biiyilik sonuclara yol acabilecegi fikrinden bahseder. Buna
gore, “gelecege projeksiyon yaparken modelledigimiz siirecin dinamikleri
hakkinda gitgide artan miktarda kesinlige ihtiya¢ duyacagimiz, ¢tinkii hata
oranimizin hizla artacag” seklinde ifade edilen sorunu formiile etmekte ve
soyle bir carpici 6rnekle konuyu pekistirmektedir: “Oyun siiresince masa-
daki bir bilardo topunun biitiin hareketlerini hesaplayabilmek icin biitiin
evrenin her bir atoma kadar uzanan dinamiklerine iligskin bilgi gerekir!” Bu
noktada okuyucunun aklina, bir kimsenin geleceginin tamamini en kesin
bir sekilde bilebilecek olan kudretin “her seye giicti yeter” ve “nihayetsiz
ilim sahibi” olmasi zorunlulugu diismektedir. Kesiflerde rastlantisalligin
sadece bilgi yoklugu olusunu belirtirken soyle bir pratik 6rnek ortaya ko-
yar: “Hamile bir kadin gordiigtimiizde, bebegin cinsiyeti bizim i¢in timiiy-
le rastlantisaldir. Oysa ultrasonla gbzlem yapmis olan doktor icin boyle de-
gildir.” Dolayisiyla, rastlantisallik pratikte bilgi eksikligi meselesidir. Yine
kesifler icin firsat yakalama ve bu firsati degerlendirme meselesi ile ilgili
olarak yazar, biiyiik sehirlerde yasamanin daha avantajhi oldugunu, ¢tinkii
boyle sehirlerde beklenmedik firsatlarla karsilasma olasiiginin daha yiik-
sek oldugunu belirtir. Diplomatlar i¢in, rutin yazigsma ve telefon trafigin-
den ziyade kokteyl partilerindeki rastgele sohbetler biiyiik gelismelere yol
acmaktadir. Akademisyen camiasinin buradan cikaracagi olduk¢ca mantik-
I1 bir sonug, yalnizca arastirma, deney yapma, kiitiiphanede calisma, ders
verme yerine kongre, sempozyum, konferans ve calistay gibi ikili iliskileri
gelistirmeye de yonelik bilimsel-sosyal etkinliklere katilmanin yeni arastir-

ma konularina veya yeni igbirliklerine imkan sunabilecegidir.

Uciincii Boliim, Vasatistan’dan Asiristan’a gegisin veya tersinin imkani-
nin sorgulanmasiyla baslamaktadir. Turnuva Etkisi argiimanrtyla yazar, bir
insanin, tiimiiyle rastlantisal sebeplerle digerleri karsisinda bir miktar 6ne
gecmesi ve sonunda digerlerinin onu takip etmesi 6rnegini kullanarak, ti-
cari anlamda isim yapmis bazi1 markalarin ¢cok daha kaliteli veya ¢ok daha
ucuz olduklar i¢in degil, tamamen rastlantisal sebeplerle hep géz 6niin-
de olduklarini vurgular. Unlii bilim sosyologu Merton’dan alint1 yaparak,

cogu akademisyenin 6zgiin eserleri okumadan direkt kaynakca icinden

secim yaparak referans olusturduklar: iddiasini yineler. Rastgele bir bilim 121
insaninin performansinin, baslangicta yakalanan rastlantisal avantajin Diva

1van
omiir boyu siirdiiriilmesi olarak da goriilebilecegini belirtir. Yazar dilbilim- 2016/1

de Zipf Yasas: olarak bilinen deneysel bir diizenlilikten bahseder ki, buna
gore bir sozcligii ne kadar sik kullanirsak, bir sonraki sefere kullanmamiz

o kadar kolay olacaktir. Bu meyanda, yazarin savina gore Ingilizcenin bir
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ortak dil (lingua franca) olarak yayilmasindaki en énemli etkenlerden bir
tanesi, Ingilizcenin kendine 6zgii niteliginden ziyade, farkh {ilkelerdeki
insanlarin iletisim araci olarak tek bir dili kullanmaya veya bir dili miim-
kiin mertebe tercih etmeye ihtiya¢c duymalaridir. Yine yazar, birbirleriyle
Ingilizce tizerinden iletisime gecmeye calisirken kendilerini paralayan iki
komsu iilke insanini, érnegin bir Tiirk ve bir ranlinin veya bir Liibnan-
I1 ve bir Kibrislinin, diistiikleri durumu ne kadar tuhaf buldugunu anlatir
ve icinde bulundugumuz tarihi cografyanin sadik bir ferdi oldugunu bir
kez daha kanitlar. Béliimiin sonlarina dogru iki biiyiik matematik dehasi-
ni1, Mandelbrot ve Gauss’u, karsilastirir ve Gausscu istatistik yontemlerine
mubhalefetini ¢can egrilerini reddederek ortaya koyar. Bununla birlikte, ne is
diinyasinda ne de istatistik diinyasinda entelektiiel olarak tutarh bigimler-
le Siyah Kugu’'nun varligini kabul eden ve Gaussculugu reddeden kimseye
rastlamadigini da belirtir. Vasatistan’a 6zgii ve Platoniklige mail bir model
olarak ele aldig1 ve yerdigi Gausscu yontemler ve araglardansa, sadelikteki
kompleksliligi doganin geometrisi sayan Mandelbrotcu fraktal geometri-
yi over ve yegler. Kitap genelinde verilen ac¢ik ve ortiilii 6rneklerden anla-
silacag tizere Taleb, sans ve rastlantisallik gibi olasiliklara miidahil fakat
siklikla goz ardi edilen etkenleri, Mandelbrot¢u Fraktal Geometriye isnat

edilen fraktal rastlantisallik baglaminda yeniden ele alir.

Dérdiincii B6liim'lin kitabin énceki béliimlerine nazaran oldukga kisa
yazildig1 hemen goze ¢carpmaktadir. Bu boliimde, ayn: anda hem asir1 kus-
kucu hem de safdil oldugundan bahisle yazar, kiiltiirlii cahiller olarak nite-
lendirdigi insanlara muhalefetini ortaya koyar. Boylece kendi adlandirdig:
siyah kugulardan hem nefret edip hem de onlar1 sevebildigini belirtir. Bu
boliime ait aforizma ise yazarin 6grencilik yillarindan gelir: “Bir treni kagir-
mak ancak pesinden kosarsaniz aci verici olur.” Boylece yazar, hayatimiz-
da neyi kim(ler) i¢in yaptigimiz veya yapmadigimiz iizerine diisiinmemizi
de saglar ve kendine yakisan bir zarafetle eserini noktalar.

Kitap, mevcut literatiire farkli bir perspektiften bakilabilecek bir diiz-
lem ¢izmesi; bilim, felsefe, tarih ve ekonomi gibi birbirinden cok farkli
disiplinlerle ilgilenenlerin kendilerine siar edinebilecekleri diisturlar1 ba-
rindiran bir muhteviyata sahip olmasi gibi katkilar yapmaktadir. Bunun

122 yaninda, yazarin vermek istedigi fikirleri, farkli anekdotlar, 6rnek olaylar
Divan veya girizgahlar icinde sikica sarip sarmalamasinin bazen yorucu olmasi

2016/1 ve yazarin bir meslek mensuplari ile ilgili bazen inceden bazen de agiktan
tlimevarimsal (6n)yargilara sahip oldugunu yer yer asir1 dozdaki alayci iis-

lubuyla hissettirmesi kitabin barindirdigi problemler arasinda sayilabilir.
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Hicri IV. asrin ilk yarisina kadar Islam diinyasinin ¢esitli merkezlerinde
fikhi bilgi tiretimi adina bircok faaliyet yiirtittilm{iistiir. Bu siirecte ortaya
cikan olugumlar fikih ilmini oldugu kadar islam medeniyetini ortaya ¢1-
karmis olan bircok sahay1 da etkilemis ve bu dénemden sonra yapilan ca-
lismalar uzun bir siire bu etkinin altinda siirdiiriilmiistiir. Islami ilimlerin
tesekkiil stireci olarak isimlendirilebilecek olan bu donemde Irak, Hicaz
ve Misir bolgelerinin, ilmi hareketliligin merkezi konumunda olduklar:
goriilmektedir. Bu merkezlerde s6z konusu déonemde yapilmis ¢alisma-
larin mercek altina alinmasi sadece o dénemi aydinlatmakla kalmayacak,
sonraki dénemde yapilmis calismalarin daha iyi anlasilmasina da ciddi
katk saglayacaktir. Bu sebeple, Tiirkiye’de bu alanda yapilan calismalarin
nicelik agisindan yetersiz oldugu ve bircogunun da genel bilgi vermekten
oteye gecemedigi goriilmektedir. Nail Okuyucu’nun 2014 yilinda yayinla-
nan Sdfii Mezhebinin Tesekkiil Siireci isimli ¢caligmasi bu alandaki boslugu
doldurmaya katki yapan bir ¢calisma olarak dikkat cekmektedir.

Calisma, bir giris ve dort boliimden olusmaktadir. Giris béliimiinde
yazar, calismasinin cercevesini belirleyen unsurlari, amaglarini ve takip
edecegi yontemi aciklamistir. Ayrica tesekkiil donemi ile ilgili yapilan belli
bash ¢alisgmalar1 da bu béliimde degerlendirmistir. Birinci béliimde imam
Safii’nin (6. 820/204) Bagdat ve Misir’da goriislerinin ti¢ nesil temsilcileri
islenmistir. fkinci boliimde daha 6nce hakkinda genel bilgi verilen Safii'nin
ilk nesil talebelerinin fikhi faaliyetleri ele alinmis, sonraki béliimde de ikin-
ci nesilde yer alan farkli isimler ayrintili olarak bahse konu edilmistir. Son
béliim Safii mezhebinde dnemli bir yeri olan Ibn Siireyc’e (6. 918/306) ay-
rilmistir.

Yazar calismasinin konu ve amacim agikladigi b6liimde, arastirma ala-
ninin sinirlarini belirlemek adina, Imam Safii’nin fikhi gériislerini ayrintih
olarak islemeyecegini ve sadece tesekkiil stireci ile baglantili yoniini s6z
konusu edecegini vurgulamistir. Temel amacini ise bu dénemde Bagdat
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ve Hicaz'da Hanefilik ve Malikilik merkezli gelisen fikhi mesailerin yanin-
da, Safii’'nin 6énerdigi “Uciincii Yolun” bir asirlik siirecteki yansimalarini
ortaya ¢ikarmak olarak agiklamaktadir. Yazar burada ayrica calismasinin
fikih ile birlikte s6z konusu donemdeki faaliyetlerin fikih usulii ve kelam
ilmi alanindaki yansimalarina da ¢alismasinda yer vermistir. Bu boliimde
calismanin temel kavraminin intisab oldugu vurgulanmistir. Boliimiin so-
nunda ¢agdas arastirmacilar tarafindan Islami ilimleri tesekkiil dénemi ile
ilgili olusturulan teorilerin degerlendirilmesi calismanin oturdugu baglam

acisindan okuyucuya 6nemli ipuglar1 vermektedir.

Calismanin birinci boliimii, daha ziyade sonraki béliimlere altyapi olus-
turmak tizere, Safii mezhebi hakkinda genel tarihsel bilgileri sunmus ve
bahse konu edilen ilk ii¢ neslin fikhi faaliyetleri hakkinda sinirh bilgiler
vermistir. Bu baglamda Safii’'nin Bagdat ve Misir’daki 6grencileri zikredil-
mis, bu isimlerin mezhebin tesekkiiliine katkilar1 6éne ¢ikarilmigtir. Ikin-
ci ve liclincii nesilde ise, 6ne c¢ikan sahsiyetlerden ziyade heniiz mezhep
haline gelememis olan Safii cevrenin ders halkalar1 okuyucunun dikkatine
sunulmustur. Yazarin, 6zellikle $afii’nin Bagdat’taki birinci nesil 6grenci-
lerinden bahsederken, sinirh da olsa Ehl-i Hadis ve Ehl-i Rey arasindaki
gerginlige kelami baglamda yer vermesi, bir fikih mezhebinin tesekkiilii-
niin farkli sahalardan miistagni kalarak saglikli bir sekilde degerlendiril-
mesinin miimkiin olmadigini gostermesi acisindan kayda degerdir. Ayrica
yazar ikinci neslin, mezhebin farkli bolgelere yayillmasi noktasinda 6nemli
bir rol oynadiginy, {i¢iincii neslin de $afii ¢cevrenin mezhep hiiviyetini ka-
zanmasinda kritik bir konumda oldugunu belirtmistir.

Ikinci bgliimden itibaren yazar, Imam Safii’den sonraki nesillerin ortaya
koydugu fikhi mesai tizerinden, mezhebin tesekkiil siirecini takip etmeye
baslamistir. Bu béliimde Bagdat ve Misir ashabini ayri ayri inceleyen yazar,
bu dénemdeki faaliyetlerin fiirti fikih alaninda daha yogun oldugunu ifade
etmekle birlikte, 6zellikle Misir’da fikih usulii tizerinde yapilan faaliyet-
lere de yer vermistir. Bu béliimde dikkat ¢eken hususlardan birisi, Imam
Safii’nin kavl-i kadim ravilerinden olarak takdim edilen Ebti Sevr ve Ahmed
b. Hanbel’in mezhebin tesekkiiliine olan katkilar1 konusundaki karisiklik-
tir. Zira yazar bu iki isim hakkinda “siireklilik arz eden bir intisab iligki-
sinden bahsedilemez ise de birtakim faaliyetlerine intisab baglaminda te-

124 mas” (s. 167) edilebilecegini ifade etmis, fakat daha sonra bunlarin “intisab
Diva cercevesinde degerlendirilebilecek herhangi bir fikhi faaliyet icerisinde” (s.
201 1Vﬁa/r11 170) bulunmadiklarini belirtmistir. Okuyucunun zihninde soru isaretleri

birakan diger bir husus Miizeni hakkindaki baz1 degerlendirmelerdir. Zira

calismanin bircok yerinde Miizeni'nin bazen intisab sinirlarini zorlayan,

3 [talik vurgular bana aittir (M. U. O.).



hatta bazi Safii ashabi tarafindan elestirilere maruz kalmasina sebep olan
Imam Safii’ye aykir1 gériislerinin oldugu ifade edilmistir. Bununla bera-
ber, “Miintesib Ictihad1” alt baghg basta olmak iizere, “Safii’nin Fikhinin
Gelistirilmesi ve Zenginlestirilmesi” bashg altinda en fazla 6ne ¢ikarilan
sahsiyet Miizeni olmustur. Calismada sonraki nesillerde intisab baglanti-
s1 konusunda siiphe kalmadig1 anlasilan Miizeni hakkindaki bu iki deger-
lendirmenin telifini yapma isi okuyucuya birakilmis gériinmektedir. Buna
ragmen bu béliimiin ITmam Safii’'nin ashabinin ilk neslinde ortaya ¢ikan
fikhi faaliyetleri okuyucuya aktarma konusunda oldukc¢a basarili oldugu
belirtilmelidir. Ozellikle béliimdeki konular islenirken s6z konusu dénem-
deki gelismelerin degerlendirme siizgecinden gegirilerek farkli baglantila-
rinin sunulmasi béliimii daha da zenginlestirmistir.

Sonraki boliimde yazar, $afii mezhebinin tesekkiiliinde yer alan ikinci
nesil ulemay1 konu edinmistir. ilk olarak bu nesilde 6ne ¢ikan Enmati (6.
901/288) ve Ebt Bekir en-Neysabtri (6. 936/324) islenmis, ardindan da
“Dort Muhammed” olarak isimlendirilen ibn Huzeyme (6. 924/311), Mu-
hammed b. Nasr el-Mervezi (6. 906/294), ibnii'l-Miinzir (6. 930/318) ve
Taberi (6. 923/310) farkli acilardan degerlendirmeye tabi tutulmustur. Ya-
zar Enmati ve Ebti Bekir en-Neysabari’nin intisab cercevesinde Safii mez-
hebine katk: sagladiklar1 konusunda siiphe bulunmadigini vurgulamstir.
Ardindan “Dért Muhammed” ile ilgili kisma uzunca bir yer tahsis etmistir
(ss. 319-403). Bu isimlerin, her ne kadar Safii tabakat eserlerinde yer ali-
yor olsalar bile, dzellikle fiiri alaninda mezhebe bir katki saglamadiklar1
belirtilmis, hatta bunlarin “miistakil miictehid” olarak kabul edilmesi ge-
rektigi vurgulanmistir (s. 364). Bununla beraber, fikih usulii alaninda genel
manada imam Safii’'nin diisiincesi ile “Dért Muhammed” arasinda 6nem-
li farkliliklarin olmadig1 da belirtilmistir (s. 376). Bu isimlerin fikih usulii
alaninda Imam Safii ile olan benzerliklerinin intisab derecelerine etkisi,
calismada ¢ok net olmasa da, nihai olarak “intisab olarak nitelenebile-
cek” bir baghliklarinin olmadig belirtilmistir (s. 342). Yazar bu kisimda,
mezhep eserlerinde Imam Safii ashabi icinde degerlendirilen bu isimlerin
aslinda mezhebin tesekkiiliine olan katkilarinin asgari seviyede oldugunu
ispatlamay1 amaclamis goriinmektedir. Fakat tesekkiil siirecinin islendigi
bir calismada ikince nesilde “Safiilige ciddi katki saglamayan” isimlerin bu
kadar ayrintili islenmesi, hatta intisab bagi bulunan Enmati ile Ebu Bekir
en-Neysabiiri'nin 6niine gececek kadar yogun bir sekilde bahse konu edil-
mesi okuyucu acisindan takibi zorlastiran bir unsur olmustur.

Calismanin son boliimi, ti¢lincii nesilde 6ne ¢ikan ve mezhebin tesek-
kiiliinde kritik katkilar1 olan Ibn Siireyc’e ayrilmistir. Ilk olarak ibn Siireyc
hakkinda bilgiler verilmis ve ardindan gerek fiirt gerekse usul alaninda ibn
Siireyc’in mezhebe katkis1 ayrintili bir sekilde kaleme alinmistir. Calisma-
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da bn Siireyc’in mezhebin tesekkiiliine katkilar1 noktasinda éne ¢ikarilan
iki 6nemli husus, onun mezhepte bir tutarlilik insa etme ¢abasi ve mezhep
ici istidlali sistemlegtirmesidir. Ozellikle Imam Safii’nin aksine “mubhtelif
ictihadlar1 esit derecede gecerli sayan” yaklasimi bu konuda énemli bir
katki olarak sunulmustur. Bununla birlikte Ibn Siireyc’in usul diisiincesi-
ne katkis1 calismada berrak bir sekilde sunulmamistir. Nitekim yazar bir
yerde bu ismin “fikih ustiliine 6nemli katkilarda bulunmus” oldugunu (s.
432), baska bir yerde ise “Safii ustl diistincesinde ¢ok etkili ve belirleyi-
ci bir sahsiyet haline gelmedigini” (s. 437) belirtmistir. Sonraki sayfalarda
yazarin, Wael B. Hallaq'in fikih usuliiniin ibn Siireyc ve 6grencilerinin ca-
lismalartyla gercek bir ilme doéniistiigii seklindeki kanaatini desteklemesi
(s. 456), okuyucu agisindan onceki iki ifadenin telif edilmesini neredeyse
imkansiz hale getirmektedir. Ayrica sonug¢ boliimiinde yazar mezhebin
tesekkiiliiniin, her ne kadar ibn Siireyc’in énemli katkilar1 olsa da, ancak
sonraki nesilde tamamlandigini ifade etmistir. Dogrusu “Tesekkiil Stireci”
adini tastyan bir calismanin tesekkiiliin tamamlandigi nesli de kapsamina
almasi beklenirdi. Biitiin bunlarin yaninda el-Veddi‘disinda baska bir eseri
giiniimiize ulasmamis olan Ibn Siireyc hakkinda bu kadar ayrintili bir in-
celemenin yapilmis olmasi, farkli kaynaklara gidilerek bu ismin $afii mez-
hebine olan katkisinin sunulmasi bu ¢alismanin degerini artiran en 6nemli

unsurlardan birisidir.

Islami ilimlerin tesekkiil donemine denk gelen hicri III. ve IV. asirlar
Islami ilimler alaninda c¢alisan arastirmacilarin ilgisiz kalamayacag bir
donemdir. Buna ragmen Tiirkiye’de bu dénem yeterince calisiimamis ve
tesekkiil siireci hakkindaki kanaatler genel yargilardan 6teye gecememis-
tir. S6z konusu eser, alaninda 6nemli bir ihtiyaca cevap vermekte ve sz
konusu donem hakkindaki genel yargilarin en azindan bir kisminin, tahkik
edilmis verilerle tashih edilmesine yardimci olmaktadir. Eserin gerek yazar
gerekse farkli arastirmacilar tarafindan ayn: dénem hakkinda yapilacak ca-
lismalarla desteklenmesi Islami ilimlerin tesekkiil donemi ile ilgili bilgile-
rin daha saglam bir zemine oturmasina yardimci olacaktir.
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