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Doktor Abdullah Cevdet’te Din Algisi

Osman Demir*

Oz: Osmanli cografyasinda Bati kaynakli akimlarin hizla yayilmaya basladigi bir dénemde yasa-
yan Abdullah Cevdet, savundugu fikirler ve bunlari ifade etme bicimiyle ¢okga tartisilan kisilerden
biridir. Dindar bir ailede dlinyaya gelmekle birlikte zamanla materyalizme kayan Abdullah Cevdet,
fikirlerini yaymak icin telif ve ceviri faaliyetine girismis ve bu stireg, onun din algisinin sekillenme-
sinde etkili olmustur. Onun din hakkindaki gorusleri, i¢ diinyasindaki dalgalanmalara ve dénemin
sartlarina bagh olarak da degismektedir. Abdullah Cevdet'in pratik dindarligin sorunlarina yone-
lik goriinen elestirileri, dinin en temel kavramlarini sorgulayan ve bunlar tGzerinde ciddi stipheler
uyandiran bir noktaya varmaktadir. Bu nedenle, hem yasadigi donemde hem de sonrasinda din-
sizlikle itham edilen Cevdet, materyalizmin tlkeye girmesine 6nayak olan isimlerin basinda gos-
terilmistir. Cevdet'in, bilimsel maddecilige ulasmak icin dini bir arag olarak kullanip islam dininin
iceriginden yararlandig, ayrica dine degil, taassuba ve dinin yanhs uygulamalarina karsi oldu-
dguna dair birtakim gorusler de ileri strtlmustir. Bu makalede, yaptigi calismalarla Cumhuriyet
dénemi din politikalarini ve toplumun din anlayisini 5nemli dl¢lide etkileyen Abdullah Cevdet'in
din algisi, basliklar halinde ele alinacak; onun, dini konu ve kavramlar tizerinde ciddi tereddtlere
ve yikicl etkilere sebebiyet veren bir sorgulama tarzini benimsedigi gosterilecektir.

Anahtar Kelimeler: Abdullah Cevdet, Materyalizm, Din, Batililasma.

Abstract: Doctor Abdullah Cevdet, who lived in a period in which trends of western origin were
spreading rapidly in the Ottoman territory, is among the individuals who have been frequently
discussed because of the ideas he defended and the manner in which he expressed them. Even
though he was born into a devout family, he turned towards materialism and translated many
works to Turkish, aiming to spread his views. While he was spreading his ideas through transla-
tions, books, and articles, he accepted that political preferences are tools for philosophical issues,
and that the whole is organized by philosophy. His perception of religion was formed around
these ideas which he transmitted to his country. Cevdet'’s views about religion varies in relation
to changes in his inner world, and the circumstances of his period. His criticism seems to be
directed towards the way in which religion is understood or the problems of practical religios-
ity, but its dose increases in some places and turns into total criticism of most basic religious
concepts. In addition, he never drew back from benefiting from the content of Islam to advocate
his own views using this. For this reason his attitude towards religion was questioned, and he
was accused by various groups of being an irreligious materialist. In this paper the religious
understanding of Abdullah Cevdet who influenced religious polices and public understanding of
religion in the republican period of Turkey will be discussed.

Keywords: Abdullah Cevdet, Materialism, Religion, Westernization.

* Yrd. Dog. Dr,, Canakkale Onsekiz Mart Universitesi Temel islami Bilimler B&limu
letisim: osmandemir@comu.edu.tr, Canakkale Onsekiz Mart Universitesi Ilahiyat Fakultesi Terzioglu Yerleskesi,
Ganakkale.

Atifo: Demir, O. (2011). Doktor Abdullah Cevdet'te din algisi. insan ve Toplum, 1 (2), 5-28.
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Giris

Osmanl cografyasinda Bati kaynakli akimlarin hizla yayilmaya basladigi bir
donemde yasayan Abdullah Cevdet, savundugu fikirler ve bunlari ifade etme bigi-
miyle oldukga tartisilan kisilerden biridir. Dindar bir ailede diinyaya gelmekle bir-
likte zamanla materyalizme kayan Cevdet, fikirlerini savunmak amaciyla telif ve
terclime eserler vermis, sonraki din anlayislari tizerinde etkili olmustur. Onun din
algisi, dogudan ve batidan (lkeye girmesine vesile oldugu bu fikirler etrafinda
olusmustur. i¢ diinyasindaki dalgalanmalara ve dénemin sartlarina bagl olarak
degiskenlik gésteren bu alginin tek bir eserine dayanarak tespiti oldukga gugtdir.
icinde yasadigi toplumun din anlayisini ciddi bicimde elestiren Abdullah Cevdet,
daha cok pratik dindarligin sorunlarini ve dinin yanls uygulamalarini hedeflemis
goriinmekle birlikte, onun giderek dozunu artiran ve sinirlarini genisleten bu eles-
tirileri, dinin temel kavramlarini sorgulayan, siiphe uyandiran ve zarar veren bir
hale donlsmstir. Din ile taban tabana zit olan akimlari savunan Cevdet, bunla-
r islam ile uzlastirmaya calismakta ve yeni bir din ihtiyacini acikca dile getirmek-
tedir. Bu gorisler nedeniyle yasadigi donemde dinsizlikle suclanan Cevdet, sonra-
sinda da bu ithamlardan kurtulamamis, “dindar bir dinsiz ya da dinsiz bir dindar”
olmakla nitelenmistir.’Bunun yaninda onun islami referanslara miiracaat etme-
si, dini bir arag olarak kullandigi ya da din ve materyalizmi uzlastirmaya calistig
(Hanioglu, 1981, s.129-158; 20053, s. 49-67) seklinde yorumlanmis, bunun yanin-
da onun elegstirilerinin dine degil, din icine yerlesen batil inanislara, taassuplara ve
yanhs uygulamalara karsi oldugu (Alkan, 2005, s. 11; Berkes, 1998, s. 339-340) dile
getirilmistir.

Bu makalede Abdullah Cevdet’indin anlayisi basliklar halinde ele alinacak, boyle-
ce onun dini esaslar izerinde ciddi tereddditler ve yikic etkiler meydana getiren
sorgulayici bir ydntemi benimsedigine ve nihai olarak dini materyalizme indirge-
meyi hedefledigine isaret edilecektir. Onun din anlayisina cesitli calismalarda yer
verilmekle birlikte Cumhuriyet dénemi din politikalarini ve toplumun din algisi-
ni 6nemli dlctide etkilemesi bakimindan mistakil ve detayli calismalara ihtiyag
duyulmaktadir.

Abdullah Cevdet ve Donemi

9 Eylul 1869'da Arapkirde dogan Abdullah Cevdet, ilk 6grenimini Hozat ve
Arapkir'de tamamladiktan sonra ailesiyle birlikte Elazi§g’a (Harput) yerlesir. Burada

1 Budegerlendirme, vefatini takip eden dénemde yakin arkadasi Hiseyinzade Ali (Turan) Bey tarafin-
dan yapilmis olup(Huseyinzade, 1932) onu niteleyen en iyi degerlendirmelerden biri olarak gorulir
(Hanioglu, 2005b).
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Mamiireti’l-Aziz Askeri Riisdiyesi'ne kaydolan Cevdet, 1885’te bu okulu bitirir ve
ardindan istanbul’da Kuleli Askeri Tibbiyye idadisi'ne kaydolur. Burada tic yillik bir
egitim aldiktan sonra yiizbasi riitbesiyle olur (inal, 1999, s. 372; Ozgiil, 2002, s. 46).
Bu donemde, Mekteb-i Tibbiyye'de Avrupa’dan getirilen kitaplarin ve egitimcile-
rin etkisiyle materyalist fikirler hakimdir. Zamanla bu mektep; pozitivist, Darwinist
ve Freudist fikirlerin ireme merkezi haline gelir (Akgiil, 1999, s. 132-133, 147-149).
Bunun sonucunda, dini sosyal gelismeye engel olarak goren ve ilericilik iddialary-
la toplum degerlerine karsi cikan bir aydin tipi ortaya cikar. Bu doneme kadar dint
egilimli bir ailede yetisen ve dini vecibelerini yerine getiren Abdullah Cevdet, kisa
stirede bu ¢evreden etkilenir. Nitekim onun ilk genclik yillarinda Ramazan Bahgesi
adinda Hz. Peygamberi dven bir nat-1 serif yazdigi bilinmektedir (Cevdet, 1308a,
s. 82-100).

Henliz geng bir Tibbiye 6grencisi iken okududu Felix Isnard'in Spiritualisme et
Matérialisme adindaki kitabr onu derinden etkiler. Toplumsal gelisme icin ahla-
ki degerleri zorunlu goren ve bu gorevi din yerine materyalizme veren bu eserin
onun siipheci yéniinii gelistirdigi séylenmektedir (Ulken, 1979, s. 38). “Abdullah
Cevdet Uzerinde asll etki yaratan olay ise, o gline kadar din hiikiimlerine gore agik-
ladigi olgularla pratik gézlemleri ve biyolojik materyalist distindrlerin kuramlari
arasinda olusan buyuk farktir.”(Hanioglu, 1981, s. 7-9)

Tibbiye yillarinda baslayan bu zihinsel donlisimu temellendirmek ve goérusleri-
ni yaymak isteyen Abdullah Cevdet, terciime faaliyetine girisir. ilk olarak Ludwig
Biichner'e ait olan ve biyolojik materyalist gérisleri halkin anlayacadi bir seviye-
de ele alan Kraft und Stoff adli kitabin bir bolimini Fizyolociya-i Tefekkdir (1890)
adiyla cevirir. “Anlasilmasi oldukga basit olan bu kitap, hem onun hem de doéne-
min materyalistleri Gzerinde oldukca etkili olmustur.” (Hanioglu, 1981, s. 15 dn:47)
Ancak o, eserin en ¢ok tepki ceken “Allah Fikri” bolimiini ¢evirmez.?Bunun yanin-
da Karl Vogt, Ernest Haeckel ve Herbert Spencer gibi kisilerin tesiri altinda, Dimag
(1890), Fizyolociya ve Hifz-1 Sthhat-i Dimag ve Melekat-1 Akliyye (1894) adlariyla biyo-
lojik materyalizm ve dénemin yaygin temayuilii olan beynin fonksiyonlar (izerin-
de duran kitaplar yayimlar ve ayni konular lzerinde Madrif, Musavver Cihan ve
Resimli Kitap mecmualarinda makaleler yazar. Bir felsefe ansiklopedisi niteliginde
olan ve daha cok islam alimleri ile biyolojik materyalist filozoflarin fikirlerini bag-
dastirmaya calisan Fiindn ve Felsefe (1891) adli calismasini ise Cenevre’de hazir-
lar. Tim bu faaliyetler onu “siyasal tercihlerin felsefi tercihler icin bir ara¢ oldugu
ve tiim olgularin felsefe tarafindan diizenlendigi” Gizerinde disiindirtmeye bas-
lar (Kuran, 1945, s. 63).

2 Nitekim onsekiz yil sonra yapilan geviride, muhtemel tepkilerden ¢ekinen mitercimler, kitapta
bulunan dini yorumlarin islam’a degil Hristiyanhiga karsi oldugunu aciklama geregdi duymuslardir
(Buchner, ty., s. 6).
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Abdullah Cevdet, rejim aleyhtarligi yapan cesitli siyasi hareketler icinde de aktif rol
alir. Bu amacla, 3 Haziran 1889'da diger Tibbiyeli arkadaslari ibrahim Temo, ishak
Sikati, Mehmed Resid ve Hikmet Emin ile birlikte daha sonralari “ittihat ve Terakki
Cemiyeti” adini alacak olan cemiyetin kuruculan arasinda bulunur (Kaygusuz,
2002, s. 29). Bu donemde Tibbiyeliler, siyasal sistemden rahatsizliklarini, biyolo-
jik materyalizmi savunan kitaplari yayginlastirarak gostermekteydiler (Hanioglu,
1981, s. 22; Kandemir, 1932, s. 106-107). Bdylece Il. Abdiilhamit’e karsi yurdtilen
propagandanin dnde gelen isimlerinden olan Abdullah Cevdet, ¢esitli vesilelerle
istanbul’'dan uzaklastinlmis ve tutuklanmissa da her konumda faaliyetini stirdiriir
(Hanioglu, 1981, s. 34, 40).

Abdullah Cevdet'in fikirlerinin yayginlasmasinda Mesrutiyet doneminde garpgi-
lik/Baticilik denilen akimin savunuculugunu yapan ictihad Mecmuas’nin biiyiik
onemi vardir. Temelde materyalist degerleri esas alan bu mecmua, 1904-1932
tarihleri arasinda toplam 358 sayi ¢ikmistir. Bircok Batili pozitivistin ve aralarin-
da islam aleyhtarligiyla taninan filozof, sair ve yazarin eserleri ve makaleleri bura-
da Tirkceye cevrilir. Burada yayimlanan yazilar incelendiginde, ictihad'in biitiin
yayin hayatinda din konusunda sistemli bir programi oldugu gorulir. Mecmua
Mesrutiyet'ten itibaren genel olarak dinlerde, 6zel olarak da islamiyet'te bir takim
sosyal konularda yenilestirme ve degistirmelerden bagslayarak sonucta inang
meselelerinde sliphe ve tereddiit uyandiracak yayimlara girismis, zaman zaman
deist bir din telakkisine de saplanmistir. (Polat, 2000, s. 446). Din aleyhtari makale-
ler nedeniyle bircok defa kapatilan mecmua, sonradan Cehd, ishdd, Istihad, Alem-i
Ticaret ve Sanayi gibi degisik adlarla yayinlanmaya devam eder (Ozgiil, 2002, s.
46-47). Giderek materyalist fikirler ve islam dinine yénelttigi elestiriler ile tani-
nan Abdullah Cevdet gercek tiniinli, Dozy'nin Tarih-i [slémiyyet adini tasiyan kita-
bini tercime etmesiyle kazanir. Bu kitap aleyhinde aldigi elestiriler, din diisma-
ni olarak taninmasini saglar. Onun elestirilmesinin asil nedeni ise eserin girisinde
“ifade-i mutercim” bashgi altinda kaleme aldigi yazidir (Dozy, 1908). Bu ifadeler,
yer yer dindar insanlarin samimi duygularini rahatsiz eden bir tavra doniismus ve
hakkinda reddiyeler kaleme alinmistir. Cumhuriyet ddéneminde ise mevcut idarey-
le iyi iliskiler kurmaya dikkat eden Abdullah Cevdet, 29 Kasim 1932 yilinda ise kalp
sektesinden hayatini kaybetmistir.

Abdullah Cevdet, ceviri, derleme, siir ve makale tiirlerinde bircok eser Giretmistir.
Bu eserlerde, onun birbiriyle iliskisiz gortinen bircok konuyu ele aldidi, bu nedenle
de ansiklopedizm akimina donusi temsil ettigi sdéylenmistir (Mardin, 1964, s. 16).
Onun felsefe hakkinda yaptigi derlemeler de pek ¢ok distindriin gorislerini ice-
ren ve agiklayan birer kicuk felsefe ansiklopedisi niteligindedir (Hanioglu, 1981,
s. 162). Siirde de oldukga basarili olan Abdullah Cevdet'in ayni zamanda, Hugo,
Goethe, Omer Hayyam gibi diistiniirlerden yaptidi siir cevirileri de bulunmaktadir.
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Abdullah Cevdet’in Din Anlayisi
Akil ve Bilim Dini

Abdullah Cevdet'in dine bakisinda dénemin moda akimlarindan olan pozitivizmin
buyik etkisi vardir. O, dinin asirlar boyunca faydali isler yaptigini kabul etmekle
birlikte artik siiresini doldurdugunu ve yerini akil ve bilim eksenli bir sisteme birak-
masi gerektigini dustinmektedir. Ona gore insanliga mutluluk vermeye uygun
olan tek sistem akil, ilim ve hirriyettir. Bu nedenle Cevdet, ddnemin aydinlarina
islam’i pozitivizmle degistirmek yerine bilimsel kavramlari islami bir icerikte sun-
may! teklif etmektedir (Hanioglu, 1997, s. 136).

Akil ve bilime dayal bir ideolojiyi savunan Cevdet, zaman zaman bu kavramla-
ri dinin icinden Uretmeye de calismistir. Béylece din, akla ve bilime 6nem veren
ancak yanlis uygulamalar nedeniyle bu yapidan uzaklasan bir sistem haline gelir.
Ona gore akil ve bilim, Bati'nin ilerlemesinin en 6nemli sebebi ve toplumsal gelisi-
min anahtaridir. Bu nedenle icinde yetistigi toplumun din anlayisini sert bicimde
elestiren Abdullah Cevdet, terciime fikirlerle géruslerini desteklemektedir. Onun
rahip Meslier'nin goziinden baktigi din, hiir diistinceye aykiri,hayal yigini bir sis-
temdir. Bu sistemin kahramani olan Allah, bir araya gelmesi ve birlesmesi imkan-
siz olan sifatlarla donanmis olup cahil ve esir olan insanhgin gercek diismanidir.
insanligi bedbaht eden seyler, din etrafinda uydurulan seylerdir. Bunun karsiligin-
da insanliga salah ve saadet vermeye yegane uygun olan sey ise akil, ilim ve hir-
riyettir. insanlik batil fikirlerinden uzaklasmak sayesinde kétii ahlaktan ve dertler-
den kurtulabilir (Cevdet, 1330, s. 4071). Abdullah Cevdet, islam dininin mevcut
sekliyle gelismeye mani, gereksiz ve bilim disi bir din oldugunu ve siddetle refor-
ma ihtiya¢ duydugunu belirtir. (Dozy, 1908, s. 720-721). Ona gore gercek dindar-
lik ile akil ve bilimin lokomotifi olan hiir diisiince arasinda herhangi bir muhalefet
yoktur. Clinki din akildir ve akli olmayanin dini yoktur. Bir bakima seckinlerin dini
ilim, avamin ilmi ise dindir. Bu nedenle dinin ve ilmin esit olarak terakki ve tekamil
etmesi gerekir (Cevdet, 1912, s. 66).

Abdullah Cevdet, bilimin kumandani olarak ise felsefeyi gorir. Ona gore toplum-
larin gelecegi acisindan felsefenin dnemi buyuktir ve bunu kaybeden milletler
blyik zarar géreceklerdir. Felsefe insanin sakat telkinlerden ve terbiyelerden kur-
tularak 6zgirlesmesini saglar (Cevdet, 1916b, s. 30-32, 47). Bu hususta Isnard ve
Biichner'in etkisinde kalan Cevdet, felsefenin insanligin mutlulugunu hedefledi-
gini belirtir. Bu nedenle felsefenin acgtigi aydinlik ve kurtarici yol takip edilmeden,
hayvani ge¢mislerden uzaklagsmak ve tabiat kanunlarinin esaretinden kurtularak
mikemmellesmek mimkiin degildir. Ona gore, “hikmet sevgisi” anlamina gelen
felsefe, insanlarin mensei, meydana gelis sekli ve alemle iliskilerini konu edinir.
Felsefe, olaylar arasinda mantiki baglar kurar ve elde ettigi kanunlar, hem kendisi
hem de bilim tarafindan rehber edinilir (Cevdet, 1916b, s. 10-11).
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Abdullah Cevdet Musliiman bir toplumda felsefenin itibarini artirmak amaciy-
la gérislerini islami kaynaklardan alintilarla da destekler. Bu nedenle, “Her kim
kendisine bir hikmet verilmisse ona ¢ok buyik bir hayir verilmistir.” ayetindeki
“hikmet” kelimesini “felsefe sevgisi” olarak tercime eder. Boylece ayetin anlami;
“Allah, istedigini felsefi feyze mazhar eder ve felsefi feyizlere mazhar edilen kim-
seye de pek cok iyilik verilmistir”, olmaktadir (Cevdet, 1916b, s. 48). O, felsefenin
degeri hususunda Hz. Muhammed’in hadislerine de miiracaat eder. Bu cerceve-
de; “Alimin abide Ustiinligi, ayin bedir gecesinde diger yildizlara olan tstiinligi
gibidir”, “Hikmet miminin yitigidir”, “MUminin ganimet-i vicdani hikmettir” s6zle-
rini siralar. Bunun yaninda islam alimlerinin gériislerine de yer verir. Bu baglam-
da Seyyid Serif Clircani'nin felsefeyi, “insanlarin gii¢ yetirebildikleri dlctide ebedi
saadeti kazanmak icin Allah’a benzemeleri, cismani ve hayvani arzulardan siyril-
malan” seklinde tanimladigini belirtir. (Cevdet, 1916b, s. 23). Bu goriisiin izahinda,
felsefenin ameli faydalar temin etmeyi amacladigini ve suur iradesinin kisiyi bu
yone sevkettigini ifade eder. Clinkl insan esyayi oldugu gibi gérmek, yani Allah’'in
goziyle temasa etmek istemektedir (Cevdet, 1916b, s. 126). Ona gore felsefeyi
Allah’in sifatlarinin bir incelemesi olarak ele almak da miimkiindir. Bu durumda
felsefenin amacy, ilahi sifatlarin insana ilmi faaliyette bulunmayi emrettigini gos-
termektir. Bu sayede Allah’'in her bir sifati, insanlari ilmi arastirmalara tesvik eden
bir emir haline donusir (Cevdet, 1916b, s. 21).

Abdullah Cevdet'in akil ve bilim merkezli bir dini ve fazilet temelli bir ahlaki savun-
masl, hayatinin son demlerinde Bahailik® dinine meyletmesine yol agmistir. Bir
bakima o, 19. yiizyilda iran’da Mehdi inancinin bir uzantisi olarak ortaya ¢ikan bu
akimda, maksadini gerceklestirmeye musait bir zemin bulur. Abdullah Cevdet,
ictihad''n Mart 1922 tarihli 144. sayisinda yeni bir din olarak Bahailigi énerip pey-
gamber hakkinda hiirmetsiz ifadeler kullandigi iddiasiyla hakkinda dava acilr
(Lewis, 1980, s. 533). Dort buguk sene stiren muhakemenin ardindan iki seneye
mahkum olsa da, ona isnad edilen peygamberlere hakaret sucunun kaldiriimasi-
na karar verilir (Kogu, 1958, s. 37). Abdullah Cevdet, Bahailigin bitin insanlar icin
ortak bir din olmasini teklif etmis, Hz. Peygamber'in “Din akildir; akli olmayanin
ve hiikiim ihtiva etmedigini 6ne siirmistir. O islam’i elestirip onun yerine bir bas-
kasini dnerirken bile bu dinin iceriginden faydalanmaya devam etmistir.

Abdullah Cevdet'e gére insanhigin biyiik bdlimiini kucaklayan islam ve
Hristiyanhk gibi dinler, insanligin kardesligini ve selametini tesis edememistir.

3 Bahailik,1844'te Bab adi verilen Seyyid Ali Muhammed'in yeni bir cagin ve yeni bir peygamberin

Ali'dir ve bu sahis 1863'te Bagdat'ta stirglinde iken peygamberligini ilan etmistir (Figlah, 1983, s.
210-219; 1994).
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Bahailik ise dinlerin yaymaya calistigi merhamet ve muhabbete dayanan haki-
katleri yaymayi basarmistir. Bahaullah'in tesis ettigi, oglu ve halefi Abdulbahd’nin
genisleterek yaydigi Bahailik dininde, akil ile ¢elisen hicbir fikir yoktur. Bu neden-
le diinyayl aydinlatmak icin Bahailige ait fikirlere sariimak gerekir. islam ve
Hristiyanhk gibi dinler, kutsal kitaplarinda bulunan merhametkar prensiplerden
uzaklasmiglardir. Kur'an’da ve hadislerde kardeslik ve sevgi mesajlari verilmek-
le birlikte, bunun uygulandigini séylemek giictiir. Bu iddiasini islam tarihinden
subjektif yorumlarla destekleyen Abdullah Cevdet, bu gerceklerin merhamet ve
rahmet vasfini tastyan bir din ile telifinin miimkiin olmadigini séyler. Ornek ola-
rak ise, Hristiyanlarin hacli seferleri sirasinda yaptiklarini ve Hz. Peygamber déne-
minde Beni Kureyza Yahudilerine yapilan muameleyi gosterir. Bahaullah'in soézle-
ri ise, her asirda insanhga tekrar edilmesi ve ruhlara derinden derine yerlestirilme-
si gereken ifadelerdir. Hz. Bahaullah'tan 6nce insanlar icinde merhameti, muhab-
beti ve barisi bir ayin haline getiren ve bunun icin gereken nur ve harareti veren
bir mursit yoktur (Cevdet, 1922, s. 3015). Abdullah Cevdet'e gore Bahailik miinfe-
rit bir din degil, karakter olusumunda tim dinlerde ortak olan esaslara dayanan
bir sistemdir. Butln felsefi ve fikri hareketlerin 6gretimi onda mevcuttur. Her din
sahibi, Bahailik'te en yiliksek inang ve beklentilerini gormektedir. O, bu donemde
Ictihad Mecmuasr'nda Bahailik lehinde seri yazilar yayimlamistir (Emin Ali, 1921, s.
2952-2955; 19224, 5. 2983-2985; 1922b, s. 2999-3003).

Abdullah Cevdet'in islam dininin hurafesiz ve saf hali gibi gésterdigi Bahailigi
materyalizme geciste basamak olarak kullanmak istedigi belirtiimekle birlikte
(Hanioglu, 1981, s. 338-339; Polat, 2000, s. 447) yukaridaki ifadelerden hareketle bu
dinin, onun zihnindekiideal din anlayisini temsil ettigi sdylenebilir. Onun gézin-
de Bahailik, insanligi ihtiyac duydugu barisa gétiiren yegane sistemdir. islam dini-
nin son ve evrensel din olma vasfinin ve mesruiyetinin sorgulanmasina yol acan bu
dustince karsisinda, onun dinin degil batil inancin ve taassubun karsisinda oldugu-
nu soylemek ise (Alkan, 2005, s. 11; Berkes, 1998, s. 339-340) oldukgca glictir.

Vicdan ve Fazilet Ahlaki

Abdullah Cevdet, dinin akla ve bilime indirgenmesinden dogan ahlaki boslugu,
merkezinde vicdan ve fazilet kavramlari bulunan sekiler degerler sistemi ile dol-
durmaya calisir. Ona gore Allah’a inanmayan bir cemiyetin pek ala iyi bir sekil-
de yasamasi mimkundir, ancak fazilete inanmayan bir cemiyet icin ¢okis ¢ok-
tan baslamistir. Fazilet, bizleri baskalarina iyilik etmeye ve boylece en yiiksek saa-
dete ulasmaya sevkeder. O olmadiginda ise hayatin tadi kalmaz ve cemiyet teme-
linden ¢okmus olur (Cevdet, 1932e, s. 5691). Boylece Isnard’da oldugu gibi din ve
ahlaki birbirinden ayiran Cevdet, ahlakin temelini dine dayandirmayi dogru bul-
mamaktadir. Clinkli zamanla dinler ortadan kalkacak ve onlarin yerini kendi bas-
larina insanhgr ydnetmeye yeterli olan ilkelere dayal saglam ve gercek bir ahlak
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anlayisi alacaktir. Bunun halka anlatiimasi gerektigini s6yleyen Abdullah Cevdet,
gelecegin diinyasina bilimsel maddeciligin hilkmedecegini, felsefenin ise bu sag-
lam ahlakin ve gercek ilkelerin taninmasini saglayacagini séyler (Hanioglu, 1981,
s. 7-9). Bu nedenle o, insanligi gelistirmekten uzak olan din yerine sistemli olarak
vicdan terbiyesinin konulmasi gerektigini belirtir:

“Dinlerin kiymeti ana kitaplarinda yazili bulunan prensiplerde degil pratik hayat-
taki tecellilerinde kendini gosterir. Bilhassa sarkta bugiin din uhrevi bir ilim-
dir. Bizdeki su anki etkileri ve gériinimu disunildiginde ise din tam muhrib-i
diinya, yani diinya hayatini tahrip eder. Bir dinin kiymeti, takipcilerine temin etti-
gi saadet, refah ve fazilet ile 6l¢tiimelidir. Dinin esas kitaplarinda istedigi kadar
faziletli ahlak prensipleri bulunsun, istedigi kadar “Temizlik imandandir”, “Mlim
talebi her Musliman erkek ve kadina farzdir”, “Kasib Allah’in dostudur”, “Fakirlik
dareynde yiizkaraligidir’, “insan icin ancak yaptiginin karsihgi vardir” ibareleri
levhalar halinde duvarlarimiza asilsin, temizlik Misliman mahallelerinde degil
gayr-i Misliman mahallelerinde bulunmaya devam ettigi stirece tim bunla-
rin bir 8nemi yoktur. iime itina Miislimanlardan cok gayr-i mislimlerde goril-
mektedir. Biz Mislimanlarin ruh ve vicdanimizda hikim stiren itikatlarin bizi
ne derekelere ve ne idraklere indirmis oldugu meydandadir. Stleyman Dede,
Muslimanlarin yasadigi Mislimanhgr suurlu veya suursuz olarak “mevlid-i
serif'inde icmal etmistir. Hazreti Muhammed bugtin dirilse, kendisinin tmme-
ti bulunmayi bir nimet-i kafiye gorenlerden igrenir. Terbiye-i vicdaniyeye yak-
lasmayan dinin Allah't “Sedidi’l-ikab” sifatiyla isyanlardan insani sakindirsa,
“Gafliru’r-Rahim” sifatiyla da masiyetlerin, isyanlarin icrasina kapiyi alabildigi-
ne acik birakir. Allah’a inanan, mitedeyyin fakat terbiye-i vicdaniyesi kaybolmus
halde bulunan ruhlar, naralar atarak ne yaman ve imansizca isler yaparlar. Tekrar
ediyorum ki bizde itina ve muhafazaya layik bir din yoktur ve usul dahilinde
verilecek bir terbiye-i vicdaniyye sayesinde milletimiz bu manay-1 kiymetdariyla
dindar kilmak vazife-i aliyyesi huzurundayiz. Bizde din, “Dlinya bir lestir ve onu
talep eden de kopektir” nagmesiyle yasar. Her ne olursa olsun Mislimanin
ruhunda yasayan budur. Misliman Sark'in gerilemesinde ve hisraninda hic-
bir amil dini amiller kadar tenzil ve tahribe malik degildir. Din telakkisi gerilik
yerine ilericilik ve bozmaya bedel tamir edici bir seciye ve kudret kazanmadikca
ve tadini degistirmedikce adini Sark'ta anmak helak edici olmakta devam ede-
cektir. Binaenaleyh Tiirk'in 151k kaynaklari Tlrk’e hurafeden miinezzeh yeni bir
hakime-i vicdan yaratmaya davetlidir.” (Cevdet, 1926, s. 3862-3863)

Goriildugi tizere, Islam dininin mevcut uygulamalarindan hareket eden Abdullah
Cevdet, kitabi bilgilerin ve dini ilkelerin hayata gecirilememesinden sikayet
etmekte ve donemindeki dindarlik anlayisini sert bir sekilde elestirmektedir. O,
dinin olumsuz uygulamalarini dogru ya da yanls ayirmaksizin genellemekte ve
neticede dinin mesruiyetini sorgulayan bir noktaya varmaktadir. Boylece, diin-
yaya sirtini donen ve geri kalmanin bas aktorl olan din yerine vicdana daya-
It bir ahlaki deg@erler sistemini dnermektedir. Bu tur bir yaklasimin yapici olmak-
tan uzak oldugu ise sliphe gotirmemektedir. Neticede Fransiz filozof Guyau’da
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oldugu gibi her tiirli sorumluluk ve yaptirrmdan uzak bir ahlaki 6neren Cevdet
(Ylcebas, 1960, s. 26), daha ylksek bir dine ve ahlaka bu sekilde ulasilabilece-
gini soylemektedir. O yeni ahlakin temelinde sevginin olacagini kaydetmek-
te ve bunun bireyi felsefi anlamda dindar kilacagini iddia etmektedir. Onun
bir din olarak Bahailigi 6nerme sebeplerinden biri de budur (Hanioglu, 1981, s.
339) Abdullah Cevdet, “Guyau’nun “istikbalin din yoklugu” ifadesinden Ludwig
Biichner gibi bilimciligin bizatihi din haline geldigi bir toplum degil, bireyi bilimin
gotirebilecedi en ug nokta olan sonsuzlugun kenarinda teslim alacak bir felsefi
dindarlig1” anlamaktadir (Hanioglu, 2005b). Abdullah Cevdet, siirlerinde de fazi-
let fikrini mabut edindigini, zayif ya da glglu fark etmeksizin her canliyr sevme-
nin ibadet oldugunu, sevginin gercek bir din olabilecek kadar yiice bulundugu-
nu ve merhamet kavraminin Allah, din ve Kur'an'in 6ztinu olusturdugunu vurgu-
lamistir (Cevdet, 1931, s. 46; 1932¢, s. 51).

Bir Arag Olarak Din

Abdullah Cevdet, fikirlerini aciklamak icin islam dininin iceriginden de yararlan-
mistir. Onun bu konuda Gustave Le Bon’un “cumhur ruhu” fikrini takip ettigi
belirtilir (Merig, 1976, s. 79). Ona gore, dinin toplum Uzerindeki etkisine son ver-
mek icin Miisliman damarlara yeni bir kan nakletmek ve islam dininin terakkiper-
ver prensiplerinden faydalanmak gerekir(Cevdet, 1905 s. 89).0nun asil plani ise,
islam’in salt dinsel kismiyla toplumsal kismini ayirarak dikkati ikinci kisma yénlen-
dirmektir (Hanioglu, 1981, s. 130-131). Bu stratejide din, icerdigi ilkeler agisindan
degil, toplumsal faydalari bakimindan dikkate alinmaktadir. Nitekim onun “hakiki
Muslimanlikta ibadetlerin en faziletlisinin insanlara hizmet etmek”oldugunu séy-
lemesi” buna ornektir (Shakespeare, 1908, s. 7).

Osmanlinin geri kalmasinda islam’in &nemli bir rol oynadigini diisiinen Abdullah
Cevdet, bu olumsuz etkinin tedrici bicimde kaldirlmasi gerektigini distnur
(Hanioglu, 1981, s. 131; 1997, s. 133-136). Bu nedenle, Auguste Comte’'un
“Gormedigim icin Allah’a inanmam” s6ziinli mansete tasilyan Ahmed Riza'y1 elesti-
ren Cevdet, bunun yerine Hz. Muhammed'in; “Din akildir, dini olmayanin akli yok-
tur”, “Adalet olmayan yerde Allah’in seriati ve dini yururliktedir”, “Kifir ve ada-
let ile milk payidar olur, fakat islam ve zuliim ile olmaz.” hadislerini koymayi 6ne-
rir. (Cevdet, 1912, s. 64-65). Bu genel tavri geregi, Bichner'in kitabinin tepki ¢ek-
mesi muhtemel olan “Allah Fikri” bolimini cevirmemistir. Ama kitapta bulunan
“tefekkilr, madde ile beraber nihan olur...” seklindeki gérisler bile yeterince tepki
dogurmustur (Hanioglu, 1981, s. 15, dn:15).

Abdullah Cevdet ve arkadaslari (Jén Tiirkler) tarafindan islam dini, siyasi sahada da
bir arac olarak gériilmiis, imparatorlukta mesrutiyet idaresinin yeniden kurulmasi
yolunda bir muhalefet araci olarak dinden yararlaniimaya ¢alisiimistir. Toplumda
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dini hiktmlerin etkinligini kabul eden bu kisiler, kendi iclerindeki inang bicimi
farkh da olsa, gorislerini halkakabul ettirmek icin seklen dahi olsa islam dininden
yararlanmislardir. Bu cercevede, Abdiilhamid’in hareketlerinin islam’a aykirihgi-
ni, islami referanslarla halka ve ulemaya ispata calismislardir (Hanioglu, 1981, s.
141-142; 2001, s. 305-308).

Abdullah Cevdet'in islami referanslara basvurmasi, icinde yasadigi toplumun din
anlayisiyla celismeksizin sozlerini muteber kilma cabasidir. Muhataplarin hisleri-
ni rencide etmemek icin basvurulan bu metodun nihai hedefinde ise materyaliz-
min oldugu ifade edilmistir (Mardin, 1964, s. 169). Bu baglamda ayet ve hadisler-
den ornekler veren Abdullah Cevdet, felsefenin nemini gostermek icin “Hikmet
ve hakikat miminin kaybolmus malidir, onu nerede bulursa alir ve tasarruf eder.”,
hadisi ile “Bilenlerle bilmeyenler hi¢ esit olurlar mi?” ayetine yer verir (Cevdet,
1916b, s. 30, 125). Ludwig Blichner'in Goril adiyla cevirdigi Natur und Geist adl
eserini, “Hikmet Muslimanin kayip malidir.” hadisiyle takdim etmistir (Hanioglu,
1997, s.134).

Abdullah Cevdet Musliiman alimlerin gorislerinden destek almayi da ihmal
etmez. Ona gére biyolojik evrim diisiincesi, islam dusindrleri tarafindan cok
onceden benimsenmistir. Bu amagcla Ebi’l-Alad el-Maarri'nin eserlerini Darwinizm
denilen ahkam-1 tekamlin (evrim) esasini ortaya koyan kitaplar olarak goste-
rir (Cevdet, 1916b, s. 23-24). islam’in biyolojik materyalizmi destekledigini gos-
termek icin ise bu nazariyenin Kur'an’da 6zet olarak rumuzlu bir sekilde gectigi-
ni belirtir (Cevdet, 1923, s. 3202). Biraz daha ileri giden Cevdet, Hz. Muhammed'i
bir peygamber olarak degil, biyolojik materyalizmi savunan bir kisi olarak gérme
egiliminde oldugunu belirtir. Ona gére islam toplumlar Hz. Muhammed'in yasa-
digi dénemdeki ideal sekli almadik¢a toplumsal donisim saglanamayacak-
tir (Hanioglu, 1981, s. 136-137; 1997, s. 135-136). Bir baska yerde Mevlana’nin,
Lavosier'in “Hicbir sey yoktan var olamaz, hicbir sey de varken yok olamaz.” prensi-
bini Kur'an'in bir ayetine dayanarak kesin olarak teyit ettigini soyler (Cevdet, 1329,
s. 1900-1902). Bdylece islam ve materyalizmi bagdastirmaya calisan Abdullah
Cevdet (Hanioglu, 20053, s. 49-61), aslinda son derece gii¢ bir ise kalkismistir.

Abdullah Cevdet, yeri geldiginde islam’i ve onun peygamberini vmekten cekin-
mez ve hakiki Misliman mezhebini ve Hz. Peygamber tarafindan tesis edilen seri-
ati, hak mezhep olarak takdim eder (Cevdet, 1908, s. 5895), islam’da taassubun
yeri olmadigi gostermeye calisir (Le Bon, 1327, 5. 92 dn.1). Dinsizlikle itham edildi-
ginde ise, islam dininin degil, islam’da ve her dinde mevcut olan batil inanislarin
dismani oldugunu, ¢linkd bunlarin insanlidi terakkiden menedip, saadet ve refa-
hi tatmalarina engel oldugunu, bireyleri ve toplumlar canavarlar gibi birbirleri-
ne bogdurdugunu ifade eder. O Mislimanlikta bulunan yiiksek fazilet prensiple-
rini tebcil ettigini sdylemeye hacet bile olmadigini belirtir. Cevdet, Cihdn-1 islama
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DairDair Bir Nazari Tarihi ve Felsefi adini tastyan kiiciik risalede islam’da varolan
bu prensipleri 6zetlemektedir (Cevdet, 1932a). Fakat ona gore bu ylice hikimler,
sadece islam’in mali olmayip, Hz. Muhammed'den birkac bin sene evvel yasayan
Zenon ve Buda gibi kimselerde de mevcuttur (Cevdet, 1924, s. 3445) .

Abdullah Cevdet,bir baska yerde islam dini hakkindaki kanaatlerinde samimi oldu-
Junu soyle 6zetlemektedir:

“...Su sozlerim riyakarane bir dindarlik eseri addolunmasin. Tirkiye'de Doktor
Buichner'in eserlerini kismen terciime ve nesreden ilk bendeniz oldum. Simdi
Buichner'i tahtie etmemekle beraber insanlar icin haddizatinda Muslimanlik
kadar sade ve makul bir din az bulunur itikadindayim ve islam’t bugiin kércesi-
ne bir baglanma ile degil bir tamik-i hirendisane ile takdir ve hakimane ve hiiren-
disane olan ahkamini tebcil ediyorum. Binaenaleyh islamperestane sézlerim bir
glrGth-1 mutaassibin hosuna gitmek gibi sifli bir emele hizmeten degildir...”
(Cevdet, 1912, s. 65-66)

Abdullah Cevdet'in din hakkinda ortaya koydudu, kendisi agisindan maksatli,
muhataplari agisindan ise celiskili olan bu ifadeler, toplumda onun hakkinda bir
kafa karisikhigmin olugmasini saglamis, bu nedenle gercek maksadini siirekli ola-
rak aciklamak zorunda kalmistir:

“Acik yiirekle sdyliiyorum; ben islam’in degil, itikadin degil kiifriin ve tereddi-
din aleyhindeyim. Kiiftirden muradim manayi ltgavisidir ki setr-i hakikattir.
Teredditten muradim imansizliktir. Biz kufir ve imansizlikla mazn(nuz. Clnku
setr-i hakikat etmeyi kesf-i hakikat etmekten daha cok seviyoruz. imansizlikla
maldliiz, ¢linkli iman sahiplerinin sanindan olan hicbir amelin amili olmadik.
Dar(i'l-islami 4day1 miitecavizesine karsi miidafaa ederek onlarin dogruca cen-
nete gidecegine huri ve gilman ve niam ve huz(zati gunagun ile malamal olan
behcet-i aldya gidecegine en kuvvetli imanla iman etmeleri lazim gelenlerden
hemen hicbir kisinin Catalca hatti miidafaasinda veya daha ileride sehit dis-
tugu gorilmedi. Ben o itikada gitmek istiyorum ki bana vatan icin feda-yi nefs
etmeye kadar her muktezayi kuvveti versin. Karanlikta elimden tutsun” (Le Bon,
1913,s.18-19, 21)

Ancak Abdullah Cevdet'in sozleri ve fiilleri arasinda olusan bu fark, onun dindarhg:
konusunda olusan tereddditleri ortadan kaldirmakta basarili oldugu sdylenemez.
Nitekim dmriniln sonlarinda dine dondiigu ifade edilse (Ergin, 1942, s. 184-185)
ve bu durum kendi ifadelerinden yola c¢ikarak ispata calisilsa da (Hiseyinzade,
1932, s. 5896) cenazesi sirasindaki tartismalar bunun inandirici bulunmadigini
goOstermektedir.*

4 Ibni'l-Emin, Abdullah Cevdet'in cenazesinde cenaze namazinin kilinip kilinmamasi konusunda mi-
nakasalar yasandigini ve en sonunda Peyami Safa'nin su sozleri tizerine namazinin kilinmasina karar
verildigini bildirmektedir:“Abdullah Cevdet merhumun, namazim kilinmasin diye bir vasiyeti yoktur.
Onun ruhunu tazib etmekten cekiniyorsunuz, o halde namazi kilinmalidir” (inal, 1999, s. 372; Ergin,
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Sevgi ve Merhamet Tanrisi

Abdullah Cevdet’in din algisi, onu sevgi ve merhamet yoni agir basan bir tann
inancina sevketmistir. Bu nedenle evrendeki kotilukler ile Allah'in iyiligi ve mer-
hameti arasindaki iliskiyi anlamakta zorlandigini belirten Cevdet, adalet sifati olan
Allah’in kotiltk isleyenleri cezalandirmamasi gerektigini belirtir. Clinkd insanla-
rin salih ya da giinahkar olmalari, bu tabiatla yaratilmalarina baglidir. Bu neden-
le gilinah isleyenlere ceza vermek hikmet sahibi olan Allah agisindan bir cehalet
eseri olarak gorulmelidir (Hayyam, 1926, s. 348 dn.). Evrendeki tiim varliklarin ilahi
iradeye tabi oldugunu belirten Abdullah Cevdet, dolayisiyla tim islerden O’'nun
sorumlu oldugunu sdyler. ibadetlerini yerine getiren kisiler de kendi haklariyla
cennete giremedikleri gibi kotulik yapanlar da kendi haklariyla cehenneme gire-
mezler. Bunun aksini diisinmek, tim kotalik ve cirkinliklerin Allah’in iradesi disin-
da gergeklestigine inanmaya gotirir (Hayyam, 1926, s. 62 dn.).

Abdullah Cevdet'e gore Allah’in iyilik yapmaktan kendini alikoymaya hakki yok-
tur. Cinkl gercek manada comert olan bir kimse, verdigi seyi geriye almamali-
dir. Onun, verdigi nimetlere karsilik olarak insanlardan stikiir beklemesi de dogru
degildir. Bunun gibi, nankdrleri yaratan Allah’in halkin zulim gérmesini saglama-
ya da hakki yoktur. O insanlara sorumluluklar veren ve bunun karsiliginda cesit-
li mikafat ve cezalar vaat eden tanri anlayisina da karsidir. Ona gore bu durum,
insanlarin bir fiili sadece iyilik ya da kotulik oldugu icin yapmalariyla celisir. Esas
olan bir kimsenin miikafat iimidi ya da ceza korkusu olmaksizin iyi olmasidir. Bu
nedenle insan sadece yaptidi fenaliktan dolay degil, yapabildigi halde yapmadi-
g1 iyilikten dolayr da mesuldir (Meslier, 1929, s. 138 dn). Abdullah Cevdet, ceza-
nin “Allah sevdiklerine dert verir” seklinde bir inang haline getirilmesine de karsi-
dir. Hatta bu inanci son derece zararl bir distince olarak buldugunu ifade eder
(Meslier, 1929, s. 178 dn).

Abdullah Cevdet, imanin alti sartindan biri olan “hayrin ve serrin Allah’tan olma-
s1” ilkesinin de Musliimanlarca yanlis anlasildigini sdyler. Ona gore bu soz, “Allah
bdyle takdir etmis, bizim salih ya da asi olmamiz kendi kudretimizde degildir”,
anlamina gelmez. Aslinda bu s6z; “Tarlayr ekmek bizdendir; ancak tarlayr ekmek
gerektigini bizlere bildiren akil, fitrat tarafindan verilmistir” demektir (Cevdet,
1907, s. 12-14). O, bir baska yerde sevgi ve merhamet yoni agir basan tanri inan-
cina dayanan din algisini soyle ifade eder:

1942, s. 185). Resat Ekrem Kogu, onun cenaze téreni hakkinda ise su bilgileri vermektedir: “Onun ta-
butu musalla tasina kondugunda cemaat cenaze namazina durmada hazirlanirken liberal bir geng,
Vefa Lisesi tarih muallimi ilhan Sevket, Abdullah Cevdet isminden yanildiklarini 8liintin taninan bir
dinsiz oldugunu soylemistir. Cenaze namazini o zamanki Ayasofya imami, tevbe-i nasuh olabilir,
diye kildirmistir (Kogu, 1958, s. 37).
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“Muslimanlik sade ve safi bir dindir. Hazreti Muhammed: “Allah’a inandim de!
Sonra dosdogru ol”, buyurmustur. insan-1 kamil olmak da ancak budur. Herkesin
Allah inanci farkli olabilir. inanci seninki gibi olmayan birisi miilhit degildir. Allah
diledigini dogru yola sokar. Bizde hidayet ve dalalet tariklerini se¢me kudre-
ti yoktur. Allah istedigini aziz, istedigini ise zelil kilar. Eger biz dalalete ugramis
isek boyle olmamiz murad-i ilahi neticesidir. Dalalet ve tugyan yolunda bulun-
mamizdan mesul Allah’'in kendisidir. Ancak onun muateb tutulmasi lazim gel-
mez mi? Eger Allah serri murad ederse, benim buna ragmen hayirhah kal-
mam nasil miimkiin olur? Eger serri murad etmezse, serrin nicin halikidir? Omer
Hayyam bir rubaisinde diyor ki: “Allah Cennet yaratti, Adem’i yaratti; arkasindan
Seytan’i yaratti. Adem’i onun dam-1 igfaline dlstirdi. Adem, yasak meyveyi yedi.
Adem’in ylizli glinahtan siyah oldu. Allah'tan madfiret iste fakat bu madfireti
Allah’in yiiziine carpmak icin al!” Bu ne mithis mantiktir, bu ne atesten lisandir.
Bunda taslara tesir edecek bir mantik kudreti var. Biz Sebili'r-Resadcilarin inan-
diklari cennete ve cehenneme inanmiyoruz. Onlar fenalik islemiyorlar, ¢linkl
cehennemden korkuyorlar. Onlar namaz kiliyor, tespih ¢ekiyor, orug tutuyor,
hacca gidiyorlar ise bunlarla kendilerine cennet, huri ve gilman temin ediyor-
lar. Cehennemden korktugu icin ve yalniz bunun icin fenalik yapmayan adam
yine fenadir. Ancak miikafat-i uhreviye temin etmek maksadiyla iyi olan adam
hakikatte iyi degildir. Biz iyiligi iyi oldugu icin yapariz, fenaligi ise fena gérdiig -
miiz i¢in yapmaktan imtina ederiz. Bizim dinimiz din-i muhabbettir, din-i ihlastir.
Bizim peygamberimiz akli selim ve hissi selimdir” (Cevdet, 1924, s. 3446)

Abdullah Cevdet, Allah’in kendisine karsi gelme iradesi bulunan insanlar yarat-
masini bir acizlik olarak gorir. Allah, boyle kusurlu mahluklar yarattigi icin ken-
disine acimalidir. O'nun vazifesi bunlari cezalandirmak degil, mimkin oldugu
kadar bedbahtliklarini hafifletmek ve bu iradeler ne kadar fena iseler o nispette iyi
sabirli ve comert davranmaktir. Sayet giinahkarlar islah edilebiliyorsa, bu durum-
da cehennem inanci tim reddedilmislerin gozlerini agmaya, onlara dogru yolu
gOstermeye ve biran 6nce cennete ¢ikmalarina calisan bir mektep olmalidir. Eger
bunlar islah edilemiyorsa da, bu durumda kerem sahibi varligin ¢ikip bunlarin
musibetlerini saadete ¢evirmesi gerekir. Bunun disinda bir kulu huzurundan son-
suza dek kovan bir Allah, kendisini bir ruhtan uzaklastirmis ve kudretini sinirlamis
olur (Meslier, 1929, s. 408-409 dn).

Abdullah Cevdet, elestirilerini islam inancinin temel ilkelerinden olan kadir-i mut-
lak tanri anlayisina da yoneltir. Ona gore kainati diledigi gibi idare eden ylice bir
zatin varligini kabul etmek, biyik bir safdillik olmanin 6tesinde insanlari tedavisi
mimkiin olmayan bir mantiksizliga sevkeden ve insan ruhunun zlntu verici bir
derecede kiicilmesini saglayan bir inanistir (Cevdet, 1932d, s. 3270). Bunun Ote-
sinde her seye glici yeten (kadir-i kiil) ve en zalim gtinahlan bile affetme imka-
ni olan bir Allah’a inanmak ise ahlaki bozmanin en gli¢lii nedenlerindendir. Bu
nedenle dini prensipler lizerine kurulan ahlakin son derece clriik oldugunu belir-
ten Abdullah Cevdet, Guyau gibi hakiki filozoflarin metafizik yaptirim ve yukimlu-
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likten uzak olarak tesis ettikleri ahlaki tavsiye eder (Meslier, 1929, s. 428-429 dn).
Bu baglamda Mislimanlarin Allah’in af ve merhametini sinirsiz bir ummana ben-
zetmelerini de elestiren Cevdet, boyle bir Allah tasavvurunun, hirsizlarin, canilerin,
haydutlarin ve zalimlerin isine geldigini belirtir (Meslier, 1929, s. 468 dn).

Abdullah Cevdet, akil ve bilim dlceginde kurguladigi din anlayisini ilahi varlik
telakkisi ile uyumlu hale getirmeye calisir. Buna gore Allah’in sonsuz yetkinlige
sahip sifatlari vardir. Bunlarin her birinin kendine has idaresi, kanunlari ve belirli
ozellikleri vardir. Ona gore sifatlarin bir 6zelligi olan kanunlar ve bunlarla baglan-
til olan sirlar, bilim ve fen ile tespit edilir. Bu kanunlar sanatl bir sekilde tatbik edi-
lir. insanlar, ilahi sifatlarin ortaya koydugu kanunlarin kiinhiinii tam olarak kavra-
yamazlar. Allah, insanin bu sirlari kesfetmesini istemektedir. insanoglu bir noktaya
kadar derinleserek bu sirlardan istifade eder ve bu derecede faydalanir. Ona gore
“Bana dua edin size cevap vereyim” ayetinde kastedilen sey de, Allah'in kemal
sifatlarina tabi olan kanunlardaki sirlari kesfetmek ve bunlarin sonuglarini elde
etmektir. Ona gore bu ayetin manasi: “Benden yardim isteyin, ben sizin arzunu-
zu yerine getiririm.” demektir. Abdullah Cevdet’e gore burada gecen “yardim iste-
me” ifadesinden kasit, ilaht isimleri tespih taneleri ile zikretmek degildir (Cevdet,
1916b, s. 20-21).

Abdullah Cevdet, siirlerinde de bu hususu dile getirir:

Serre de kadir olan Allah’a kul olamam,
Yalniz hayra kadar Allah’a gidiyorum,
Buzlu, karl yollarda basim alev sarili,

Geceleri yararak, sabaha gidiyorum (Cevdet, 1932c, s. 89).

Mabudum fazilet fikri, nemazim,

Sevmektir her cani, aciz, muktedir,

Kiblem nihayetsiz feza, yildizlar,

Tesbihimin altun daneleridir (Cevdet, 1931, s. 46).

Her glin daha genis sevmek,
Budur bence din, en giizel, en ylksek ve en gercek;
Yirminci asr tizerinden gozlerimin sefkati

Yagmurunu aglamis bir bulut gibi gececek (Cevdet, 1931, s. 56).

Oyle bir Allah, bir din, Kur'an isterim ki
Yireginde tutussun merhamet ayetleri
Dinlemeye tahammil edecek kulagim yok,

Bu insan denizinden gelen sikdyetleri (Cevdet, 1932c, s. 51).
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insan ve Alemin Maddeye indirgenmesi

Abdullah Cevdet’in din algisinin bir yansimasi olan insan ve alem anlayisi da
materyalist ve tekamulcii/evrimci fikirler etrafinda gelismistir. Ona gore insan,
manasi ve metafizik irtibati nedeniyle degil, maddesi, antropolojik konumu ve
biyolojik 6zellikleri bakimindan degerlidir. Abdullah Cevdet'in belirgin bir ahiret
inancina sahip olmamasi da, insanin degerini diinya ile sinirlamasini saglamistir.
Ona gore ahiret mefhumu, insanda bulunan sonsuzluk 6zleminin bir sonucudur
(Ylcebas, 1960, s. 25-26).

Bu bakimdan ilahi dinlerin insan telakkisini de elestiren Abdullah Cevdet, insanin
varliklarin en sereflisi oldugu (esref-i mahlukat) inancini, tutarli olmayan ahmakga
bir fikir olarak goriir. Ona gore insanoglu, sonsuz bir gokyuziiniin ortasinda, son-
suzluga nispetle sonlu ve kii¢lik bir noktadan ibaret olan yeryiliziinde yasayan,
atom buyudkligiinde bir canlidir. Nitekim mikroskop altinda binlerce kez biyu-
tllerek teshis edilen kiicticiik mikroplar, varliklarin en sereflisi olarak kabul edi-
len bu varhgi humma cehennemine atabilmekte, 6ldirebilmekte ve en Ustiin
zekalilarini bile cesitli hezeyanlara siiriikleyebilmektedir. insan 8ldiigiinde, solu-
canlar viicudunu didiklemekte ve bu durumda viicudumuzdan yayilan koku-
lar en sefil hayvanlarin tiksinmesini saglamaktadir. insani bekleyen bu akibet-
ten, onlarin en aptali, dahisi, dilencisi, padisahi, ihtiyari, genci, ¢irkini, gtizeli, faki-
ri, zengini hatta peygamberi bile kurtulamamaktadir. Ona goére tim bu 6rnek-
ler, insanin “esref-i mahlukat” oldugu inancinin sorgulanmasini zorunlu kilmakta-
dir. Burada “Sen olmasaydin, sen olmasaydin, gokleri yaratmazdim.” hadisine de
deginen Abdullah Cevdet, bu hitaba muhatap olan bir varligin, bu duruma dus-
mesini yadirgar. Ona gére bu halden kurtulmak oldukca basittir. insan, serefini ve
biyukliguni kendi disindaki bir varliktan almamali, gayreti ve fazileti ile bunu
elde etmelidir. Ona gore insani bu sekilde en dogru bicimde konumlandiran eser,
antropolog Doktor Verneau tarafindan yazilan ve insanligin dogal tarihinden bah-
seden insanin Baslangici adli kitaptir (Cevdet, 1932, s. 5691).

Abdullah Cevdet’e gore insanlarin birbirleri ile yaptiklari micadeleler de, insa-
nin serefli bir varlik oldugu iddiasina ters diser. Hayvanlar, icgtduleri ile hare-
ket ettikleri ve akillari olmadigi icin birbirlerini yiyebilirler ve birbirlerine saldirabi-
lirler. Ancak insanlar, akil sahibi bir varlik olduklarindan dolayi, birbirlerini 6ldir-
meden yasamak zorundadirlar. Clinkl insan, gida ihtiyacini bir ¢cok sekilde gide-
rebilir. Bunun icin birilerine zarar vermesi ya da miicadeleye girmesi gerekmez.
Bu bakimdan insan kendi hemcinsiyle savasmak yerine, miicadelesini sinai, zirai,
ticari, fikri ve ilmi sahada vermelidir. Uygulamada boyle olmadigini tespit eden
Abdullah Cevdet, bu gerekgeyle insanin “esref-i mahlukat” oldugu iddiasinin ¢ok-
tiglni soyler (Meslier, 1929, s. 223 dn.).
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Abdullah Cevdet'in kafasindaki Gsttin insanin 6zellikleri ise tamamen biyolojiktir.
Az gelismis tlke aydininin gorevi, bu 6zelliklere sahip olanlari ortaya ¢ikarmaktir.
Cunkl Ustlin ozelliklere sahip olsa da gerekli bilimsel altyapiya sahip olmayanlar,
bu hususlari ortaya ¢ikaramazlar (Cevdet, 1308b, s. 3-7). Bu noktada Cevdet, tim
canlilarin baslangictan itibaren embriyonik gelismeden dolayi farkhlastigini iddia
eden Alman filozof ve biyolog Ernst Haeckel'in etkisindedir. Toplumsal gelisim
icin biyolojik “elit” bir ydnetimin basa ge¢mesini gerekli géren Abdullah Cevdet,
bu grubun tespiti icin beynin buyikliglinin 6lci olarak kabul edilmesini 5ngoriir
(Cevdet, 1932b, s. 7-8). Biitlin sorun, toplumda bdyle bir grubun yaratiimasi igin
calismaktir. Clinkl toplumsal gelisme tiim toplum Gyelerinin gelisimi ile degil, bu
tlr kimselerin ortaya ¢ikmasi ile saglanabilir (Cevdet, 19164, s. 22-23).

insanin degerini evrimci bir anlayisla fiziksel 6zelliklere gére belirleyen Cevdet'e
gore, akli mikemmellikler agisindan normal bir insan ile vahsi arasinda oldugu
gibi, insanla maymun arasinda da bazi farklar vardir (Cevdet, 19164, s. 49, 80-81).
O, evrim fikrini benimseyenler tarafindan dile getirilen insanin atasinin maymun
oldugu iddiasina katildigini belirtir ve islam’in yaratilisla ilgili fikirlerini elestirir:
“Insanin Baslangici (Verneau’nun kitabi) insani yerine oturtuyor, insan seref ve
buylklugunu kendi haricinden almis olmamali, kendi cehd ve fazileti ile bunu
viicuda getirmelidir. Bu konuda, “insanlar hayvandan tiiremistir ve onlarin tanri
olmalar kaderleridir.” diyen Jakopyan'in fikrindeyim. insanin hayvanlardan gel-
mis olmasi hakikatinde, insan adina hicbir hirmetsizlik yoktur. Bir ¢comlekgi-
nin ¢arkindan ve elinden ¢ikmis bir testi olmaktansa, muazzam, bidayetsiz ve
intihasiz tabiatin muazzam laboratuvarlarinda milyonlarca seneler islenerek
tekamul sahalari gegirmis, miitekamil bir hayvan olmak daha serefli degil midir?
Kendisi icin cehennemler yanan, cennetler bezenen ve bu sézlerle avutulan veya
korkutulan bir cocuk derekesinde kalmaktansa, mevcudatin muazzam seyli igin-
de ezel ve ebed ortasinda imitsiz ve korkusuz ve herhalde dik basla ve korkakli-
g1 ve tezelliilti istihfaf eden ve 6lmeye hazir olan bir yigit vaz'u vakariyla kanunu
tabiatin encamini karsilamak, elbette serefli ve izzetlidir.” (Cevdet, 1932¢, 5. 5691)

insanin ruh ve bedenden olusan bir canli oldugunu kabul eden Abdullah Cevdet,
ruhu da maddi bir cevher olarak algilama egilimindedir. Ona gore ruh ve beden
birbirine muhtag olan iki varliktir; dolayisiyla biri olmadan digeri de var olamaz.
Ruh ve beden iliskisinin her dénemde Uzerinde durulan ve ¢oziilmeye calisilan
bir konu oldugunu belirten Abdullah Cevdet, ruhun mahiyetini ve bedenle ilis-
kisini aciklamak icin “tefekkiir” 6rnegdini verir. Ona gore, insanin en 6zel fiillerin-
den olan tefekkiir (distinme), ruhi fiilleri ifade eden ve beyin (dimag) tarafindan
meydana getirilen bir yetenektir (Cevdet, 1308b, s. 10). Bu konuda Cabanis, Vogt
ve Moleschot gibi, materyalist disundrlerin fikirlerini benimsedigini kaydeden
Abdullah Cevdet, tefekkiriin temas olunabilir, goriilebilir ve tartilabilir seylerden
farkh oldugunu séyler. Buna gore tefekkiir, beyinde 6zel bir sekilde bulunan mad-
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delerin terkip, imtiza¢ veya faaliyetiyle meydana gelen maddi bir salgi olmayip
beynin maddelerinin anatomi ve fizyoloji altinda bir neticeye varan faaliyetinin
birlesmesi ile gerceklesir (Cevdet, 1308b, s. 14-15).

Abdullah Cevdet'e gore zeka yahut tefekkiir, bizzat madde olmasa da onun Grlinu-
ne baghhg, kuvvetin ayrilmaz bicimde maddeye baglanmasina benzer. Tefekkir;
hararet, 151k ve elektrigin, maddi Griinlerinden ayrilamamasinda oldugu gibi maddi-
dir. Tefekkdirlin bir hareket sekli oldugunun tecriibe ile de ispatlandigini kaydeden
Abdullah Cevdet, tefekkiiriin fizyolojisi konusunda Blichner'i takip ettigini de belir-
tir (Blichner, 1911, 5. 813-817). O, beynin isleyis ve vazifesi ile akli faaliyet arasindaki
baglanti hakkinda 6nemli sonuglar verdigi icin fizyoloji ilmine son derece 6nem ver-
digini ifade eder (Cevdet, 1308Db, s. 16). Ona gore ruh, dimag denilen maddi kitle ile
gegici ve tesadfi bir sekilde baglantihdir (Cevdet, 1932b, s. 8-14). Bu irtibat hayvan-
lar sinifinin her tiriinde gordlir. Abdullah Cevdet'e gére maddede tefekkir etme
ozelliginin bulundugu acikca gortilmektedir (Cevdet, 1308b s. 29-33).

Tahmin edilecedi Gzere Abdullah Cevdet'in alemi maddeci ve determinist bir yapi-
ya sahiptir. O, Gustave Le Bon’da oldugu gibi (Le Bon, 1913, s. 138-139) madde-
yi hislerimize ¢arpan, sonu siniri olmayan ve mesafeyi dolduran seylerin tamami
olarak tanimlar. Ona gore her sey ya maddedir ya da onun bir trlinidur. Boylece
bitin varliklari maddi cisimler olarak kavradigini belirten Abdullah Cevdet, mad-
denin sinirli haline cisim denildigini sdyler (Cevdet, 1307a, s. 30). Alem anlayisin-
da, rahip Meslier'nin etkisinde olan Abdullah Cevdet, bu rahibin insan-kainat iliski-
si konusunda oldukca yiiksek bir goris ve anlayisa sahip oldugunu belirtir. O, insa-
nin ve kainatin tesaduf eseri olmadigini ve varliklar arasinda bir tir sebeplilik ilis-
kisi bulundugunu savunur. Kainati ihtiva eden tim varliklar, bir miessirin zorun-
lu eserleri olarak varligini siirdiiriir. insanlar gercek sebepler hakkindaki bilgisiz-
liklerini 6rtmek icin tesadlf kelimesini kullanirlar. Ancak insanlar bilmeseler de
bu sebepler, kesin kanunlara uygun olarak fiil ve tesirde bulunmaya devam eder.
Clnkl muessir olmadan eserin varligi s6zkonusu degildir. Onun burada muessir
olarak belirledigi varlik ise sliphesiz tabiattir. Ona gdre tabiat; mevcutlarin, muhte-
lif maddelerin, sonsuz terkiplerin ve gézlerimizin sahit oldugu cesitli hareketlerin
toplamidir. Tabiatta bulunan her sey sabit kanunlara baghdir. Glinesi gezegenlerin
merkezine koyan tesadif degildir. Glines tabiat-1 asliyesinin ve mitesekkil oldugu
cevherin eseri olarak bu mevkiyi isgal eder ve gezegenlerde bulunan varliklari ihya
etmek icin zorunlu olarak sacilir (Meslier, 1929, s. 98-100 dn). Abdullah Cevdet'e
gore alemin baslangici ve sonu olmadigi gibi alemi olusturan maddenin de basi ve
sonu yoktur. Stiphesiz bu goris, ilahi dinlerdeki yaratici tanri fikrine terstir.O, mad-
denin yok olmadigini ispat icin kimya ilminin verilerinden yararlanilmasi gerektigi-
ni de kaydeder (Cevdet, 13073, s. 30; 1307b, s. 107-108; 1307¢, s. 115-116).
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Alem anlayisina siirlerinde de yer veren Abdullah Cevdet, burada, varliklar (ize-
rinde dusiintrken sonsuzluk fikrine guldigini, yokluk fikrinin kaginilmaz bir
sonu¢ oldugunu belirtir. Ona gore alem degisir goriinmekte, ancak degisme-
mekte, esya birbirinde gizlenmekte, kainat ise siirekli hareket etmektedir. Kimya
ilminin bu hareketliligi ispat ettigini belirten Abdullah Cevdet, mutlak olarak bir
seyin yok olmadigini ileri siirer. Ona gére zaman, bugiin ve yarin fikrinin kaynagi
da bu harekettir. Toprak ise her turli canliligin kaynagi ve anasidir. Diger geze-
genlerde hayatin varligi konusunda stpheci davranan Abdullah Cevdet, yasa-
min kaynagini ise materyalist teoriye uygun olarak agiklar. Buna gore, yeryiizu-
ni kaplayan riizgar, glinesten gelen 1sikla birlikte ve tiirli 6zelliklere sahip mik-
roplarla birlikte hem hayatin hem de 6limin kaynagini olusturur. Abdullah
Cevdet, doguyu sonsuza dek glinesin dogacadi yer olarak gordugiini, gordi-
gu her seyin ebediligine inandigini ve 6lim korkusunun utanilacak bir durum
oldugunu belirtir. Siirlerinde, hayatin asil manasini asmak gerektigini belirten
Abdullah Cevdet, ezeliyet ve ebediyetin onu izzet ile bastanbasa avuclarina ¢ek-
tigini, Yaratan'in yaratilanda agik¢a goérindiigung, nice sirlarin agikga ortaya ¢ikti-
gini, yoklugu yok, varhigi da var olarak gérdiiguini, zatinin etle kemik ve kan yigi-
ni oldugunu unuttugunu ve ruh oldugunu ileri stirmektedir (Cevdet, 1316, s. 13,
18-19, 27). Abdullah Cevdet’e gore asla yok olmayan madde surekli bir dontsim
halindedir. Kainati olusturan her zerrede tekamdiile, yani sirekli ilerlemeye dogru
bir egilim bulunmaktadir. Bu husus her bir kan hiicresinde apacik goriinmekte-
dir. Ornegin madde, hayatin atesi ile tutusarak can olmakta; maddedeki bu hayat
arzusu, evrenin de yasam kaynagini (can) olusturmaktadir. Kainat, siiratle kemal
noktasina dogru hareket etmekte, hayatin asil amaci da o noktaya dogru yuksel
mektir (Cevdet, 1928, s. 4866).

Sonug

Abdullah Cevdet'in diisiince diinyasi, cogunlukla eserlerini aktardigi ve acikladigi
kisilerin fikirleri etrafinda olusmustur. Onun din algisi da din karsiti, batili materya-
list ideolojilerin bir derlemesidir. Bu alginin olusumunda; Isnard, Blichner, Meslier,
Verneau, Gustave Le Bon ve Dozy basta olmak Uzere bir¢ok yazar ve filozofun
katkisi olmustur. Bu gérisleri yaymak icin islam dininin iceriginden yararlanan
Abdullah Cevdet, dini metinleri serbestce yorumlamakta ve iddialarini; Mevlana,
Muhammed Abduh, Mearri ve Ciircani gibi dini otoritelerden alintilarla giiglendir-
meye calismaktadir. Onun dinde reform yanlisi gibi gorilen bu elestirileri, muhte-
va olarak bir din elestirisidir ve dinin yerine Batili ideolojileri ikame eden yeni bir
dini 6ngormektedir. Bilimsel materyalizmin egemen oldugu bir toplumu hedef-
leyen Abdullah Cevdet, amacina giden yolda tedrici bir ydntemle isine yarayan
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her dislinceden yararlanmistir. O ¢cogu zaman, radikal tespitleri, sert fikirleri ve
yerine gore degisen yontemleri ile din karsiti ve diizen aleyhtari olarak tn yap-
mis, bodylece kendi belirledigi yontemden ve hedef kitlesinden de uzaklagmistir.
Donemin dint otoriteleri tarafindan siddetle elestirilen Cevdet, kendisini reform-
cu, yenilik¢i ve felsefi acidan dindar bir kisi olarak takdim etmis; taassubun, geri-
ci fikirlerin ve batil inanislarin karsisinda oldugunu belirtmek durumunda kalmis-
tir. Onun benimsedigi din, bilimsel materyalizmi desteklemekte, fazilet ve vicda-
ni ahlak olarak belirlemekte, tanriyr merhamet ve sevgi degerlerini temsil eden
bir varlik olarak algilamakta, insan ve alemi maddeye irca etmektedir. Bu nedenle
onun faaliyetlerini din ve materyalizmi telif etme ¢abasi olarak gérmektense, dini
materyalizmde eritmeyi amaglayan “ideolojik bir indirgemecilik” olarak nitelemek
daha dogrudur. Esas 6nemli konu ise Abdullah Cevdet'in temsil ettigi bu alginin,
Cumbhuriyet Tirkiye'sine nasil intikal ettigi ve glinimiiz toplumunun din anlayisi-
nin sekillenmesini nasil etkiledigidir.
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Extended Abstract

Doctor Abdullah Cevdet’s Perception of Religion

Osman Demir*

Abdullah Cevdet (1869-1932) is a doctor, poet, translator, radical thinker and one of
the ideologists who led the westernization movement in the Ottoman Empire. After
his elementary education in south-eastern Turkey he came to Istanbul as a religious
student. After joining the Military Medical Academy in Istanbul (1889) he was soon
influenced by scientific materialism, social Darwinism, and positivism. It is known that
he wrote a poem praising the Prophet before that time. When he was a young student
he was deeply affected by the book of Felix Isnard, Materialism and Spiritualism, which
maintains the necessity of moral values for social development and assigns the task to
materialism rather than religion. Cevdet, who tried to spread his ideas through trans-
lations, books, and articles, thought that political choices are means for philosophical
aims and that all concepts are in fact arranged by philosophy. He also took an active
role in political movements such as the Committee of Union and Progress (CUP) and
was arrested several times for this involvement. The journal Ictihad which is based on
materialistic values and comprises translations of anti-Islamist thoughts has played a
great role in spreading his ideas. But his reputation as a materialist occurred when he
translated Dozy’s book Tarih-i islamiyet.

Positivism which was the major current of that period was a major influence in
Cevdet's perception of religion. As he accepted that religion was useful for centuries
but that now it should not be applied, it had to be replaced by a system based on
reason and science. For this reason he tried to reconcile religion and science. For him
the commander of science is philosophy which saves man from incorrect suggestions.
Abdullah Cevdet considered philosophy as a method that strives to isolate the reli-
gious community from religion, and he tried to support his ideas with Islamic sources.
In his last years Cevdet turned to the Bahai religion and conceived it as a system which
had all the principles needed to formulate the human character. In his mind it is also
the program that represents the ideal religion. That is why it is very difficult to advo-

*Assist Prof., Canakkale Onsekiz Mart University Department of Basic Islamic Sciences
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cate that Cevdet only rejects superstitions and bigotries in religion. His espousal of the
Bahai religion contradicts the identity of Islam as being the last and universal religion.

Abdullah Cevdet attempted to fill the gap which was caused by reducing religion to
science with a secular system of values which revolved around the concept of moral
virtue and conscience. According to him the irreligious society can live in a good way,
but the society that does not believe in virtues will start to collapse. He separated
religion and morality like Isnard did and did not accept a religious foundation for
morality. He thought that religions will disappear over time and a firm and real sense
of morality is sufficient for humanity to manage itself. For this reason for him it was the
training of religion which was inadequate to improve humanity. He suggested that
ethical education should be devoid of responsibilities and obligation, and that in this
way it would be possible to achieve a high level of morality. Cevdet indicates that love
will be the base of this understanding of new morality and asserts that it will make
people virtuous in the sense of being philosophical.

Abdullah Cevdet was influenced by the idea of the “public spirit” defended by Gustave
Le Bon concerning the issue of profiting from the content of Islam. According to
him it is necessary to transport to the Muslim vessels new blood in order to end the
impact of religion on society and to benefit from the progressive principles of Islam.
Islam was also perceived as a tool in the political field by Cevdet and his friends. He
also considered that Islam had been playing an important role in the regression of
the Ottoman Empire and he thought that this could be abolished gradually. His refer-
ences to Islamic sources aim not to contradict the public understanding of religion. It
is claimed that materialism was in the center of that methodology. He quotes in this
context verses of the Qur'an, Prophet’s sayings, and the ideas of Muslim authors. For
this reason he claims that the idea of evolution has been alluded to in the Qur'an,
advocated by the Prophet and appropriated by Islamic scholars. Thus he attempted a
very difficult job such as fusing Islam with materialism. However he does not hesitate
to praise Islam and it's Prophet in many places. These intentional statements put for-
ward by Abdullah Cevdet caused a confusion in the public mind, so he was obliged to
continuously declare his real purpose. This difference between his speeches and his
attitudes have not been successful in eliminating the hesitations about his religiosity.

Cevdet's perception of religion derived him to the belief of God with the dominant
aspects of love and mercy. For that reason he states that he cannot reconcile God's
mercy and goodness with the evils in the universe, so that he questions divine justice.
According to Cevdet every creature is related to the divine will; therefore one bears
real responsibility for all acts. Cevdet’s conception of God does not prevent Him from
doing good acts, because if He is truly generous He should not take back given things.
Also Cevdet claims that it is not fair for Him to wait for thanks from mankind for His
blessings. As such according to Cevdet it is not right for God to create an ungrateful
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person and persecute him for that reason. As a result, Cevdet also opposed the idea of
a god who gives people responsibilities and in turn promises them a variety of rewards
and punishments. What is essential for the human being is to be good without fear of
punishment and hope of reward. Cevdet also claims that the principle of “good and
evil is from Allah” has been misunderstood by Muslims, so he comments on this in a
way which emphasizes human activity. He criticizes the present form of understand-
ing of reward and punishment in religion. For him this kind of understanding does not
suit his belief of God. According to Cevdet to accept the supreme being who governs
the universe as He wishes is a belief which leads people to incurable irrationality and
makes the human soul humiliated. Beyond this, in Cevdet’s view, to believe in God
who is omnipotent and has a possibility of forgiving everybody, even the sinners is
harmful to morality. Thus Cevdet states that morality based on religious values is very
weak, so he advises a morality based on the idea of philosophers that are free from
metaphysical obligations. The metaphor of an endless ocean to describe God’s mercy
by Muslims serves thieves, murderers, thugs and tyrants.

Abdullah Cevdet’s understanding of man and nature is a reflection of his perception of
religion. According to him man is valuable not in terms of his meaning and metaphysi-
cal situation but because of his matter, his anthropological position and his biological
features. For that reason he finds the idea of “most honorable” (ashrafi makhlugat)
which is advocated by religions as a foolish idea. According to him the situation of
people in the world and their struggles with each other contradicts that idea. Cevdet
clearly supports the idea of evolution and believes man’s development from apes, and
he also criticizes the views of Islam about creation. He accepts the human as a crea-
ture composed of body and soul. He considers soul as a material matter and presents
“thinking” as an example to explain the relationship between body and soul, saying it
was produced by the brain. Cevdet’s universe is a materialistic and deterministic struc-
ture. He grasps all being as material objects and rejects the existence of coincidence
in universe. There is no beginning and end for the universe, because the data of the
science of chemistry proves that.

As a result, Abdullah Cevdet’s perception of religion was composed by the works of
western materialist ideologies which he quoted. He also benefited from the content of
religion in order to spread these views and presented his claims freely with quotations
from religious authorities and religious texts. These criticisms seem to be directed
against the wrong understanding and the implementation of religion, but turn to be
rejection of religious concepts. In this model of religion he designated materialism as
religion and love and virtue as morality. Then it is more accurate to qualify his activities
not as an attempt of fusing religion and materialism but as ideological reductionism
which aims to melt religion into materialism. In this regard his views on religion and
Islam is purposeful, suspicious and destructive.
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Klasik Sosyolojinin Sarkiyatci Kaynaklari:
Marx ve Weber'in
Karsilastirmali Bir incelemesi

Lutfi Sunar*

O2z: Sosyoloji, bir dlciide toplumlar arasindaki farkliliklar anlamaya calisan karsilastirmali bir bilim
olarak ortaya ¢ikmistir. Bu anlamda, tarihsel olarak model olabilecek konumdaki Dogu toplum-
lartyla karsilastirmalar yapmak ve modern toplum bicimini onun karsisinda konumlandirmak
onemlidir. Bu suirecte sosyoloji, Sarkiyatciligin bilgilerini derleyerek Avrupa toplumuna dair yeni
aciklamalara temel olusturmustur Dolayisiyla Sarkiyatcihgin gelisimi ve dontsiimu, sosyolojinin
de donustimind saglamistir. Bu dontisim, sosyolojinin iki karsi kutbu sayilan Marx ve Weber'in
Dogu toplumlarina yaklasimlarini, analizlerini ve kaynaklarini karsilastirmali bir bicimde inceledi-
gimizde acik bir bicimde gorebiliriz. 19. ylizyilin ortasinda Sarkiyatcihigin heniliz gelisme asama-
sinda oldugu dénemde yazan Marx, kisitl analizlerle biylik genellemeler yaparken; 20. yiizyi-
lin basinda Sarkiyatci incelemelerin olabildigince derinlestigi ve cesitlendigi bir donemde yazan
Weber, detayli analizlerle genis karsilastirmalar yapabilmektedir. Marx ile Weber, aralarindaki pek
cok epistemolojik ve siyasi farka ragmen modern toplumu agiklarken Dogu toplumlarini kullan-
mada ve bunu gerceklestirirken de Sarkiyat¢i kaynaklari sorgulamaksizin kullanma da ortaktirlar.

Anahtar Kelimeler: Sarkiyatcilik, Sosyoloji, Marx, Weber, Dogu Toplumlari.

Abstract: Sociology emerged as a comparative science, which basically tries to find out the dif-
ferences between societies. Hence, it is important to make comparisons with Oriental societies
that may serve as a historical model and situate the forms of modern society with regard to them.
In this process, sociology has provided new explanations for European societies through work-
ing on the information gathered by orientalists. Therefore, the development and transformation
of orientalism have also led to the transformation of sociology. This transformation can clearly
be seen through a comparative examination of the approaches, analysis, and sources of Marx
and Weber, who supposed to represent opposite poles in sociology. In the mid-19th century
while orientalism was at the developmental stage, Marx made broad generalization with limited
analysis. When oriental studies became specialized and diverse in the early 20th century, Weber
made more extensive comparisons supported by detailed analysis. Despite the epistemological
and political differences between Marx and Weber, they were of the same mind in their interpre-
tations of modern society through Oriental societies and their unquestioning use of orientalist
sources.

Keywords: Orientalism, Sociology, Marx, Weber, Oriental Societies.
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Sosyolojiyi ortaya cikaran etkenler cesitlidir. Ancak bu etkenler ne olursa olsun,
modern toplumun gelisimiyle yakindan alakalidir. Sosyoloji, modern toplumu orta-
ya cikaran karmasa ve buyik donustimleri incelemek, topluma bir bicim ve diizen
kazandirmak lizere ortaya ¢ikmistir. Ancak islevi bununla sinirli degildir. Ayni zaman-
da ortaya ¢ikan yeni toplum biciminin diinya tarihi baglaminda agiklanmasi da ondan
beklenenler arasindadir. Bu islevi gerceklestirme baglaminda sosyolojik dusiince,
Sarkiyatciliktan ciddi bir bicimde beslenmistir (Coskun, 2007). Sarkiyatcihgin Urettigi
bilgiler, sosyolojinin modern toplumu agiklamasinda basvurdugu karsilastirmalar icin
bir zemin olusturmustur. Dolayisiyla Sarkiyatciligin gelisimi ve doniisimu, sosyolojinin
de dontsimini saglamistir.

Bu donlisimu, sosyolojik disiincenin iki dnemli ismi Marx ve Weber'in calismala-
r tizerinden izlemek mimkiindir. Onlarin Dogu toplumlarina dair kaynaklari, sosyo-
loji ile Sarkiyatciligin iliskisini acik bir bicimde géstermektedir. Ayni zamanda bu kay-
naklarin arz ettigi nitelikler, Sarkiyatciligin modern Bati toplumunun agiklanmasin-
da oynadigi merkezi rolii gostermektedir. 19. ylzyilin basinda kisith alanlarda Gretilen
Sarkiyatci bilginin kapsam ve derinliginin gelismesi, sosyolojinin bagvurdugu model-
lerin de detaylanmasini saglamistir. Bu kapsamda Marx daha kisitli kaynaklarla calisir-
ken Weber, genis bir kiilliyata yaslanma imkanina sahiptir. Fakat ikisinde de degisme-
yen temel nokta, Sarkiyatcihgin 6zlini olusturan Dodu’'nun otekilestirilmesi yoluyla
Bati'nin tanimlanmasidir.

Marx ile Weber'in calismalarina temel karakterini kazandiran olgular, 19. yiizyil Alman
kiltur diinyast ile yakindan alakahdir. Bu sebeple asagida, Sarkiyatcilikla ilgili genel bir
tartismanin ardindan Alman Sarkiyatcihginin gelisimi incelenmistir. Béylece sosyolo-
jik dustincenin iki kurucusuna zemin teskil eden bilgilerin olusum sureci goriilecek-
tir. Ardindan Marx ve Weber'in diistince dlinyasinda Sarkiyatcilikla girdikleri iliskiler ve
kaynaklar hakkinda bir tartisma yurutilmektedir. Sonugta sosyolojik diistincenin iki
kutbu olarak tanimlanagelen bu iki distiniiriin kaynaklarindaki benzesmenin, sosyo-
lojik diislincenin mahiyeti bakimindan yeri irdelenmektedir.

Almanya’da Sarkiyatcihgin Gelisimi

Bati'nin kendisini Dogu Uzerinden tanimlamasi, Antik Yunan'dan beri siiregelen bir
durumdur. Bu baglamda 18. ylizyildan itibaren Bat'da ortaya ¢ctkmaya baslayan yeni
toplum biciminin de Dogu toplumlari ile mukayeseli bir sekilde agiklanmaya calisil-
digini gérmekteyiz. Aydinlanma déneminde Dogu toplumlarina yonelik artan bir ilgi
s0z konusudur. Zira Aydinlanmacilar, feodalite ve kiliseye karsi elestirilerine dayanak
olarak Dogu toplumlarindan drnekler getirmekteydiler. Otekilestirme ile paralel geli-
sen bu tir bir aciklama, karmasik bir Dogu algisinin ortaya ¢ikmasina neden olmus-
tur (Sunar, 2012). Ancak, bu karmasik degerlendirmenin cercevesi, ylizyillin sonun-
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da belirginlesmeye baslamistir. Evvela burjuvazinin kilise ve feodalite karsisinda siya-
si Ustiinliglnu kurmasi ile Dogu’dan ornekler getirilmesine neden olan siyasi miica-
dele ortami etkisini yitirmistir. Buna ek olarak Bati'nin diinya siyasetindeki konumunun
etkinlesmesi ile birlikte Dogu modeli, asilan bir bicim olarak goriilmeye baslanmistir.
Dolayisiyla 19. yuzyila gelindiginde Dogu'ya, artik icerideki siyasi ¢cekismelerde degil,
modern toplumun tanimlanmasinda ihtiya¢c duyulmaktadir. Bu yeni ddnemde seyyah-
larin, diplomatlarin ve tiiccarlarin aktardigi parcali bilgilerin yerini uzmanlarin kapsam-
I ve nitelikli aragtirmalari almistir.

Sarkiyatcilik, bir akademik disiplin olarak Bati'nin yeni gelisen egemenligini destekleye-
cek bilgileri toplama araci olarak ve daha da 6nemlisi modern toplum bigiminin agik-
lanmasinda gerekli agiklamalari saglayarak varligini vazgecilmez kilmistir (Said, 1995, s.
21). Bu baglamda 1850'ye kadarki dénemde ortaya ¢ikan ilk kurumlar, sonraki 50 yilda
yerlesik hale gelmis ve ¢esitlenmistir. Yizyilin ilk yarisindaki bu Sarkiyat¢i kurumsallas-
malar, tniversitelerde Dogu dil ve kultlrlerine ayrilan kirsilerin sayilarindaki artisla
paralel bir tarihi seyir takip etmektedir. Yizyilin ikinci yarisinda ise giderek artan sayi-
da kursd, yayin, topluluk ve fonlarla Sarkiyatcilik tam anlamiyla kurumsallagmis ve yer-
lesik akademik disiplinler arasinda yerini almistir. Bat’'nin diinya siyasetindeki tistiinli-
gu pekistikge Sarkiyatcihgin kapsami genislemektedir. 1870 sonrasinda emperyalizm-
le birlikte Sarkiyatcilik populer kiltiire mal olmustur (Bulut, 2002, s. 117; Coskun, 2007,
s. 166). Bu siirecte Dogu'ya dair genel arastirma kuruluslarina ek olarak bolgelere, tilke-
lere adanmis arastirma kuruluglar kurulmus; etnoloji, arkeoloji gibi yeni paralel disip-
linler ortaya ¢ikmis; dergiler alt uzmanliklara ayriimis; Gniversitelerde Sark arastirmala-
rina ayrilan kirsulerin sayisi onemli miktarda artmistir. Boylece ge¢misin genel tarihsel
calismalarinin yerini, artik detayli, incelmis ve niifuz edici calismalar almistir.! Bu yogun-
lagmaya bagh olarak Diinya'nin her tarafindan Sarkiyatcilari bir araya getirmekte ve
bir paylasim ortami hazirlayan ilk Sarkiyatcilik kongresi, 1873’te Paris’te diizenlenmis-
tir. Bu gelismelerle Sarkiyatcilik; sadece Fransa, ingiltere, Almanya ve ABD gibi biiyiik
Ulkelerde degil, daha ufak Avrupa tlkelerinde de yayginlasmis, zamanla Ulkeler ara-
sinda bir is bolimi gerceklesmistir. Bu cercevede 6zgln bir ¢izgiyi temsil eden Alman
Sarkiyatciligl, kendi 6zel kosullarina dayali olarak 6zel bir gelisim seyri gostermistir.

Ulkelerin sémiirgeciliktekiyeri, sémiirgelerinin konumu, sémiirge tarzi ve Sarkiyatciligin
Ulke icerisindeki gelisim macerasi sebebiyle her bir lilkede degisik alanlar 6ne ¢ikmis,
Ulkeler arasinda zimni bir isbolimi gerceklesmistir. Fakat bu uzmanlasma ulkeleri bir-
birinden ayristirmamis, aksine birlestirmistir. Zira Wilhelm Holfbass'in dile getirdigi
gibi, Dogu’nun arastinlmasi s6z konusu oldugunda Almanlik ya da ingilizlikten ziya-
de Avrupalilik belirleyicidir (Holfbass, 2004, s. 237-244, 239-243). Bu baglamda Alman
Sarkiyatciligl, daha cok dil ve din arastirmalari ekseninde gelismis ve filoloji tarihi, incil

1 1800-1950 yillari arasinda Dogu Uzerine kaleme alinan kitaplarin sayisinin 60.000 civarinda oldugu
tahmin edilmektedir.
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ve diinya dinleri calismalarina yogunlasmistir. ingiliz Sarkiyatcilarinin aksine Alman
Sarkiyatcilarinin siyasi konulardan ziyade dinler ve dillerle ilgilenmelerinin arka planin-
da, Almanya’nin somirgeci bir tlke olmamasi etkilidir.

Her seyden dnce Alman toplumunun ve kimliginin olusumunda, Sarkiyatcilik dnemli
roller oynamistir (Hentch, 1996, s. 183; Murti, 2001). Bu noktada, 6zellikle Hindistan'a
yonelik yogun ilgi dikkat cekmektedir. 18. ylizyilin sonu, 19. ylizyilin basinda Herder ve
Hegel gibi tarih felsefecileri ve Schlegel gibi dil bilimciler, Schelling ve Schopenhauer
gibi romantikler, Alman kimliginin tanimlanmasinda basvurulan Ari kdkenleri
Hindistan’da aramaktaydilar. Bu sebeple 19. yiizyll boyunca Alman Sarkiyatciliginda
Sanskritce, Prakritce ve Pali gibi Hint dilleri ve Brahmanizm, Caynizm ve Budizm gibi
dinler konusunda ciddi bir uzmanlasma s6z konusuydu.?

Sarkiyat arastirmalarinin Almanya’da ilerlemesinde ve bir disiplin haline gelmesinde,
lic asama mevcuttur. 1818-1848 yillar arasinda gorilen hizli gelisme, yerini 1850-
1870 arasinda bir durgunluga birakmistir. Ancak, bu durgunluktan sonra 1870 son-
rasinda Alman Sarkiyatcihigi yeni bir genisleme ve kurumsallasma doneminde gir-
mistir. Baglangicta yogun bir sekilde diller alaninda gelisen Alman Sarkiyatcihgi, bu
donemde dinler ve kiltirler alanina dogru kaymistir. 19. ylzyilin sonuna dogru ala-
nin perspektifi genislemis, yeni disiplinler ve alt alanlar tesekkdl etmistir. Bu cerce-
vede, ozellikle Almanya’nin 1880 sonrasi degisen dis siyaseti dnemli bir etkendir. Bu
donemden sonra Almanya, kendi i¢ meselelerine odaklanan bir devlet olmaktan ¢ikip
emperyal bir devlet olma yoluna girmistir. Almanya’nin Afrika ve Ortadogu’daki siya-
set degisiklikler alana dair bilgiyi gerektirmekteydi. Bu cercevede Alman siyaseti gibi
Sarkiyatcihginda da Mezopotamya'ya karsi 6zel bir ilgi s6z konusudur. Sami dillerin
bir alt dah seklinde Mezopotamya'nin eski uygarliklarini arastiran bir alan olarak 1874-
1875'te Asuroloji ve Misirbilim’in dogusu Alman Sarkiyatciliginda yeni bir asamayi
temsil etmektedir (Frahm, 2006, s. 74-94; Holloway, 2006; Wokoeck, 2008, s. 146-148,
161). Bir baska gelisme de arkeolojinin dogusudur. Bitiin Avrupa’da oldugu gibi, 6nce
mizeler ortaya ¢ikmis ve tarihsel malzemelerin tarihsel bir gosterge olarak sergilen-
mesi fikri olusmustur. Avrupa’nin antik kokenleri ile ilgili Antik Yunan uygarligina olan
ilgi sebebiyle Yunanistan'da, Olimpos'ta kazilar giindeme gelmistir. Bunu, Anadolu’da
Helenik déneme dair kazilar, 6zellikle Bergama kazilari takip etmistir. Buralarda bulu-
nan “hazine”lerin sergilenmesi ile birlikte kamuoyunda arkeolojiye yonelik bir ilgi ve
istek dogmustur. Boylece Sarkiyat calismalarinda arkeoloji dnemli bir yere gelmistir.
Diger taraftan, bu donemde karsilastirmali dinler tarihi calismalari da mistakil ve hizli
bir gelisim gdstermistir (Kippenberg, 2005, s. 171). Ozellikle Lutheren Protestan misyo-
nerlerin Cin ve Hindistan'in dinleri ile ilgili birincil kaynaklari aktarmasi ile bu konuda
ciddi bir ilgi ortaya cikmustir. Fakat ayni gelisme, islam alaninda gerceklesmemis; islam

2 Alman Sarkiyatgiliginin egilimleri icin bk. (Kontje, 2004).
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calismalarmin Universitede kurumsallasmasi hayli yavas ilerlemistir (Wokoeck, 2008, s.
164-166). Goruldugl Gzere Alman Sarkiyatcilidl, belirli alanlarda dnemli bir derinlesme
gerceklestirmistir. Alman Sarkiyatcilari, 6zellikle dilbilim ekseninde Hindistan, arkeoloji
lizerinden Mezopotamya ve karsilastirmali dinler tarihi Gzerinden de Dogu dinleri lize-
rine dnemli calismalara imza atmislardir.

Sarkiyatcihgin gelisim seyri, sosyolojinin modern toplum aciklamalarinda Doguya ver-
digi yerin de degisimini getirmistir. Bu ¢ercevede Alman kiltir diinyasinin ¢ocuklari
olan Marx ve Weber, Alman Sarkiyatciliginin 6zel ilgi ve gelisimlerinden etkilenip ken-
dilerine sunulan bilgilerle analizler yaparak Bati duistincesindeki 6zel yerlerini edinmis-
lerdir. Asagida her iki sosyologun Sarkiyatciligin gelisi baglaminda Dogu toplumlarina
dair kullandiklar kaynaklar incelenmekte ve karsilastiriimaktadir.

Marx’in Dogu Toplumlarina Dair Kaynaklari

Foucault'nun tabiriyle, baligin su ile miinasebeti neyse Marx'in da entelektiel cevre-
si ile irtibati odur. 19. ylzyilin distince ikliminde modernitenin aciklanmasi ile ugra-
san bir dustinlr olarak Marx'in Dogu toplumlarina dair kaynaklari, onu anlamak baki-
mindan 6nem arz etmektedir. Ancak, Marx'in bu kaynaklarini takip etmek hayli gti¢-
tir. Ozellikle saghginda yayimlanmamis eserlerinde kaynak gésterimi sorunludur.
Bu baglamda mektuplari, peyderpey kesfedilen not defterleri®, 6limiinden sonra
Engels’in hazirlattig kitaplik listesi,* eserlerindeki sinirli sayidaki atiflari ve dénemin-
deki kaytlar siki bir sekilde taranarak olusturulan kronolojik biyografiler®, onun Dogu

3 Marx ve Engels'in not defterlerini elinde bulunduran Amsterdam'daki Uluslararasi Sosyal Tarih Ens-
titistintin yayimladigi Karl Marx / Friedrich Engels Papers not defterlerinin icerigini gostermektedir.
Marx'in not defterlerinin numaralandidi ve igeriklerinin 6zetlendigi bu liste ile Marx'in okumalarin-
dan neler aldigini, kaynaklari ile miinasebetini, kavramlarinin ve analizlerinin kaynaklarini takip et-
mek mimkiinddr. bk. (International Institute of Social History, 2008).

4 1883'te Marx'in 6llimiinden sonra kitaplarinin yarisi Engels’e intikal etmis, diger yarisinin buytik bir
kismi kizlari Elanor ve Laura'ya ve kalani da cesitli dost ve akrabalara kalmistir. Engels, kendisine ka-
lan bu kitaplari kendininkilerle birlestirerek bir listesini ¢ikartmistir. Bu listede 2100 baglikta 3200 cilt
kitap sayilmaktadir. Daha sonra cesitli kanallardan gelen kitaplarla birlikte bu kitaplar, Alman Sos-
yal Demokrat Partisi'ne aktariimistir. Burada partinin kiitliphanesiyle birlestirilen kitaplar, daha son-
ra tekrar ayrilmis ve ayri bir kiitiphanede saklanmaya baglanmistir. Bu kitaplarin listesi ilk 6nce Karl
Marx: Chronik Seines Lebens icindeki“Namen und Blichertitel” baslikl kisimda (1934, s. 409-439) veril-
mektedir. 1967'de Marx-Engels-Lenin Enstitlisti'niin kiitiphane miidirl Bruno Kaiser, yardimcisi Inge
Werchan ile birlikte genisletilmis bir sekilde bu kittphanenin listesini yayimlamistir. Kaiser, bu esere
Marx'in kitaph@inin listesinin basina gelenleri de anlattigi bir giris eklemistir. (bk. Kaiser ve Werchan,
1967). Son olarak 1999'da - Marx-Engels Gesamtausgabe (MEGA) biinyesinde kitap listeleri, not def-
terlerinin listesi ve kitap kenar notlar yayimlanmistir. Bu tarihten sonra kesfedilen yeni eser ve not
defterlerini icermese de bu eser en tam olanidir. bk. (Harstick, Sperl ve Strauf3, 1999).

5 Marx'in yasamini giin giin gosteren zaman cizelgeleri arasinda U¢ calisma 6ne ¢ikmaktadir. bk.
(Moskova Marx-Engels-Lenin Enstittisti Ekibi, 1934; Draper, 1985; Manale ve Rubel, 1975;).
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toplumlar hakkindaki kaynaklarini anlayabilmemiz icin elimizdeki énemli araglardir.
Sarkiyatcihgin yukarida ele alinan gelisimi ekseninde Marx, 16. ylizyildan itibaren Ure-
tilen seyahatnameler, somirge gorevlilerinin raporlar ve eserleri, Aydinlanma duisi-
niirleri, Ingiliz ekonomi politikciler, basta Hegel olmak tizere Alman tarih felsefecileri ve
1870 sonrasinda etnolojik ¢calismalardan faydalanarak dogu toplumlarina dair ¢6zim-
lemelerde bulunmustur.

Marx’in Dogu’yu Nitelemede Yontemsel Kaynagi

Marx'in genel toplumsal teorisi ve bu teori icinde Dogu toplumlarinin yeri, onun yon-
teminin dogas! etrafinda anlasilabilir. Marx, kendi ydntemini, idealist felsefenin zirvesi
olarak gordiigli Hegel'in idealist diyalektigine lretim bicimleri cercevesinde maddi bir
goriinim kazandirarak kurmustur (McCarthy, 1988, s. 6-8; MacIntyre, 1968, s. 29-30).
Bu cercevede Marx'in modern topluma ve dolayisiyla Dogu toplumlarina dair teorisi ve
terminolojisinde, Hegel'in ciddi bir yeri vardir (Avineri, 1990, s. 165; Carver, 1990, s. 188;
Cooper, 1925, s. 79-182; Hook, 1950, s. 15; McCarney, 2000, s. 56-78, 66).

Marx'in Hegel diyalektigi ile iliskisi inisli ¢cikishdir. Marx, 1844'te elestirerek astigini ilan
ettigi Hegel'e daha sonra defaatle donmek zorunda kalmis ve her donisiinde, onun
yonteminin kendisine cizdigi sinirlara daha fazla baglanmistir. Bu cercevede 1853'ten
itibaren kapitalizmin dogasina dair “iktisat” adini vermeyi diisiindiigii eserine yogunla-
san Marx, daha dnce astigini diislindiigii Hegel mantigina yeniden donmek zorunda
kalmistir. Malzemesinin ¢ok bol oldugu, fakat bir tiirli kaliba dékiip yazamadigi bu do-
nemde (Marx, 1983c, s. 226) Marx, Engels’e yazdigi bir mektupta (Marx, 1983b, s. 248)
Hegel'in Mantik'ini tesadiifen yeniden okudugunu belirtir. Marx, Mantik'in kendi yon-
tem sorunlarini ¢6zmede ¢ok kullanisli oldugunu, malzemeye yaklasma metodu konu-
sunda cok biyik faydasini gérdiglini dile getirmektedir. Hegel, ona temel kavramsal
kategorileri formile etmek tizere bir degerlendirme cercevesi saglamistir.

Marx, Hegel diyalektigini kullandigi icin aynen onun yaptigi gibi, Dogu toplumlarini
Bati toplumlarinin anlasiimasi ve bir tarihsel baglama yerlestirilmesi icin bir ayna olarak
kullanmistir. Bu cercevede Marx, cevap aradigi esas sorusu olan kapitalizmin dogusu
ve dogasina Dogu toplumlari tizerinden cevap vermeye calismistir. Bu sebeple Marx,
Dogu toplumlarina dair bir teori, bir aciklama gelistirmek ugrasinda degildir. Marx'in
Dogu toplumlari ile ilgilenmesinin temel gayesi, kapitalizm hakkinda degillemesi ara-
clhigiyla bir seyler séyleme kaygisidir.

6  Marx'in bu dénemde aldigi notlart Grundrisse olarak bilinmektedir. Onun Dogu toplumlarina dair
en énemli incelemesini, Kapitalizm Oncesi Uretim Bigimlerimi iceren bu notlar biiyiik oranda Eko-
nomi Politigin Elestirisine Katki ve Kapital icin temel olusturmaktadir. Ozellikle 1970’lerden sonra
Grundrisse’'nin Marx'in calismalarindaki bu merkezi konumu anlasilmaya baglanmistir. (Detayl tar-
tisma icin bk. Musto, 2008).
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Degerlendirme Cercevesinin Kaynagi: ilerleme ve Despotizm

19. yuizyilin disiincesi, bazen elestirel bir bicimde de olsa aydinlanmanin Urettigi te-
mel kavram ve fikirler ekseninde sekillenmistir. Bu cercevede akilci insan tarihsel iler-
lemenin ve uygarligin 6znesi olarak kurgulanmakta; uygarlik ise medeni, gayri-medeni
ikilemi cercevesinde Batiya tahsis edilmektedir.” Marx'in distinsel gelisimini gercek-
lestirdigi cevrelerde, Aydinlanmacilarin fikirleri ¢cok yaygin bir kullanima sahiptir.?
Aydinlanmacilarin tarih felsefeleri, Marx’a dlinya tarihinin ilerlemeci dogasini kavrama-
da bir bakis, ingiliz-iskoc aydinlanmasinin ekonomi politikcileri de despotizmin iktisadi
karakterine dair bir agiklama sunmustur.®

Bu cercevede Marx'in aydinlanmacilardan aldigi temel fikir ilerlemedir. Aydinlanmanin
ilerlemeciligi, kendisini en somut bicimde diinya tarihini caglara bolerek incelemede
gosterir. Diger taraftan Aydinlanmacilarin diinya tarihi hakkindaki spekdilatif fikirleri-
ni sistematik bir felsefeye donustiiren Hegel de Marx'in ilerlemeci tarih nosyonunun
diger bir kaynagidir. Marx, Hegel'in Tarih Felsefesi eserinde Ruh'un gelisimi ekseninde
gelistirdigi tarihsel gelisim semasini alarak kendi ekonomi politik yaklagimiyla tretim
bicimi kavrami ekseninde yeniden Gretmistir (Marx, 1980, s. 16, 1997a, s. 242). Marx,
Aydinlanmacilarin eski, orta ve yeni zamanlar seklinde formiile ettikleri ve Hegel'de de-
vam eden ¢ asamali tarihsel ilerleme semasina dordiinci bir bicim olarak Asyatik top-
lumu eklemistir. Bu cercevede Mar, tarihsel ilerlemenin tasiyicisi olarak gérdiigii dina-
mik ve aktif Bati uygarliginin karsisina duragan ve pasif Dogu toplumlarini koyarak bir-
birine zit iki model olusturmustur.

Marx, Dogu’nun toplumsal bicimini agiklayan temel bir 6ge olarak kullandigi despo-
tizm kavramini da Aydinlanma dusitincesinden almaktadir. Aydinlanmacilarin bazen
olumlu bazen de olumsuz olarak kullandiklari despotizm kavrami, Aristo’dan beri
Batr'da Dogu’yu degerlendirmede temel bir kavram olagelmistir. Once politik acidan
niteleme icin kullanilan bu kavram, daha sonra butiincil bir bicimde Dogu’yu tanimla-
yan ana fikre dontusmustir. Despotizm tezleri, Dogu’yu cografyanin sabitligi eksenin-
de cografi sartlarin belirlemeciligi ile aciklamaktadir. Marx, ilk dnce Bernier'in seyahat-
namesinden aktardigi bu kavrami aydinlanmacilardan, Hegel'den ve ekonomi politik-
cilerden aldigi fikirlerle kendi tarihsel materyalizm yaklasimi cercevesinde gelistirmistir.

7 Bu cercevede Marxin uygarlik gériisi, isko¢ aydinlanmacilarindan Adam Ferguson’un An Essay on
the History of Civil Society isimli eserine dayanmaktadir. bk. (Marx, 1996, s. 133, 1 nolu dipnot ve s.
359; Marx, 1986¢, s. 138, 79 nolu dipnot ve s. 368; s. 376, 76 nolu dipnot).

8  Marx'in ¢ocuklugu, yogun bir bicimde Aydinlanma dustinurlerinin etkisinde olan babasinin Aydin-
lanmacilarin eserleri ile dolu kuitliphanesinde gegmistir.

9  Marx; Montesquieu, Smith ve Ferguson gibi Aydinlanmanin énemli isimlerini farkli zamanlarda bir-
kag kez okumus ve cesitli notlar almistir.
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Sark despotizmi fikrini Bati'da popilerlestiren Fransiz doktor ve seyyah Francois Bernier
(1620-1688), ilk elden ornekleri saglamasi bakimindan Marx icin de 6nemli bir yere
sahiptir.’® Mogol Hani'nin doktorlugunu yaptigi yillardaki Hindistan'dan bahseden
Voyage dans les Etats du Grand Mogol (1699) isimli eseri, Dogu toplumlarina dair pek ¢cok
konunun Marx'in zihninde olusmasini saglamistir. Marx'in sark despotizmi tezleri etra-
finda dogrudan Bernier'den alarak kuramina kattigi en temel 6ge, toprakta 6zel muilki-
yet olmadigi fikridir (Marx, 19833, s. 333-334; 19954, s. 90). Diger taraftan despotik dev-
letin karakteri, saray toplum iliskisi ve sehirlerin yapisi gibi pek cok konuda ilk fikri, Marx
ondan almaktadir’ (Marx, 19763, s. 591-592; 1979a, s. 127; 1979¢, s. 182; 1997b, s. 69).

Bati'da, Dogu toplumlarina ve despotizme dair agiklamalarda Montesquieu’nun
(1689-1755) énemli bir etkisi vardir. Onun fran Mektuplari (1721) ve Kanunlarin Ruhu
(1748) adl eserleri, Dogu'ya yaklasimin sekillenmesinde 6ne ¢ikmaktadir. Her ne ka-
dar Montesquieu’niin niyeti Dogu toplumlari hakkinda bir ¢6ziimleme yapmaktan ¢ok
Dogu'yu bir ayna gibi kullanarak Fransa'daki monarsiyi elestirmek olsa da baskalari gibi
Marx da Montesquieu'nun fikirlerini aktararak'? despotizm ve demokrasiyi karsilastir-
mis ve bu fikirleri Dogu toplumlarinin duraganhgini agiklamak icin kullaniimistir (Marx,
1975,5.161).

Aydinlanma distincesi icinde Marx'in Dogu toplumlarina dair diger 6nemli bir kayna-
g1 da sark despotizmi teorisini iktisadi terimlerle aciklayan ingiliz ekonomi politikgileri,
ozellikle Adam Smith'tir (1723-1790)." Uluslarin Zenginligi isimli kitabinda Sark despo-
tizmini iktisadi terimlerle ele alan ilk kisi olan Smith’e gdre (1976, s. 729) Asya'nin geri
kalmasinin baslica nedeni, devletin iktisadi hayati kontrol etmesidir. Marx, Smith'ten
Dogu'daki despotizmin en 6nemli tezah(iriinlin yapay sulama (1976, s. 35-36) ve ayni
vergi (1976, s. 683, s. 729-731, s. 837-840) oldugunu 6grenmistir. Buna gore hiikiimdar
gelirini Grinden aldig vergiden sagladidi icin Griinl ve kendi gelirini artirmak tzere

10 Marx Bernier’i 1853'te Engels'in tavsiyesi ile okumustur. Marx'in Bernier'e dair aldigi notlar 64 nolu
defterde (s. 62-65) kayitlidir.

11 Marx'ta bu fikirleri besleyen diger bir seyyah da Robert Patton'dur (1809-1885). Marx, Patton’un The
Principles of Asiatic Monarchies isimli kitabini 1853 Haziran'inda okumus ve 66 no.lu deftere (s. 37-39)
not almistir.

12 Marx, Montesquieu'nun Kanunlarin Ruhu adl eserini ilk olarak 1843'in Temmuz-Agustos aylarinda
okumus ve aldigi notlari 16 no.lu deftere (s. 51-66) kaydetmistir. Daha sonra 1858'de Ekonomi Politi-
gin Elestirisine Katki'yr hazirlarken tekrar okumus ve kisa notlar almistir. (86 A defteri 5.180). Son ola-
rak 1867-1868'de okumus ve yine kisa notlar almistir (C Defteri, s. 30).

13 Marx, Adam Smith'in eserini ilk 6nce 1844'lin Mart-Agustos aylarinda Fransizcasindan okumus ve
20 Nolu deftere (s. 1-23) notlarini kaydetmistir. Ardindan Londra'da 1851 Martinda bu sefer ingiliz-
cesinden okuyarak 44 (s.72-81) ve 45 (s. 1) nolu defterlere notlandirmistir. 1856 tarihli 77 nolu defter
(s. 1-2) yine Fransizcasindan, (s. 12) ingilizcesinden notlar bulunmaktadir. Ayrica, 1858-1862 tarihle-
ri arasinda tuttugu 86 A numarali defterinde (s. 171-172 ve s. 184-190) Fransizcasindan ve ayni def-
terde (s. 195-203) Ingilizcesinden uzun notlar mevcuttur. Bu da bize, Marx'in Smith'in eserini daima
elinin altinda tuttugunu ve doniip donuip baktigini géstermektedir.
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sulama sistemi, yol ve tasima kanallarinin yapimi gibi bayindirlik islerini ytriitmektedir
(1990, s. 695; Marx, 1998, s. 777). Fakat Marx'in dogrudan Smith'ten aldigi en 6nem-
li nokta, tiretimin genel kosullarinin degisik toplumlarin gelisme derecesini gosterdigi
fikridir (Marx, 19864, s. 24; 1999, s. 24). Boylece Marx, Uretim bicimi ekseninde gelistir-
digi tarihsel asamalar fikrini Smith’in insanlik tarihini gecim bicimleri ekseninde ¢agla-
ra bolen yaklasimi tizerine temellendirmistir.

Temel Fikirlerinin Kaynagi

Marx, yukarida ele alinan yontemi ve temel fikri cercevesi dahilinde ilk Sarkiyatgi giri-
simlerin Doguya dair Urettigi bilgileri derlemis ve kendi agiklamalari icinde kullanmis-
tir. Bu cercevede, Dogu toplumlarina dair teorilerini dogunun duraganhgi, kéy toplu-
luklarinin ice kapal duragan yapisi, sehirlerin olmayisi, bagimsiz siniflarin gelismeyisi
gibi bir dizi Sarkiyatci fikir etrafinda detaylandirmistir.

Marx'a gore, Dogu’da toplumsal hayatin merkezinde kdy topluluklari vardir. Tarim ve
zanaatin bir arada yuritildigi bu kendi kendine yeten kdy topluluklari ice kapaniktir.
Bu sebeple, toplumsal is bolimi zayiftir. Sark despotizminin strdiriilmesinde 6nem-
li bir bilesen olan toplumsal is bolimiindeki bu zayiflik, duraganhgin da esas miseb-
bibidir. Zira oryantal despotizmin siyasal karakteri ile birleserek sehrin ortaya ¢cikmasi-
na engel olmaktadir.

Kendini yoneten ve kendine yeten koy topluluklar fikri, 18. yiizyillda Jean Chardin
(1699-1779) tarafindan ortaya atilmistir. Buna gore, Dogu’da merkezi hiikiimet ile koy-
ler arasindaki uzaklik, egemen gii¢ ile kdylerin birbiriyle disiik dizeyli iliskisi, kendi
kendini idare eden otonom koy topluluklarini dogurmaktadir. Sémirgelerin yoneti-
mi tartismasiyla i¢ ice gelisen bu fikir, 19. yizyilda Avrupa distincesinde yerlesmis-
tir. Marx, koy topluluklarinin dodasina dair temel fikirleri Bernier, Hegel ve Mill'den
almis, Jones'tan ciddi bir bicimde beslenmis ve bu konudaki detaylari Wilks, Segilmis
Komite'nin 5. Raporu, Metcalfe, Elphinstone, Campbell ve Raffels'tan aktarmistir (Marx,
1986¢, s. 372-373, 67 nolu dipnot; 1996, s. 363-364, 2 nolu dipnot). Marx'a gore kdy
topluluklarinin ice kapanik yapilarinin temeli, tarim digindaki ihtiyaglar géren 12 mes-
lek dalindan zanaatkarin kdyde bulunmasidir'® (Marx, 1986¢, s. 371-372; 1996, s. 362-
363; Ayrica bk. Marx, 1976a, s. 593-594; 19793, s. 131). Zanaatkarlarin tarima bagimh
olmasi dolayisiyla, uzmanlasma ve degisme gerceklesememektedir.

14 Marx'in degisik eserlerinde birkac¢ kez kullandigi kdy ekonomisi ve kdydeki meslekler fikrinin
Bati'daki asil kaynadi, 1806'da yazan Sir Thomas Munro'dur (1761-1827) (Dumont, 1966). Marx, lis-
teyi 1812'deki The Fifth Report from the Select Committee on the Affairs of the East India Company'den
aktarmaktadir. Aslinda Marx, bu raporu okumamistir. Cesitli yerlerde bu rapora atifla kullandig fi-
kirleri Wilks ve Campbell'den almistir. Bu durum, Kapital'de agikga goriilmektedir. (Marx, 1986¢, s.
371-372; 1996, s. 362-363).
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Marx, 1870 sonrasinda kdy tartismalarina yeniden dénmiistiir. Ozellikle eski Germen
koy toplulugu Mark ile ilgili ortaya cikan yeni kaynaklar ve tartismalar, onu kdy toplu-
luklanyla ilgili fikirlerini gelistirmeye yoneltmistir (Marx, 1987¢, s. 547-549; 1987d, s.
557-559; 1995b, s. 235-238). Diger taraftan 1870 sonrasi gelisen etnoloji calismalari da
uygarligin baslangicindaki komiinal kdy fikrini agiklamak icin Marx't heyecanlandirmis-
tir. Marx, bu ¢ercevede 1879-1882 yillari arasinda Lewis Henry Morgan, Sir John Budd
Phear, Sir Henry Summer Maine, Sir John Lubbock’un etnolojik calismalarini okumus
ve notlandirmistir.” Bu notlar, etnolojik malzemenin cesitliligine ragmen onun kendi
fikirlerini destekleyecek arglimanlar pesinde oldugunu gosterir. Bu dénemde eski
komdinizm ile ilgili fikirlerini gelistirmeye yarayan ve Bati kdyliniin gelismeci karakteri-
ni 6ne ¢ikaran malzemeleri toplamistir.

Okudugu bu etnologlar arasinda Morgan’in yeri Marx icin baskadir. Marx, Darwin’in
kendi calismalarina doga bilimlerinden sagladigini distindiigi dolayh destek gibi,
Morgan’in da insanlidin tarihine ve medeniyetin gelismesine dair dogrudan malzeme
destegi sagladigini disiinmistir. Marx'a gore Morgan da kendileri gibi maddi kosul-
larin degisimini ¢c6ziimleyerek insanhgin degisimini aciklamakta; ilkel komunizmden
sinifli toplumun nasil ortaya ciktigini verilerle géstermekteydi. Dolayisiyla Morgan'in
calismasi ilk asamalara ilkel komiinizmi, dolayisiyla ATUT'Gi koyma konusunda Marx'i
cesaretlendirmistir.’®

Marx'a gore, Dogu’da kdydeki basit is bolimu sebebiyle zanaatkar tarima bagimhdir.
iktisadi hayatta bir uzmanlasma ve rekabet olusmaz. Bu sebeple Dogu'da sehirler gelis-
memistir. Marx, Dogu sehirleri ile ilgili bulunabilecek en yetkin kaynak olarak gérdiigu
(19834, s. 332; 19954, s. 89) Bernier'den alarak sehirlerin saray etrafinda gelisen kdye
bagimli askeri kamplar oldugunu ileri sirmektedir (Marx, 19864, s. 401-402; 1986c, s.
348 ve ayni yerde 27 nolu dipnot; 1989, s. 357; 1996, s. 338; 1999, s. 369). Bu iliskinin
devam etmesinin en dnemli nedeni, pazarin olusmamasidir. ingiliz ekonomi politik-
cilerden beri ayni vergiler sebebiyle Dogu’da ekonominin parasallagmadigi disinul-
mektedir. Buna gore despotik karakteri sebebiyle Dogu’da vergiler ayni bir bicimde,
bazen de angarya olarak toplanmaktadir. Marx, bu konudaki temel bakis agisini Bernier
ve Smith’ten alip ¢cok 6nemsedigi Jones'un gorusleri dogrultusunda derinlestirmekte-
dir (Marx, 1990, s. 699; 1998, s. 782).

15 Marxin 1880 Aralik-1881 Mart aylari arasinda tuttugu bu notlari 146 nolu deftere kaydetmistir: Le-
wis Henry Morgan, (1818-1881) Ancient Society (s.4-101); J.W.B. Money, Java, or How to Manage a
Colony (s.102-130); Sir John Budd Phear, The Aryan Village in India and Ceylon (s.131-157); Sir Henry
Summer Maine, Lectures on the Early History of Institution (s.162-199). Sir John Lubbock’un The Origin
of Civilization and the primitive condition of Man isimli kitabina dair notlari ise 1882 tarihli 150 nolu
defterde (s.3-10) bulmaktayiz. Krader, bu notlari, 1974'te The Ethnological Notebooks of Karl Marx
isimli eserde nesretmistir.

16 Marx'in Morgan'dan ¢ikardigi notlardan faydalanarak Engels'in 1884 yilinda kaleme aldigi Ailenin,
Ozel Miilkiyetin ve Devlet'in Kékeni isimli kitabi neredeyse temel eserlerden bile daha fazla 6nem ve
yayginlik kazanmistir.
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Marx, bu baglamda Dogu’da bagimsiz zanaatkar ve tliccarin ortaya ¢ikmadidi tezle-
ri izerinden faydacilara dayanarak sermayenin olusmadigini ispatlamaya girisir. Mill,
Ricardo ve Jones, bu kapsamda modern toplum ve ekonomi hakkinda ticaretin gelis-
mesi ekseninde cesitli karsilastirmalar yapmaktaydilar. Bu konuda Marx'in en énem-
li kaynagdi John Stuart Mill'dir.”” Marx, ondan alarak Dogu’da zanaatkar ve tliccarin arti
degere el koyan kuclk yonetici azinligin memuru olarak varhgini stirdtrdugind ileri
strmektedir. Parazit yonetici sinif sebebiyle mal giivenligi olmadidi icin tiiccarlar, var-
liklarini likitte (altin gibi) tutmakta ve kalici yatinrma dénustirmemektedirler (Marx,
1986¢, s. 146-149; 1996, 5. 153-157). Marx, bu fikirleri destekler sekilde Bernier'e basvu-
rarak Dogu’da servetin sermayeye déniismedigini dile getirmektedir (Marx, 1986b, s.
224; 19873, s.363; 1987b, s. 446; 1993, 5. 151; 2003, s. 308). BOylece ona gore, Dogu'da,
Avrupa’da oldugu gibi devletten bagimsiz bir sekilde gelisen ticaret ve sehir ekonomi-
si ortaya ¢ikmamistir.

Marx, defaatle okudugu James Mill'® (1773-1836) ve Jones’tan Dogu’da toplumun geli-
simin binlerce yil 6nce dondugdu, sadece fetihler neticesinde yoneticilerin degisimin-
den ibaret kisith siyasi degisimlerin s6z konusu oldugu fikrini almistir (Marx, 1986¢, s.
372-373; 1996, s. 363-364). ingilizlerin egemenligini mesrulastirmak ve kendi savun-
duklari toprak sisteminin yerlestirilmesini saglamak icin ortaya atilan bu teorileri Marx,
kendi somirgecilik aciklamasinin temeline koymustur (Marx, 19864, s. 417; 1999, s.
384-385). Asya’da 6zel milkiyetin gelistirilmesi gerektigini savunan ve bu baglamda
somirgecilere 6zel gorevler yikleyen J. S. Mill gibi Marx da Asya’nin durgunlugunun
ancak dissal etkilerle asilabilecegini dislinlyordu. Ona gore kitlik ve canilik pahasina
da olsa Hindistan’da 6zel milkiyete gecis icin somurgecilik gereklidir (Marx, 1979b, s.
217-218; 1976b, s. 598-599).

Tablo 1.

Marx'in Dogu Toplumlari ile llgili Kaynaklari

Konu Kaynak

Sark despotizmi, cografi faktorlerin Bernier, Montesquieu, Hegel, Smith, J.S. Mill,
belirleyiciligi Patton, Custine, Machiavelli

Ozel mulkiyetin yoklugu, ortak milki- ~ Machiavelli, Harrington, Bernier, Montesquieu,
yet, toprakta devlet mulkiyeti Jones, Smith, Patton, J.S. Mill, Raffles

>

17 Marx, J.S. Mill'in Essays on Some Unsettled Questions of Political Economy isimli eserini evvela 1845-
1846'da (35 nolu defter s. 35-46) ve daha sonra 1856'da okumustur (79 nolu defter s. 9-10 ve 77 nolu
defter, s. 15).

18 Marx, Mill'in Ekonomi Politigin Unsurlari isimli eserini ilk kez 1844-1845 yillarinda Fransizca okumus
ve 22 (s. 20-36) ve 23 nolu deftere (s. 15-20) notlandirmistir. 1856'da tekrar Fransizca olarak okumus
77 nolu deftere (s. 8 ve s. 13-14) not almistir. 1858'de bu sefer ingilizcesinden tekrar okumus ve not-
lar almistir (77 A defteri, s. 154).
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Fetih hakki olarak topragin egemene
ait olmasi

Jones

Kamu islerinin devlet tarafindan
gorilmesi

Bernier, Smith, Mill

Durgunluk, duraganlik

Montesquieu, Hegel, Smith, Jones, Mill, J.S.
Mill, Raffles

izole kdy topluluklari

Hegel, Jones, Wilks, Metcalfe, Elphinstone,
Campbell, Raffles, 5. Rapor, Phear

Tarim ile zanaatin/imalatin
tiimlesikligi, endstri Gizerinde tarimin
egemenligi

Smith, Bernier, Jones, Wilks, Campbell, Raffles,
5. Rapor

Bagimsiz zanaatkarlarin ve tliccarlarin
olmayisi, toplumsal is boliminin
gelismemesi

Bernier, Jones, Mill, J.S. Mill

Vergi ve kiranin ayniligi, ayni rant;
Uretkenligin ve verimliligin disukligu

Smith, Jones; J.S. Mill

Sehrin yoklugu, sehir-kdy ayrismasinin
olmamasi, sehirlerin kdye bagimh
olmasi

Bernier, Jones

Genel kolelik; kolelige benzer sosyal
esitlik

Hegel, Custine, Montesquieu

Angarya

Jones

Yargisal kisitlarin yoklugu

Bodin, Bacon, Montesquieu

Dinin merkezi bir yer tutmasi

Hegel, Lubbock

Hukukun dinle ve ahlakla ikamesi

Montesquieu, Hegel

ilkel komiinizm, kdy topluluklari

Maurer, Morgan

Kaynak: Sunar, 2010, s. 100-101'den faydalanilarak gelistirilmistir.

Goruldugl uzere Marx'in Dogu toplumlarina dair kaynaklari ok cesitli degildir. Marx,

temel eserlerini kaleme aldigi dénemde heniiz gelisme asamasinda olan sinirh sarki-

yatci kaynaklari kendi se¢gmeci tavri sebebiyle daha da sinirli hale getirmis ve buralar-

daki baz bilgileri asirn bir bicimde genellemistir.’® Bazen kaynaklarinda bir kdye ya da

bélgeye dair bir gézlem notu Marx icin biitiin bir Dogu’yu —hatta onun Dogu’ya bictigi

cografi sinira gore bitlin Bati disini- agiklayan bir fikre dontsebilmistir. Bu tir bir yak-

lasimi, onun kapitalizmle ilgili bir calismasinda gérmek imkansizdir. Ornegin Kapital'i

inceleyen biri, Marx'in tek bir noktay1 géstermek icin diizinelerce kaynaga basvurdugu-

nu rahathkla gorebilir. Yine benzer sekilde Marx'in diger pek cok konuda kaynaklari ile

olan elestirel iliskisini Dogu toplumlari s6z konusu oldugunda goremeyiz. Mesela kapi-

19 Marxin kaynaklar ile bu iliskisi cesitli sekillerde elestirilmistir. Ozellikle Mukhia (1985), Hambly
(1982), Dirlik (1982), Habib (1985, 1999), Naqvi (1973) ve Lowe (1966) gibi cagdas Hindistan ve Cin
tarihgileri, onun pek cok fikrini ampirik olarak ctirlitmuslerdir.
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talizmin gelisimi s6z konusu oldugunda, ciddi bir bicimde elestirdigi ekonomi politik-
cilerin fikirlerini alip herhangi bir bicimde elestirmeksizin kullanabilmistir. Marx'in kay-
naklari ile bu iliskisi, bu bolimiin basinda ele alindigi Gizere onun yéntemsel kaynak-
lart ve Dogu toplumlarina teorik modelinde verdigi yerle birlikte degerlendirildiginde
anlam kazanmaktadir.

Weber’in Dogu Toplumlarina Dair Kaynaklar

Yukarida ele alindigi gibi 1870 sonrasinda Avrupa’da klasik Sarkiyat incelemeleri Sinoloji,
Hindoloji gibi alt disiplinlere ayrilmis ve arkeoloji, etnoloji®* ve karsilastirmali dinler tari-
hi gibi yeni alanlar ortaya ¢ikmistir. Diger taraftan Sark’in arastiriimasi, glindelik hayatin
ayrilmaz bir parcasina déntismdistir. Devlet fonlari Dogu’nun bitln detaylariyla irdelen-
mesine tahsis edilmekte; mizeler aciimakta, kitliphaneler kurulmakta, sergiler ve fuar-
lar diizenlenmekte, sarka seyahatler tertip edilmekte ve koleksiyonerler insanlk mize-
sinin en nadir parcalarini Avrupali seckinler icin toplamaktadir. Sark, Bati'nin kendi gelis-
misligini garanti altina almasi icin bir temasa alani olarak zihinlerde yeniden kurulmak-
tadir. Bu gelismenin Weber'e sagladigi imkanlar saymakla bitmez. Weber, genis lisan bil-
gisine dayanarak ailesinin ve akademik ortaminin kendisine sagladigi imkanlarla Avrupa
ve Amerika’da Uretilen bilgilere hizl bir bicimde ulasabilmektedir.

Her seyden 6nce Weber, Dogu'ya dair incelemelerini birincil kaynaklara dayanarak yapa-
bilme imkanina sahiptir. Onun zamanina gelene kadar, 6zellikle dinlerle ilgili birincil kay-
naklar Bati dillerine ¢evrilmisti. Bunlardan Max Muller'in editori oldugu Sacred Books of
the East dizisi, Weber icin nemli bir kaynaktir. Bu dizide Konflicyenizm, Taoizm, Budizm
ve diger Hint dinlerinin pek cok klasik eseri cevrilmistir. Bu tiir dinsel metinlere ek olarak
pek cok tarih eseri, yillik, resmi dokiiman ve arsivler de cevrilmekteydi.

Diger taraftan hemen hemen her alt alan icin uzmanlasmis arastirma kurumlari ve bu
kurularin 6zel nesriyatlari mevcuttu. Weber; Journal of the Royal Asiatic Society, Journal
Asiatique, Zeitschrift der Deuszschen Morganlandischen Gesellschaft, Journal of the
Asiatic Society of Bengal ve Journal of the American Oriental Society gibi 6nemli Sarkiyat
dergilerine erisebilmekte ve tartismalar takip edebilmekteydi. Bu tir genel dergile-
rin yani sira, onun eserlerinde Journal of the North China Branch of Royal Asiatic Society,
Journal Asiatique, Mitteilungen des Seminars fiir Orientalische Sprachen, China Review,
Journal of Peking Oriental Society, Revue e I'Histoire des Religions, Journal of the Peking
Royal Society, Indian Antiquary, Epigraphia Indica gibi 6zel alan dergilerine de atfilar

20 Weber, gelisen etnolojiden yeterince faydalanamadigini itiraf eder. (Weber, 1988, s. 68; 2009, s. 218).
Bunda onun ¢alismalarindaki yonelim belirleyicidir. Coskun’un (2008, S. 11-26) belirttigi gibi, Bati'da
“oteki"ne dair calismalarda yerlesik olan 6tekinin ele alinmasi ile yerlesik olmayanin ele alinmasi ara-
sinda 6nemli farkliliklar mevcuttur. Bu farklilasma neticesinde Sarkiyatcilik, yerlesik 6tekini incele-
yen bir bilim alani iken yeni 6tekini incelemek lizere de etnoloji ortaya ¢ikmistir. Calismalarinda Me-
zopotamya, Misir, Hint, Cin ve Islam toplumlari gibi yerlesik olan &tekini ele alan Weber, bu sebeple
etnolojik bilgilere ihtiyagc duymamis olabilir.
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mevcuttur. Weber, bu dergilerin yani sira SOmirge idarelerinin tuttugu istatistiki bil-
gileri, resmi ve 6zel raporlari, akademik tezleri de yogun bir bicimde kullanmaktadir.

Weber’in Teorisinin Kaynaklari

Weber, Bati'da kapitalizmin dogusunu Protestanlk ekseninde iktisadi etigin gelisi-
mi ile ilintilendirerek acikladigi icin diger uygarliklarla karsilagstirmalarinda da bu nok-
tadan hareket etmistir. Dolayisiyla Hindistan, Cin, Antik Mezopotamya ve islam top-
lumlar ile ilgili calismalarini, dinf etigin gelisimi ekseninde incelemistir. Bu bakimdan
Weber'in kaynaklari arasinda yeni gelisen karsilastirmali dinler tarihi ¢alismalari 6zel
bir yer tutar. Bati tarihinin bltiincil bir bicimde resmedilmesi icin Orta Cag inceleme-
lerinin 6ne ciktigi bu dénemde, karsilastirmali dinler tarihi arastirmalar ile modern
Bati kiiltird analizini birlestirmek yaygin bir akademik tutumdur (Kippenberg, 2005, s.
171). Kendilerine Max Mller’in “Bir dini bilen hig birini bilmez!” ciimlesini slogan edi-
nen bir grup Protestan teologun cevresinde yer alan (Schmidt-Glintzer, 1993, s. 349-
350) Weber, kendi teorilerini insa ederken Troelsch, Wellhausen ve Siebeck'ten ciddi
bir bicimde beslenmistir. Bu uzmanlar, ona dinin “diinyay1 reddetme” oldugu ve bu
bakimdan Protestanhigin dini diisincenin zirvesini teskil ettigi fikrini kazandirmislardir.

insa etmeye calistigi modernite teorisi dahilinde Weber'in Dogu toplumlarinda dair
incelemelerinde dayandigi temel nokta, Marx'ta oldugu gibi sark despotizmi tezleridir.
Weber'in donemine gelindiginde, Dogu’nun despotik karakteri, ilk kaynaklarin ytizey-
sel yargilayici tonunu asip ylizlerce inceleme, seyahatname ve edebi eserin katkisiyla
genel geger bir diisiinceye donlismistl. Bati'da modernitenin yerlesik hale gelmesiile
Dogu, bitincil bir bicimde geri kalmaya mahkGm bir form olarak ifade edilmeye bas-
lanmistir. Oncekilerin, bazen karsilastirma modeli olarak basvurduklar Dogu toplum
bicimi, artik biittinlyle arkaik bir bicim olarak resmedilmektedir.

Weber'in Fikirlerinin Kaynaklari

Weber, Sarkiyatci diisiincenin kaliplari, kavramlari ve kaynaklari dogrultusunda Diinya
Dinlerinin Iktisadi Etigi'ni incelemeye girismistir. Bu baglamda Hint Dini, Cin Dini, Antik
Mezopotamya ve islam ile ilgili genis incelemeler yapmistir.

19. ylizyilin sonuna gelindiginde, Almanya'da Cin'e yogun bir ilgi mevcuttu. 18. ylizyilda
Cizvitlerin baslattigi arastirmalari, 19. yiizyil boyunca Alman Lutheran misyonerleri suir-
dirmekteydiler. Weber'in ciddi bir bicimde etkilendigi Legge, Soothill ve de Groot gibi
misyonerler, Cizvitlerin aksine Cin ahlaki hakkinda daha stipheci ve yargilayicidirlar (Jo-
nes, 2001, s. 99-119). Bu baglamda Weber'in Cin dini ve toplumui ile ilgili temel kaynak-
lari, Hollandali Sinolog Jan Jakob Maria de Groot (1854-1921), Alman Sinolog Otto Fran-
ke (1863-1946) ve Fransiz Sinolog Edouard Chavannes (1865-1918) ve Pére Albert Tsche-
pedir (1844-1912). Groot'nun eserlerine dayanarak Weber; atalar kiltl, gok inanisi, hii-
kiimdarin ritielsel konumu, yasllarin dini konumlari, Cin dininde hosgoéri gibi temel
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¢ozlimlemelerini gerceklestirmistir. Alman Sinolojisinde dnemli bir isim olan Franke'nin
Die Kultur der Gegewart serisindeki eserlerinden Cin'in toplumsal ve siyasal yapisi hak-
kinda faydalanmistir (Weber, 1968, s. 250). Weber, Chavannes'in birincil kaynak cevirile-
rinden 6zellikle faydalanmaktadir. Tschepe'nin Cin egitimlilerinin gelisimi ve 6zellikleri
konusundaki fikirleri de Weber tarafindan siklikla kullanilmaktadir. Bu dort temel kayna-
Ja ek olarak Cin dini ile ilgili cesitli 5nemli konularla ilgili temel fikirlerini baska isimlere
de dayandirmaktadir. Konfiicyenlik ve Taoizm dinleri ve etikleri icin Cek Sinolog Rudolf
Dvorék'a (1860-1920), Taoizmle ilgili Fransiz Sinolog Paul Pelliot (1878-1945) ve Wilhelm
Grube'ye (1855-1908) ve totemizm ile ilgili Martin Quistrop’a basvurmaktadir.

Tablo 2.
Weber'in Cin’le ilgili Kaynaklari

Konu Kaynak

Jan Jakob Maria de Groot, Edouard Cha-
vannes, Otto Franke

Cin dini ile ilgili kaynaklari

Konftigyenlik ve Taoizm Rudolf Dvofék, Wilhelm Grube
Totemizm Martin Wilhelm Chriestlieb Quistrop
Cin okumuslarinin gelisimi ve 6zellikleri P. Albert Tschepe

Toprakta yapay sulama Johann Heinrich Plath

Gorev timarlari Edouard Chavannes

Ernest Alabaster, Ariel Stein, Edouard

A . .
ngarya sistemi Chavannes

Ayni vergiler Edouard Biot

Timara dayali toprak sisteminin mali siste-

o N. J. Kochanovskuj, A. J. Iwanoff
min bir pargasi olmasi

Arazinin asiretin/boyun miilkiyetinde Bumbailiff, Wen Hsian Liu

olmasi
Cin sehri Johann Heinrich Plath, Eugéne Simon,
3 Nyok Ching Tsur
Hosea Ballou Morse, MacGawen, William
Loncalar
C. Hunter
Cin koyu Arthur Henderson Smith
Asiretin/boyun yaslilar tarafindan AJ. lwanoff

yonetilmesi

Ferdinand von Richthofen, Arthur von
Modern Cin’de sosyal hayat Rosthorn, Robert Kennaway Douglas,
David J. Singer, Joseph Edkins
Hosea Ballou Morse, Hosea Ballou Morse,
Francis Lister Hawks Pott, A. Théophile
Piry, Joseph Edkins, W.P. Wei, Edward
Harper Parker
August Conrady, Edward Harper Parker,
Friedrich Hirth

Para sistemi

Cin Genel Tarihi

Kaynak: Sunar, 2010, s. 162-164'ten faydalanilarak gelistirilmistir.
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Yukarida deginildigi tizere, Almanya icin 6zel kiltirel konumu sebebiyle yiizyil boyun-
ca Hindistan hakkinda detayli arastirmalar yapilmistir. Dolayisiyla Weber, calismalarini
Hindistan'in toplumsal, siyasi ve dini yasantisi hakkinda zengin kaynaklara dayanarak
yapabilmistir. Bu cercevede Weber, Hindistan'in dodal, tarihsel, iktisadi, sosyal ve kdilti-
rel kosullarr hakkinda Sir William Wilson Hunter'in (1840-1900) 20 ciltlik The Imperial Ga-
zeteer of India'ya siklikla bagvurmaktadir. Weber'in Hindistan'a bakisi, temelde Alman
Hindolog Hermann Oldenberg’e (1854-1920) dayanmaktadir. Weber, filolojik ¢alismala-
rt ile Hindolojiye akademide alan acan Oldenberg'den Hint dininin biyisel karakteri,
blyu ve kurbanin dindeki yeri, dinin teolojik boyutlari ve sosyal etkileri gibi pek ¢ok te-
mel goruisi almistir. Weber, onun gorislerinden hareketle Jainizm ve Budizmin diinyayi
reddeden birer din karakteri arz ettikleri fikrini olusturmustur. Bu, onun Hindistan'in top-
lumsal tarihini degerlendirmesinde ¢cok temel bir noktayi teskil etmektedir. Weber, ben-
zer sekilde Amerikali Sanskritce uzmani Edward Washburn Hopkins'ten (1857-1932) de
sehirlerin ve loncalarin yapisi, dini mezhepler, Jainizmin yiikselisi, Hindu kutsal savaslari-
nin dogdasi ve rahipligin yapisi konularinda faydalanmistir.

Tablo 3.

Weber'in Hindistan’la ilgili Kaynaklari

Konu Kaynak

Hindistan'la ilgili genel kaynaklar William Wilson Hunter, Moritz Wintemitz

Hermann Oldenberg, Albrecht Weber, Horace
Hint dini ve sosyal sistemi Hayman Wilson, Edward Washburn Hopkins,
Auguste Barth, Monier Williams

Brahmanlik Maurice Bloomfield, Ramkrishna G. Bhandakar

Sinclair Stevenson, Armand Albert Guerinot,
Caynizm Edward Balfour, President Hornle, John
Campbell Oman

Caroline Rhys Davids, Hermann Oldenberg,
Alfred Roussel, Louis Etienne Joseph Marie

Budizm de La Vallée Poussin, Heinrich Friedrich
Hackmann, Emile Senart, Ananda Maitreya,
Vincent A. Smith, Léon de Milloué

Hinduizm Rudolph Otto Franke
Patrimonyal yapinin olusumu ve Horace A. Rose, Vincent A. Smith, Raymond
birokrasinin gelisimi West & Georg Bihler

Emile Senart, Celéstin Bouglé, John Collinson
Kast sisteminin kokeni ve isleyisi Nesfield, Jervoise Athelstane Baines, Baden
Henry Baden-Powell

Richard Fick, Vincent A. Smith, James Grant
Duff, Paul Horn

Hint toplumsal yapisi Richard Pischel & Karl Friedrich Geldner

Hindistan tarihi

Ly
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Julius Jolly, Raymond West & Georg Buihler, V.
Kanakasabhai

Brajendra Nath Seal, Thakore Sahib of Gondal,
Hint bilimi August F. Hoernle, Bruno Liebich, Georg
Buihler, Narendra Nath Law

Paul Deussen, Richard Garbe, Archibald

Hint hukuk sistemi

Hint Felsefesi

Edward Gough
“Konuk halklar” fenomeni Shridar V. Ketkar
Hint koyu Baden Henry Baden-Powell, James Grant Duff

Loncalar, zanaatkarlarin kamu hizmeti

- Ananda K. Coomaraswamy
icin calismasi

Hint manastirlarinin arazisi ve bunun

ynetimi John Campbell Oman

Kaynak: Sunar, 2010, s. 167-169'dan faydalanilarak gelistirilmistir.

Weber'in bir diinya dini olarak Islam’la ve islam toplumlari ile ilgili cesitli c6ziimle-
meleri mevcuttur. Ozellikle Hristiyanlik ve Yahudilikle benzer kékenlere sahip olma-
sl, Protestanligin arz ettigi 6zellikler icin bir karsilastirma noktasi olmasi dolayisiyla
Weber, islam’a sik sik deginir. Ayni zamanda islam analizine temel teskil edecek fikir-
lere, antik Mezopotamya hakkindaki cesitli degerlendirmelerinde (Weber, 1988, 2003,
1967) rastlamak mimkindir. Fakat Weber'in Hint, Cin ve Yahudilik'te oldugu gibi
islam’i ele alan mistakil bir degerlendirmesi yoktur. Weber'in islam’la ilgili mistakil bir
incelemeye girisememesinin en énemli nedeni, yukarida deginildigi gibi islamiyat’in,
Hindoloji veya Sinoloji ile kiyaslandiginda hayli ge¢ bir gelisim géstermesidir. Weber'in
islam toplumlarini degerlendirebilecedi temel fikirleri derleyebilecegi kaynaklar olus-
mus olsa da islam’a dair ampirik dayanaklari kurabilecegi zenginlik ve derinlik heniiz
mevcut degildir. Onun dogrudan islam’la ilgili ¢éziimlemeleri, daha cok Ekonomi ve
Toplum'da yer alir. Ancak, bu eserde (Hukuk Sosyolojisi kismi haric) digerlerinde oldu-
gu gibi siki bir kaynak gosterimi mevcut degildir.

Bu cercevede Weber, dénemin yaygin duslincelerinden ve eserlerinden etkilene-
rek islam’l ve Islam toplumlarini Sarkiyatciigin genel kaliplarindan degerlendir-
mistir. Weber'in islam hakkindaki bakis acisi A. von Kramer, Theodor Néldeke, ignaz
Goldziher, Carl Heinrich Becker, Joseph Kohler ve Christian Snouck Hurgronje gibi ilk nesil
islamiyatcilar, Julius Wellhausen gibi dinler tarihgileri ve Leopold von Ranke ve Jacob
Burckhardt gibi tarihgiler tarafindan sekillendirilmistir. Bu kaynaklar arasinda Macar
islamiyatci lgnaz Goldziher'in (1850-1921) yeri baskadir. Weber'in dinle ilgili distincele-
rini sekillendiren Wellhausen'in genel dinler tarihi yaklasimina paralel degerlendirme-
ler yapan Goldziher'e gére, islam, Yahudilik ve Hristiyanhigi taklit ederek olusturulmus-
tur. Ancak, onun Hristiyanlik'tan aldigi riyazet idealleri, islam'in kisa siirede bir savas
ve fetih dini haline gelmesi ile etkisini kaybetmistir. Weber'in nemli kaynaklarindan
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olan Hollandali islamiyatci Christiaan Snouck-Hurgronje (1857-1936) de benzer temel
degerlendirmelere sahiptir. Weber, ondan ayrica islam sehirlerinin kabilesel karakteri
hakkinda bilgiler almaktadir. Alman islamiyatci Carl Heinrich Becker'den (1876-1933)
ise islam toplumlarinin sosyal, siyasi ve iktisadi yapisini aciklamak tizere faydalanmak-
tadir. Bir donem Prusya Egitim Bakanligi da yapan Alman Sarkiyatciliginda 6nemli bir
yeri olan Becker, Yakin Dogu’daki timarli feodalizm ve islam toplumlarinin iktisadi yapi-
st hakkinda Weber'in 6nemli bir kaynagidir (Weber, 1978, s. 261, 380, 1096-1097).

Tablo 4.

Weber'in Islam’la llgili Kaynaklari

Konu Kaynak

islam toplumlarinin dini, siyasi ve Ignaz Goldziher, Julius Wellhausen, Carl Heinrich
sosyal yapisi Becker, Theodor N6ldeke, Henri Lammens

islam hukuku Joseph Kohler, Richard Schmidt

islam sehirleri Christian Snouck Hurgronje

Kaynak: Sunar, 2010, s. 173'ten faydalanilarak gelistirilmistir.

Goruldugul tizere Weber, Dogu toplumlarina dair ciddi bir gesitlilie ve derinlige sahip
kaynaklara sahiptir. O, bu kaynaklara dayanarak Dogu toplumlarina dair incelemeler
yapmistir. Ancak, Weber'in incelemeleri, ona kaynaklik eden Sarkiyat calismalarini kat
kat asan etkilere sahiptir. Kendi anlayisci sosyolojisinin bir dizi kuralini ihmal ederek
Weber, bu kaynaklardan aldigi fikirleri genellestirmis ve teorik bir aciklamaya donus-
tlrmdistlr. Bu yorumlama gercevesi, onun yirminci ylzyilin sosyal bilimlerinin teme-
linde yer almasini saglamistir. Onun modeli, uzunca bir stire modernlesme ve Bati disi
toplumlari degerlendirmede en temel yaklagim olmustur.

Sonug: Moderniteyi Agiklayan Sosyoloji ve Sarkiyatcgilik

Sarkiyatcilik, 19. ylizyilda Bati'nin Dogu’ya egemenlik kurmasi ve kendisini tanimlama-
si cercevesinde gelismistir. Sarkiyatci, Dogu'yu incelenmis ve denetim altina alinmasi-
na yardimci olmus ve daha da dnemlisi onun lzerinden Bati'nin kedisini ifade etme-
sini saglamistir. 19. ylizyihn basinda modern toplumu inceleyen bir bilim olarak sos-
yolojinin Sarkiyatcihga paralel bir bicimde dogmasi, ilging isbirliklerinin olusmasina
yol agmistir. Bir tarafta Dogu’yu, diger tarafta da Bati'yi inceleyen bu iki alan, birbiri-
ne bagh gelismistir. Avrupa’nin ¢agdas kimligini dogrulamak ve insanligin kékenle-
rini agiklamak Gzere sik¢a basvurulan diinya tarihini asamalandirma ve bu asamalar-
da ortaya ¢ikan toplum tiplerini tasnif etme ugrasinda Sarkiyatci inceleme hayati rol-
ler oynamistir. Sarkiyatcilik, tarih felsefecilerine ve sosyolojinin kurucularina modern
toplumun en ileri asama olarak tasvir edilebilmesi imkanini sunarak kendi hayati isle-
vini gerceklestirmistir.
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Dolayisiyla Sarkiyatcilik gelisip derinlestikge sosyolojinin ¢éziimleme cercevesi de
genislemistir. Bunu 19. ylzyilin ortasinda, Sarkiyatciligin heniiz gelisme asamasinda
oldugu dénemde yazan Marx ile 20. ylizyilin basinda Sarkiyatci incelemelerin olabildi-
gince derinlestigi ve cesitlendigi bir ddnemde yazan Weber'in kaynaklarini ve ¢6ziim-
leme cercevelerini inceledigimizde acik¢a gorebiliriz. Sosyolojinin bu iki kurucusu,
modern toplumun diinya tarihsel bir aciklamasini yapmak icin Sarkiyatci bakis ve kay-
naklara dayanarak Dogu toplumlarina yaklasmislardir.

Marx; Aydinlanmacilar, seyyahlar ve sémirge gorevlilerinin daha bireysel calisma-
larina dayanmak durumundayken Weber, uzmanlasmis detayli kaynaklara sahiptir.
Onun zamanina gelindiginde Sarkiyatci, coktan devlet fonlarini kullanan bir uzma-
na donlismustlr. 1870 sonrasi baslayan emperyalist yayllmanin, diinya lizerinde tesis
edilen hegemonyanin tesiri ile alt disiplinler olusmus, pek ¢ok kaynak terciime edil-
mis, hatta orjinalleri Bati'ya tasinmis, buyiik muzeler ve kiitiphanelerde sergilenme-
ye baslanmistir. Sarkiyatgl, tesis edilen bu egemenligin verdigi rahatlikla niifuz edici
genis arastirmalarini yaparken, sosyolog da artik yerlesik hale gelen modernite hak-
kinda daha genis kapsamli aciklamalar gelistirebilmektedir. Dogu'ya dair bilgi derinles-
tikge Bati'nin aciklanmasi derinlesmektedir. Bunu Marx'in kendi teorisinde Dogu top-
lumlarina bictigi yerle Weber'in teorisini karsilastirdigimizda gorebiliriz. Marx bir kar-
silastirma modeli olarak zayif kaynaklara dayanarak muhayyel bir Dogu insa ederken
Weber, detayli ampirik kaynaklara dayali tamamen 6tekilestirilmis bir Dogu’yu olustu-
rur. Onun kaynaklari daha cesitli, detayli ve derin olmasina ragmen perspektifi aynidir:
Onun teorisinde Dogu, doldurulamaz bir boslukla Bat'dan ayrilmakta; Bati'nin biricik-
ligi garanti altina alinmaktadir.

Kaynaklar kullanisi bakimindan daha cok elestirilen Marx'tir. Onun basit ve ylizeysel
bilgilerden hareketle biiylik genellemeler ve teorilestirmeler yapmasi cogunlukla eles-
tirilmistir. Marx'in, kaynaklarinin sihhatini sorgulamaksizin kullanmasi, &nemli bir prob-
lemdir. Ancak bundan daha 6nemli bir problem bulunmaktadir: Marx, Dogu’yu bir
degilleme araci olarak insa ettigini inkar etmez; bunu gerekli gériir. Donemin Dogu'ya
bakisini devralan Marx'in, bunu énemli bir sorun olarak gérmedigini sdyleyebiliriz. O,
Dogu'yu degil Bati'yi aciklama pesindedir. Ona gére Dogu’nun gelecek acisindan bir
onemi yoktur. O, sadece donistiriilecek pasif bir nesnedir. Bu sebeple de ona dair bil-
gilerin dogrulanmasina ¢ok fazla ihtiyag yoktur.

Ancak Weber, teorik olarak oOtekilestirilen Dogu’'nun geri kalmishdinin ampirik bir
aciklanmasini da gelistirme pesindedir. “Sadece” Bati'ya ait olan modernite karsisin-
da Dogu her seyiyle farklidir. Dinler tarihinden, arkeolojiden, Sarkiyatcihdin Sinoloji,
Hindoloji, Asuroloji, islamiyat gibi alt disiplinlerinden faydalanarak Weber, kendi yén-
temsel kurallarina riayet etmeksizin istisnasiz bir geri kalmishigin miikemmel bir mode-
lini kurar. Onun ampirik kaynaklara dayanan bu agiklamasi, Marx'inki kadar elestiri-
lememistir. Zira onu elestirmek icin daha derinlere inmek, sadece kaynaklarini degil,
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teorisini de ¢dziimlemek gerekmektedir. Bat’'nin agiklanmasinda Dogu’nun kullanil-
masi, Weber ile teorik bir miikemmellige ulasmistir. Butlin ¢cagdas sosyolojinin Gzeri-
ne temellendirildigi kavramsal zemini sorgulamak anlamina gelen bu projeye girisen
kimse ¢ctkmamis; daha sinirli bir elestirilerden ibaret kalmistir.

Marx ile Weber'in Sarkiyat¢i kaynaklar kullanmalari, bize sosyolojinin bir bilim ola-
rak esas islevini gostermektedir. Sosyoloji, modernitenin agiklanmasi ve diger top-
lum bicimleri karsisinda en ileri bicim olarak konumlandiriimasi isleviyle donanmistir.
ikisinin de sorgulamaksizin kullandigi Sarkiyatci kaynaklar esliginde insa ettikleri acik-
lamalari, Sarkiyatci aciklama gelenekleri icinde yerlerini almistir.
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Extended Abstract

Orientalist Sources of Classical Sociology:
A Comparative Analysis of Marx and Weber

LUtfi Sunar*®

There are various factors leading to the emergence of sociology. However, in any case
these factors are closely related to the development of modern society. Sociology
emerged to establish form and order in society and to investigate the disorder and
giant transformations that created modern society. Its function, nonetheless, is not
limited to this. It is also expected to explain the dawn of the new world order in the
context of world history. Sociological thought has been much fed by orientalism to
fulfill this function (Coskun, 2007). Knowledge produced by orientalism has laid the
groundwork for the comparisons that sociology has used to explain modern society.
Consequently, the development and transformation of orientalism have supported
the transformation of sociology.

This transformation can be clearly seen in the works of Marx and Weber, who are the
most important thinkers of sociology. Their sources regarding Oriental societies show
the relationship between orientalism and sociology. Furthermore, the quality of these
resources demonstrates the central role of oriental studies in describing Western
societies. The expansion of the scope and profundity of orientalist knowledge, which
was produced in limited areas at the beginnings of the 19" century, has led to the
diversification of the models that sociology has utilized. Within this framework, Weber
had an opportunity to take advantage of comprehensive sources while Marx studied
more limited sources. Nonetheless, the fundamental point that has not changed for
both Marx and Weber is the definition of the Occident through the “othering” of the
Orient, which is the heart of orientalism.

Orientalism developed in the 19th century from the hegemony of the Occident over
the Orient and the western redescription of itself. Orientalists have explored the
Orient, and helped to bring it under control; more importantly, they have built a foun-
dation for the Occident to define itself. In parallel with orientalism, the emergence of

* Assist. Prof. istanbul University Department of Sociology.
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sociology, a science focusing on modern society in the beginning of the 19th century,
resulted in bringing about an interesting cooperation. Oriental studies have played a
vital role in the taxonomy of societies arising from an effort to determine the phases of
world history and in explaining the origins of humanity and confirm modern European
identity. Orientalism has fulfilled a crucial function by providing an opportunity for
the founders of sociology to describe modern society as the most advanced phase in
world history.

Hence, the frame analysis of sociology has expanded while oriental studies have
become specialized and diverse. This can be clearly seen by comparing the sources
and the frame of analysis of Marx and Weber; the former wrote in the mid-19th cen-
tury when orientalism was in the process of development and the latter wrote in the
very beginning of the 20th century when oriental studies were more variegated and
specialized. Both of these founders of sociology investigated Oriental societies to pro-
duce a historical explanation of modern society, which is based on orientalist points
of view and sources.

As a thinker striving to explain modern society in the atmosphere of thinking in the
19% century, Marx’s sources regarding Oriental societies are important to understand
him. On the basis of the development of orientalism, travel books, reports by colony
staff, the Enlightenment thinkers, English political economists, German philosophers
of history, especially Hegel, and ethnological studies of the post-1870 are considered
to be the main sources of Marx’s analysis of Oriental societies.

Marx created an assessment framework based on the materials of political economists
and Hegel’s world history. Therefore, within the framework of Hegel’s dialectic, Marx
incorporated Oriental societies into his analysis to explain modern societies in light of
his claim that “the explanation of a concept is, in fact, the explanation of its opposite”.
Hegel provided him with an assessment framework by formulating conceptual cat-
egories. Marx developed his opinions about the Orient within the framework of the
concepts of “progressivism” and “despotism”. English political economists’ explana-
tions of despotism in terms of the function of appraisal district, which dates back to
Ancient Greece, had profound influence on Marx. Marx reached his own materialist
interpretation of history by absorbing the economic opinions of political economists
with the aid of Hegel's development scheme of world history. In this interpretation,
Marx developed two opposite models by placing the dynamic and active Occidental
civilization, the courier of progress, against the stable and passive Oriental civilization.

Within this explanation model, Marx compiled information regarding the Orient
produced by the first Orientalist scholars and utilized them for his own descrip-
tions. Taking into account the opinions of Bernier, Smith, Ricardo, Mills, Jones, Wilks,
Metcalfe, Elphinstone, Campbell, Raffels, and J.S. Mills, Marx elaborated his oriental-
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ist analysis on social stagnation, closed and immovable structure of rural societies,
absence of cities, underdevelopment of independent classes etc.

In contrast to Marx's limited sources, Weber had comprehensive and specialized
sources. In Weber's time, the orientalist had long become an expert using state funds.
With the imperialist expansion starting post-1870, sub-disciplines were constituted
owing to the hegemony established on the world, and many sources were carried to
the Occident, translated and displayed at the big libraries and museums. While orien-
talists have conducted comprehensive research penetrating into many fields thanks
to the easy availability of lots of resources, sociologists have had the opportunity to
develop broad explanations of modernity that have received wide acceptance.

Since Weber explained the dawn of capitalism through Protestantism in connection
with capitalism, he used the same point of origin in drawing a comparison among
other civilizations. Therefore, he explored studies concerning Indian, Chinese, Ancient
Mesopotamian and Islamic societies in the context of the development of religious
ethics. From this point of view, the newly developed comparative history of religions
has a special place among Weber’s sources. It is a common academic approach in this
period to integrate the analysis of modern Western history with comparative history
of religions when medieval studies become prominent for the integrated description
of Western history (Kippenberg, 2005, p. 171; Schmidt-Glintzer, 1993, pp. 349-350).
Weber enormously benefited from Troelsch, Wellhausen and Siebeck in building his
own theories. These scholars instilled in him the idea that religion is actually “the rejec-
tion of the world” and that Protestantism is the climax of religious thought.

Within the modernity theory that Weber strived to build, the crux of Weber’s stud-
ies on Oriental societies relies on the theory of orientalist despotism just as was the
case with Marx. In the time of Weber, the despotic character of the Orient became
a universally accepted opinion supported by thousands of studies, travel books and
literature works, overcoming the superficial judgmental tone of the first sources.
With the widespread acceptance of modernity in the Occident, the Orient began to
be defined in the form of an underdeveloped society as a whole. The Oriental social
structure which former scholars used as a comparative model came to be depicted as
a completely archaic form.

Weber studied India, China, Ancient Mesopotamia, and Islam within this scope. In
Weber's time, Lutheran missionaries carried out important studies on China (Jones,
2001, pp. 99-119). In this context, the main sources of Weber concerning Chinese
religion and society are the studies of Dutch sinologist Jan Jakob Maria de Groot
(1854-1921), German sinologist Otto Franke (1863-1946), French sinologist Edouard
Chavannes (1865-1918) and Pere Albert Tschepedir (1844-1912). In addition to these
four sources, Weber made use of the Czech sinologist Rudolf Dvorak (1860-1920),
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French sinologist Paul Pelliot (1878-1945) and Wilhelm Grube (1855-1908) on various
subjects.

Because of its special cultural status for Germany, comprehensive research on India
was carried out throughout the 19th century. Therefore, Weber conducted his stud-
ies on India’s social, political, and religious life based on considerable sources. Weber
frequently used Sir William Wilson Hunter’s (1840-1900) twenty-volume The Imperial
Gazetteer of India. Weber’'s point of view on India is mainly based on German Indologist
Hermann Oldenberg. Weber also relied on the American Sanskrit scholar Edward
Washburn Hopkins (1857-1932) for India’s social and religious history.

Weber has various analyses of Islamic societies and Islam as a world religion. Weber
often refers to Islam due to the fact that it has common origins with Christianity and
Judaism, and is a basis for comparison with Protestantism. Within this context, Weber
dealt with Islam and Islamic societies through the general molds of orientalism,
influenced by the common views and works of his time. Weber’s standpoint on Islam
was shaped by the first generation of Islamicists, such as A. von Kramer (1828-1889),
Theodor Noldeke (1836-1930), Ignaz Goldziher (1850-1921), Carl Heinrich Becker
(1876-1933), Joseph Kohler (1849-1919) and Christian Snouck Hurgronje (1857-1936),
and the first historians of religion, such as Julius Wellhausen (1844-January 1918),
Leopold von Ranke (1795-1886), and Jacob Burckhardt (1818-1897).

Weber had large amounts of specialized and diverse sources on Oriental societies. He
performed his analysis of Oriental societies based on these sources. However, Weber’s
investigations have been many times more influential than the sources from which
he benefited. Ignoring some rules of his own sociological understanding, Weber gen-
eralized the opinions which he extracted from these resources and converted them
into theoretical explanations. This framework of analysis placed him at the center of
the social sciences of the 20™ century. For a long time, his model has been the basic
approach to modernity and the appraisal of non-Western societies.

As seen in the diversification of the sources of Marx and Weber, the explanation of
the Occident increases as the information about the Orient grows. We can see this by
comparing Weber’s theory and Marx’s position concerning Oriental societies within
his theory. While Marx builds an imaginary Orient as a comparative model based on
limited sources, Weber constructs an othered Orient based on extensive empirical
sources. Despite the fact that Weber’s sources are more specialized and detailed, the
perspective is the same: his theory separates the Occident from the Orient and assures
the uniqueness of the West.

Marx is criticized more for his use of sources. His broad generalizations and theories
based on simple and superficial information are always the subject of criticism. It is
an important shortcoming of Marx to use sources without verifying their reliability.
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Nonetheless, there is a bigger problem than this: Marx did not deny that he handled
the Orient as a means for negation; he considered this necessary. It can be said that
Marx, who inherited the viewpoint of his time on the Orient, did not this as a problem.
His aim was explaining the Occident rather than the Orient. In his opinion, the Orient
does not have an important place with regards to the future. It is a passive object that
will be transformed. Consequently, there is no point in verifying information about it.

However, Weber had a goal of developing empirical explanations for the backward-
ness of the Orient, which is theoretically othered. The Orient is completely different
as regards modernity, which belongs only to the Occident. Ignoring his own meth-
odological principles, Weber built an excellent model of underdevelopment without
exception by using sub-disciplines, such as history of religions, archeology, sinology,
Indology, Assyriology. His explorations based on empirical sources have not been
criticized as much as those of Marx. Then, it is necessary to go deeper and analyze
not only Weber’s theory but also his sources to criticize him. The use of the Orient for
the explanation of the Occident reached a theoretical perfection with Weber. Nobody
dared to question this conceptual foundation on which sociology is based; instead,
only limited criticisms were suggested.

Marx and Weber's use of orientalist sources basically shows the main function of
sociology. Sociology has been equipped to explain modernity and to position it as the
most advanced form among other forms of society. The explanations they proposed,
which were supported by orientalist sources they used without questioning, took their
place in the orientalist tradition of explanation.
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Mevlevilikte Miizik Felsefesi:
Mesnevi'de Ask, Misiki, Ney

Yalcin Cetinkaya*

Oz: Hak asikinin Allah’a karsi duydugu sevgiyi, heyecani, hareket halinde, dsnme halinde ifade
etmesi, agiga vurmasi anlamlarina gelen semad’, Mevleviligin muzik felsefesinde merkezi bir kav-
ramdir. Boéylece semad’; dervisi kendinden, kendi varligindan kurtarmakta, manen Hak’ka yaklas-
tirmaktadir. Sanki benlik yumurtasi icindeki civciv, yumurtayr delmeye calismakta; ten kafesin-
de mahpus ruh kusu, goklere yikselmek icin kanat ¢irpmakta; balgiga saplanmis kalmis olan
ilahi emanet, balciktan kurtulmak icin hamle yapmaktadir. Sema’, musikinin tesiri altinda kala-
rak gonulde Hakk't bulmak, heyecana kapilmak ve pervaneler misali ddnmektir. Bu donus, yalniz
bedenle donis degildir. Gonille, ruhla, askla, imanla, maddi ve manevi bittin varhgi ile donis-
tlr. Bu donuste Hakk asiki, mevhum varligindan, kendi benliginden kurtulur da Allah’da yok
olur. Ciiz'tin Kill'de kaybolmasi, bir zerrenin donerek, titreyerek giinese dogru yiikselmesidir. Bu
makalede Mevlevilikte semanin ve neyin yeri ele alinmakta ve ask etrafinda gelisen muzik felse-
fesi incelenmektedir.

Anahtar Kelimeler: Miizik, Sema’, Ask, Sufizm, Zikr, Dervis.

Abstract: Sama’ means to find Allah in one’s souls under the influence of music, to feel excite-
ment, and to whirl like moths. This whirling is not done just by bodily movements. It should be
performed with the entire soul, spirit, love, faith, material and spiritual being. In this whirling the
lover of Truth is saved from his imaginary existence and ego, and disappears in Allah. It is the
disappearance of the part in the Whole and ascendance of an atom whirling towards the Sun.
It is not even necessary to concentrate on the important place of sama’ in Maulana’s life and
works. By looking into a few examples we can see how Maulana combined various trends in his
understanding of sama’. The pre-eternal and post eternal Friend as mentioned in his quatrains
manifests Himself dancing on the curtains of the heart so that He teaches the art of whirling dur-
ing sama’. This sama’ has a deep meaning; water of life gushes forth from the earth at the place
where the beloved stepped his feet during his dancing. Music is universal like mysticism. Both
have almost universal rules and come together through practices particular to themselves and
both of them are distinguished from others by the practices of different people. Be it during a
sama’ or not there is such a special relation between the dervish and the music. Music completes
a dervish’s remembrance.

Keywords: Music, Sama’, Love, Sufism, Zikr, Dervish.
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Giris: Mevlevilikte Miizik Felsefesi

Mevleviligin temel kitaplarindan biri olarak Mesnevi'yi kabul edecek olursak Mevleviligi
belirleyen temel dinamiklerin de Mesnevi kaynakli oldugunu distinebilecegimiz gibi;
tasavvufun, Mevleviligin tesisinden daha 6nceki donemlerde, ilk sufilerin bazi diistn-
ce ve goruslerinin de Mevleviligi etkiledigini soyleyebiliriz. Mevleviligin musiki (veya
semad’) hakkindaki gorislerinin temelinde Clineyd ve Ruveym gibi ilk sufilerin, musiki
(semd’) ile Bezm-i Elest arasinda bir baglanti kurmus olmalari fikri aynen vardir. Clineyd
ve Ruveym’in bu dulsiincelerinin tesirlerini, sadece Mevleviyye'de degil, Rifaiyye ve
Halvetiyye'de de gorebilmek mimkindir (Uludag, 1992, s. 331).

Burhanu’l-Miieyyed tercimesinde s0yle bir rivayet vardir:

“Hz. Adem yeryiiziine indirilince {i¢ yiz sene muiddetle aglamisti. Cendb-1 Hak
ona; ‘Nigin aghyorsun?’ diye sorunca; ‘Ya Rabbi ne cennetten ayrildigim icin,
ne de cehennemden korktugum icin agliyorum. Ars-1 Azam'in etrafinda el ele
vererek sevk ile raksedip: ‘Padisahimiz, malikimiz ne biyuktir. Malikimiz olma-
sa heldkimiz muhakkaktir. Madem ki sen Rabbimiz ve mabudumuzsun, biz-
den daha bahtiyar kim vardir? Sevgilimiz sensin, melce’imiz sensin, kim bize
benzer” diyerek dolasan yetmis bin glizel yizli melege istiyakimdan aghyo-
rum’ diye cevap vermisti. Bunun tzerine Allah; ‘Basini kaldir, onlari gér’ buyur-
mus. O da basini kaldirinca, Ars'in etrafinda bunlarin oynadiklarini, Cebrail'in ise
bunlara baskanlik ettigini, Mikail'in zakirbasilik yaptigini gérmis ve aglamasi
kesilmisti.”(Uludag, 1992, s 333)

Bu izah g6stermektedir ki Mevlana’dan cok evvel yasamis olan Ahmed Rifdi (H. 512-578
/M. 1118-1183) daha sonra Mevlana tarafindan sik sik tekrarlanacak olan fikirleri aynen
ifade etmis, musiki ve sema’in ilahi, semavi, meleki, kutsi ve ulvi bir mense’ye sahip
oldugunu en acik sekilde beyan etmistir. Esasen ayni hususlara ondan ¢ok daha evvel,
bitin sufilerin blyuk bir evliya olarak gordiikleri Seyyidi't-Taife Clineyd ile Ruveym
de temas etmislerdir (Uludag, 1992).

Bir de musikinin, ruhun gidasi olduguna dair tasavvufi gorisler vardir ve bu gorisler,
tasavvufun ilk donemlerine kadar uzanmaktadir. Tasavvuf ehlinin gorislerine gore ruh
gidasini ele gecirdi mi (aldi mi), artik ylice makamina dogru yonelir ve bedenini idare
etmekten vazgecer. Bu gorisler icinde, Stileyman Uludag'in aktardigina gore Kelabazi,
Gazali, Stihreverdi ve Kuseyri'nin gorisleri dnemlidir ve musikinin ruhun gidasi oldu-
guna dair gorisleri benzerlik arzetmektedir (Uludag, 1992, s. 334).

Mevleviligin diger bir dinamigi, “ask”tir. Mesnevi'nin ilahi ask izerine oturdugunu, her
zaman i¢in séylememiz mimkuindir. “Ask”in Hz. Mevlana icin tasidigi 6nemi, baska
eserlerinden de anlayabiliriz. Divan-1 Kebir adli eserinde Mevlana sunlari séylemektedir:

“Bizi agkta ara, aski bizde. Gah ben onu 6verim, gah o beni dver.
O sedef gibi denizler icinde bir agzini acti mi,

Ben ve biz denizini bir katre gibi icer, siler somurir.”(Rumi, 1943)
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“Askin derdi bittin dertlerden ayridir. Ask, Allah sirlarinin usturlabidir.” Ask ister gegi-
ci olsun, ister gercek; sonucu, bizi gercede ulastirir. Aski anlatmak igin ne sdyler-
sem soyleyeyim, asil ask belirdi mi s6zlerimden utanirim. Akil, aski anlatmada, camu-
ra saplanmis esek gibi kalir. Aski, asikhdi yine ask anlatir. Glnesin varligina delil, yine
glinestir.”(Rumi, 1973, s. 56-57).

Golpmarl’'nin serhine gore; irfan ehlince ask, asigin goziinden bitin varliklari, génlin-
den butdn istekleri sirer, cikarir; as1§in géziinde sevgiliden baska bir varlik, gonliinde
ondan baska bir istek birakmaz. Bu, mecazi olmakla beraber, birlige bir hazirhktir. Bu
yuzden de “Mecaz hakikatin kdprisidir” demislerdir. Ask, sarap gibi insanin i¢ duy-
gularini disa vurdurur. K6t duygulu kisi, engellerine diisman olur, cinayetlere kadar
strtklenir; iyi yetismis, iyi huylari tevaris etmis kisiyse insanlara, hayvanlara karsi mer-
hamet duygulariyla duygulanir; sevgilinin baktigi, gordiigu, durdugu, gezdigi, sevdigi
her seyi sevmeye baslar (Rumi, 1973).

“Ben dyle bir agska gark olmusum ki, benden énce gelenlerin asklari da benim

askima batmis, gark olmustur, benden sonrakilerin asklari da. Yemyesil ask bagi-

nin ne sonu vardir, ne ucu, ne bucagi. Orada gamdan, neseden baska meyvalar
var.”(Golpinarli, 1963a, s. 110)

“Asik, asik tlkesinde ne sdylerse sdylesin, agzindan ask kokusu duyulur. Din
hukukundan bahsetse, agzindan yokluga ait sozler ¢ikar; o sézlerden yokluk
kokusu gelir. K&firlikten bahis a¢sa, o bahisten din kokusu duyulur. Stipheye dair
sz soylese adamakill, stiphesiz inanci anlatmis olur. Egri sdylese dogru gora-
ndr. O ne glizel egridir ki, dogruyu bezer.”(Rumi, 1973, s. 483)

Mevlana icin ask, ilahi sirr kesfeden bir aletti. Her insan bu aleti usuliine uygun bir
sekilde kullandigi takdirde, ebedi lezzeti yasayabilirdi (Yasar, 1985).

Mesnevi'nin “ask” Gizerine oturdugunu ileri siirdiikten sonra, oradan neset eden diger
seylerle birlikte, Mevlevi musikisinin de asktan neset ettigini soyleyebiliriz.

Mesnevi'de Musikinin Temeli Olarak Ask

Mesnevi'nin “ask” kavrami Uizerine oturan bir eser oldugunu sdyleyebiliriz. Bu agk, kus-
kusuz ilahi asktir ve Mesnevi, bu askin detayh bir anlatimi gibidir adeta. Dolayisiyla,
Mesnevi'den hareketle ve ondan ilham alinarak viicuda getirilen her seyin, “ask”in
bir ifadesi oldugunu sdylemek herhalde yanlis olmaz. Ozellikle de Mevlevi musikisi
icin, tam anlamiyla bir ask musikisidir demek de yanhs olmayacaktir. Clinkli Mesnevi
“ask”tir; ilhamini asktan alan da ancak asik kimsedir. Asik kimsenin viicuda getirdigi her
sey, “ask”la ilgilidir, iliskilidir, “ask”a aittir veya “ask”in bir ifadesidir. Bunu, mizik tekni-

1 Usturlap: Gokteki yildizlarin mevkiini ve Glineg'in yerini bu suretle de vakit tayin etmek igin kullani-
lan, yarim daire seklinde ve tsttinde gok yuvarlagi resmedilmis, akrep denen bir de miteharrik mili
bulunan bir alettir.
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gi olarak 6rneklendirmek kolay olmayabilir. Ama belki miizikte, seslerin birbiriyle iliski-

<o

si esnasinda aski ifade ederken bir tiir “ask araligi”nin tabii olarak kullanildigindan s6z
etmek de mimkiin olabilir. “Ask, Mevlana icin iki arzunun karsilasmasi demektir: ‘Eger

Cennet'i arzuluyorsan, Cennet de seni arzular'...”(Chevalier, 1993, s. 57).

Ask, elbette fedakarlik istemektedir. insanin sahip olduklarini terk etmesini gerektirir
ask. Allah icin duyulan ideal ask ugruna, gerektiginde bitiin diinya nimetlerinin feda
edilmesi gorisd, ayni sekilde Kur'an’da da belirtilmistir. Burada ask, insanin sadece
kendi i¢ diinyasinda gelistirdigi bir duygunun adi olmayip kesinlikle faaliyete yonelik
olan bir haldir (Bu, Mevlana icin de aynen béyledir). Ote yandan, yeni tasavvufi muh-
teva icinde hem tevekkiiliin hem de askin agirlik noktalar nemli 6l¢lide degismistir
(Fazlurrahman, 1981, s. 164).

Mevlana’ya gére ask, Yaraticinin vasiflarindandir. insan neyi ve kimi severse sevsin; bu
sevgi, gercek varligadir. Bu bakimdan o, insani gercek aska gotirecedi icin gegici aski
da hos gormekte ve beseri zaafi unutmamaktadir. Zaten ona gore hicbir sey mutlak
olarak hayr olmadigi gibi, mutlak olarak ser de degildir. Her birinin, yerinde faydasi var-
dir, yerinde de zarari ve bilgi, bu bakimdan gereklidir. Adalet, her seyi layik oldugu yere
koymak, zuliim de layik olmadigi yere koymaktir. Yalniz Mevlana, gayri tabii sevginin
siddetle aleyhindedir ve tasavvufun teviline kapilarak bu zevki hos gérenleri de kinar.

Mevlana’'daki gercek ask, insan-1 kamile karsi duyulan baglilik veya kendi olgunlu-
gunu onda goristir ki cezbe hali gegince bu sevgi, diinyaya yayilir; bitln insanlara,
hatta bitln canlilara taalluk eder; hayr, gtizeli, iyiyi, dogrulugu ve birligi hedef tutar
ki Mevlana, hayatinin her safhasinda daima bu yiiksek ve dlem-simul neseye sahip
olmustur. Bu nese, bazen merhamet, bazen bir gériis, bazen biitiin baglardan hiir olus,
bazen ileri bir distince tarzinda tecelli ettigi gibi bazen de kotiyi ve kotiilugi siddet-
le tenkit mahiyetini alir. Mevlana’ya gore her sey sevgiliden ibarettir; asik, bir perdedir.
Yasayan, ancak sevgilidir. Asik ise, bir 6lii... Aska diismeyen kisi, kanatsiz kusa benzer
ve bu sevgi; insani insan eden, hirstan, kibirden, varliktan ve benlikten kurtaracak tek
ilactir; insan onunla ferdiyetten kurtulur (Golpinarli, 1963a).

Cagimiz dislindrlerinden Nureddin Topgu'ya (1998) gére, Mevlana'nin sahsiyetin-
de, sarkin buylk hakimi Sadi ile Bati romantizminin zirvesi sayilan Goethe'yi birlesmis
buluyoruz. Gilistan’in agir bash kalender hakimi, Mesnevi'de muzdarip, hasin bir sima-
ya birtinmdstir. Diger taraftan Mesnevi'nin bir kuvvetli tarafi da Goethe'yi diisiindi-
ren muhtesem romantizmdir (Topgu, 1998, s. 115-116). Nureddin Topcu'nun bu kiyasi
oldukga ilginctir. Buradan yola ¢ikarak Mevlana'yi, Dogu ile Bati'nin zirvelerini de asan,
ancak onlar kendisinde birlestiren bir cevher olarak telakki etmemiz mimkindir.
Mevlana’'nin diinya gortsiiniin merkezinde, tabii ki, insan vardir. Onun ahlak felsefesi
de insan temeline dayaniyor. Topgu'ya gore insanin diger varliklar arasindaki imtiyaz-
I durumu, aklin saltanati ile bezenmis olmasidir. Aklin fonksiyonu ise onu, askin hudu-
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duna kadar goturmesidir. Akil temeli tanitir, ondan 6teye gidemez. Akil, bizi aska tes-
lim eder Topcu’ya gore, ask da Allah’la birlestirir (Topgu, 1998, s. 117).

Mevlana'nin tasavvuf anlayisinin temeli agk, sevgi, semad’, vecd, cezbe ve istigrak gibi
mistik hallerdir. Sufiler, ask ile arasi olmayanlara agir ithamlarda bulunurlar. Mesnevi ise
ask ile aligverisi olmayanlarin kanatsiz kus oldugunu ileri stirmektedir. O kimse, hakikat
semalarinda ugamayacaktir. Ciinkii agk, hakikat semalarinda ucabilmektir. insan toprak-
tan yaratilmisti. Ask, onu yikseltti. Yine topraktan ibaret olan daga ask sirayet edince
dag cezbeye gelerek raks etti. Cemalullah't gérmek isteyen Musa, Allah’in bakisi ile nura
gark olan Tur'a bakinca bir de ne gorstin. Tur Dagi parca parca oluyor. O zaman Musa,
askin bu siddetine dayanamayarak diistli ve bayildi. Askin ulastirdigi vecd uykusundan
uyanan sufi, bakiyor ki ortada ne asik var, ne de ask; yalniz masuk var. Seven 6Ilmus, sevi-
len yasiyor. Ruh, murada ermistir. Kendisi ebedilesmis, ulGhiyet varlik halinde goziiken
perdeyi lzerinden atmis, yalniz O var. Fani olan biitiin hayaller, Allah’tan gayri bitin
ruh hezeyanlari ortadan kalkmis. Bir sey, yalniz bir sey var: O... Askin kanadinda uctugu
zaman, onun diinyasi bambaska oluyor. Her insanda aski goriiyor ve Allah huzurunday-
mis gibi secdeye kapaniyor. Ask aninda buylk-kucik, yiuksek-disik, Misliman-Mecusi
hicbir insani birbirinden ayirmiyor. Clinkii hepsinde Allah’t gériyor (Topgu, 1998).

Ask, Ahenktir (Armonidir)

Halife Abdulhakim’in (1991) ifadesine gore; Mevlana'ya gore hicbir sey asksiz hare-
ket etmez ve dlem de bir ask diyaridir. Askla mukayese edildiginde, kanun ve akil ikin-
ci dereceden fenomendir. Yalniz asktir ki kendi kendini olusturur, akilsa bu olusumu
gozden gegirerek hayattaki farkli tezahirlerin icindeki vahdeti tehdit eden unsurla-
r ortaya c¢ikarir. Ask, nihai hakikat olan Allah’in mahiyetinin daha temel bir sifatidir.
Batili elestirmenlere goére islam, Allah’a karsi kayitsiz sartsiz zoraki bir itaati icerir. Oysa
bu tip bir itaat, seven Allah i¢in s6z konusu olamaz. Rahman, asktan zuhur eder; Rabb
asktan dolayi besleyip kuvvet verir. Rahim, asktan dolayi bagislar. Gergekte Mevlana
Celaleddin Rimi ve sufilerin yapmis oldugu sey, aski sadece dine ve ahlaki hayata mah-
sus kilmadan anlamini genisleterek biitiin mahlukata ve evrimci bir saik olarak aska,
evrensel (cosmic) bir 6nem vermektir. Kur'an'da Allah, kendisinin Rahman oldugunu
ve Rahman’in her seyi kusattigini sdyler. Bir bagka ayette, Cennet'in buylkliguinin
goklerin ve yeryliziiniin tamami kadar oldugunu, yani butiin alemi kapsadigi sdylenir.
Bir glin gayrimislim biri, Peygamber'e, sayet Cennet biitiin varlik alemini kusatmissa,
Cehennem'in yerinin nerede oldugunu sordu. Peygamber, “Gln 1sidiginda gece nere-
dedir?” diyerek bununla Allah’in aski tecelli ettiginde, butiin alemi kusatacagini belirtir.
Hegel, tabiatin ve aklin stirekli gelisimini mutlak sonsuzun zaman icinde diyalektik aci-
imrile izah eder. Celaleddin Rimi, hayatin ve tarihin dinamizmini diyalektik tez-antitez
ve sentezle degil, evrensel askla aciklamaktadir. Benzer bir sekilde Rimi, atomlarin gra-
vitasyonel ¢cekimleri ve maddenin kiitleleri hakkinda bir sezgiye sahiptir. Bunu mekanik
dinamiklerle izah etmek yerine, ¢ekici ve cezbedici diirtii olan askla aciklar.
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“Alemde var olan tim atomlar, asiklar gibi birbirlerine dogru cekilirler, her biri agkin
manyetik cekimi ile esine dogru yoénelir. Gok cisimleri yerylziint kendilerine dogru bir
kucaklasma muhabbetiyle ¢ekerler. Askin evrensel cazibesi neticesinde yerylizii uzay-
da bir lamba gibi asili durmaktadir.

Yerylziinl bitiin yonlerden ¢eken kuvvetlerin denklestirildigi bir cekim olusturarak ne
onu uzada firlatmakta, ne de uzay bosluguna disiirmektedir. Sanki o, yildiz felegi icinde
bir demir parcasinin hicbir baglanti olmadan asili durdugu manyetik bir kubbe gibidir.

Rami’ye gore gok cisimlerini nebuladan yaratan ayni kuvvet, temelinde yaraticilik olan
asktan dolayi yildizlari, gezegenleri, sistemleri ve daha da ileri giderek hayat meyda-
na getirir. Atomlarin birbirini cekmesi, neticede molekiilleri olusturarak daha ileri bir
safhada evrimci bir dirtl ile dnceki bitkisel hale gelip daha sonra hayvani konuma
gelen canli organizmalar olusturur. Hegel'e gore yaratilis, zitlarin sentez olmasi sonu-
cu olusur. Fakat Mevlana Celdleddin Rimi’ye gore goriinisteki zithklardan kaynakla-
nan bu farkllk, askin cazibesi karsisinda yok olur. Ask Allah’tan kaynaklanir ve yaratici
olan Allah’a yonelir. Bu nedenle yaratilis stirecinde safha safha ilerleyen ask, her adim-
da yeni varlik formlari olusturur. Celdleddin Rtmi, gok cisimlerinin hareketlerinin salt
mekanik olmadigini bildkis askin sonsuz okyanusunda dalgalar oldugunu sdyler. Sayet
kozmik ask var olmamis olsaydi, butiin mahlikat donacak ve hicbir seyin anlami kal-
mayacakti. Asksiz hicbir sey hareket etmez. (Abdilhakim, 1991, s. 53-56).

Cunkli Mevlana'ya gore ask, Allah’in bir vasfi oldugu icin ayni zamanda sinirsizliktir.
Reynold A. Nicholson’a gére, Mesnevi’'nin mistik ve ahlaki 6gretisinin merkezinde “ask”
vardir. Ylzeysel veya diinyevi aski da ruhu safilestirebilecekken bu, “Bende benimle
ilgili bir sey birakmayan” askin giicti ne kadar yiksektir. Bu prensibi ilerleten sair, her
kotaligin evrensel acidan iyi oldugunu; iradenin harmonisi icinde 6zgrliik / ihtiyag
antitezinin kayboldugunu ve eski inanclarin da hicbir degeri kalmadigini anlatmak-
tadir (Nicholson, 1995).

Ask, Hiirriyettir

Mevlana'ya gore Ask, hiirriyettir. Ask olmadan hiirriyet olmaz. Asik kimse, hiir kimsedir:
“Bagi ¢oz, hiir ol ey ogul, niceye bir giimuse, altina baglanacaksin
Denizi bir testiye doksen ne kadar alir? Bir glinlik su ancak.
Harislerin g6z testleri dolmadi gitti;
sedef, elde ettigini yeter bulmadikga inciyle dolmadi.
Kimin elbisesi bir ask ylUziinden yirtildiysa;

hirstan, ayiptan tamamen arindi 0.” (Rumi, 1973)
Hurriyet ile ilgili bu beyitleri, Abdilkadir Gélpinarl soyle serhediyor:

“Hirriyet, diinya ve ahiret, madde ve mana kayitlarindan kurtulmak, benlik ve
bencillikten halas olmaktir. Yalniz diinya kayitlarindan kurtulmayi, isten gic-
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ten, calismaktan, kazanmaktan vazge¢mek, ahiret kayitlarindan kurtulmayi da
ibadetten, sevap Umidinden gecmek gibi ters bir anlayisla anlamamak gere-
kir. Dinyadan kurtulmak, hirstan, nefsin dileklerinden halas olmak, ahiret kayit-
larindan kurtulmak da kullugu Allah rizasi i¢in yapmak, emre, emir oldugu
icin uymak; nehyden, nehyedildigi icin ¢ekinmek, diinya dolusu mala miilke
sahip olsa bile mali milki kendine kul etmek, onlara kul olmamaktir. Kur'an-i
Mecid'de, Ensar hakkinda; “Ve onlarin gé¢mesinden once yurtlarini hazirla-
yip orasini bir iman konagdi haline getirenlere ve yurtlarina gégenleri sevenle-
re, onlara verilen seylere karsi gonillerinde bir ihtiyag, bir istek duymayanla-
ra, ihtiyaclari olsa bile onlari kendilerinden UGstiin tutanlara gelince: Kim nefsinin
hirsindan, kiskanclik ve nekesliginden gecerse gercekten de o ¢esit kimselerdir
kurtulanlarin, muratlarina erenlerin ta kendileri” buyurulmaktadir. (Hasr Saresi,
9. ayet). Hirstan, bencillikten kurtulmak ise, Mevlana’ya gore ancak gercek askla
muimkandir.”(Rumi, 1973, s. 46-47)

Ask, maddeten ve manen tam gelismis —ki bu yola gonul vermis kisinin en bilyik eme-
lidir- kimselerin hayati bir gii¢ ve huzur kaynagidir. Bu mertebedeki ask, her seyin 6zu-
dir (hirriyetin de). Bir sufi icin Yaratan, sevilecek yegane varlik; Canan, en glzel var-
lik, askin ruha erismek icin ulasilacak olan makamdir ve ona ulagmak icin sonsuz bir
istek duyar. Gergekte, ruhu kendisine cebri bir cazibe ile ceken yegane sevilen (masuk),
bunu essiz aski ve giizelligi ile yapar (Rice, 1964). Mesnevi'nin diger bolimlerinde agk
ve hirriyet arasindaki iliski vurgulanir. Mesela besinci ciltte Mevlana, askini sadakat-
le sevdigine sunup caresizlik icinde kalmisken yapabilecedi herhangi bir hizmet olup
olmadigini soran bir asiktan bahseder. Bunun (izerine sevilen cevap verir:

“Her seyi yaptin ama, bir seyi eksik biraktin: Benliginden vazge¢cmek, benligini

oldirmek. Kok yerine dallarla ugrasiyorsun. Halen hayattasin, benliginde yasi-

yorsun. Gel, eger hayatini ortaya koyan bir asik isen, 8l. Ol ve onun kiilliyetinde
hayat bul.”(Rice, 1964, s. 59)

Gercek anlamda hurriyetin musiki ile, 6zellikle de “ask” tizerine tesis edildigini diisiin-
diigimz ve ileri stirdigiimiz Mevlevi musiki ile ne alakasi olabilir? Séyle dustinebili-
riz: Hurriyet ancak gercek askla mimkiindir Mevlana'ya gore ve ask da ancak gercek
manada hrriyetle. Bitlin baglardan kurtularak ask mertebesine ve bdylece hirriyete
kavusan bir insanin yapmis oldugu musiki de, gercek anlamda askin, hiirriyetin ifadesi
olan bir musikidir ve Allah'tan baskasi icin yapilmis olmasi da miimkiin degildir. Clink
bu hurriyeti, ancak onun sayesinde elde edebilmektedir insan. Mevlevi musiki, gercek
anlamda askin ve hirriyetin musikisidir.

Pythagoras’tan Mevlana’ya Musiki

islam diisiince diinyasinda Pythagoras'in tesirinde kalan diisiince ekolii, ihvan-i
Safa'dir. Risaleler'inde Pythagoras ile ayni dislinceleri paylastiklarini ve yollarinin
Pythagoras ve Pythagorasci filozoflar ile ayni yol oldugunu, bu yolun da en dogru yol
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oldugunu acikca belirtirken, 6nderlerinin de Pythagoras oldugunu acikca ifade eder-
ler (Karliga, 1981).

“lyi bil ki ey hayirli ve sefkatli kardesim, kiymetli kardeglerimizin (ihvan-1 Safa)
mezhebi (tutumu, yolu) —Allah onlari desteklesin- kainatta var olan tim bilim-
lere (atf-1 nazar) etmek oldugundan... Fisagorscu filozoflarin yaptigi gibi geo-
metrik deliller ve sayisal érneklerle aciklamaktadir...”(ihvan- Safa, 1957, s. 48)

“lyi bil ki ey hayirl ve sefkatli kardesim, Allah seni ve bizi kendisinden bir ruh ile
desteklesin, feleklerin dokuz tabaka olmasi... ve bunun sayilara baglh bulunma-
sinda degerli hikmetler vardir. Beserin anlayisi, onun bilgisinin derinligine ulasa-
maz. Fakat biz... Fisagorscu filozoflarin goriisii uyarinca bu hikmetin bir cephe-
sini anlatacagiz...”(ihvan-1 Safa, 1957, s. 48)

“Iyi bil ki ey hayirl ve sefkatli kardesim... filozoflar, bilginler ve hakimler, var-
liklarin ilkeleri konusundan bahsetmislerdir. Onlardan her bir topluluga, digeri-
ne dogmayan (bilemedikleri) siinuhat (doguslar, fikirler) dogmustur. Ancak her
grup, kendi fikirlerini belirtmek icin calismis ise, “Varliklar, adetlerin tabiatlarina
goredir” diyerek, her hak sahibinin hakkini vermislerdir. Bu risalede iste biz bunu
aciklayacagiz. (Fisagorscularin tuttugu) bu yol, bizim kardeslerimizin —Allah
onlari desteklesin— tuttugu yoldur...”

Pythagoras'in “aradigim ilmi buldum” diyerek musiki ilmine sarilmasina sebep olan

hikaye, Mevlana'ya da —Ahmed Eflaki’'nin aktarmasiyla— su sekilde atfedilir:
“Yine ahrarin buyuklerinden (Allah onlardan razi olsun) sdyle nakledilmistir
ki; bir glin Mevlana hazretleri Seyh Selahaddin Zerkub'un (kuyumcu) diikkani
oninden gegiyordu. O sirada cekic vuranlarin darbelerinin sesi mibarek kula-
gina gelerek sema’ya ve raksa basladi. Blylk bir kalabalik toplandi. Seyh
Selahaddin hazretlerine Mevlana'nin semd’a basladigi haberini verdiler. Seyh
ciraklarina, ‘Elinizi ¢eki¢c vurmaktan alikoymayiniz ve altin yapraklar telef ola-
cak diye korkmayiniz’ dedi. Kusluk vaktinden ikindiye kadar sema’ oldu. Ondan
sonra Mevlana ‘Durdurunuz’ diye buyurdu. Tam bu sirada glyendeler yetisti.
Mevlana sema’a tekrar ciddiyetle baslayip bu gazeli soyledi:

‘O kuyumcu diikkaninda bir hazine meydana cikti.

Bu ne sekil, bu ne manga, bu ne giizel, bu ne giizellik ilah.(Ahmet Eflaki, 1989,
s.115)

Bu rivayetten hareketle, Mevlana'nin da kuyumcularin ceki¢ seslerinden etkilendigi
ve sema’ yapmaya basladigi belirtilerek, Pythagoras ile aralarinda benzerlik kurulur ve
hem Hz. Mevlana’nin, hem de Pythagoras'in, musikinin kaynagini, cikis yerini, sema-
vi bir kaynakla izah ettikleri sdylenir. Hatta Mevlana Mesnevi'de sunlar sdylemektedir:

“(Fakat padisahin) rebab sesini dinlemekten maksadi,
istiyak cekenler gibi O (ilahi) hitabi hayal etmekti.
Zurna ve davul sesleri, bir parcacik o kiilli neferin,

Kiyamet Glini'nde calinacak olan Sar'un sesine benzer.
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Hikmet sahibi kimseler ‘Bu musiki nagmelerini (makamlari)
gOkyuzliniin donustinden aldik’ derler.

Halkin Tambur’la ¢aldigi, sesle sdyledigi ezgiler,

GOkyuiziiniin doéntsiintin sesidir.” (Rumi, 1973, 5. 115).

Sufiler, musikiyi haram sayanlara, bununla karsi koyuyorlardi. Sufilerdeki yaygin inan-
ca gore de musikiyi icat eden kimse, Hz. Stileyman’in talebesi olan Pythagoras'tir.
Feleklerin donerken cikardiklar sesleri isittikten sonra musiki ilminin 6ncliguni
yapan Pythagoras, tasavvuf literatiiriinde de sik¢a anilmaktadir (Ayvazoglu, 1989). Bu
teori, zaman zaman musiki ile astroloji arasinda iliskiler kurulmasina da sebep olmus-
tur. Risale-i Mimariyye'de musiki -astroloji iliskisine 151k tutacak nitelikte, su bilgiler mev-
cuttur:

“(...) makamlar da on ikidir. Sekizinci g6giin on iki burcu oldugundan, makam-
lari on iki kisim tzere koymuslardi. On iki burg dedikleri; kuzu, boga, ikizler, yen-
geg, arslan, basak, terazi, akrep, yay, oglak, kova, balik. On iki makam dedik-
leri; Rast, Isfahan, Irak, Zirifkend, Buzirk, Zengile, Ruhavi, Hiseyni, Hicaz,
Buselik, Neva ve Ussak'tir. Bundan baska dort unsur vardir ki “anasir” dedikle-
ri ates, hava, su, toprak. Sube de dorttir. Subeyi dort unsura gére koymuslar-
dir. Yegah, Dlgah, Segah, Cargah. En asagi mertebe Yegah'tir, yukari mertebe
ise Cargah. Diigah ve Segah, bu ikisinin arasindadir. Ve gezegenler de yedidir.
Zuhal, Misteri, Merih, Sems, Ziihre, Utarit, Kamer. Avaze de yedidir. Zira avazeyi
yedi gezegene gore koymuslardir. Yedi avaze dedikleri ise; nevruz, selmek, seh-
naz, maye, gerdaniye, hicaz ve gevesttir. Bundan baska, gece ve giindiiz yirmi
dort saattir. Terkibat da yirmidorttir. Zira terkibati yirmi dort saate gore koymus-
lardir. Bir makami agaz ediip, yani baslayup baskasinda karar edince, onda bir
terkib elde edilir ve bu ilme de “Edvar ilmi” ve “Masiki ilmi” derler. Bu ilmi yazip
dizenleyen, Hz. Stleyman’in talebelerinden, hakim Pythagoras'tir. S6z birligi
ile yedi hakimin en seckinidir. Deniz dalgalarinin vurusundan, yani si§ yerlerde
denizin talazindan, birbirinin ardindan geliip tasra kiylya vurmasindan usuller
bulup, yazup dizmistir.”(Gokyay, 1976, s. 125)

Mehmet Ali Ayni de feleklerin doniisiinden bir nagmenin hasil oldugunu su sekilde
beyan etmektedir:
“Eski astronomiye gore sayilari yedi olan felekler, seffaf kubbeler halinde birbiri-
nin mihveri etrafinda dénerler. Dénerlerken de, nehirden su cekip bag ve bahcge-
lere akitan dolaplar gibi sesler ¢ikarirlar. Goklerin ve feleklerin dontsiinden hasil
olan latif ve ruhnuvaz nagmeleri, lahGti masikiyi herkes isitemez. Bu nagmeleri,
uzun bir calismadan ve gayretten sonra filozof Pythagoras isitmis ve onun saye-
sinde masiki kaidelerini koymustur.”(Mehmed Ali Ayni, 1923, 5. 151)

Gorildugu gibi bazi kaynaklarda Pythagorasin goriilen ve gériilmeyen alemleri seyret-
tigi, feleklerin yoriingelerinde donerken cikardiklari sesleri isittigi ve feleklerin ahengi-
ni dinledigi ileri siirlilmektedir (Sehristani, 1153). Hasim Bey de ilm-i Edvér Risélesinde
Pythagoras’i ve onun musikisinas kisiligini soyle anlatir:
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“Fisagor hekimin ilm-i msikide mahareti berkemal oldugu, kuvve-i riyaziyye
sebebi ile hasil olup, bu cihetle Seda-i Evda Ecram-1 Semaviyye'yi ve harekat-i
kevakibi istima eyleyip der(inunda hifz ve ittikan ve bu terkib lzere on iki
makam, dort sube ve yirmi dort terkibi icad eyledigi kitlb-i muteberde mestar
ise de, Hoca Nasuriddin ve Ebu Ali Sind yirmi terkib, terkibati mezk(run tizerine
zam ve ilave ederek kirk dortte iblag etmislerdir. Hekim-i mezburun ihtirai olan
makamat ki, seyr-i edvar-1 kadim lizere bunlardir: Rast, Irak, Isfahan, Zirekefend,
Kogek, Buzirk, Zirglle, Rehavi, Hiseyni, Hicazb?uselik, Neva, Ussak. On iki
burca nisbetle on ikiye hasredildi. Ve bu yedi agaze ki Heft Agaze tabir eylemis-
ler, bunlardir: Gevest, Sehnaz, Selmek, Maye, Nevriz, Gerdaniye, Hisar, Seb'a-i
Seyyare'ye nisbet edip, Yegah, Dugah, Segah, Cargah yani car stbe tesmiye
eylemisler.”(Hasim Bey, t.y., s. 44).

Musikinin temellerini kurmaya calisan ve Nikomakhos tarafindan, sesler arasindaki ilis-
kiyi ilk defa kesfettigi belirtilen Pythagoras'in, yine bazi islam kaynaklarina gére musiki
ile ilgili ilk bilgileri de Samos'lu bilgelerden 6grendigi rivayet edilir (Rosenthal, 1975).
Buna bagl olarak eski Yunan'in, Pythagoras sayesinde araliklari tanidigi da ileri siiri-
[Gr. Bugiin sahip olunan mizik teknigine ait bazi ifadelerin kaynadi, eski Yunan idi.
(Fakat eski Yunan'a bu bilgiyi 6greten de Pythagoras'tir). Ton, diatonik sisteme; yarim
ton, kromatik sisteme; ceyrek ton da anarmonik sisteme kaynaklik ediyordu denilebi-
lir (Lavoix, 1955; Sehristani, 1153).

Tabii tim bu 6zellikleriyle Pythagoras, musiki Gzerine bilimsel kabul edilen ilk ¢alisma-
lari yapan kimse olmakla, musiki biliminin de babasi kabul edilir (Pole, 1924). Musiki
tarihinde, musikideki oranlarin kurallarini, titresen cisim (viicut) efektlerinin uzunlukla-
rinin nasil degistigini, verdigi muziksel tonlarin perdeleri arasindaki farki izah eden ilk
kisidir (McKinney ve Anderson, 1954). Bu arada Pythaoras’in Hermetizm’den etkilen-
digi, Misir'a giderek Memfis Mabedi'ne ulastidi ve cok siki imtihanlardan sonra mabe-
de kabul edildigi rivayet olunur (ibn Fatik, 1106). Dogu’ya, Cin'e yaptigi geziden sonra
Budizm'den etkilenmesi, Cin pentatonik mizik sistemini nakletmesi ve onu gelistir-
mesi gibi bilgilerden hareketle, Dogu’nun o zamanki bilgi ve hikmet riizgarlarindan da
nasibini aldig sdylenebilir.

Nicholson’a gore, Pythagoras'in en iyi bilinen teorileri, Misliman felsefesi ve siiri icin
neredeyse siradandi. Basrali ihvan-1 Safa’ya gore; gok kubbe déndiigiinde, gezegen-
ler ve yildizlar hareket ettigine gore Allah’in (c.c.) 6vildiigi, meleklerin ruhlarina zevk
veren, aynen bizim ruhlarimizin bedeni diinyasinda melodileri zevkle dinleyip keder
ve Uzluntulerimizden siyrilmamiz gibi, muziksel notalari olmali. Bu melodiler oldu-
Jgu kadar, cennet melodilerinin ekolaridir ve bize cennet bahcelerini ve orada ikamet
eden ruhlarin zevklerini hatirlatir ve ruhlarimiz oraya uzanir (ugar) ve esleri ile birlesir-
ler (Nicholson, 1996).
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Tasavvuf, Ask ve Musiki

islam diinyasinda musikiye en fazla ilgi, genellikle tasavvuf ehli tarafindan gésterilmistir.
ikinci asrin sonlarindan itibaren musiki, sema’ ad altinda tasavvufa girmeye baslamis ve
islam tasavvufunun belli basli karakteristigi haline gelmistir. Bdylece biitiin sufi ve tarikat
mensuplari tarafindan benimsenen semd’, insani Allah’a yaklastiran ve yikselten dinf bir
unsur olarak goérilmustdr. Sufiler, musiki (gind) kelimesi yerine, 6zellikle sema’ kelimesi-
ni kullanarak o dénemde yaygin olan keyf ve nefs ehli ile karistirlmaktan sakinmak iste-
mislerdir (Gazzali, 1979). Bunun yaninda, sema’ kelimesini 6l¢iili ses ve hos seda mana-
sina gelen musiki yerine kullanmakla beraber, bu deyimin manasini genisleterek hos
olmayan sesleri de kapsayan bir mana vermislerdir. Bunun sebebi, tabiattaki biittin ses-
lerin 6zlinde bir ahenk barindirlyor olmasidir. Bu ylizden tasavvufta sema’ demek, musiki
demek olmayabilir. Semad’, kulak vasitasiyla isitilen buitiin sesler demektir. Musiki, sadece
sema’nin 6zel bir bélumuidir. Hatta tasavvufta; sesle hig ilgisi bulunmayan manevi haki-
katler, sirlar, hikmetler, riyetler ve miisahadeler de bir musiki (sema’)dir. Hatta tasavvuf-
ta sessizlik de bir sema’dir (Asikpasa’dan akt., Uludag, 1992, s. 228-229).

Ayrica sufiler sema’ kelimesini kullanarak gina, elhan ve musiki deyimlerini kullanma-
mak suretiyle kendilerini dini bozmak ve yeni ibadetler uydurmakla suglayan zahir
ulemasinin hiicumlarina hedef olmaktan korumaya calismislardir. Bu arada musiki ve
raksa (sema’ ve vecd) eglence ve oyun nazariyla bakilmamasi konusunda hassasiyet
gostermislerdir (Uludag, 1992).

Stleyman Uludag'a gore, sema’dan bahsederken vecd’'den de bahsedilmesi gerek-
mektedir. Clinkl vecd, sema’nin semeresidir, vecdin semeresi de ya 6lcili ve ahenk-
li harekettir —ki mevz(n harekete raks ve tasfik adi verilir- veya 6lciili olmayan hare-
kettir, ki buna da 1ztirab, sallanmak adi verilir. Vecd, sema’nin meyvesi olan bir haldir,
semad’ dinlemenin neticesi olarak Hak Teala tarafindan “gelen (varid)” manadir, sema’
yapan bu manayi kendinde bulur (vecd). Bu bulusa “vecd” adi verilir (Uludag, 1992).

Sufilerin sema’ ile “Elest bezmi” arasinda bir miinasebet kurmus olmalari da oldukca
dikkat cekici bir durumdur. Bu géris, tasavvufta ve muhtelif tarikatler arasinda hizla
yayllmistir. Bu miinasebet, su sekilde kurulmustur: “Elestu bi-Rabbikum?” seklinde-
ki hitabi keyfiyetsiz ve sekilsiz olarak dinledikten sonra, o ilahi hitabi isitmenin zevki
kalplerde yer tuttugundan, Hazret-i Adem’in yaratilmasindan ve zlrriyetinin diinya-
ya gelmesinden sonra, bu gizli sirlar, zuhur eden halden dolayi bir nagme veya gzel
bir kelime isittikce, o eski ahitteki zevkli dinlemenin sebebiyle kalp ucacak hale gelir.
Bunlar sevgi ve asklari ezelden beri Allah icin ve Allah ile olan, irfan sahipleridir. (...)
Bundan dolayr musikide sakli olan gizli sirlari idrak eder ve hazlarini alirlar. Stiphesiz ki
“Elest” hitabini isitmis olma sirri, bitiin canlilarin tabiatinda mevcuttur. Onun icin her
cins kendi tabiatina uygun bir sekilde sema’ eder, sema’dan kendi himmeti nisbetin-
de hisse alir (Uludag, 1992).
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Semd’, sufilere gore vecd ve trans halini destekleyip guiclendirir (Rice, 1964). Sema’,
sema’ edenin Allah’a olan askini, kuvvetli arzusunu (sevkini) harekete getirir, cekistirir
ki, bundan da haller dogar. Bu haller, atesleri ile kalbi yakar, onu pisliklerden temizler.
Bu temizlikten sonra insanda ‘musahede ve mukasefe’ hasil olur (Yazici, 1963) Vefat,
Mevlana'nin dogumundan iki yil sonra vuku bulan (606 H./ 1209) Ruzbihan al-Baqgli ise
sema’da calgi calip sarki sdyleyen (Qawwal)’in glizel olmasini sart kosar ve sema’ mecli-
sinde bulunan ariflerin kalplerinin rahatlandiriimasi icin gtizel koku, giizel yiiz ve glizel
ses gibi lic unsura ihtiya¢ oldugunu kaydeder (Yazici, 1963).

Mevlana da Baqli’'nin gorislerine yakin gorislere sahiptir:
“Demek ki guizel ses, calgi dinlemek asiklarin gidasidr,
Bu dinleyiste bulusmak, kavusmak hayali vardr.
Gonuldeki hayaller, glizel sesle gelisir;
Hatta glizel ses ylzlnden sekillere biriinir o hayaller.
Suya ceviz atanin atesi nasil yalimlandiysa,

Glzel seslerle ask atesi de parlar, yalimlanir” (Rumi, 1973)
Mevldnad ve Semad’

Mevlana, adeta kendini kaptirarak sema’ eder ve kendinden gecerdi. Sipehsalar'in nak-
lettigine gore, sema’i adeta bir ibadet haline getiren Mevlana, Semsiiddin -i Tebrizi ile
bulustuktan sonra sema’ etmeye basladi (Sipehsalar, 1312, s. 65) Nicholson'a (1996)
gore Celaleddin Rimi, Sems-i Tebrizi ile “tek ruhlu iki beden” olduklarini agiklamasin-
dan uzun bir siire dnce, sufiler, mistik askin duygusal seklini yesertmislerdi. Bu asik ruh-
larin birliginde, tim ayirici 6zellikler yok olur; aski duyanin ve duyulanin farkli kimlik-
lerini birlestirdikleri agkin birligi disinda, geriye hicbir sey kalmaz. Rimi, Sems'in ismi-
nin sanki “kendisi ve 0” ayni olmus gibi kullanirdi (Nicholson, 1996) Sultan Veled de
Ibtiddndme’sinde, Mevlana’nin Sems ile tanistiktan sonra gece-giindiiz sema’da bagi-
rip ¢cagirarak, yerlerde dénerek raks ettigini, mutriblere altin ve glimis verdigini, niha-
yet calip sdylemekten takat kalmadigini, bitin sehir halkinin ona uyarak sema’ya
miptela oldugunu kaydetmektedir (Sultan Veled, 1312, s. 55).

Sipehsalar ise Mevlana’'nin Sems-i Tebrizi’ye mulaki olmadan dnce hi¢ sema’ etmedi-
gini, Sems’in arzusu ile sema’ya basladigini ve bunu 6liinceye kadar hi¢ birakmadigi-
ni, onu yol ve ayin haline getirdigini naklettikten sonra, sema’in ruh tzerindeki tesiri-
ni izaha calisir: Sema’, nefislerin istekleri ile mesgul olduklari igin, halka haramdir. Allah
talibi ve asiklarina ise helaldir; zira bu suretle onlarda Allah’i arama sevki ve halleri
artar, Allah’tan baska bir sey gozlerine goziikmez. Ayrica sema’ esnasindaki hareketle-
rini manalandirmaya calisir; ddnmek, Tevhid'i gosterir ki bu, muvahhid ariflerin maka-
mi olup bu makamda arifler her cihette, mahbtb ve matlibu gorir ve dondiikleri her
tarafta bir feyze nail olurlar. Sigcramak ve oynamak, salikin nefsini teshir ve Tanri'dan
gayri her seyi alt ettigine delalet eder (Sipehsalar, 1312, s. 55).
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El sallamak (dast afsandan), visalin husuliinden olan sevince, kemal mertebesine
yonelmeyi, nefs-i emmare askerini yenmeyi gostermektedir. Sema’ esnasinda biri-
ni kucaklamak, ancak insanin kendi kendisinden tamamen gectigi bir anda mubahtir
(Sipehsalar, 1312, s. 55). Durma vaktinde kendisini kimin i¢ aynasinda tam bir berrak-
likla misahede ederse onu kucaklar, miisahede ettigi cemalinin hallerini bulur. Halki
sema’a sliriiklemek ve harekete tesvik etmek, sahv ehlinin makami olup bu makamda
gelen feyzi hazir bulunanlarin kalbine sagmak ve rahmeti hepsine samil kilmak gayesi
glidildr. Tevazu ve secde ise kulluk makamindan ibarettir. Sema’da midenin bos olma-
st sarttir (Sipehsalar, 1312, s. 55).

Kdinatta Her Sey Doniiyor

Goriluyor ki Sipehsalar'da Mevlana'nin Sems'’in tesviki ile ayin (resm, adet, kanun) ve
tarik (yol, adet) haline getirdiginden bahsedilen sema’in icra sekli hakkinda, sadece kol
ve ayak hareketleri ile donmeden bahsedilmekte ve fakat bunlarin tarifleri verilme-
mektedir. Sadece bu sem@’ fikrinin, kainattaki her seyin déndugiinden hareketle orta-
ya ciktigi ve gezegenlerin donuslerinin, dénerek sema’ yapma konusunda Mevlana'ya
fikir verdigi rivayet edilmektedir. Hosa giden veya manali bir ses, Mevland'yr sema’
ettirmeye kafi gelirdi. Sokakta, pazarda, Meram mescidinde, ilicada, degirmende,
Konya meydaninda sema’ ederdi Mevlana. Sema’ icin 6nce kabiliyet sart kosulur, fazla
sema’dan Konya halkinin alttan alta sema’ aleyhinde bulunduklarindan da sikayet
ederdi (Ahmet Eflaki, 1989).

Mevland'nin semd’inda ve hissiyatinda “ask”in temel kavram oldugunu belirtmistik.
Ask, onun icin her seydir. Mevlana’'da ve Mevlevilikte her seye cezbe ve askla ulasildig
dislincesi vardir. “Ask olmayinca mesk olmaz” atasézu, bir Mevlevi'nin her isinde kila-
vuzdur (Golpinarh, 1963b).

Mevlana, Mektuplar'da sdyle yazar:
“Ustan asktir senin; oraya varinca,

Zati o, hal diliyle sana soyledi mi, dedigini yap.”

“Fark vardir candan kopup gelen askla,

iple bedene baglanan sevgi arasinda.”

“Ask ehlini agirlamak keremdendir;

Ask immeti, Gmmetlerin en angidir.” (Rumi, 1963)
Mevlevi sema’l, disaridan bakildiginda ilging gelebilecek bir hareket bigimidir. Nitekim
bu konuda epey aciklamalar getirilmeye calisilmistir.

“Bir Mevlevi semd’l esnasinda dervislerin dénmesi, ayni sekilde merak konu-
su olan bir uygulamadir. Donmenin arkasindaki gercek ise, dis blinyenin bosa
ve donmeye birakilmasi, ayni zamanda i¢ bilinyenin ve onun yerlesmesinin
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sabit kalmasi ve gliclenmesidir, aynen hizla donen tepenin merkez cekirdegi-
nin tamamen sabit kalmasi gibi. Dénmek, adacglar etrafinda donerek Mevlana
Celaleddin-i Rimi tarafindan gelistirildi ve sabitlestirildi. Disa dogru donmek,
ice dogru hareketsizlik gibi iki zit gercedi birlestirerek tek bir noktay1 uygulama-
da basardi. Donerken, dikkat ice dogru (kalbe dogru) verilir ve Allah (c.c.)’a gore,
sanki disa dogru verilir. Donen kisi bir siire sonra uyusur.” (Haeri, 1997, s. 64)

Sipehsalar, nagmeli ses ile sema’ etmenin, asiklarda derin tesirler biraktigini ifade ede-
rek bunun sirrini su sekilde agiklar:

“Nagmeli ses, asiklara sundan dolayi hos gelir: Onlar ‘Elest Meclisi'nde, r(thani
glizel seslere alismislar ve onun verdigi bosluga kulak vererek yetismislerdir.
Nefs alemine ve viicudun bulanikhdina yakalanmis, rihani alemden uzak kalmis
olduklari bu giinde ise, o giizel seslerden birazcik kulaklarina gelince, hiziin-
1G olan goniilleri sevklerinin fazlaligindan ¢irpinir, cosar ve bedeni de ona uya-
rak harekete getirir. Sema’ esnasinda hakikati bilenlerden hasil olan hareketle-
rin hepsi, bir nlikte ve gercegi gosterir. Nitekim donmek, tevhide isarettir. Ve bu,
belirleyen (muvahhid) ariflerin makami olup, bunlar o halde istenen ve arana-
ni her tarafta goriirler; dondikleri her tarafta onun tasmasindan nasiplerini alir-
lar.” (Sipihsalar, 1977)

Sema’ esnasinda yapilan bazi davranis ve hareketlerin de 6zel manalari vardir.
Sipehsalar, onlari soyle izah ediyor: Sicramak ve ayak vurmaya (Pay kuften) gelince;
bu iki hareket iki seyi isarettir: Sicramak, sevkin fazlaligindan yiiksek aleme ulasmadir.
Ayak vurmak ise salik, o halde nefsini hilkm altina alip Allah’tan baska her seyi himme-
tinin ayadi altinda eziyor. Kol agmak ise birkac seye isarettir: 1. Vuslat serefinden hasil
olan sevince ve kemal derecesine yonelmeye 2. Nefs-i emmare ordusunu yenmeye isa-
rettir ki buyik cihat (cihad-1 ekber) bundan ibarettir. Sema’ esnasinda bir azizi kucak-
lamak ve birlikte sema’ etmek su zaman vaki olur: Dervis tamamiyla kendisinden yok
olur, sema’a kalktigi zaman toplulugun icinde, kimin aynasinda kendisini tam bir ber-
raklik ile goriirse, o azizi kucaklayip kendi cemalinin hayali ile o azizle agsk oyunu oynar.
Halki sema’a suriiklemek, harekete tesvik etmek, ayik halkin hali olup feyzi biitiin hazir
bulunanlarin diistincesi tizerine sigrar ve Allah’in merhametini hepsine yayar. Sema’da
alcakgondllilik gostermek ve secde etmek, ibadet halinden (makamindan) ibarettir;
zira sema’ eden, sema’da ayakta durma, egilme ve yere kapanma da sevilene (Allah’a)
kulluk eder. Kirk yil Mevlana'nin hizmetinde bulunan Sipehsalar'in(1997) Mevlana’'dan
rivayet ettigine gore, sema’ ehlinin hareketi ve durmasi, eglence ve bos seyler lizerine
degil, ciddiyet lGizerine kurulmustur.

Sipehsalar, Mevlana’dan sema’ ile ilgili s6yle dedigini rivayet eder:
“O halde sema’ asiklarin gidasi oldu.

Zira onda (sevgili ile) birlesmenin hayali vardir.” (Sipihsalar, 1977, s. 72)

Semé’, herkesin yapabilecegi bir sey degildir. Ozellikle halkin sema’ yapmasi uygun
degildir. Sema’ yapmaya Mevland'yi tesvik eden Sems-i Tebrizi'dir:
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“Sema’ yap, zira istedigini ancak semd’da bulabileceksin”. Seméd’, kendi nefis-
lerinin istekleri ile mesgul olduklari icin halka haramdir. Halk, sema’ ettigi vakit
yerilen ve tiksinilen haller artar; bos sey ve asiri sevingten dolayi (nahos) hareket
ederler. Hi¢ siiphesiz boyle bir zimreye sema’ haram olur. Halbuki Allah’i arayan
ve ona asik olan ve semd’da ask ve sevki artan, o esnada Allah'tan baska goz-
lerine bir sey gériinmeyen topluluga sema’ helal olur.” (Sipihsalar, 1977, s. 72).

Hazreti Mevlana kendisinin, Allah asiklarinin veya dindar mubhiplerinin gordigu
bedende olmadigini sdylemis ve “Ben belki de mdiritlerin ‘Allah! Allah! diye bagdirdik-
lari zaman tattiklari mutluluk ve neseyim, bu nedenle bu mutlulugun tadini almaya
bakin” demistir. Bir defasinda yukarilarda ucan bir kus oldugunu ve goklere ulasmadi-
gini; evin catisina kadar yukseldigini ve sonra kagtigini sdyler. Yani bu kus, dervis olan
insanla birliktedir ve bu insan normal insanlara gore ¢ok daha Ustiin bir zat oluncaya
ve normal varliklarin ¢cok daha Gstlindeki bir mertebeye varincaya kadar tam bir dervis
olamaz. Dervis, diinyadaki keder ve (iziintlilerden uzaklasir ve tim siradan insan duy-
gularindan siyrilir (Brown, 1927, s. 251).

iste sema’, dervise bu yolu acar. Mevlevilerde semé’, ask ve cezbeyi meydana getirmek
icin bir vesiledir ve her Mevlevi mutlaka sema’ etmesini de bilir (Golpinarli, 1953, s. 387).

Mevleviligin Miizik Felsefesinin Temellendigi ilk On Sekiz Beyit
“Dinle, bu Ney nasil sikayet ediyor; ayriliklari nasil anlatiyor.
Diyor ki: Beni kamishktan kestiklerinden beri feryadimla
erkek de aglayip inlemistir, kadin da.

Ayriliktan sahrem sahrem olmus bir gondil isterim ki istiyak
derdini anlatayim ona.

Aslindan uzak kalan kisi, gene bulugma zamanini arar.

Ben her toplulukta agladim, inledim; iyi hallilerle de es oldum,
kotd hallilerle de.

Herkes kendi zanninca dost oldu bana; icimdeki sirlarimiysa
kimse aramadi.

Benim sirnm, feryadimdan uzak degil; fakat gozde, kulakta

o 151k yok.

Beden candan, can da bedenden gizli degil; fakat kimseye cani
gérmeye izin yok.

Atestir Ney'in bu sesi, yel degil. Kimde bu ates yoksa, yok
olsun o Kkisi.

Ask atesidir ki Ney'e diisti; ask coskunlugudur ki saraba dustu.
Ney, bir dosttan ayrilana estir, dosttur; perdeleri, perdelerimizi

yirtti gitti.

71



insan ve Toplum

Ney, kanlarla dolu bir yolun s6ziini etmede; Mecnun’un ask
hikayelerini anlatmadi.

Ney gibi bir zehri, Ney gibi bir panzehiri kim gordii?

Ney gibi bir solukdasi, bir istiyak cekeni kim gordu?

Bu aklin mahremi, akilsizdan baskasi degildir; dile de
kulaktan baska misteri yoktur.

Gamimizla giinler gecti, aksamlar oldu; giinler yanhslarla
yoldas kesildi de yand: gitti.

Glnler gegip gittiyse, de ki: Gegin, gidin, pervamiz yok.
Sen kal ey dost, temizlikte sana benzer yok.

Baliktan baska herkes suya kandi; rizki olmayanin da giini
uzadikca uzadi.

Ham hicbir piskin, olgun kisinin halini anlayamaz;

Oyleyse sozii kisa kesmek gerek vesselam.”(Rumi, 1973, ss. 26-27).

Bu on sekiz beyitte, birinci planda ‘Ney’ vardir. Sikayet etmektedir; ayriliklar anlatmak-
tadir: “Kamishktan kesildim kesileli feryat etmedeyim; erkek kadin herkes feryadima
uymada, aglayip inlemededir. Aslindan uzak disen, elbette bulusma ¢adini arar. Her
toplumda agladim, inledim; herkesle es dost oldum; herkes kendince bana dost oldu;
ama icimdeki sirlarimi kimse arastirmadi.” demektedir. Mevlana, neye ask atesinin diis-
tagund, hakikat sarabini agkin costurdugunu soyler: “Ney gibi hem zehir hem panzehir
olan, onun gibi solukdas kesilen yoktur; o, kanlarla dolu bir yolu bildirmede, Mecnun’un
hikayelerini anlatmadadir.” der. Sonunda da ham kisinin piskin, olgun kisinin halini anla-
yamayacagini, séziin kisa kesilmesi gerektigini sdyleyip bu on sekiz beyti bitirir.

Eski sarihlere gére, buradaki ney, “insan-1 Kamil”dir. O, birlik kamishgindan kesilmistir.
Kendi varligindan ge¢mis, gergek varlikla var olmustur. Ondan ¢ikan her ses, Allah ira-
desini bildirir; onun ihtiyari, Allah ihtiyaridir. Fakat goriintste sifatlarla, fiillerle kayith-
dir; bu bakimdan “Itlak” alemini 6zler. Daha dogrusu da onun bu 6zleyisi bir cilvedir,
kendi kendisine bir nazdir. Nitekim;

Men zi can-i can sikayet mikunem

Men neyem saki rivayet mikunem,

yani, “Ben canin canindan sikayet etmedeyim; ama gercekte sikayetci degilim, rivayet
etmedeyim ancak.” buyurur (Rumi, 1973, s. 348).

Mana bu yéne goturildi mu, ney ancak bir mecazdir. Mesnevi'yi baska bir tarzda anla-
mak iddiasina diisenlere goreyse bu beyitlerdeki ney, maddi neydir. Manalari bu yéne
cevirmek tamamiyla yanhstir (Ates, 1953).

ik iddialar mi dogrudur, yoksa bu son iddia mi? Bu hususta Mevlana diyor ki:
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“A gugzel sesli Ney, gondller almadasin, hossun, giizelsin; sicak sicak nefes ver-
medesin, soguk havalar silip siiptirmedesin. icinde ne bogum var, ne bir sey;
bombos. Dertlere diisms, perisan olmus gonilden, candan derdi, elemi alma-
da, onlari da kendine déndiirmedesin. Herkesin, sevgilisine uygun bir resim-
dir, yapiyorsun; okuma yazma bilmiyorsun ama icylizden bir ressamsin adeta.
Ey tim gerceklerin sekli, sureti, hangi perdedesin sen? Neyin nagmeleri arasin-
dan bir bas goster; sekerler gibisin sen ¢linkii. Goziin dokuz olmus sanki; can
da on kulagini sana vermis; alti yana da Ufle nagmelerini; alti yana da bildiksin,
tanidiksin sen. Ey basi kesilmis kamis, dilsiz dudaksiz sirlar sdyle; bogazdan tat-
tigin solugu, halka da bir hosca tattir. Ney'e ask atesi dustd, alemi bir duman-
dir kaplads; ¢linkii sesin agk sesi; ask sesini duyurmadasin, ateslisin sen. Askinla
Leyla'nin Mecnun’un sirlarini oksa; gonle ne tatsin sen, cana ne huzur. Hasih
solugunda Tebriz'den bir koku var; gtizelliginle, aliminla nice goniiller kapma-
dasin sen.”(Rumi, 1943, s. 446).

Adeta Mesnevinin on sekiz beytinin bir baska tarzda ifadesi olan bu gazelde ney,
géniiller almada. icinde ne bogum var, ne bir sey. Herkesin sevgilisine uygun bir resim
yapiyor. Tim gercegin sekli o. Alti yana da bildik. Diistligu ates ask atesi. Verdigi ses,
ask sesi. Leyla’nin, Mecnun’un sirlarini oksayabilir; solugunda Tebriz'den bir koku var.
Acikca gordliyor ki maddi ney, mana aleminin terciimani oluyor; bir sembol kesiliyor.

Yine Mevlana bir gazelinde, soyle diyor:
Metaz iy dil sG-yi derya-yi1 nari
Ki mitersem ki tab-1 nar nari
Vicudet ez ney-o dared nevayi

Zi ney her dem neva-yi nov bizari

Neyistanet nedared tab-1 ates

Ve gerci tu zeni sehri berari (Firuzan-fer, 1340).

Baska bir gazelinde ise:
Eger hali sevi ez his ¢lin ney

CU ney pur ez seker akende basi, (Flruzan-fer, 1340).

Bir baska gazelde de deniyor ki:
Mera her lehze kurbanest cani
Tura her lehze der bend-i gumani
Du ¢esm-i tu beyan-1 hal- nem bes
Ki rugenter ezin nebved beyani
Cihan ¢iin ney hezaran nale dared

Ki yek ney did ez seker-sitani

Ezon sekkersitan didem nisanha

Nedidem ez tu sirinter nisana
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Misal-1 15k peydaiyy-o pinhan

Nedidem hemc tu peyda nihani (Firuzan-fer, 1340).
Abdiilbaki Golpinarli, bu on sekiz beyti soyle serh ediyor:

“Mevlana, ‘Dinle, bu Ney nasil sikayet ediyor; ayriliklari nasil anlatiyor’ derken
hem kamishktan kesilen Ney’i, hem de Mutlak Varlik'tan mukayyet varliga diisen
kendisini kastetmektedir. Varlik Birligi (Vahdet-i Viicud) inancina Mutlak Varlik,
hicbir kayitla kayitlanamaz; hicbir sifatla tavsif edilemez. Hatta ona ‘Mutlak’
demek bile onu kayitlamaktir.”(Rumi, 1973, s. 40).

Mevlana, neye disen atesin ask atesi, saraba diisen coskunlugun ask coskunlugu
oldugunu soyleyerek askin, biitiin alemde bulundugunu bildirmekte; adeta her varl-
gin, istidadinca kemale dogru yticeldigini anlatmaktadir. Mutlak Varlik'in zuhura olan
meyli, zati iktizasi, ask ve hubb-i zati adlariyla anilmistir; bu bakimdan butiin alem, ask-
tan zuhur etmistir denebilir; soluktan soluga da zuhur edip durmaktadir. Kdmil insanin
sesi, sirrndan ayrilmaz. Hz. Ali'nin buyurduklari gibi, “insan, dilinden anlasilir, sdziin-
den bilinir.” Onun sesi, s6zd, bir atestir ki duyani yakar, izafi varligini yok eder. Bundan
dolayi bu ates kimde yoksa, yok olsun demesi, bir ilenme degil, hayir duadir; o da bu
atese dussiin, mevhum varlidi yansin, yok olsun demektir. Buradaki sarap da siiphe
yok ki bir remizdir. insani varligindan, benliginden alan; onu gercek aska, irffana, mane-
vi neg’eye gark eden cezbeye isarettir. Neyin hem zehir hem panzehir olmasi da kamil
insanin sozlyle, bakisiyla, istidat sahibinin kot huylarini yok etmesine, o kot huyla-
rin zehriyle zehirlenmis olan ilahi huylarini diriltmesine isarettir.

Mevlana, neyin kanlarla dolu bir yoldan bahsettigini, Mecnun’un ask hikdyelerini anlat-
tigini bildirirken gergek ask yoluna isaret etmis olur. Sufiler, yollarinin esasini zahitlige,
riyazete, esmaya, yani Allah adlarini muayyen zamanlarda muayyen sayida zikre dayar-
lar. Melamet yolunu benimseyenlerse Mevlana’nin;

‘Riyazat nist pis-i mah eme lutfest-o bahsayis

Heme mihrest-o dildari heme aysest-o asdyis? (Rumi, 1973, s 40).

ismail Hakki Bursevi'ye gére, Mesnevinin birinci beytinin birinci misraindaki (Ney)
ile kamig kastedilmistir. Lagat-1 Hisami'de, “Kamis Ney'dir, diidik Nay” denilmis-
se de bu ¢ogunluk itibariyledir.? Bu beyitte “sikayet”, “hikayet"ten evvel yazilmistir ki

2 "Bizim katimizda riyazat yoktur, tamamiyle lutuf vardir, tamamiyle bagis vardir; yolumuz budur bi-
zim; tamamiyle sevgidir, gonil alicihktir, tamamiyle zevktir, nes'edir, diizenliktir” beytinde dedigi
gibi ask ve cezbe esasina dayanirlar. Ask, cezbeyi meydana getirir; cezbe de izafi ve mevhum varligi
kokiinden yikar, yakar, kiiltinii havaya savurur gider. Akil denilen sezis, anlayis, bilis ve bulus kabili-
yeti, bu aski ne sezer, ne anlar, ne de bulur; ciink akil topluma, gevreye, gorgliye, bilgiye, toreye ve
gelenege baglidir. Bunlarsa hem bilgiye, hem gercege ulasmaya engel olabilir. Akla dayanan, kendi-
sine guivenir, bu gliveng de ona benlik, bencillik verir; aska gelince: O, bitin baglar ¢ozer; su halde
soze misteri nasil kulaksa, s6z nasil kulakla duyulursa, ask da akla dayanmayan kisiye mal olur.

3 Farsca (Na), (Nay) ve yumusatiimis seklinde (Ney), bilinen sazin adidir. (Blirhan-1 Kati’ tercimesi)ne ve
Lugat-1 Naci'ye gore Ney'in Davud, Sah, Mansur, Mabeyn, Nisfiye, Girift, Cigirtma, Batatl, Sipsi, Kaval
gibi cesitleri vardir. Simdi dilimizde (Ney) daha ¢ok kullaniliyor.
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dogrudur. Clinku ikinci misra, birinci misrai agikliyor. Bursevi'ye gore, evvelinde “B”
(Bisnev) bulunmasi itibariyle “Besmele”ye uygun diismektedir. Besmelesiz nazil olan
Tevbe Saresi, “B” ile baslamaktadir. Bu “B”, Besmele’'nin “B”sine bedeldir ve Besmele
bunun altinda gizlidir ki Mesnevi'ye Besmele ile baslanmis olduguna isarettir. Mevlana
Hazretleri Mesnevi'sine “B” ile baslamis ve altinci defterinde “N-nun” ile bitirmistir.
“Ben ‘B'nin altinda noktayim” sirrina da isaret edilmistir. “B”, baslangica delélet eder
ki Mesnevi de boyle olmustur. “B”, ebced hesabinda ‘iki’ sayisini gdsterir. Allah ehline
(Ehlullah) gore “B”, Allah’in latif ismi karsiligr olarak kabul edilmistir ki Mesnevi-i serif de
ism-i latifinin tecellisinden dogmustur. Bu da Mesnevi'nin, Allah’in bir lGtfu olduguna
delalet eder. Ruhu (latif) hale getirmedikge hakikatler ve letaif dlemine girilemez. Ruh
kesif cisim maddesine yakin olunca, yani ruh cesetle bulununca, kendisine de kesiflik

ariz olmustur.”(ismail Hakki Bursevi, 1287, s. 3).

Tahirt'l-Mevlevi de Mesnevi serhinde, kendi Gstadi Mehmed Es’ad Dede Efendi'nin
tamamlamaya muvaffak olamadigi Mesnevi serhinde ilk beytlerle ilgili olarak sunla-
rn soyledigini yazar: “Neyden murad; enaniyeti, yani benligi fani ve mertebe-i beka
billahda baki olan veliyy-i kamil ve mursid-i agah-dildir. Yahud, bildigimiz Ney'dir,
te'vile hacet yoktur.”(Rumi ve Tahiru’l-Mevlevi, 1963, s. 51).

Tahiru'l-Mevlevi, “Hoca merhumun su ifadesi bir serh-i cami'dir” diyor ve ekliyor;

“Zaten Ney ile insan-1 kamil, yekdigerinin misali ve mimessilidir. Clnki Ney,
yetistigi kamighktan kesilip ayrilmis, gogsiine atesle delikler acilmis; basina, gina,
hatta bogumlari arasina madeni halkalar ve teller takilmis, koparildigi yerdeki
rutubetten mahrum kalmis, bundan dolayi kupkuru ve sapsari kesilmistir. icerisi
tamamiyle bostur. Ancak, Neyzen'in nefesiyle dolar. Kendi basina kalirsa ne sesi
¢ikar, ne sadasl. Vazifesi, Neyzen'in dudaklariyla parmaklarina alet, onun istedigi
nagmelerin zuhlruna vasita olmaktir.”

“insan-1 kdmil de bdyledir. Neyistan- ezelden, yani (A'yan-1 sabite) dleminden,
daha a¢igi alem-i ildhideki mevkiinden kader sevkiyle su diinyaya getirilmis,
beseriyyet kaydina ve anasir-1 tabiat bendine vurulmus, ayrilik atesile bagn
serha serha olmus, makam-i kadimindeki feyizden mahrum kalmis; kalbini nef-
sin heveslerinden, zihnini (Hesti-i mevhum) yani su vehimden ibaret varlik-
tan tahliye etmis, kendisini Allah'in kudret ve diizenine terk etmis, muessir-i
hakikinin iradesine vasita olmaktan baska bir vazifesi kalmamis, nefha-i ilahiyye
hangi perdeden zuh(r eylerse o nagmeyi icra ediyor.”(Rumi ve Tahiru’l-Mevlevi,
1963, s.51).

Ney, Ademoglunun Ruhunu Yansitan Aynadir

Cagdas bir iranl Mesnevi sarihi olan Kerim Zemani de “Serh-i Cami-i Mesnevi-i Manevi”
adli serhinde ilk beyti bdyle yorumlamaktadir:
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“Su Ney'in inlemelerini dinle ki ayriliklar, firak glnleri ve hicran eyyamini hikaye
ediyor; yani insanin ayrilik ve firaklarinin dykiistinl hazin ve hiiziinli bir ahenk-
le anlatiyor: “Ney” ve Mevland’'nin Ney'den maksadi hakkinda, “Ney”in insan-i
kamil ve veliyy-i vasilin ruhunu temsil ettigi séylenmelidir. “Ney” insan varliginin
rumuzu olarak telakki edildigi icin Mevlana’dan 6nce de sfiler tarafindan kulla-
niliyordu. Bu ciimleden olmak tizere Seyh Ahmed Gazali, risalesinde “Ney”e isa-
ret etmekte ve onu insanin zatinin remzi saymaktadir. Ozetle Ney, kendi aslin-
dan ayn dismus insanin hakikatine dair buylk ve agik bir nisanedir. “Ney” adeta
ademoglunun ruhunu tam anlamiyla yansitan bir ayna gibidir.”"(Zemani, 1988,
s. 48).

Neyin arif insani ve insan-1 kamili temsil ettiginde, hemen hemen biitiin Mesnevi
sarihleri muttefiktirler. Abidin Pasa da Mesnevi serhinde benzer yorumlarda bulun-
maktadir:

“Ney’den maksad, arif, akil (ve kamil) insandir ki, agzindan asikane manal ve
glizel sozler cikar. Beyt-i serifin ikinci misrainda ayriliklardan sikayet eder buyu-
rulmasi, insanlarin ve éariflerin ruh ve melekdt aleminden ayrilip diinyaya gel-
melerinden sikayet etmesi demektir. Mesnevi'nin ilk beyti olan bu iki misra-
da, Hazreti Celaleddin Rami’nin kitabinda baska ibarelerle degil de “Dinle-isit”
ile baslamalari, Ney'in sesinin dinlenmeye muhtag ve (dinlemek) hassasinin da
diger uzuvlardan daha faziletli oldugundandir. Kulaktan sonra baska azanin en
muteberi olan g6z, yalniz mahdut bazi maddi olan seyleri gorebilir. Kulak ise var-
g1 hissedilmeyenleri, maneviyati, mahlGkati, nihayetsiz hikmetleri dinlemeye
istidathidir.” (Abidin Pasa, 1305, s. 21-22)

Ney Nigin insén-1 Kamil’e Benzer?

Abidin Pasa, arifin neye benzetilmesindeki miinasebetleri de sdyle izah etmektedir ser-
hinde:

“Ney kesilmeden evvel, kamislikta iken daima biiyiir, taze hayat bulurdu. Arifin
ruhu da ruhlar aleminde iken nihayetsiz manevi lezzetlerden istifade ediyor-
du. Gaddar ve kuru dlinyaya gelince ab-1 zllal ve hayat kaynadi olan ruhlar
aleminden mahrum oldugu icin susuz kalmis kamis gibi kurumustur.

Ney’'den asikane sadalar ¢ikar, kamil olan insandan da asikane ve arifane sozler
cikar. Ney'in sesi, dinleyenlerin asklarini artirr, arif olan kisi de hikmet dolu s6z-
leriyle istidath kimselerin asklarini cogaltir. Ney'in glizel avazindan ekseriya bir
hikaye, bir ask macerasi hissolundugu gibi, arifin sézlerinden de cok kere hakiki
astklarin halleri, 1ahat aleminin sirlari isitilir ve hissolunur.

Neyin boyu ile arifin hali arasinda da iliski kurar Abidin Pasa. Ney'in boyu dogru
oldugu gibi, arifin dahi hali dogrudur. Kamisliktan kesilen Ney, gariptir. Ruhlar
aleminden ayrilan arif de diinyada gariptir. Ney'in ici her seyden bostur, yalniz
ask Gftriigu ile doludur. Arif de her cesit dedikodudan uzak, kalbi yalniz Allah’in
muhabbeti ve aski ile doludur. Ney, kendiliginden asikane ses cikarmaz, listad
bir ifleyenin nefesine muhtactir. Arif de zincirleme bir halde varis olageldigi cok
feyiz verici bir Gftrtkle yasar.” (Abidin Pasa, 1305, s. 21-22)
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Sivasl Haci ilyaszade Omer, yazmis oldugu Mesnevi Serhi'nde, ney ile ilgili oldukca hos
ve ilging gérislere sahiptir. Séyle diyor ilyaszade:

“Dinle kamistan, nasil hikaye ediyor, ayriliklardan nasil sikayet ediyor; Allah:
‘Sizin icin kulagi ve gozleri ve kalbleri yarattim...” ayetinde, gdzden ve kulaktan
istiin gordugd, yani dinlemeyi, gérmekten ve kalb islerinden 6nce andigi gibi,
Hazreti Molla da dinlemeyi, Mesnevi'nin basina getirmistir. Dinlemekle, dinleye-
nin kalb gozleri agilir, g6gsui ferahlar. Bunun anahtari, Allah'in su ayetinde buyu-
rulmustur: ‘Dinleyiniz ve nasihat aliniz.”

Kamis diidigi sana hal dili ile der ki: “Ben su ve toprak icinde dallarim, yap-
raklarim ve koklerimle yasayip gidiyordum. Alcak diinyanin kétuliklerinden,
fitnesinden, cefasindan haberim yoktu. Rahattim. Her seyden guvenliydim.
Buyuyor, serpiliyordum. Ansizin bir kaza eseri beni aslimdan, yerimden ayirdi-
lar. Altimi, Gstim kestiler. Bagrimi deldiler. Cigerimi binbir eziyetlerle dagladi-
lar. En sonunda bu ¢ektigim zahmetler rahmet oldu. Ayrihgim kavusmaya, vus-
lata gevrildi. Sonum hayroldu. Usta eline distiim. Onunla nefes nefese geldim.
Nefes arkadasi oldum. “Rlzgarlar bile Allah'in nefesidir” s6zl, Peygamber'in
hadisidir. iste bu hadise gére o tam ve olgun adam benim kalbime kutsal nefes-
lerini, mutlu Gfiriklerini Gfledi. Hz. Meryem ilahi nefha (Uifiirme) ile Hz. isa’ya
gebe kalmisti. Hz. isa daha cocukken hem insanlari dogru yola cagiryor, hem de
Allah’ina iyi bir kulluk yapiyordu. Ben de bir kamis parcasi iken sevginin, safanin
dirilik suyu, ruhu oldum. Allah’in Hz. Meryem hakkinda; ‘Ben ona kendi ruhum-
dan Gfurdim’ diye buyurdugu gibi bana da ergin adamlar tfurdiler. Dogruluk
baginin bulbull, Allah dostlarinin saraylarinin dasitani, meclislerin ruh agicis,
senlendiricisi oldum.”(Glrtunca, 1963, s. 22-23).

Ney, iste boyle der. Buradaki neyden maksat, sarihe gére bizzat Hz. Molla (Mevlana) ve
benzerleridir. Bazi Mesnevi niishalarinda, “Bisnev ez Ney” de bunu ispat ediyor. Burada
ney ile, icleri heva ve hevesten, su sdézden, bu sézden ayri, Allah’tan baska, sirdan
bosaltiimis, ergin ve olgun insanlar murat edilmistir.

Bedilizzaman FirGizanfer de Mesnevi serhinde, sarihlerin ilk beyti yorumlarken fark-
Il ve cesitli anlamlar verdiklerinden séz eder. Fakat Mevlana’nin neyden maksadi da
Firdzanfer'e gore nefes ve Uflemeyle calinan bir saz ve kendisinin de musikisinas
biri olmasidir. “Ancak,” der FirGzanfer, “Neyde bir sembolizm de vardir ve kastedilen
ayni zamanda Mevlana’'nin kendisidir. Kendini kaybetmistir; ask ve masukun tasarru-
fu altina girmistir. Bu masuk, Sems-i Tebrizi, Hisameddin Celebi veya Allah olabilir”
(FirGzanfer, 1996, s. 1-2).

Neye yiiklenen bu vasiflar, asagi yukari benzer vasiflardir. Ortak vasif, neyin “insan-i
kamil”i temsil ediyor olmasidir:

“Nefsani arzulardan kurtulmus, nefsini yok etmis, ilahi sevgi ile dolmus kamil insa-
nin semboliidiir. Ney, kamisliktan ayri diistiigii icin inlemektedir. insan da, ezel
aleminden, ruh aleminden diinyaya strgiin edilmistir. Hakk'tan ayn diistigu icin

muzdariptir. Diinyada yasadig miiddetce acilar, hastaliklar, belalar icinde ¢irpin-
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dik¢a insan, ruh alemindeki mutlulugun 6zlemini duyacak, yabanci oldugu ve stir-
glin gibi yasadigi diinyadan kurtulus yollarini arayacaktir.” (Can, t.y., s. 13)

Bazi kimselere gore de ney, aslinda ayriliktan sikdyet etmemektedir. Neyinki aslinda
vuslat nesesidir. Bir baska yoruma gore ise ney, bagliligin, sadakatin adidir. Buna da
delil, yine Mevland’nin bir siiridir:

“Notanizdaki o, tath konusan kamisin sesi, sekerin tadidir; notan gece ve glindiiz

bana sadakatin (bagliligin) kokusunu getirir. Yeniden baslangici yap, o havalari
bir kere daha cal. Varligin aski, tim sevenlerin tizerine gérkemlen!

Sessiz ol, pegeni yirtma, sessiz olanlarin sirahisine ak, pece ol, kendini Allah'in
(c.c.) merhametine birak...”"(Witteveen, 1997,s. 11)

Ask Atesidir ki Neye Diistii

Mesnevi'nin “ask” Uzerinde yeserdigini ve gelistigini belirtmistik. Mesnevi'nin ilk
on sekiz beytinde de ney ve neyin sembolize ettigi “insan-1 Kdmil” &rnek alinarak
neyin, insan-1 Kdmil'in aski konu edinilmektedir. insan-1 Kamil, diinyadaki nimetler-
den elini ayagini ¢cekmis, aski ve yoksullugu tercih etmistir. “Ask,” der Hz. Mevlana,
“Yoksulluktur, bir seye muhtag olustur. Demek ki muhtac olus, asildir.”(Rumi, 1972,
s. 103). insan-1 Kamil, muhtac olan kimsedir.

“Atestir Ney'in bu sesi, yel degil. Kimde bu ates yoksa, yok olsun o kisi Ask atesi-
dir Ney'e dusti; ask coskunlugudur ki saraba disti.”

“Mevlana Ney'e diisen atesin ask atesi, saraba diisen coskunlugun ask coskunlugu
oldugunu soyleyerek askin, bitin alemde bulundugunu bildirmekte, adeta her
varligin, istidadinca kemale dogru yticeldigini anlatmaktadir.”(Rumi, 1973, s. 40)

Kerim Zemani ise;

“Bu beyte askin, biyik rahant iksir ve miinezzeh yiice kelime ile vurgulanmig
oldugunu ifade etmektedir. Cogu sarih, buna uygun olarak aski serhetmislerdir.
Ask, l0gatta ‘yapismak’ anlamina gelmektedir. Bu nedenle sarmasiga da ajaca
sarilip yapistigi icin ‘asaka’ denir. Fakat istilahta ask, muhabbette ifrat demektir.
Molla Kasani, aski boyle tavsif etmektedir. Aziziiddin Nesefi ise agk tUzerine sun-
lar soylemektedir: ‘Ask, saliklerin Burak'i ve yolcularin binegidir. Akil, elli yilda
biriktirse de, ask bir anda o climleyi atesler ve asiki tertemiz ve saf hale getirir.
Salik ylz tane kirk guinliik cileye girse de, asikin bir bakista katettigi miktardaki
seyri gerceklestiremez.”(Zemani, 1988, s. 58)

Mevlana’'nin hayati asktir, demistik. Ask atesi aslinda neye distligu gibi, kendisine de
dismdastir. Aslinda su rubaisi, ney ile kastedilenin de yine, “Cihandaki sicakliklarin ask
atesindendir.” diyen Hz. Mevlana oldugunu sdyleyenleri ne kadar da dogrulamaktadir:

“Bu ask atesi bizi pisiriyor

Ve her gece harabat semtine cekiyor bizi

Bizi harabat erenleriyle bir araya getiriyor

Ki onlardan baskasi bizi bilmesin diye.”(Rumi, 1977, s. 4)
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Tahirt'l-Mevlevi (1963), neyi sdyleten miessirin hevadan, sade bir neftsen ibaret olma-
digini séylemektedir. Belki onu inleten, neyzenin hazin ve atesin hissiyatidir. Bunun
gibi, veliyy-i kamili sdyleten de heva ve heves degil, kalbinden feveran eden ve haki-
ki masuktan baskasini yakip bitiren asktir: “Ask bir sledir ki, parlayinca masuktan gay-
risini yakar, mahveder.” Neyin sesini, insan-1 kdmilin nefesini de layikiyla anlayabilmek
icin onlardaki ask atesinin bir kivilcimina olsun mazhar bulunmalidir. Daha dogrusu,
muhabbet atesiyle yanip kil olmalidir. Bunun icin Hz. Mevlana, “Ask atesini haiz olma-
yan yok olsun.” diyor. (Rumi ve Tahiru’l-Mevlevi, 1963, s. 61-62).

Ang,

Kenan Rifai'ye (1973) gore; Erenlerin semboli, kamil insan Ney'in sadasi vahiy gibi,
ilham gibi ulvidir. Onun icin sicaktir, alev gibi, ates gibi yakicidir. Bu atesi duymayan,
bu atese degip onunla yanmayan kimse icin tek ¢are yokluktur. Bu yokluk, maddi varlk
aglarindan kurtulup, bedendeki cani askin eline vermek, kisaca nefsin heveslerinden,
ihtiraslarindan yok olmaktir. Ancak o zamandir ki insan, Ney sadasinin nasil ve nigin
yakici oldugunu anlar. Ney sadasi ki ermislerin sozleri ve sesleridir Kenan Rifai'ye gore
ve insan bu sozlere kulagini tutarak onlarin “yok ol” demelerindeki dualarin en iyisini
idrak etmelidir. Clinkii nefisten yok olmak, ilahi birlikte var olmakla nihayetlenir. Ustiin
insan, baktigi her yerde, gordiigu her seyde ilahi hikmeti, ilaht glizelligi géren insandir.
Boyle bir guizelligi gorlip de ona askin en yakici halleriyle vurgun olmamak miimkiin
degildir. Bunun icindir ki ask atesiyle yanmis ermisleri temsil eden Ney, bagrinda boyle
bir askin atesi tutusan sazdir (Kenan Rifdi, t.y., s. 6).

"“Eski hukema ve sUfilerin bazilari, askin bitlin canlilarda gorilen bir salgin oldu-
guna inanirlar. Clinkt kendi varliginin kemal ve biitlinligiine talib olmayan hic-
bir canli yoktur. Varlik dleminde esyayi harekete geciren sey, iste o kemalle besle-
nen asktir.” (FirGzanfer, 1996, s. 15).

Burada, Ahmet Ates'in (1953) bu beytlerle ilgili yorumu da oldukca ilging ve dikkate
degerdir. Ahmed Ates’e gbre neyin her cemiyette inlemesi, her tirli insanlar ile disup
kalkmasi da yine Mevland'nin hayati ile izah edilmelidir:

“O, her siniftan ve her mizactan insanlar ile duistip kalkiyordu. Bunlar Mevlana'dan
istifade ediyorlar, fakat Mevlana'yr dinlemiyorlar, yani etrafindaki fena yaradilis-
I miridler, sema’ ve raks ederken, onun gibi ilahi askin cezbesine kapilmiyorlar-
di. (Oysa ask Mevlana'ya gore, asla donus icin duyulan istiyaktir). Mevlana kendi-
si de, onlarin feryatlari arasindaki sirrina kulak vermemelerinden, aski anlamala-
rindan sikayet ediyor, sonra tasrih ediyor: ‘Ney sesi atestir, fakat ask atesidir. Bu
atese sahip olmayanlar, yani agski duymayan ve binnetice kendisini anlamayanlar,
onun acilarini hissetmeyenler, sahte cezbeler ile raks ve sema’ yapanlar, murailer
ve Ustelik kendisini tlirlu reziletler ile itham edenler, yok olsun!”(Ates, 1953).
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Mevlevi Musikisi: Askin ve Asikin Miizigi

Mevlevi mizigi, “ask”in, asikin miizigi olmahdir. Clinkil bir Mevlevinin beslendigi kay-
nak olarak kabul edebilecegimiz Mesnevinin 6zu, “ask”tir. Mesnevi'nin yazari, tam
manasiyla bir asiktir.

Bernard Mauguin, Mevlevi mizigini dinleyenlerin bazi manialari astigini, mizigin icine
girdigini ve kendisini yikseltecek olan ruhi calismaya misait sartlardan istifade ettigi-
ni; bu sebeple Mevlevi miziginin bir ylikselme vasitasi olarak kabul edilmesi gerektigi-
ni belirtir (Mauguin, 1964). Mevlevi miziginde dustindiiren, hareketten ziyade deruni
bir vecde davet eden hususiyetin varligini, Sadeddin Nuizhet Erglin ileri stirmektedir.
Sanat bakimindan Turk miziginin hi¢ stiphesiz en kudretli eserleri, Mevlevi ayinleridir.
Ayin besteleyebilmek bir ustalik isidir ve Turk miiziginin viicuda getirilmesi en zor eser-
leridir (Erglin, 1942, s. 14). Mevlevilerde sadece Na't ve Ayin’e 6nem verilmis oldugun-
dan dolayy, ilahiler sayi olmamistir. Mevleviler, Mesnevi ve Divan-i Kebir tefsirine kapi-
larak daha cok Farsca glftelere 6nem vermislerdir. Mamafih, bu eserlerin giifteleri de
ekseriyetle Mevlana Celaleddin Rami ve Sultan Veled'in eserleri arasindan secilmekte-
dir (Erglin, 1942, s. 14).

Hz. Mevlang, sonsuz bir heyecanla en ylice sevgiliye duyarligini yalinca bir siir ve sema’
ile sunar. Hz. Mevlang, siir ve sema’ ile buttinlesir; ilahi bir kompozisyonda tekmil musi-
ki olur. Onun neyden rebaba, defe kadar yana yakila ifade ettigi musiki, maddi heves-
lerle sinirli bir musiki anlayisi degil; ilaht aski, sonsuz vecdi ve heyecani, insanin Hak
katindaki duyarligini dile getiren musikidir.
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Extended Abstract

Philosophy of Music in Mawlawi Thought:
Love, Music, and the Nay in the Masnavi

Yalgin Cetinkaya*

The Masnavi can be regarded as one of the basic books of Mawlawi literature. Accordingly,
it can be said that the main dynamics that shape Mawlawism have their source in the
Masnavi. In addition, it can be said that some ideas and thoughts of early Sufis before
the establishment of Mawlawism affected Mawlawism. In the root of Mawlawism'’s view
on music (or sama) there is the suggestion of early Sufis Junayd and Ruvaym of a relation
between music (sama) and Bazm-i Alast. The idea that music and sama have a divine,
celestial, angelic, sacred, and lofty root was affirmed by some Sufis before Mawlana. There
are also some Sufi opinions which regard music as nutrient for the soul. It is possible to
suggest that these ideas can be traced to earliest periods of Sufism.

One of the most important aspects of Mawlawism is love. It can be said that the
Masnavi is based on divine love throughout. Accordingly, it is possible to say that like
everything else in the Masnavi the Mawlawi music stems from love, and that music, in
the strict sense, is the music of love.

According to Mawlana, love is one of the characteristics of the Creator. No matter who
or what human beings love, this love is towards the real being. In this sense, Mawlana
does not ignore the frailty of humankind, and tolerates ephemeral love since it leads
human beings to the real love. Mawlana’s real love is the sense of devotion to insan-i
kamil (the perfect human being) and seeing one’s maturity in him. When the mood of
ecstasy disappears, this love spreads all over the world, and is attached to all human
beings, and even to all living beings. This love aims for benevolence, beauty, kindness,
truthfulness and union. And this love is the only cure which can relieve humankind
of ambition, arrogance, existence, and ego. Humankind is saved from individuality
through love. In the Masnavi, the one who does not fall in love is depicted as a wing-
less bird. That means that the one who does not fall in love would not be able to fly in
the firmament of truth, and reach that rank.

* Assist. Prof., Istanbul Technical University Turkish Music Conservatory Department of Musicology
Correspondence: yalcincetinkaya60@gmail.com, Istanbul Technical University, Macka Kampiisii, 34357 Besiktas, Istanbul,
Turkey.
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What Mawlana and Sufis do is to extend the meaning of love to include all of creation
without restricting it to religious and moral life only, and so to consider love in a uni-
versal (cosmic) way. Accordingly, Mawlana interprets the dynamism of life and history
all through love. At the same time, Mawlana considers love infinite because it is a
characteristic of Allah the exalted.

According to Mawlana love is freedom. If there is not love then there is no freedom,
and love can exist completely only if there is freedom. Based on this, Abdulbaki
Golpinarl explains the verses of the Masnavi related to freedom with the following:
“Freedom is to be relieved of the world and hereafter, matter and meaning and to be
purified from ego and selfishness”. What kind of relation exists in real terms between
freedom and music, especially Mawlawi music which we think of as based on love?
This relation can be explained as follows: “Music made by one who is relieved of all
chains and so meets freedom represents love and freedom in real terms, and it is not
considerable for this music to be made for the sake of anything but Allah the exalted
because humankind can only achieve freedom thanks to Him.” Therefore, Mawlawi
music is in real terms the music of love and freedom.

In the Muslim world, the highest interest in music largely came from the Sufis. After the
late 2nd century AH, music has begun to prevail in tasawwuf under the name of sama,
and it has become a basic characteristic of tasawwuf. Thus, sama, which is adopted by
almost all Sufis and followers of Sufi paths, is seen as a feature of religion which brings
humankind closer to Allah the exalted, and uplifts them. Sufis used the word “sama”
instead of music (gina) because they wanted to avoid being confused with people of
pleasure and ego who were highly prevalent in those times. In addition, they not only
used the word sama for music, which means harmonic sound and symphonious voice,
but also extended the meaning of sama including seemingly unpleasant voices due
to the claim that all the voices in nature inherently contain harmony. Thus, in tasaw-
wuf literature, sama means all the voices heard by the ear. Music is only one aspect
of sama. Furthermore, some spiritual truths, secrets, hikmah (wisdom), Ru’yah, and
Mushahada', which have no relation to voice, are also considered music (sama). Even

silence is sama in Sufi literature.

Besides, by using the word sama and not using the words elhan and music, Sufis have
tried to protect themselves from the attacks of the scholars of the Zahir (the external)
who accuse them of corrupting the religion and introducing bid'ahs (innovations). In
addition, they were sensitive about music and rags (dance) (sama and wajd) so that
these would not be considered play and amusement.

1 Mushahada: Direct witnessing of God and/or the true realities of existence.
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Suleyman Uludag has emphasized the necessity of taking wajd into consideration
when talking about sama because, according to him, wajd is a hal that is the conse-
quence of sama.? Because of this, sama arouses strong feelings and love for the one
who performs sama for Allah the exalted. As a result, strange hals arise, and these hals
burn the heart and purify it from corruption. After this purification, one experiences
“mushahada” and “mukashafa.”

Sipehsalar relates that after Mawlana met Shams-1 Tabrizi, he began performing sama
and turned sama into a ritual and a path. In addition, it is related that the idea of sama
stems from the fact that everything in the universe rotates, and that rotation of the
planets inspired Mawlana to perform the sama.

Performing the sama accompanied by harmonic voice has great influence on the lover
because in these days in which the lover has stayed away from the spiritual realm, the
rueful soul of the lover who is accustomed to hearing nice, spiritual voices in Bazm-i
Alast, flutters, becomes enthusiastic, and brings the body into action when it hears
even a little bit of the voice from Bazm-i Alast. Accordingly, everything performed by
the ones who are aware of the truth during sama demonstrates a subtlety and a truth.
Thus, circling refers to tawhid (unity), which is a magam (station) of Arifs (those who
are aware) who can see the desired and the sought in that condition, and they get
their nasib (share) from its overflow everywhere they rotate. Because of this, sama is
not something that can be performed by everybody. Especially, for ordinary people
it is not jaiz (permissible) but rather haram (prohibited). Sipehsalar bases that hukm
(ruling) upon the claim that ordinary people are occupied with the desires of their nafs
(ego). In contrast, Sama is helal (permissible) for the one who seeks Allah the exalted,
and loves Him, and whose love and enthusiasm increases through sama, and who is
aware of nothing but Allah the exalted.

The philosophy of music in Mawlawism is justified in the first eighteen verses of the
Masnavi. In these verses, the Nay (the reed flute) is the foremost. Mawlana says that
the fire of love falls on the Nay, and that the wine of truth is inflamed by love. Nothing
else is both poison and antidote like the Nay, and nothing else can be a standing
companion like the Nay. He says that the Nay talks about a path full of blood, and tells
the stories of Mejnun. Mawlana ends these verses by saying that the crude one cannot
comprehend the one who is refined, and that it is necessary to be concise.

According to early commentators what is meant here by Nay is the insan-1 Kamil (the
perfect human being). It is cut from the reed of tawhid. It has left its own existence
and has come to exist with the real existence. All voices made by it indicates the will
of Allah the exalted; its preferences are what Allah the exalted prefers. However, in
appearance it is bound by deeds and attributes. From this perspective, it longs for
alem-iitlag. Or rather that longing is an affectation, or dalliance with itself.

2 Hal: Spiritual state which the Sufi experiences on his path towards God.
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Some other Sufis claim that Nay in these verses is material. For instance, according to
Ismail Hakki Bursevi, what is meant by the Nay in the first verse is the reed. While it is
said that “the reed is the Nay and the pipe is the Ndy” in Lugat-1 Husami, this is with
respect to the majority. Abdulbaki Golpinarl explains those eighteen verses in this
way: “Mawlana means both the Nay made of reed and himself who falls down from
absolute being to bounded being as he says “Listen to the Nay, how it is complaining!
It is telling about separations.” According to the belief of wahdet-i wujud, absolute
being cannot be bound by any boundaries, and cannot be described by any adjec-
tives. Even using the word absolute is a restriction. Accordingly, it is possible to claim
that the Nay in these verses covers both material and spiritual meanings.

Mawlana claims that love fills the whole universe by saying that the fire that covers the
Nay is the fire of love, and the enthusiasm covering the wine is the enthusiasm of love.
He says that all beings rise towards kemdal (perfection) according to their readiness.
Mawlana says that the Nay tells of a path full of blood, and that the Nay tells the love
stories of Mejnun. In this way, he refers to the path of real love.

All commentators of Masnavi accept that the Nay symbolizes insan-1 kamil and the
‘arif (the one who is aware). In other words, they imply that what is meant by the Nay
is mature and grown individuals who are purified of desire and lust. According to
Firuzanfer, in the Masnavi, what is meant by the Nay is at the same time Mawlana him-
self. He is beside himself, at the disposal of love and the beloved. According to him, the
beloved might be Shams-1 Tabrizi, Hisameddin Celebi, or Allah the exalted. According
to some other commentators, the Nay does not complain about its loneliness. In fact,
he is full of the joy (Nesh’a) of Wuslat. According to some other commentators, Nay
implies devotion and loyalty. Therefore it is possible to say that in the first eighteen
verses of the Masnavi the Nay, and the insan-i kamil it symbolizes are used as examples
so that the subject is the love of the insan-i kamil. However, in order to comprehend
adequately the voice of the Nay and nafas (breath) of the insan-1 kamil, it is necessary
to be able to witness at least a spark of the fire of love. Indeed, it is necessary to go up
in flames of love and turn into ashes. In this context, the words of Mawlana “let the
ones who does not possess the flame of love become extinct” are deeply meaningful.

In conclusion, it can be said that Mawlawi music is the music of love and the one
who is in love, because the core of the Masnavi which we can consider as the source
through which a mawlawi is nourished is love. The writer of the Masnavi is, in real
terms, one who is in love. With infinite excitement Mawlana represents his sensitivity
to the most sublime beloved through a plain poem and sama. Mawlana becomes one
with the poem and sama, and in a divine composition this integration becomes Music.
Accordingly, Mawlana’s understanding of music is not an understanding bound by
material desires; it is a music that expresses divine love, limitless wajd and excitement,
and the sensitivity of the human being to the Real.
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14. Yuzyilda Musiki Tasavvuru:
Hasan Kasani’'nin “Kenzii't-Tuhaf” Adl Eseri

Zeynep Yildiz

Oz: 14. yiizyilda, islam diinyasinda musiki tasavvuru, kaynaklarin ve arastirmalarin yetersizligi
gibi sebeplerle, hakkinda cok fazla ¢alisiima yapilmamis bir konudur. Ancak arastirmalara gore
bu donem, Safiyliddin Urmevi'nin sisteminin tartisilip serh edildigi, Meragi gibi 6nemli bir musi-
ki aliminin gelisine zemin hazirlayan 6nemli bir dénemdir. Ayrica musiki perdelerinin isimleri, ilk
defa bu dénemde ortaya ¢cikmistir. Bu makalede, 14. yuzyilda Hasan Kasani tarafindan yazilmis
Kenzti't-Tuhaf isimli Farsca musiki risalesi tizerinden, donemin musiki anlayisi, nazariyati ve sazla-
r konusu tartisiimaktadir.

Anahtar Kelimeler: Kenzi't-Tuhaf, Hasan Kasani, Musiki Nazariyati, Sazlar, Mizik Mitolojisi,
Musikinin tesirleri, Mizikoloji, Etnomuzikoloji.

Abstract: Our knowledge of the musical vision of the fourteenth century in the Islamic world is
very insufficient because of the lack of sources and relevant research. However, this century is a
very important period in which the musical system of Safiyytiddin was discussed and annotated,
and so it prepared the ground for the coming of an important scholar such as Meragi. In addition,
the names of the tones (desdtin) appear for the first time in a source. In this article, | have analyzed
the understanding of music, music theory, and musical instruments of the fourteenth century,
deriving information from a Persian treatise named Kenzii't-Tuhaf written by Hasan Kdsani in the
fourteenth century.
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Giris

islam diinyasinin gecmis dénemlerine ait yazil musiki kaynaklarini inceleyip anlamaya
calismak, onlari bugiiniin insaninin idrak diinyasinda karsilik bulacak sekilde sunabil-
mek, kaynak yetersizligi ve mevcut kaynaklar tzerinde yapilan calismalarin azligi gibi
onemli sebeplerle, diger ilmi eserlerin yorumundan daha zor ve sonuglari itibariyle de
daha az tatmin edici olmaktadir. Buna ragmen, ortaya ciktikca bizlere heyecan veren,
meselenin daha iyi anlasiimasina katkida bulunan, olaganisti nitelikte eserler, risa-
leler mevcuttur. Kenzii't-Tuhaf isimli eser de islam musiki tarihi acisindan, bu énem-
li eserlerden biridir. Musiki ¢alismalarinin tamamen Safiyyliddin Urmevi'nin gdlgesin-
de seyrettigi bir donemde yazilan bu eser, 13. ylizyilin sonunda yasayan Urmevi ile 14.
ytzyihn ortalari ile 15. ylizyilin bagslan arasinda yasamis blytik musiki alimi Abdulkadir
Meragt'yi birbirine baglamaktadir. Kenzii't-Tuhaf, ayni zamanda dénemin musiki tasav-
vuru konusunda derin ipuglari ihtiva eden, calgilar ve mizik sistemi gibi konularda da
teknik bilgiler veren, ayrica perde isimlerinin zikredildigi bilinen en eski eserdir.

iran'da arastirmaci Taki Bines'in, tic musiki risalesi hakkinda ayrintili bilgi vererek, bun-
larin edisyon kritigini yaptigi Se Risdle der Musiki adli kitabi, Kenzii‘t-Tuhaf'1 ilim diinya-
sina detayl bir sekilde tanitan tek calismadir. Bu kitapta yer alan ic risaleden ilki, ibn
Sind'nin, Danisndme-i ‘Al@’7 isimli eserindeki musiki bahisleri, ikincisi ihvan-1 Safa’nin
mizik risaleleri, tclinclsu ise inceledigimiz eser olan Kenzii't-Tuhaftir (Bines, 1992).
Tirkiye'de ise risaleye deginen eserler olmakla birlikte (Akdogan, 1996, s. XlI; Bardakgi,
1990, s. 30-34; Ihsanoglu, 2003, 5.31; Uslu, 2000, s. 458; Uygun, 1990, s. 7) eser (izerine
mustakil bir calisma yapilmamistir. Bu makalede Kenzii't-Tuhafin muzik teorisi ve tari-
hi baglaminda bir konumlandirmasi yapilmaktadir. Buna ek olarak ddnemin makamla-
r1, usulleri, calgilar ve terminolojisi hakkinda eserin sundugu bilgiler degerlendirilerek
doénemin musiki anlayisinin bir ¢éziimlenmesine ulasilmaya calisiimistir. Bunun igin,
arastirmaci Nuri Uygun’un (1996) eser inceleme yontemi takip edilmis ve bazi nokta-
larda Ubeydullah Sezikli (2007), Ahmet Hakki Turabi (1996, 2004) gibi diger arastirma-
cillarin incelemeleri 6rnek alinmistir.

14. Yiizyila Kadar islam Diinyasinda Musiki Kaynaklari

islam diisiincesinde musiki, diger metafizik, dini ve felsefi ilimlerle bir biitiin olarak ele
alinmistir. Bu sebeple 6nde gelen alimler, ayni zamanda musiki alaninda da calisma-
lar yapmis ve yeni fikirler tiretmislerdir. Ozellikle Abbasiler déneminde Yunus el-Katip
(6.765), Sair Halil (6.786), Zelzel (6.791), ishak el-Mevsili (6.850) gibi, cogunun eserle-
ri giinimuze gelmemis ilk donem nazariyecilerinin ardindan el-Kindi (6.874), Farabi
(6.950) ve ibn Sind'nin (6.1037) yani sira 10. yiizyildaki ihvan-i Safa risaleleriyle musiki
nazariyesi ¢calismalari genislemistir. Bu isimlerden, eserleriyle 6n plana ¢ikan el-Kindj,
Farabi ve ibn Sing, islam diinyasinda musiki ilminin temelini atan g isimdir.
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Musikiye dair eserleri giiniimiize gelebilmis ilk islam filozofu Kindi'dir (801-873). Asll
adi EbQ Yusuf Ya’kub b. ishak olan Kindi, islam diinyasinda ve Latinceye cevrilen eser-
leriyle Bat'da da hakl bir Gine kavusmustur (Turabi, 1996, s. 33). Bircok ilimde ihtisas
sahibi olan Kindi'nin musiki sahasinda; seslerin tertibi, beste yapma, musikinin unsur-
lari, usul, musiki aletleri ve musiki-siir miinasebetlerini konu alan on adet eseri tespit
edilmistir. Kindi, islam diinyasinda Pitagorasci anlayisin giiclii bir temsilcisi olarak yer
almaktadir. Bu baglamda, gok cisimleri ile musiki arasinda gii¢li bir bagin varligini
ispat etmeye calismis, musiki diistincesini “ethos doktrini” cevresinde sekillendirmis-
tir (Turabi, 2006, s. 110).

Felsefe diinyasinda “Muallim-i Sani” olarak taninan Farabi (870-950), musiki tarihinde
de bircok tarih¢i ve musiki nazariyatgisi tarafindan “Muallim-i Evvel” olarak kabul edil-
mistir (Jebrini, 1995, s. 162). Farabi'nin islam diinyasi musiki nazariyati konusunda en
onemli risale kabul edilen Kitabi'l-Mdasika'l-Kebir isimli eseri, musiki hakkinda en kap-
samli eserler arasindadir. Ses ve musikinin fizik ve fizyolojik esaslarini tetkik sekli ve cal-
gilar hakkinda verdigi bilgiler bakimindan dénemin en énemli eseridir (Farmer, 1978,
s. 681). Gerek ihvan-1 Safa, gerekse Kindi"de gériilen Pitagoras ekolliniin yansimasi
Farabi'de gortlmez. Gok cisimleriyle sayilar arasinda gticlii baglar kuran bu disiinceye
Farabi yer vermemistir (Turabi, 2006, s. 111).

islam musiki teorisi acisindan diger bir dnemli isim ise ibn Sina’dir. Musikiyi riyazi ilim-
ler arasinda sayan ibn-i Sind'nin es-Sifd ve en-Necdt adli eserlerinde yer alan musiki-
ye dair bilgiler, 11. ylizyilin musiki anlayisini aksettirmesi bakimindan degerlidir. ibn-i
Sind’nin musikideki ilmfi seviyesi, gerek kendi zamaninda gerekse daha sonraki devir-
lerde bircok ilim adaminin ilgi odagdi olmus ve bu eserlerindeki metotla ileri stirdig
fikirler, asirlar boyunca musiki nazariyatcilarina rehberlik etmistir (Turabi, 1999, s. 336).
ibn Sina, Miisliiman Pitagorascilara karsi Farabi'nin tarafinda yer almaktadir. Hatta ese-
rinin musiki bahsini ele aldigi kismin mukaddimesinde, musiki ile gok cisimleri arasin-
da bag kuran distinceyi acik bir sekilde elestirmektedir.

Bu lic 6nemli filozofun islam musiki tasavvuruna en biiyiik katkisi, ilmi bir ekolin kurul-
masi ve miizik kaidelerinin sistemli bir sekilde ele alinmasidir. Ozellikle miizik terimleri
konusunda ilk adimlar, bu filozoflar tarafindan atilmistir. Ote yandan musiki hakkinda
felsefi ve estetik agidan yeni yorumlar ve sdylemler gelistiren bu filozoflar sayesinde,
musiki bir ilim dali olarak incelenmis ve layik oldugu degeri gérmustdr.

14. Yiizyilda islam Diinyasinda Musiki Calismalan ve Genel Ozellikleri

Kindi, Farabi ve ibn Sind’dan sonra, islam diinyasinda musikinin bir ilim dali olarak ince-
lenmeye baslanmasiyla, bu alanda yazdiklar eserlerde muzik sistemleri gelistirerek
ve bunlar tzerinde tartismalar, serhler gerceklestirerek mizik biliminin bu bolgeler-
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de yiikselisine katki saglayan pek ¢ok ilim adami ortaya cikmistir. islam diinyasi musiki
tarihinin en 6nemli isimlerinden biri olan Safiyytuddin Abdilm{’min Urmevi, yuzyillar-
ca kullanilmig bir musiki sistemi ortaya koymus ve eserleri kendisinden sonra pek ¢ok
muellif tarafindan serh edilmistir. Musikiye etkileri halen siiren, eserleri hakkinda halen
calismalar yapilan bu 6nemli musikisinas, 1294 tarihinde, yani 14. yiizyila girmeden alti
yil 6nce vefat etmistir (Arslan, 2007, s. 18).

Tam adi Safiyyiiddin Abdilmd’'min b. Yusuf b. Fahir el-Urmevi olan Safiyyiiddin,
hicri 613- miladi 1216 yilinda Urumiye’de dogmustur. Kaynaklarda, Safiyyliddin‘in
cocuk yasta Bagdat'a gittigi ve zamanin en 6nemli ilim merkezi olan Mustansiriyye
Medresesi'nde egitim gordigi yer almaktadir. Burada cadin en onemli ilimlerini
o6grenmis ve musikide de ileri seviyeye gelmistir. Safiyytiiddin, Abbasi Halifesi Musta’sim
Billah'in yaninda, sarayda kurulan yeni kiitiiphanede mistensih ve mudir olarak gérev
yapti. Daha sonra ilhanli veziri Semseddin el Ciiveyni’'nin ogullarinin miirebbiligi ile
gorevlendirildi. Kitabi'l-Edvar fi Ma'rifeti'n-Negdmi ve'l-Evtdr ve Er-Risaleti’s-Serefiyye fi
Nisebi't-Te'lifiyye isimli iki eseri mevcuttur (Uygun, 1996, s. 18).

14. yuzyil, musiki tarihi agisindan oldukca 6nemli bir donemdir. Hem Arap ve Fars cog-
rafyalarinda gelisen musiki, hem de Anadolu ve Orta Asya'da gelisen musiki, este-
tik ve sistematik acidan 6nemli asamalardan ge¢mis, dogunun kultiir ve sanat tari-
hinde 6nemli bir konuma ulagmistir. Bu dénemde siyasi sinirlarin sik sik degismesi,
sanatkarlarin isteyerek veya istemeden yer degistirmesine ya da sanatin merkezi duru-
mundaki sehirlerin farkli hakimiyetler altina girmesine yol agmistir. Bdyle bir ortamda,
musikinin siyasi sinirlar ve milletler icerisinde siniflandirilmasi (Tiirk musikisi, iran musi-
kisi vb.) cok miimkiin gériinmemektedir. En azindan bu dénemde s6z konusu cograf-
yada musiki sanatinin islam toplumlari tarafindan ortaklasa gelistirdigini ve bu millet-
lerin ortak bir musiki karakterine sahip oldugunu séylemek mimkiinddr. Bunda siip-
hesiz musikinin bir sanat olarak goriilmesinden cok, riyazi ilimler icerisinde yer alan bir
ilim dal olarak goriilmesinin etkisi de blyUktir. Matematik ya da astronomi gibi ilim-
ler, kesin kurallara baglidir ve ortaktir. Bu ilimlerde yeni seyler kesfeden bir ilim ada-
minin kesifleri, kuskusuz diger alimler tarafindan da siyasi ya da milli bir ayrim goze-
tilmeksizin kullanilacaktir. Musiki de tipki bu ilimler gibi donemin alimleri tarafindan
onemli calismalarla yeni kesiflere olanak vermis, riyazi (hesaba dayah) bir ilim dali ola-
rak gorilmektedir (Cetinkaya, 1995, s. 21). Bitlin bu sebeplerden dolayi, en azindan
15. yuzyila kadar olan yazili kaynaklarla ilgili olarak ortak bir makam musikisi tarihin-
den s6z etmenin zaruri oldugu goérilmektedir.

14. ylzyil, makam musikisi tarihi agisindan iki dnemli ismin arasinda kalan bir donem-
dir. Safiyyiddin’den sonra pek ¢ok musikisinas onun eserlerine serhler yazmis, onun
ortaya koydugu musiki sistemini aciklamaya calismislardir. Safiyyiiddin’den sonra
musiki tarihinin 6nemli isimlerinden biri olan Abdulkadir Meragi'nin (d.1350-13607)
bestelerinin yer aldigi Kenzii’l-Elhan isimli eseri, ginimize ulagmasa da eserleriy-
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le kendi donemine ve kendinden sonraki donemlere ¢cok 6nemli bilgiler birakmistir
(Sezikli, 2007, s. 21). Bu iki dnemli musiki aliminin eserleriyle aydinlattigi bu dénem-
de, cok dnemli eserler vermis olmalarina ragmen diger musikisinaslar, Safiyytiddin ve
Meragi'nin golgesinde kalmiglardir.

14. ylizyilldan 16. yizyil ortalarina kadar Safiyyliddin'in bu iki eseri tzerine pek ¢ok
cahsma yapilmistir. Bu calismalarla, Safiyyiddin’in sistemi hem gelistirilmis hem de
incelenip serh edilmistir (Uygun, 1996, s. 18-28). Azerbaycan bolgesinde, Artuklu Ulke-
sinde yasadigi anlasilan musikisinas ve edebiyatci Hatib el-Erbili (6.1331), Arapca man-
zum eseri Urclizetii'l-Engdm (1329) ve onun serhi Cevdhirii'n-Nizam fi Ma'rifeti’'i-Engam
(1329)'inda; Tebrizli sanatgi hattat Sehabettin Abdullah Sayrafi (6.1344-457)'nin
Safiyyiiddin’in Kitabii'l-Edvarini aciklayarak Celayirli hikiimdari Sultan Uveys'e ithafen
yazdi§i Hiilasatii'l-Efkar fi Ma'rifeti’l-Edvar adli eserinde; cagin matematikgisi Cemalettin
Abdullah el-Mardini (6.1378), Mukaddimetiin fi ilm-i Kavanini’l-Engéam ile onu acikladig
Urcuzetii fi Serhi'n-Nagamat adli eserinde yine Celayirli ilkesinden Celaleddin Fazlullah
el-Ubeydi, Safiyytuddin’in iki eserini ayri ayri acikladigi kitaplarinda bu sistemi incele-
mis ve gelistirmislerdir.

Kutbuddin Mahmut Sirazi (6.1317), bu donemin énemli alimlerindendir. Sezikli (2007,
s. 12), onun Diirretii't Tac li Gurreti’d Dibac adl ilimler ansiklopedisinin musiki ile ilgili
bolimiinde, Safiyytiddin‘in yolundan ayrilmadigini kaydetmistir. Sezikli (2007, s. 12),
Abdulkadir Meragi'nin de bazi konularda Safiyytiddin'e itiraz ederken Sirazi'yi de zik-
retmekte ve bu ilmi pratik olarak icra etmediginden hataya distigini sdylemekte-
dir. Safiyiddin Urmevi'nin Kitabdi'l-edvar isimli eseri, daha 6nce Sihabeddin Abdullah
Sayrafi, Fazlullah el-Ubeydi, Fahreddin Muhammed Hocendi, Litfullah Semerkandi
gibi musiki bilginlerince Arapca ve Farsca serh edilmis olmakla birlikte, Amasyal
Suikrullah Celebi tarafindan yirmi bir bolim ilavesi ile Turkceye terciime edilmistir
(Uygun, 1996, s. 15).

Eserleriyle musiki diinyasini kendisinden sonra ylzyillarca etkilemis olan Abdulkadir
Meragi, bugiin iran sinirlari icerisinde bulunan Meraga sehrinde dogmustur. Meraga,
doénemin énemli bir ilim ve sanat merkezidir. Dogum tarihi kesin olarak belli degilse
de arastirmacilar cesitli degerlendirmeler yapmis, 1350 ile 1360 arasinda tarihler ver-
mislerdir (Sezikli; 2007, s. 21, Ozcan, 1988, s. 242). Diger ilimlerle birlikte musikiyi de
babasindan 6grendikten sonra dogum yeri olan Meraga'yi terk etmis, Tebriz, Erdebil
ve Bagdat gibi baskentlerde, sirasiyla Safevi seyhi Seyh Sadreddin’e, Sultan Hiseyin'e,
Sehzade Seyh Ali'ye, Celayir Hiikiimdari Sultan Ahmet Bahadir'a ve Ahmed bin Uveys'e
intisap etmistir (Ozcan, 2002, s. 109). 1386 yilinda, Timur'un Azerbaycan’i zapt etme-
siyle onun himayesine giren Meragi icin ikinci bir donem baslamistir. Timur'un vefa-
tiyla da onun yerine tahta oturan Sultan Halil'e intisap etmistir. Abdulkadir'in hamili-
gini yapan son padisah, 1409'da Semerkant’i zapt edip Halil'i tahttan indiren Timur'un
dordiinct oglu Sahruh’tur. Sahruh’a intisabinin ardindan Meragi, Herat'a yerlesmis-

91



insan ve Toplum

tir. 1435 yilinda, Herat'ta biiylk bir veba salginindan dolayi 82 yasinda vefat etmis ve
orada defnedilmistir (Ozcan, 1988, s. 243; Sezikli, 2007; s. 33). Eserleri, Cdmi'u’l-Elhén,
Makdsidu’l-Elhan, Serh-i Kitabu’l-Edvar, Risdle-i Fevaid-i Asere, Ziibdeti'l Edvar, Kenzii'l-
Elhan'dir. Ziibdetii’l Edvdr ve Kenzii'l-Elhan isimli eserleri kayiptir. Abdulkadir Meragi,
bu eserleriyle hem kendinden 6nceki calismalarla ilgili degerlendirmelerde bulunmus,
hem de kendinden sonraki doneme ¢ok dnemli bir stk tutmustur. Donemin musiki sis-
temi, makam anlayisi, ‘ikalar, terimler, sazlar hakkinda verdigi bilgiler, kendinden 6nce-
ki yzyillar icin de dnemli bir ayna vazifesi gérmustur.

Kenzii’t-Tuhafta Musiki Tasavvuru

14. yuzyilin musiki tasavvuru ile ilgili yapilan ¢alismalar oldukca sinirlidir. Tiirkiye'de bu
konuda sadece Nuri Ozcan'in Osmanli Ansiklopedisi'nde yer alan “Osmanlilarda Msiki”
baslikli makalesinden birkac ipucu elde edilebilmektedir (Ozcan, 1996). Yapilan calis-
malarda, bu déneme ait kaynaklardan sadece Kutbuddin Sirazi'nin Ddirretii't-Tac isim-
li ilimler ansiklopedisinin musiki boliminin varligindan bahsedilmekte; fakat bu
boélimde nelerin yer aldigi konusunda bir bilgiye yer veriimemektedir. Bunun disinda
iran'da Taki Bines, Kenzii't-Tuhafin edisyon kritigine de yer verdigi eseri Se Risdle der
Musiki isimli kitabinda, bu konudan yine Kenzii't-Tuhaf baglaminda s6z etmistir. Genel
olarak bu dénem, arastirmacilar tarafindan, Safiyliddin Urmevi'nin Kitabii'l-Edvarinin
etkisi altinda, bu eserin serh edildigi bir donem olarak zikredilmistir.

Kenzii't-Tuhaf, 14. ylzyilin yalniz mizik hakkinda yazilmis tek risalesi olmasi ve déne-
min musiki tasavvurunu aktarmasi bakimindan énemli bir kaynaktir. Ozellikle perde-
lerin ilk olarak bu kaynakta isimlendirilmesi, donemin calgilari hakkinda verdigi ayrin-
tili bilgiler ve ¢izimler, musiki astronomi iliskisi, mizigin insan Gizerindeki tesiri, mizis-
yenlere dgutler gibi konularda edebi bir Gslupla yer alan genis bolimler bu risalenin
onemini arttirmaktadir.

isim olarak “Hediyeler hazinesi” anlamina gelen Kenzii't-Tuhaf, 1355 yilinda Isfahan’da
yazilmis Farsca bir musiki risalesidir. Kaynaklarda eserin yazari olarak, Hasan Kazer(ni,
Hasan Kasani gibi farkli isimler yer aldigi gibi, cogunlukla anonim olarak nitelendiril-
mistir. Ancak miellifin Kasani oldugu fikri daha makul temellere sahiptir (Yildiz, 2011,
s. 17).

Kenzii't-Tuhafn British Library (Londra), Leiden University Library (Hollanda), Bibliothéque
Nationale de France (Paris), East India Office Library (Londra), Cambridge University
Library ve istanbul Universitesi Tiirkiyat Enstitiisii Kiitiiphanesi'nde birer tane olmak
izere toplam alti niishasi bulunmaktadir.! Eserin British Museum Library (Londra) nis-
hasi, 0r2361 numarada toplu halde kayith birden fazla yazmanin icinde bulunmakta-

1 Bunushalar hakkinda ayrintili bilgi icin bkz. Yildiz (2011, s. 25-27).
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dir. Diyanet Han olarak bilinen Sah Kubad b. Abdii'l Celil el-Hariti el-Badaksi icin yazil-
mistir. Bu sahsin 6liim tarihi hicri 1083 oldugundan, eserin bu dénemde yazilmis oldu-
gu anlasilmaktadir. Leiden University Library (Hollanda) nlishasinin istinsah tarihi ile ilgi-
li her hangi bir bilgi ya da ipucu yoktur. Bibliothéque Nationale de France (Paris) niisha-
sinin miistensihi Emir b. Hizir Mali el-Karamani'dir ve eseri hicri 838 yilinda istanbul'da
istinsah etmistir. East India Office Library (Londra) nushasi, kiitiphanenin Farsca yazma-
lar katalogunda 2763 numarali yazma olarak kayith gériinmektedir. Ancak bu niisha,
India Office Library'nin kapatilmasiyla birlikte, su anda British Library’de 2067 numara-
Il yazma olarak yer almaktadir. Bu nishanin, muellif nishasi olma ihtimali kuvvetlidir;
zira eserin yazim tarihini veren ve sairin bizzat eserin muellifi oldugunu belirten sonda-
ki manzum tarih, bu niishada yer almaktadir. Bu tarih, miladi 1355 veya okunusa gore
1363 tarihlerine isaret etmektedir. Bunun disinda bir istinsah tarihine rastlanmamistir;
ancak yine de nlshanin muellif nishasi oldugu bilgisi kesin degildir. Son nisha olan
[stanbul Universitesi Tiirkiyat Enstitiisii Kiitiiphanesi'nde bulunan niishasi ise bizim tes-
pit ettigimiz bir niisha olup East India Office Library nishasinin Rauf Yekta Bey'in el yazi-
siyla istinsahidir ve istinsah tarihi, 1920'dir.

Kenzli't-Tuhaf, doguda ve batida pek ¢cok miuellifin dikkatini cekmis ve arastirmalarda
kendisinden s6z edilmistir, ancak hakkindaki tek calisma, iran’li miizikolog Taki Bines'e
aittir. Taki Bines, Se Risale-i Farisi der Musiki adl G¢ musiki risalesini inceledigi kitabin-
da, Kenzii't-Tuhafin Cambridge niishasi ve istanbul niishasi haric, diger dért niishay:
inceleyerek edisyon kritigini yapmis ve hakkinda kisa bir inceleme yazisina yer vermis-
tir (Bines, 1992). Kenzii't-Tuhafin bu edisyon kritigi Gizerinden Tirkgeye cevirisi ve ince-
lenmesi, tarafimizdan gercgeklestirilmistir (Yildiz, 2011).

Kenzii't-Tuhaf, glizel ve fasih bir Uslupta yazilmistir. Ayrica muellif, yer yer Farsca ve
Arapca siirler, misaller, kinayeler, istiareler, benzetmeler ve Kuran-1 Kerim’den 6rnek-
lerle eseri donatmistir. Enveri (6.11897?), Sadi (6.1292), Semseddin Tibsi (veya Sems
Tibsi), Kemaleddin ismail (6.1240?), Hace Nasiruddin Tsi (6.1274) gibi meshur sairle-
re de yer vermistir. Bunlarin yaninda eserde az duyulmus sairlerden Feridun Horasani
ve pek ¢cok “La-muellife” olarak zikredilen bilinmeyen sair yer almistir ki bittin bunlar
risalenin degerini oldukca yiikseltmektedir. Nesirdeki goze carpan sadelik ve fasihlik,
musiki sanatinin konulari acisindan cok faydali bir durumdur. Oyle ki araliklar, taksim,
teller, kompozisyon gibi bu sanatin en zor bahislerinde bile metni kolayca anlamak ve
faydalanmak miimkiinddir. iranli arastirmaci Taki Bines, eserin bu yéniini, Kutbuddin
Sirazi'nin Dlirretii't-Tdc, Abdulkadir Meragi'nin Makasidii’l-Elhan ve Camii'l-Elhdn
kitaplanyla kiyasladiginda, Kenzii't-Tuhaf1 daha Ustliin gordigini soylemektedir
(Bines, 1992, s. 56).

Doénemin musiki ilmini anlatan kitaplardaki konular, birbirine cok benzeyen basliklar
altinda incelenmistir. Besmele ve hamdeleden sonra kitabin ismi ve eserin yazilmasina
vesile olanlara rahmet talep eden dualar ve eserin kisa tanitimi, seslerin mahiyeti, tiz-
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lik ve pestlik sebepleri, seslerde uyum, sesler arasindaki oranlar, makamlar ve usullerin
devirleri, telli mizik aletlerinden bilhassa ud ve tanburun akordu, transpozisyon cet-
velleri, musikinin insan tzerindeki etkisi, makamlarin astroloji ile ilgisi, musiki meclisle-
rinde uyulmasi gereken davranis kurallari gibi konularin ardindan, bazilarinda uygula-
ma boéltmleri yer alir (Uygun, 1996, s. 12). Kasani de eserini bu gelenege uyarak kale-
me almis, basliklar biylik oranda bu sirayi takip ederek olusturmustur. Genel olarak
Kenzii't-Tuhafn U¢ ana baslik etrafinda sekillendigini sdyleyebiliriz. Bunlardan ilki, ses,
aralik, perde, tka, kompozisyon gibi, musikinin nazari ve teknik konulardir. ikincisi,
sazlarin olculeri, agaci, telleri gibi konularda ayrintili bilgilerin yer aldigi sazlar kisim-
dir. Uclinciisii ise, musikisinaslara 6gutler, musikinin insan (izerindeki tesiri ve mito-
lojiyle iliskisi gibi, yazarin felsefi bilgilerine ve kisisel fikirlerine dayanan bilgileri ice-
ren kisimdir.

Kenzii’t-Tuhaf'ta Nazari Konular

Eser, nazari konular anlattigi kisimlarda, diger kisimlarda oldugu kadar iddiali degil-
dir. Genel olarak degerlendirirsek, daha 6nce nazari sistemi kurmus olan ve uzun yil-
lar bu sisteme gore serhleri yapilmis olan, Safiyliddin’in Kitabu’l-Edvdrinin etkisi altin-
da bir sistem ortaya konmustur. Klasik edvar kitaplarinda oldugu gibi, Kenzii't-Tuhaf'ta
da nazari konular, Musiki Kelimesinin Anlami, Sesin ve Nagmenin Tarifi, Desatin (Musiki
Perdeleri), Eb’ad (Musiki Araliklar), Tka'nin Tarifi gibi basliklar altinda incelenmistir.

Hasan Kasani, eserinde musiki kelimesini etimolojik agidan incelerken, dncelikle “musi-
ki” kelimesinin “Musi” ve “Ki” kelimelerinin birlesiminden olustugunu sdyler. “Musi”
glizel nagme veren, “ki” ise uyumlu anlamina gelmektedir. Bu durumda “musiki” keli-
mesi uyumlu, glizel nagmeler anlamina gelir. Miellife gore, musiki iki kisimdan olus-
maktadir. ilki nagmelerden meydana gelir ve miellif bunun “Te’lif” yani kompozisyo-
nu olusturan kisim oldugunu séyler. ikinci kisim, bu nagmelerin kendi aralarindaki uyu-
mudur. Bu kismin ise “Ika” yani usul, ritim kismi oldugu belirtilmektedir. Miellife gére
te'lif ve 1ka, birbirine bagh iki ilimdir. Te'lif ve tka’'nin musikinin iki kismi olarak ince-
lenmesi, Kdsani'den énceki ve sonraki eserlerde benzer sekilde yer almistir. ibn-i Sing,
mizigi “sesleri ve bu sesler arasina giren zaman siirelerini” arastiran bir matematik ilmi
olarak degerlendirmistir. Bu da melodi ve ritim demektir (Turabi, 2004, s. 6).

Hasan Kasani'ye gore ses, iki cismin havada carpismasindan ortaya ¢ikan titresim-
dir. Bu tarif, diger musiki risalelerindeki uzun ve ayrintil tariflere gére oldukca kisa ve
6zdur. Abdulkadir Meragi de sesi benzer sekilde tarif etmis, iki cismin havada birbirine
vurmasinin sekli ve cesitleri hakkinda daha detayli bilgi vermistir (Sezikli, 2007, s. 53).
Ancak Safiyytiddin’in genel tariflerden farkli bir gériist vardir. Sesi, hava ve cisim iliski-
siyle agiklar. Ses, havanin cisimler arasinda sikismasindan veya cisimlerin havaya yapti-
g1 baskidan meydana gelir. Bu ylizden havada iki cismin ¢arpismasindan bagska, tek cis-
min havayla ¢carpismasindan da ses ¢ikabilir. Kirbacin havada ¢ikardigi ses, buna 6rnek-
tir (Arslan, 2007, s. 48).
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Muellif, sesi tarif ederken, bir cisme vurduktan sonra cikan sesin kuvvetinin o cismin
hacminin buyukligiine bagh oldugunu séylemektedir. Bu fikri desteklemek icin hay-
vanlarin seslerinden 6rnekler verir. Hayvanlarin nefes borusu ve akcigeri daha biyuk
olanlarin sesi daha kuvvetlidir. Ornegin devenin karacigeri ve boynu biiyiik oldugu icin
sesi de glicliidir. Karacigeri ve boynu olmayan hayvanlarin ise sesi yoktur, balik ya da
ari gibi. Yazar, ar1 ya da sinek gibi hayvanlardan ¢ikan sesin havada dolasmalarindan
dolayi olustugunu belirterek, ses bahsini sonlandirir. Bu bahse, ayni makalenin tictinci
kisminda, “Sesin Miktari Hakkindadir” baslidi altinda tekrar deginir ve bunun iki tarli
oldugunu sdyler. ilki sesin siirekli olmasi, ikincisi ise aralikli olmasidir. Bise tiirii nefes-
li calgilarda, nefes almak icin sese aralik verildigini, ancak mizmar gibi calgilarda nefes
almak gerekmediginden surekli ses cikarilabilecegini belirtir.

Nagme ise eserde iki sesin birbirine gore durumu olarak gorilmektedir. Bu seslerden
biri digerine gore pest, digeri ise tizdir. Yani pestlik ve tizlikleri, ancak birbirine gore
olur ve bir arada nagmeyi olustururlar. Kasani, bu seslerin havada dogal olarak uzatil-
masinin nagmenin olugmasi icin yeterli oldugunu sdyler. Ancak bir arada bulunan bu
seslerin nagme olabilmesi icin, aralarinda bir uyum olmasi gerektigini sdyleyen muel-
lifler de vardir. Safiyyiiddin Urmevi, bu konuda kendinden énceki Farabi, ibn-i Sina gibi
muelliflere karsi ¢cikmis ve “Yerde siriklenen bir cisimden de cesitli tizlik ve pestlikte
sesler duyariz ancak bu diizensiz ve daginik sesler nagme olamaz.” diyerek nagmenin
diger seslerden farkli oldugunu belirtmistir (Arslan, 2007, s. 5). Kasani’'nin gorisd, bu
konuda Farabi'ye daha yakin gériinmektedir.

Muellif, her sesin oktavinda bir benzeri oldugunu da nagme tanimi icerisinde belirtmis-
tir. Oyle ki biri digerine gére tiz; ama aslinda frekans degeri iki kati olan sesler kompo-
zisyonda birbirinin yerini tutmaktadir. Miellifin bu ifadesi, “oktav” teriminin karsiligidir.

A n ~

Eski nazariyat kitaplarinda, musiki perdesine “Destan” perdelere ise “Desatin” denirdi.
“Mutlak Veter” denilen bir acik telin varligi kabul edilir ve bu telin bir ucuna (A) diger
ucuna da (M) konulurdu. (A) “Canibi’l-Enf” (burun tarafi) ya da “Taraf-1 Eskal” (pest taraf)
denilen pest taraftaki son noktayi, (M) noktasi ise, “Canibu’l-Must” (esik tarafi) ya da
“Taraf-1 Ehad” (tiz taraf) denilen tiz taraftaki son noktayi temsil ederdi (Sezikli, 2007, s. 56).
Kasani de Kenzii't-Tuhaf adli eserinde, perdeleri tarif ederken ayni sistemi kullanmistir.

Kasani'ye gore destan, yani perde, telli sazlarin sapindan nagme ¢ikmasina yarayan
isaretlerdir. Muzik, bu nagmeler Uzerinden gider. Kasani, bir telin 17 ses cikarabildigi-
ni belirtmistir. Bu teli, klasik kaynaklarda oldugu gibi, uzun bir ¢izgi olarak disinmus;
cizginin bir ucuna A isareti, diger ucuna M isareti koymustur. A, burun tarafi, M ise esik
tarafidir. Daha sonra tel tizerinde bolmeler ve isaretlendirmeler yaparak diger perdele-
rin yerini bulmustur. Kasani, tel Gzerinde bu islemleri yaparken perdelerin isimlerini zik-
retmemistir. Ancak daha sonra, eserin ikinci makalesinin yedinci faslinda, murekkeple-
ri anlatirken perdelerin ismini vermeyi gerekli gdrmustir. Ud tzerindeki parmak pozis-
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yonlarina gore verdigi bu isimler, diigah, segah, cargah, pencgah ve hiseynidir (Yildiz,
2011, s. 110). Eserde daha once bahsedilen perdelerin tamaminin isimleri verilmemis
olsa bile, eserin yazildigi dénemde bu isimlerin mevcut oldugu anlasiimaktadir. Bu yiiz-
den, perde isimlendirmesinin yapildigi bilinen en erken kayit, Kenzii't-Tuhaftir diyebi-
liriz. Tel Gzerindeki bu islemlerin, Safiyytddin’in eserindeki ilgili kisimlarla, 6zellikle ilk
bes maddede ortustigu gorilmektedir. Nuri Uygun, Safiyyliddin’in ses sistemini acikla-
digi arastirmasinda A sesine rast diyerek diger perdelerin isimlerini bulmustur (Uygun,
1996, s. 136).2 Murat Bardakgi ise Meragi'nin ses sistemini acikladigi arastirmasinda, ilk
ses yani A sesine Yegah demistir ve diger perdeleri buna gore hesaplamistir. Dolayisiyla
Uygun’un ve Bardakg¢i’'nin seslere verdikleri isimler farklilik gostermektedir. Kasani ise
eserinde, mirekkepler ile ilgili bolimlerde, tele isaret parmadiyla basilan perdeye
Dugah dedigi icin ilk ses yani A sesi, rast kabul edilmek zorundadir. (Yildiz, 2011, s. 46)

Kasani'ye gore, bir ¢izgi cizmeye nasil nokta ile baslanirsa aralik da nagmenin baslan-
gicidir. Biri tizde, digeri ona gore pestte olan iki sesin birbirine gére uyumuna aralk
denir. Fakat farkli tellerin akordu ayni sese cekilirse buna aralik denmez, bunlar bir ses
olur. Aralik olmasi icin birbirine gore tiz veya pest iki farkl ses gerekmektedir. Kasani,
ayrica araliklart uyumlu ve uyumsuz olmak tizere ikiye ayirmistir. Uyumlu araligin nefs-
te lezzet yarattigini, uyumsuz araligin ise bunun ziddi oldugunu sdylemistir. Bunun
sebebi olarak da iki ses arasindaki oranin uyumsuz, kétl olmasini gostermistir.

Cins (dortll aralik) ve Cem’ (6zel araliklar), eserde 6zel bir orana sahip araliklarin isimle-
ri olarak belirtilmistir. Melodi ise cins ve cem’lerin, uyumlu nagmelerle ve uyumlu usul-
lerle degisik sekillerde kullaniimasi olarak tarif edilmistir. Kasani, daha sonra araliklarin
isimlerini iceren bir tabloyla birlikte, bu araliklarin agiklamasini yapmistir.

Hasan Kasani, bitin edvarlarda ve musiki risalelerinde oldugu gibi, musiki ile ilgili
bazi nazari meseleleri ud tizerinden agiklamistir. Ud tellerinin isimleri, Kindi'den itiba-
ren biitlin edvar ve risalelerdeki ismleriyle, Kasani’'de de kullaniimistir. Bu isimleri syle
siralayabiliriz: 1.tel: Bam, 2.tel: Misles, 3.tel: Mesna, 4.tel: Zir ve 5.tel: Had. Bu isimlendir-
me ve siralama, Kindi (Turabi, 1996, s . 69), ibn-i Sina (Turabi, 2004, s. 113), Safiyyiiddin
(Uygun, 1996, s. 216) ve Meragi'de (Bardakgl, 1986, s. 102) ayni sekilde yer almaktadir.

Ayrica Kasani, Ud tellerinden her birinin anasir-1 erba’a, yani dért elementten biri-
ni temsil ettigini sdylemektedir ki benzer bir aciklamaya Ladikli Mehmet Celebi'nin
“Risaletii’l Fethiyye” isimli eserinde de rastlanabilir (el-Hac Hasim Muhammed er-Recep,
1986, s. 178). Buna gore Zir telini temsil eden element ates, Mesna telini temsil eden
element hava, Misles telini temsil eden element su, Bam telini temsil eden element ise

topraktir.

2 Kasani'nin verdigi ses sistemini Safiyytiddin‘in sistemiyle de karsilastirarak degerlendirmesi, musiki
tasavvuru konusunu astigindan makalemizde yer almayacaktir ancak ayrintili bilgiye, konuyla ilgili
tezde ulasilabilir (Yildiz, 2011, s. 32-38).
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Klasik nazariyat kitaplarinda, musikinin iki &nemli unsurundan biri olan ritmik kalpla-
r ve bunlarin tirlerini ifade etmek icin 1ka terimi kullanilmistir ve bu konuya cok genis
béliamler ayrilmistir. Farabi, sirf bu konuyu anlattgi, Kitab-1 Fi'l-ikd’at ve Kitab-1 ihsaii’l-
ikd‘at adli iki eser yazmistir. Hasan Kasani, ka terimini, “Birbirine uygun araliklar olan
zaman uzunluklan” olarak tarif etmistir. Eserin genel Gslubuna uygun olarak, kisa ve
0z bir tarif olan bu climle, diger muelliflerin tariflerinin 6zeti gibidir. Safiyytddin’in
ika tanimi ise soyledir: “1ka, belirli zamanlarin araya girdigi vuruslar toplulugudur. Bu
vuruslar, bir takim oranlara ve birbirine esit devirlere sahiptirler”(Arslan, 2007, s. 91).

Muellif, tka't muttasil ve munfasil, yani strekli ve aralikh olarak ikiye ayirmistir. Bu ayrim
muvassal ve mufassal, yani bitisik ve ayr olmak tizere Safiyyiiddin'de de yer almaktadir.
(Arslan, 2007, s. 91) ibn-i Sind'nin ayrnimi da Safiyyiiddin’in ayrnimi gibidir (Turabi, 2004,
s. 80). Ancak bu iki kismin alt basliklar, Kasani'den oldukga farklidir. Kasani, bu kisim-
da meshur yedi ikd'in tanim ve tarifine deginmektedir. Konunun basinda, “Mevlana
Safiyyliddin Baridallah'dan rivayetle” diyerek Safiyyliddin Urmevi'den yararlandigini
bildirmis olur. Yedi tka'in bilinen isimleri su sekilde verilmektedir: 1.Sakil-i evvel, 2.Sakil-i
sani, 3.Hafif sakil-i evvel, 4.Hafif sakil-i sani, 5.Remel, 6.Hafif remel, 7.Hezec.

“Devir” kelimesinin ¢cogulu ve “devirler” demek olan “edvar”lar, Tirkce, Farsca ve
Arapc¢a musiki nazariyati kitaplarinda énemli bir konudur. Clinkli makamlar, perdeler
ve bilhassa usuller, bu kitaplarda daire seklinde semalarla gosterilir. Kasani de usulleri
daireler vasitasiyla gostererek bu gelenege uymustur.

Kenzii't-Tuhaf'ta Sazlar

Muellif, Kenzii't-Tuhafda sazlar konusuna ayr bir bolim a¢mis ve sazlari iki kisim-
da incelemistir: Kdmil (tam, olgun) sazlar ve nakis (kusurlu, eksik) sazlar. Bu ayirim,
Abdulkadir Meragi'de benzer bir sekilde (Mukayyedat ve Mutlakat) ve eserinin sazlar
bolimini tamamen Kenzii't-Tuhaf'dan tercime eden Ahmedoglu Sikrullah’da ayni
sekilde yer almaktadir. Stkrullah, Pise’yi anlattiktan sonra, “Bu yazilan sazlar kamil saz-
lardir. Amma bir kag dahi vardir ki tstadlar katinda ol sazlara eksik saz derler ve ol eksik
sazlar dorttur.”(Kamiloglu, 2007, s. 146) diyerek calgilar ikiye ayirmistir. “Eksik sazlar”
diye belirtilen ¢ceng, niizhe, kanun ve mugni, Abdulkadir Meragi'nin “mutlakat” adini
verdigi acik telli calgilardandir ve Bardakgi'ya gore terkedilen ilk calgilar bunlar olmus-
tur (Bardakgl, 1986, s. 100). Eksik sazlarin zaafi, calinan makamdaki perdelerin seslendi-
rilebilmesi icin her makam degisiminde yeniden akort edilmeye ihtiya¢ duyulmasidir.
Bir eserin icinde makam geckileri yok ise bu calgilarin kullanilmasi gorece olarak daha
kolaydir. icinde makam geckilerinin bulundugu eserlerin seslendirilmesinde bu calgi-
lar yetersiz kaldiklari icin, “Ustatlar katinda” bunlara itibar edilmedigi anlasilmaktadir.
19. ylizyilda, mandal sistemi sayesinde tim sesleri icra edebilecek bir yapiya kavustu-
rulmus olan kanunun ise bu sekilde yok olmaktan kurtulmus oldugundan bahsedili-
yor olsa da bu bilgi, o déneme kadar kullanimdan kalkmamasinin sebebini aciklama-
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maktadir (Pekin, 2003, s. 1008-1043). Kanunun 18. ylizyilda kullanildigina iliskin kayit-
lar, aslinda 19. ylizyila kadar da kullanilmaya devam ettigini gostermektedir (Soydas,
2007, s. 68).

Eserin liclinc makalesi olan bu bdlim boyunca islenen dokuz sazin her biri icin, ayrin-
tili olarak sekil tarifi, yapim esaslari gibi konulara deginen muellif, bolim sonunda, saz
yapiminda kullanilan tellerin cinsleri ve 6zellikleri hakkinda bilgi vermistir. Sazlari tarif
ederken karis, parmak ve agik parmak gibi dogal 6l birimleri kullanmistir. Kamil saz-
lar icinde siraladigi sazlar: Ud, Gisek, Rebab, Mizmar ve Bise; nakis sazlar icinde sirala-
digi sazlar ise Ceng, Niizhe, Kanun ve Mugni'dir. Bu sazlarin bir kismi artik glinimuiz-
de kullanilmamaktadir. Giinlimuzde kullanilanlarr ise dl¢llerine ve ¢izimlerine bakildi-
ginda, giinimiizdeki hallerinden oldukga farkhlik gostermektedir. Elbette bu kiyasla-
ma, eserin yazildigi cografyaya bakilarak ve giinimiizde bu cografyalarda kullanildig
bilinen sazlar g6z 6niine alinarak yapilmistir.

Ud: Miellifin “Kamil Sazlar” arasinda saydigi ilk saz Ud'dur. Kenzii't-Tuhaf'ta udun tari-
fine agacinin niteliginden baslanmis ve 6lciilerine gecilmistir. Olciilere bakildigin-
da, bugtin kullanilana kiyasla oran agisindan daha basik ve uzun tekneye sahip bir ud
oldugu anlasiimaktadir. Teller ise buglinki tellerden bir eksiktir ve bes adet olarak sira-
lanmistir. ilk tel olan bam telinin bagirsaktan yapildigi séylenmistir ancak bugiin, bu tel
ipek Uzerine giimis sarim teknigiyle yapilir. Kenzii't-Tuhafta ud tellerinin sirasi, kalin-
dan inceye dogru yer almaz. Gliniimuzdeki Turk miziginde kullanilan udlar, kalin tel-
den ince tele dogru siralanir ve buna gore akortlanir. Ancak Kenzii't-Tuhaf'ta bu durum
farklidir. Bunda eski Yunan teorilerinin etkisi oldugu distnulebilir.

Gisek: Risalede gisek ismiyle yer alan saz, Tirk kaynaklarinda gérilen iklig isimli sazla
birebir aynidir. Nitekim Ahmedoglu Sukrullah, eserindeki ¢algilar bolimini Kenzii't-
Tuhaftan tercime ederken gisek yerine 1klig ismini kullanmistir. Rebabin giinimiiz-
deki formuyla da oldukca benzerlik teskil eden gisek, yayli bir sazdir. Bu sazla ilgili en
ayrintil tarif, Kenzii't-Tuhafta yer almaktadir. Govdenin ve sapin ol¢ilerinin ayrintili
olarak verildigi eserde, biri kalin, digeri daha ince olan 2 telden bahsedilir. Nagmeler,
ince olan telle calinir ve kalin tel, yani bam teli, nagmeye eslik ederek ahenk olustur-
maya yarar.

Rebab: Ginimuz Turkiyesinde rebab deyince akla gelen saz, bir Ust baglkta gisek ola-
rak verilen sazla seklen birebir aynidir. Yani giinimuz Tiirk muzigi rebabi, yayli bir saz-
dir. Ancak Kenzii't-Tuhafin “Kamil Sazlar” bahsinde yer verdigi rebab isimli saz ise miz-
rapla calinan ve yapisi da farkli olan bir sazdir. Abdulkadir Meragi’'nin de rebab sazini
ud gibi akort edilen G dort telli bir saz olarak tarif ettigi gorilir (Bardakgl, 1986, s. 104).
Dolayistyla sazin belli bir dénemden 6nce mizrapla ¢alinan bir saz oldugu genellemesi-
ni yapmak yerine, bu ikisinin tamamen farkli iki saz oldugunu ve meselenin isimlendir-
me tercihinden ibaret oldugunu sdyleyebiliriz. Clinku bahsi gecen iki isimden de daha
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once yasamis olan Mevlana Celaleddin Rimi’nin oglu Sultan Veled'in bazi eserlerinde,
rebabin yayli bir saz oldugu belirtiimektedir. Yine ayni sekilde risalenin telif tarihinden
cok dnce yasamis olan Ibn-i Sina da rebabdan yayli bir saz olarak bahseder (Turabi,
2004, s. 108). Ayrica glinimiizde, iran’da, risaledeki sekline biraz benzeyen rebab isim-
li, mizrapli bir saz calinmaktadir (Mousavi, 2006a). Bu saza “Afgan rebabi1” isminin veril-
digi de duyulmustur.

Bu durumda cografi bir siniflandirmaya gitmek miimkiindur. Rebab, Anadolu bolge-
sinde en erken Selcuklu doneminden beri yayli bir saz olarak bilinirken Kenzii't-Tuhafin
yazildigi bolgeyi de icine alan Fars bolgesinde, risalede anlatildigi gibi mizrapl bir saz-
dir. Ayrica sunu da belirtmek gerekir ki hem risalede bahsi gecen saz, hem de bugiin
iran'da calinan saz, sekil itibariyle Hindistan bélgesinde calinan Sarod isimli sazla da
oldukca fazla benzerlik géstermektedir.

Mizmar: icine nefes tfleyerek icra edilen bir sazdir (Farmer, 1993, s. 206). Bir kismi tahta-
dan, bir kismi kamistan yapilan bu sazin adina, pek cok kaynakta rastlamak miimkanddr.

Risalede bu sazdan bahsedilirken “Siyah Ney (Nay-1 Siyeh)” seklinde bir giris yapilmis-
tir. Abdilkadir Meragi'de de Siyah Ney ve Beyaz Ney olmak uzere iki Neyden bahse-
dilmektedir. Meragi'nin Siyah Ney tanimi ¢cok ayrintili degildir; yalniz icra 6zelliklerin-
den ve Beyaz Ney'in yarisi kadar oldugundan bahsedilmistir (Bardakgi, 1986, s. 107).
Kenzii't-Tuhafta ise bir pargasi tahta, bir parcasi kamis olan iki parcadan olustugunu
belirttikten sonra, bu ikisinin birbirine nasil birlestirildigi uzun uzun anlatilir. Mizmarin
Olclleri deliklere varincaya kadar verildikten sonra, sazin sekli ¢izilmistir. Sekilden de
anlasildigi Uizere saz, glinimiizde daha cok Azerbaycan bdlgesinde kullanilan Balaban
ya da Duiduk ile oldukga benzerlik arzetmektedir (Mousavi, 2006b).

Bise: Bu nefesli sazin, Kenzii't-Tuhafta bise olarak ve Ahmedoglu Stkrullah'in Kitabu'l-
Edvdrnda pise olarak bahsedildikten sonra, baska hi¢ bir kaynakta yer almamasi
ilginctir. Risaledeki tarifinden anladigimiz kadariyla, sadece kamistan yapilan ve yakla-
stk 26-27 cm olan bu saz, glinimuzdeki Ney'in oldukga kicuk bir drnegidir.

Ceng: Risalede, eksik sazlar kisminda ilk olarak zikredilen saz Ceng'dir. Ceng, risalede
eksik sazlardan ve Meragi’'nin de “mutlakat” adini verdigi sazlardan olmasi sebebiyle,
en c¢abuk unutulan mizik aletlerinden biri olmustur. Mizikle ilgili hemen her minya-
tirde karsimiza ¢ikan, edebiyatta adina eser yazilmis olan ¢engin 18. ylizyildan sonra
Osmanli miziginde terk edildigi bellidir (Pekin, 2003, s. 1036; Soydas, 2007, s. 74).
Kenzii't-Tuhaf da ¢eng bahsine, kamil (tam) sazlara gore nakis (eksik), ancak nakis saz-
lara nisbeten daha kamil oldugu zikredilerek baslanmistir. Sazin agacinin cinsinden ve
yapimindan bahsedildikten sonra, icra sekline de yer verilmistir. Cengin tel sayisi Ggerli
dizilmis 24 ya da son tel bam teli olmak Gzere 25 olarak verilmistir.
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Niizhe: Kenzii't-Tuhaf risalesinde, niizhenin Safiyylddin tarafindan icad edilmis bir saz
oldugu belirtilir. 108 telli oldugu sdylenen bu sazin yapim asamalari sirasiyla anlatil-
mistir. Diger sazlarin yapimlarina gére daha karisik bir yol izlendigi gérulir. Basit bir
tarifle, birbirine sirt sirta dayanmis kanun biciminde iki levhanin tzerine gerilmis, yan-
lara agilan deliklerden gecirilmis tellerden olusmaktadir. Tipki kanunda oldugu gibi her
¢ tel bir arada akord edilir. Sazin ¢izimine baktigimizda, dikdortgen seklinde bir alan
ve Uzerinde simetrik olarak dizilmis, esik oldugu anlasilan kiictik noktalar bulundugu-
nu gérmekteyiz. Bunlarin lzerine de sirayla teller gerilmistir.

Kanun: GUiniimizde ufak degisikliklerle de olsa, halen kullanilan bir saz olmasi sebebiy-
le, risalenin en ilgi cekici basliklarindan biridir. Kenzii't-Tuhaf'da, kanun igin ¢cok ayrin-
til bir tarif yapiimamistir. Nasil niizhe iki kanundan ibaret olarak tarif edilmisse kanun
da niizhenin yarisi olarak tarif edilmistir. Ancak dlculeri ve yapimi hakkinda ayrintil bil-
giler verilir. Bir yani egri bir dikdoértgen oldugu ve zerdali agacindan yapildigi zikredi-
lir. Risalede zikredilen boyutlara bakildiginda, yaklasik olarak bugtin kullanilan kanun
boyutlarinda oldugu sdylenebilir. Ancak bugiinkiinden farkli olarak yamugun egimi,
yani burgularin takildigi kenar ile uzun kenar arasindaki a¢i daha fazladir. Bunu, veri-
len odlciilerde uzun kenarin 3 karis, karsisindaki kisa kenarin 1,5 karis olmasindan anli-
yoruz. Yani kisa kenarin uzun kenara orani %2 olarak verilmistir. Giinimuzde ise uzun
kenar yaklasik 86 cm, kisa kenar yaklasik 25 cm uzunlugunda yapilmaktadir. Yani oran
1/3 den biraz daha eksiktir. Risalede 64 telli olarak zikredilen kanun icin {¢ cins telden
bahsedilir: bam, misles ve mesna. Teller, tipki bugtinki gibi, her (g tel bir ses verecek
sekilde akort edilir. Ancak tellerin takilmasi sirasi, giiniimiiz kanununa gére farlidir. iki
misles telin ortasina bir bam teli takilmasi gerektigi zikredilir. Kanun icin verilen sekle
baktigimizda da glinimizdeki kanuna oldukca benzeyen, ancak dikdértgene daha
yakin, mandallari ve deri bolgesi olmayan bir kanunla karsilasiriz.

Mugni: ismi Arapca “gina”, sarki sdylemek fiilinden tiireyen mugni, Safiyyiiddin
Abdilmd’'min Urmevi tarafindan icat edilmis olan ikinci sazdir (Uygun, 1996, s. 36).
Safiyytiddin’in, bu sazi rebab, kanun ve nlizheden gelistirdigi sdylenmektedir (Usbeck,
1970, s. 27). Kenzii't-Tuhafda ise mugni, Safiyytiddin’in isfahan’a geldiginde icat ettigi
bir saz olarak tanimlanir. Bu sazin, rebab, kanun ve niizhenin birlesiminden olustugu,
bu risalede belirtilmektedir. Tarifine bakildiginda, bir canak ve dikdértgen seklinde bir
sapin birlesiminden olustugu anlasiimaktadir.

Ogiitler, Musikinin Tesirleri ve Miizik Mitolojisi

Kenzii't-Tuhaf isimli risalenin en dikkate deder taraflarindan biri, mizisyenlerin ahlaki
acidan nasil davranmalari, toplu ortamlarda (meclislerde) nelere dikkat etmeleri gerek-
tigine dair uzunca bir bolim icermesidir. Hasan Kasant, eserinin dérdlinct makalesinin,
sekiz fasildan olusan birinci kismini tamamen bu konuya ayirmistir. Klasik edvar kitap-
larinda bdyle bir bolim olmasi adettendir; ancak Kenzii't-Tuhaf'da bu bolim, oldukca
edebi bir Gslupla ve ayrintili olarak ele alinmistir.
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Birinci fasil, “Miizisyenlere Ogiitler Hakkindadir” bashg altinda, miizisyenlerin uyma-
si gereken temel kurallardan bahseder. Kasani, uzun paragraflar halinde temel olarak
kendi mensup oldugu millet ve mezhebin gereklerine riayet etmeyi, daima ibadet ve
salahiyet halinde olmayi, edepli olmayi, arsiz olmamayi, nefse uymaktan, az yemekten,
az uyumaktan kaginmayi, cahillerle ¢ok fazla bir arada olmayi aliskanlk haline getir-
memeyi, Zuhre yildizi icin yazilmis dualari okumayi (bu dualar daha sonra muellif tara-
findan veriliyor), diinya hayatindan yapabildigi kadar uzak durmayi, strekli temiz ve
glizel kokulu elbiseler giymeyi, daima giiler yiizlii olmayi tavsiye etmektedir. Bu 6git-
ler arasinda ilgi ¢ekici olanlarindan biri, sohbetlerde kullanmak icin pek ¢ok sey ezber-
lenmesi yoniindeki 6gldudir. Mesela giizel misaller, iyi remizler, latif kisa hikayeler,
sevilen rubailer ve goriilmemis tek beyitler hatirda tutulmalidir. Yine ilgi ¢cekici 6gut-
lerden biri, kendisinden daha iyi bir zatla karsilasilirsa, Gziilmemeli ve o zat kiskaniima-
malidir. Daha ¢ok calismali ve ondan daha iyi bir mertebeye ulasmalidir ve bu sanati
calistigini cahillerden sakinmalidir. Ayrica tercih edilecek sazlarla ilgili de 6gutler veren
Kasani, “Ud gibi kamil sazlar calmalidir, avama ait ceng, ney gibi sazlara daha az itibar
etmelidir.” diyerek o donemde ¢eng, ney gibi sazlarin avam tarafindan kullanildigina
dair bir ipucu vermistir.

Hasan Kasani, mizisyenlere genel olarak bu 6gitleri siraladiktan sonra, “Meclis ve
Mahfillerin Adabi Hakkindadir” bashgi ile yazdigi diger fasilda, miizisyenlerin topluluk
icinde nasil davranmasi gerektigini, yine uzun paragraflar halinde aktarir. Bunlardan
ilgi cekici birka¢ maddeyi soyle siralayabiliriz: “En alcak yerde oturmaya 6zen goster-
melidir. Herkese, mertebe sirasina gore hatir sormalidir. Mekana hanende olarak gel-
mis olan kisiyle daha fazla konusmalidir. Vakitlere riayet edilmelidir. Her perdenin
hangi vakit calindigi bilinmelidir. Meclisteki en 6nemli kisinin mizacina uygun sarkilar
okumalidir. Eger mecliste iki kisi kavga ederse sazi birakip kavganin sebebini giderme-
lidir. Meclistekilerin ruh haline gére sevingli ya da tziintili seyler calmalidir. E§er hazir
bulundugu mecliste kendisine benzeyen bir baska kisi de bulunuyorsa onunla ¢ekis-
memelidir. Eger o kisi mertebece kendisinden Ustiinse ve meclistekiler ona tabi olurlar-
sa katiyen hosnutsuz olmamali ve haset duymamalidir. Achigini belli etmemelidir, susa-
digini veya sicakladigini séylememelidir. Baska bir tabaktan meyve ya da yemis alma-
malidir. Bir mecliste anlatilan bir seyi baska bir mecliste anlatmamalidir.” Biitiin bun-
lar, musiki meclislerinin o dénemdeki usul ve adabuyla ilgili ilging ipuclari icermektedir.

Kasani'nin eserinde siklikla bahsettigi bir diger konu, muizigin insanlar Gizerindeki tesiri-
dir. Eserin cesitli yerlerinde yer alan kiiclik hikayelerden bazilari, miizigin insan tizerin-
de ne tir etkiler yapabilecegine dair mesajlar icermektedir. Yine bazi makalelerin fasil-
larinda da cesitli makamlarin, vakitlere gére insan tizerinde nasil etkili olacagini ayrin-
tih bir sekilde anlatmistir.

Hasan Kasani, eserinin bazi yerlerinde kiiuik hikayelere yer vererek, okuyucunun daha
cok zevk almasini saglamistir. Bu hikayelerden birine gore, Davut Peygamber, Allah’a
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dua edecegdi zaman, bazi sazlar hazirlar ve hos bir sesle dua edermis. Hos nagmeler ile
eslik eder ve yardim dilermis. Kasani'ye gére mescit ve tirbelerde tirld tlrli nagme-
lerle Kur'an okunmasi, bu gelenegin bir devami niteligindedir. Oyle ki mescitte bazilar
gonlinin yumusakhigindan aglar, feryat eder, elbisesini yirtar ve bazilari da oynamaya
baslar. Kasani, bu davranislarin sebebini musikinin tesiriyle nefiste tlfet ve muhabbet
ortaya ¢ikmasi olarak degerlendirir. Musikinin tesiriyle o kisiye, o ylice alemden sevgi
ve yakinhk kokusu gelir. Clinki nefis ve can, geldigi yeri arzu eder ve bedeni hareke-
te gecirir; ancak tenin agirligindan can yukari ¢ikamaz. Nitekim Kasani'nin Eflatun’dan
naklettigi bir s6z su sekildedir; “Her kim ki sazi dogru bir sekilde isitirse, dans ederek
olur ve bu hal, ibadet yerlerinde ¢ok sik meydana gelir.”(Yildiz, 2011, s. 99).

Kasani'nin, baska bir fasilda ibn Sind’dan naklettigini ifade ettigi bilgilere gére, musi-
ki, sihrin bir subesidir ve insan tabiatinda var olan heyecan, muhabbet onunla ortaya
cikar. Kadinlarin musikiye daha meyilli oldugunu ifade eden Kéasani, musikiden zevk
alindiginda insanda gortinen seyleri su sekilde siralar: yiiziin rengi degisir ve istemsiz
olarak baglarini saga sola sallamaya baslarlar.

Kasani'nin kiclk hikayelerinden biri, meclistekilerin kavga etmesi durumunda onla-
r yatistirmak gerektigini soyledigi 6gidinden hemen sonra yer alir. Hikayeye gore,
Farabi bir mecliste bulunmaktaydi ve meclisteki iki kisi birbirine cok eskiden beri kin-
liydi. Fakat Farabi, dyle bir perdeden okudu ki, yani makami oradaki ortama ve ruh hal-
lerine o kadar iyi uydurdu ki bu iki diismanin birbirine olan kini yok oldu. Birbirlerine
guldler, yaklastilar ve guluserek baristilar. Bu kiiciik hikdye, musikinin insanlarin psi-
kolojileri Uizerinde yapabilecedi degisiklikleri gdsteren ve o dénemde musikinin etkisi-
ni anlatan, dnemli bir hikayedir.

Kasani, eserinde miuzik ve astroloji iliskisine dair pek ¢ok bilgiye yer vermistir. Bu bil-
giler arasinda en 6ne ¢ikani, Ziihre yildizinin miizikle iliskisine dair olanlaridir. Bundan
da 6nce, mizigin kaynagina dair, mitolojik bilgiler olarak niteleyebilecegimiz baz
iddialarda bulunur. Kasani, mizigi siniflandiran ilk alim olarak Pisagor (Pyhtagoras)
ismini isaret eder. Bu isim pek ¢ok musiki alimi tarafindan da musiki ilminin kurucu-
su kabul edilmektedir.? Yine benzer bir sekilde, Pisagor'un 6grencilerine, “Ben bu nag-
melerin bazilarini, gezegenlerin hareketinde isitiyorum, o ylizden biliyorum.” dedigini,
Kasani de rivayet eder. Bu ilmi ilk siniflandiranlarin, Pisagor'dan sonra sirasiyla Eflatun,
Aristotales ve Batlamyus oldugunu ve daha sonra gelen alimlerin bu siniflandirmala-
ri kabul ettigini bildirmistir.

Eserin mizisyenlere 6gutler kisminda belirtilen “Zihre yildizi i¢in yazilmis dualari oku-
malidir.” ibaresi ve sonraki kisimlarda Zihre yildizina edilecek dualarla ilgili ayrintili bil-
giler, diger edvar kitaplarinda rastlanmayan bilgilerdir. Sadece Ahmedoglu Siikrullah,
Kenzii't-Tuhafin bu bdlimiunl aynen tercime ederek eserine almistir. Zihre yildi-

3 Bukonuda genis bilgi icin bkz. Cetinkaya (1995, s. 42)
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z1, dogu mitolojisinde pek ¢ok efsaneye konu olan, Tan ya da ¢oban Yildizi olarak da
adlandinlan, Batida “Venis” ismi verilen yildizdir. Tiirk edebiyati ve dogu edebiyati kay-
naklarinda bu yildizla ilgili olumlu ve olumsuz pek ¢ok niteleme ve benzetme yapilmis-
tir. iran edebiyatinda, ézellikle Mevlana’nin Divdn-1 Kebir'inde ve Mesnevi'sinde Ziihre
yildizinin mizik ve kadinla ilgili efsanelerine telmihte bulunan pek ¢ok nazim 6rnegi-
ne rastlamak mimkiindur.* 15. ylizyil sairi Ahmed Pasa’nin glines kasidesi de Ziihre yil-
dizina rastladigimiz Tirkge siirlerden biridir. Prof. Ahmet Atilla Sentiirk, bu kasidenin
serhini yaparken Zihre yildiziyla ilgili sunlari s6ylemistir: “Eskilerin inanisina gore, gok-
yltziindeki gezegenlerden “Ziihre” [= Veniis] musiki ve isretin semboli ve etkileyicisi-
dir. Her seyyareye bir sahsiyet izafe edilen dogu minyatdirlerinde elinde kopuz, ¢ceng
vb. bir musiki aleti tutan bir kiz seklinde resmedilir. Edebi metinlerde gdkytziinde isret
meclisi kurmus, saz calip isret eden bir sahis olarak islenmistir.” (Sentirk, 2004, s. 57).

Zihre yildizinin kadin olarak resmedilmesi ve Ziihre duasinda da bu sekilde (sehinsah-i
nisa) nitelendirilmesi ise Kur'an-1 Kerim’in bir ayetinde isimleri yer alan® Har(t ve Marut
adl meleklerle ilgili, halk arasinda ve diger yazili kaynaklarda yaygin bir hikayeye gon-
derme olarak distinilebilir. Bu hikdye, Kur'an-1 Kerim’de ismi gecen Har(t ve Marut
ile ilgili olmasina ragmen, ana hatlariyla efsanevi ve destansi bilgilerden ibarettir.
Hikayeye gore Harut ve Marut, yeryliziindeki insanoglundan daha takval olduklarini
soyleyerek kibirlendikleri icin, Allah tarafindan cezalandirlarak yeryiiziine gonderilen
iki melektir. Allah, onlar Babil'de cok glzel bir kadin suretine blriinmdis olan Ziihre
ile imtihan eder. iki melegin bu kadina meyletmeleri, hem cinayet islemelerine hem
de zina yapmalarina sebep olur. Harut ve Marut, Babil kuyusuna atilirlar ve Ziihre de
bir yildiz olarak gokyuiztine cikarilir (Demirci, 1997, s. 263). Bu efsanenin cesitli kaynak-
larda cesitli varyasyonlarina rastlamak miimkiindir. Ancak genel itibariyle kaynaklarin
tamaminda, Ziihre'nin gékyuziine ¢ikarilmis, zevki, eglenceyi ve miizigi temsil eden bir
kadin oldugu ¢ikarimi yapilabilir.

Kenzii't-Tuhafin miellifi de eserinin doérdiincli makalesinin t¢tinci faslini tamamen
Ziihre yildizina ayirmistir. Unlii islam filozofu Sihabeddin Maktul’den naklen, Ziihre yil-
dizi dogdugunda yapilmasi gerekenleri anlatir ve eserinde Nasiruddin Tasi'den uzun-
ca bir siire, Zihre yildizi dogdugunda okunmasi gereken bir dua olarak yer verir. Bu
siir boyunca, Ziihre yildizinin dviilmesi ve ona “kadinlarin sehinsahi” ve “Nahit” olarak
hitap edilmesi dikkat cekmektedir. Ayrica siirin sonunda sairin Zihre yildizina, kendisi-
ni sevdiginden ayirmamasi seklinde dua ettigi goruldr.

4 Bu konuda genis bilgi icin Bkz. Gélpinarli (1957)

5 (Bakara 102) “Kur'an-1 Kerim'de Harut ve Marut'un zikredildigi ayet, Hz. Stileyman‘a atilan iftiralar-
la Harut ve Marut'un sihir 6gretisi hakkinda iki ana konuya ait bilgi verir. Mifessirler, bu ayetlerin
sihir 6grenmenin ve 6gretmenin sakincalarini vurguladigi konusunda ittifak etmislerdir. Harut ve
Marut’la ilgili ayette yer alan yegane bilgi, onlarin Babil'de bulunduklari ve giinah konusunda uyari-
da bulunarak insanlara sihir 6grettikleri seklindedir. Bununla birlikte tarih ve tefsir kitaplar 6zellikle
israiliyyat'in etkisiyle konuyu ayrintili bir bicimde anlatmaktadir. Harut ve Marut'la ilgili sahih hig bir
hadis yoktur” (Demirci, 1997, s. 263).
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Sonug ve Degerlendirme

14. ylzyila gelinceye kadar islam diinyasinda musiki tasavvuru acisindan pek cok
onemli asamalar kaydedilmistir. Musiki, bir ilim dali olarak ele alinmaya baslanmis,
Kindi, Farabi, ibn Sina gibi énemli filozoflar bu alanla ilgilenip kitaplarinda genis
boltimler ayirmis, musiki terimleri ortaya ¢ikmis ve benimsenmis, Bati'dan terciime
edilen eserler yorumlanmis ve bu konuda genis kitaplar yazilmistir. 14. ylizyila yakla-
sildiginda ise musiki dizilerinin dairelerle anlatildigi genis ve ayrintili eserlerle karsi-
lasiyoruz. Safiyliddin Urmevi'nin Kitabi’'l-Edvarh, bu tirdeki ilk kitaplardan sayilabilir.
14. ylizyil, Safiyliddin Urmevi'nin sisteminin tartisilip serh edildigi, Meragi gibi 6nem-
li bir musiki aliminin gelisine zemin hazirlayan, islam musiki tarihi acisindan énemli bir
dénemdir.

Bu doneme yaklasildiginda musiki, ilmi kitaplarda ve risalelerde belli bir sistematik
cerceve icerisinde cesitli yonleriyle incelenen bir ilim daliydi. Musiki, hem riyazi ilim-
ler icinde ele alinan, nazari yonlerinin matematiksel hesaplarla aciklandigr glicli bir
fizik, matematik ve geometri konusu, hem de icra ydniinlin tamamen sanatgi ve mesk
odakli aciklandigi, makamlarin insan tizerindeki tesirlerinden, miizisyenlerin icra sira-
sindaki ahlaki davranislarina kadar cok genis bir cercevede ele alinan disiplinler arasi
bir konuydu. Bunun yaninda, bugiin organoloji olarak isimlendirilen ¢algi bilimi kap-
saminda ele alinanlar, yine bu dénemin eserlerinde yer alan, musikisinaslarin tartisip
yorumlarda bulundugu konulardandi.

Bu dénemin musiki risalelerinden Kenzii't-Tuhaf, islam diinyasindaki musiki tasav-
vurunu anlatmasi bakimindan oldukca dnemlidir. Her seyden &nce nazari sistemi
Safiyliddin’in sisteminin etkisinde kurarak, bu dénem icin 6nemli bir ayna vazifesini
gormektedir. Musiki kelimesinin tanimi ve ses hakkindaki fikirleri de yine bu dénem-
deki yaygin kanaatlerin birer 6zeti gibidir. Nazari konularda verdigi bilgiler agisindan
en 6nemli 6zelligi, perde isimlerinin zikredildigi bilinen en eski kaynak olmasidir. Sazlar
hakkinda da bize kendi déneminde ve yakin dénemlerde yazilmis bitiin eserlerden
daha fazla bilgi vermektedir. Bu agidan essizdir. Sazlari kamil ve nakis olarak ikiye ayir-
mis ve bu gruplardaki bitln sazlari, sekilleriyle, lcileriyle, yapim malzemeleri ve icra
sekilleriyle ayrintili olarak ele almistir. Bu sayede biz, bu sazlarin gtinimuzdeki seklin-
den farklarini gorebildigimiz gibi, glinim{izde terk edilmis sazlar hakkinda da fikir sahi-
bi olabilmekteyiz.

Kenzii't-Tuhafta yer alan musikisinaslara 6gttler kismi, pek cok risalede yer alan ancak
bu kadar edebi ve ayrintili bir sekilde ele alinmayan bir konudur. icerdigi ilging tes-
pitlerle, dénemin musiki ortamlari hakkinda, ilim meclislerinde musikisinaslarin yeri
hakkinda 6nemli ipuglari barindirmaktadir. Yine musikinin tesirleri ve muzik mitoloji-
si gibi konularda da benzerine az rastlanir bir icerige rastliyoruz. Musikinin glinim{iz-
deki algilanis biciminden cok uzakta ve zihinlerde ¢ok farkli bir konuma sahip oldugu-
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nu anladigimiz bu bélimler, bize ddnemin musiki tasavvurunu iletmesi agisindan risa-

lenin en miihim ve ilgi cekici bolimleridir.

Genel olarak islam diinyasinda musiki tasavvuru ele alinirken giintimiiz miizik algisi-
na paralel bir ifade bicimi bulmaya calisilip eserler, bu sekilde yorumlansa da, esasin-
da bahsi gecen dénemlerdeki tasavvurun ve musikiyi ele alis biciminin ¢cok daha genel
ve diger ilimlerle iliskilerinin cok daha yiiksek diizeyde oldugu g6z 6niinde bulundu-
rulmalidir. Bu durumda her seyden 6nce musiki, sadece icra yonuyle var olan bir sanat
olarak degil, ayni zamanda matematik, estetik, fizik, metafizik, mitoloji, astroloji gibi
ilimlerle ic ice gecmis ve bu ilimlerle alisverisi cok fazla olan, Ust diizey bir inceleme
sahasi olarak gériilmelidir. Bu sekilde bakildiginda, islam diinyasinda énemli eserler ve
fikirler Gretmis filozoflarin musikiye verdikleri 6nem cercevesinde yaptiklari calismalar
ve One surdukleri fikirler, cok daha iyi anlasilacaktir.
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Extended Abstract

Perception of Music in the Fourteenth Century:
Hasan Kasani’s “Kenzu’t-Tuhaf”

Zeynep Yildiz*

Our knowledge on the musical vision of the fourteenth century in the Islamic world is
quite insufficient because of the lack of sources and relevant research. However, this
century is a very important period in which the musical system of Safiyyliddin was
discussed and annotated, and it prepared the ground for the arrival of an important
scholar such as Meragi. In addition, the names of the tones (desatin) appear for the
first time in a source.

Music in the Islamic tradition of thinking was discussed as a whole with other meta-
physical, religious, and philosophical sciences. Al-Kindi, Farabi and Ibn Sina laid the
foundation of musical knowledge in the Islamic world. The major contribution of these
three important philosophers to the vision of Islamic music is its establishment as a
scientific discipline and the discussion of its rules in a systematic way. Thanks to these
philosophers, music was examined as a branch of science and its well-deserved value
was appreciated (Farmer, 1978, p. 681; Turabi, 1999, p 336; 2006, p.110).

Safiyyuddin Abdulmu’min Urmevi revealed a musical system that has been used for
centuries after him, and his treatises has been annotated by many authors (Arslan,
2007, p. 18; Uygun, 1996, p.18). Abdulkadir Meragi transferred a significant amount of
information of critical importance, both in his period and subsequent periods, through
his works (Sezikli, 2007, p. 21). Despite their output of very important works, many
other musicians were often overshadowed by Safiyyliddin and Meragi’s reputation,
and their names were mentioned rarely in the history of music when it comes to this
period that was illuminated by the works of these two significant musicians.

“Edvar”, meaning “circles”, is the plural form of the word “devir” and is of Arabic origin.
It is a term that is often encountered in the titles of Turkish, Arabic, and Persian theo-
retical music treatises, because in these books magams, tones, and especially rhythm
patterns are shown in circular shapes. After Safiyyliddin Urmevi, this form of expres-
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sion was continued by many scholars such as Abdilkadir Meragi, Ladikli Mehmed
Celebi, and Hizir bin Abdullah, but in late periods, there were no written works follow-
ing this methodology in the expression of theory (Uygun, 1996, p. 9).

Perhaps the most important work written on music theory during the 14th century is
Kanzl't-Tuhaf. This treatise has already drawn the attention of many specialists due to
its comprehensive treatment of musical instruments and unique illustrations of them.
However, this treatise deserves more attention.

Kenzi't-Tuhaf is a significant treatise, which not only includes important clues about
the vision of music in its time, providing technical information on topics such as musi-
cal instruments and music system, but also gives the names of tones for the first time
in the history of Islamic music. The only detailed introductive work on Kenzii't-Tuhaf
is the book “Se Risale-i Farisi der Musiki”, written by Taki Binesh in Iran. This book
includes critical editions of three music treatises and detailed information about
them (Binesh, 1992). In Turkey, an independent and thorough examination was not
conducted on the treatise before; only its title has been mentioned with related topics
(ihsanoglu, 2003, p. 31; Bardakgi, 1990, p. 30-34; Akdogan, 1996, p. XlI; Uygun, 1990, p.
7; Uslu, 2000, p. 458).

Meaning of the title Kenzl't-Tuhaf is “treasure of rarities”, and this music treatise was
written in Persian around 1355 in Isfahan. Hasan Kashani has been identified as its
author; however, almost nothing is known about him (Yildiz, 2011, p. 17). There are
six copies of Kenzi't-Tuhaf in the following: British Library (London), Leiden University
Library (Netherland), Bibliothéque Nationale de France (Paris), East India Office Library
(London), Cambridge University Library, and istanbul Universitesi Tiirkiyat Enstitiisii
Kutlphanesi.

Kenzi't-Tuhaf comprises three main topics. The first of these topics is theoretical and
technical issues of Islamic music. The second is the part on musical instruments. And
the third one includes great amount of information based on the author’s philosophi-
cal knowledge and personal ideas, such as advices to musicians, the influence of music
on people, and the relationship with mythology.

Devoting whole chapters to topics such as “the description of musical instruments
and their constructions”, “how to spin different types of strings”, “the effect of differ-
ent drugs on the quality of voice”, “the performance causing tears”, “the entertaining
performance,” has made this treatise almost unique. Regarding the definition and
explanation of modes (edvar) and rhythm (ikd'at), the treatise is, however, based on
Safiyytiddin’s approach to these musical elements, and the author does not present
any new ideas or approaches concerning these elements, and therefore, to this extent,
the work is not pioneering. However, the most interesting and significant parts of

the treatise are the third and fourth discourses where new topics, i.e. “musical instru-
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ments” and “practical advice to music students”, are introduced. Moreover, Kenzii't-
Tuhaf is the first work that returns to the tradition in treating such topics as “how a
musician should behave before audience”, “what a musician should play in different
situations”. In other words, the work is the first surviving treatise on music theory in

Persian that absorbs the didactic texts on musical theory.

Kenzii't-tuhaf is, indeed, an important source concerning the fourteenth-century
musical instruments of the Islamic world. The nine musical instruments described in
detail are as follows: the ud (a short necked lute), gisek (a spiked fiddle), rebab (a skin-
belly lute), mizmar (a double-reed pipe), bise (an end-blown flute), ceng (an angular
harp), niizhe (a rectangular psaltery), kanan (a trapezoidal psaltery), and the mugni (a
combination of the rebab, the kanun and the nuzhe).

Generally, during the examination of the music vision of the Islamic world, one must
consider the fact that music had much higher levels of interaction with other disci-
plines as well as the fact that the approach towards music was less restrictive in the
past periods than today. In this regard, music must be seen not only as an art which is
performed, but also one that is

involved with lots of disciplines such as mathematics, aesthetics, physics, metaphys-
ics, mythology and astrology, and thus, constitutes a deep field of research. From this
perspective, we can better understand the work and ideas of the noted philosophers
in the Islamic world, concerning the importance they associate with music.
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Tiirkiye'deki issizligin Dinamikleri
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Oz: Turkiye ekonomisi, 2001 yilindan bu yana uygulanan Giicli Ekonomiye Gegis Programi ile
ekonomik bir dontsiim gecirmistir. 2001 yilindan énce ekonominin t¢ temel 6zelligi dikkat cek-
mekteydi. Bunlar stirdlrilemez bir i¢ bor¢ dinamigi, mali sistemdeki yapisal problemler ve diisiik
blyime orani olarak siralanabilir. 2001 yilindan sonra bu problemlerin ortadan kalktigi gérilmek-
tedir. Bunun yaninda ekonomide baska sorunlar zuhur etmeye baslamistir. Bu sorunlardan en
dnemlileri, siiphesiz issizlik ve cari acik problemleridir. Ozellikle 2001-2007 yillari arasinda kaza-
nilan ylksek bllyime oranlarinin issizligi azaltamadigi gozlenmistir. Bu da ekonomide istihdam
yaratamayan bir biylmenin olup olmadigi tartismalarini glindeme getirmistir. Bu calismada,
2001 yilindan sonra Tirkiye ekonomisinin kazandigi buylime ivmesinin issizlige etkisi tartisilacak-
tir. Calismanin temel iddiasi, bazi iktisat teorilerinin ilham ettiginin aksine mezkar dénemde issiz-
lik ile biylime arasinda net bir iliskinin olmadigidir. Bu baglamda 6ncelikle Granger Nedensellik
Testi ile degiskenler arasindaki iliskinin yonu belirlenecektir. Degiskenler arasinda net bir iliskinin
bulunamamasi issizligin dinamiklerinin ne oldugu sorusunu akla getirmistir. Bu anlamda calisma-
da, Turkiye'deki issizligin dinamikleri de tartisiimaya calisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: iktisadi Biiylime, issizlik, Granger Nedensellik Testi, Yaratici Yikim, Kondratiev
Dalgalari.

Abstract: Turkish economy has experienced an economic transformation with the Program of
Transition to Strong Economy (Gliclii Ekonomiye Gegis Programi) which has been applied since
2001. Three basic features of Turkish economy attracted attention before 2001. These can be
listed as dynamics of unsustainable domestic debt, structural problems in financial system, and
low growth rate. After 2001, it has been seen that these problems have been eliminated. On the
other hand, some problems which are different than the problems before 2001 have started to
emerge in the economy. The most important problems of economy, undoubtedly, are unemploy-
ment and current account deficit. Especially, it has been observed that high growth rate between
2001- 2007 could not reduce the unemployment rate. This has also led to discussions on whether
economic growth cannot create employment. In this paper, the effects of high growth rate which
Turkish economy has experienced since 2001 on unemployment will be discussed. The main
argument of this article is that there is not a clear relationship between variables contrary to
some economic theory. In this context, before all else, the direction of relation between variables
will be identified by using Granger Causality Test. Because a clear relation is not found between
variables, the question of what the dynamics of unemployment are has been raised. In this sense,
this paper will also attempt to discuss the dynamics of unemployment in Turkey.

Keywords: Economic Growth, Unemployment, Granger Causality Test, Creative Destruction,
Kondratiev Waves.
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Giris

Turkiye ekonomisi, 2001 yilindan sonra 6nemli bir ekonomik déniisim yasamistir. Bu
ekonomik yapinin 2001 yilindan dnce goze carpan Ug temel dzelligi bulunmaktadir.
Bunlar, stirdiiriilemez bir i¢ borg dinamigi, mali sistemdeki yapisal problemler ve diistik
blylme orani olarak siralanabilir. Bunun yaninda issizlik ve cari acik, ekonomide ciddi
bir sorun teskil etmemekteydi. Strdiriilemez i¢ bor¢ dinamigi ve mali sistemdeki ya-
pisal problemler, ekonomik istikrari olumsuz etkiledigi icin Tuirkiye ekonomisi, 2001 yi-
linda ortaya konulan Giiclii Ekonomiye Gegis Programi yardimiyla ekonomik éncelikle-
rini degistirmeye baslamistir. Bu programa gore, Tlrkiye ekonomisinin stirdiriilemez
ic bor¢ dinamigi ve mali sistemdeki sagliksiz yapi olmak tizere iki ana problemi bulun-
maktadir (Turkiye Cumhuriyeti Merkez Bankasi, 2001, s. 1). Bu problemlerle basa cika-
bilmek icin lGg¢ temel hedef belirlenmistir. Bunlar, i¢c bor¢ dinamigini stirddrdlebilir kil-
mak, istikrarli bir mali sektor olusturmak ve piyasada aktif olan devlet zihniyetinden de-
netleyici devlet anlayisina ge¢mek olarak siralanabilir.

Glcli ekonomiye gecis programinin uygulanmaya baglamasiyla Tirkiye ekonomi-
sinde énemli gelismeler kaydedildigi yadsinamaz bir gercektir. Ozellikle ekonomide
yasanan blylme, gézden kacirilmayacak kadar dnemlidir. 1990-2001 yillari arasinda
Tirkiye ekonomisi ortalama % 3,2 oraninda blytime kaydederken bu oran, 2002-2009
yillari arasinda % 4,6 olmustur. Bununla beraber ekonomide kamu kaynakli ti¢ 6nem-
li gelisme gdzlemlenmistir. Bunlardan ilki, kamu borcunun 2001 yilindan sonra 1990li
yillara nazaran diisus gostermesidir. Diger gelisme, devletin piyasadaki roliiniin degis-
mesidir. 2001 yilindan sonra, devletin piyasada aktif bir rolden dlizenleyici bir role ge¢-
tigi soylenebilir. Son gelisme de faiz oranlari ile alakalidir. Bircok gelismekte olan tlke-
ye nazaran Turkiye'de faiz oranlari ylksek olsa da 2001 yilindan bu yana bu oranlarin
diisme egiliminde oldugu sdylenebilir.

Yukaridaki bilgiler baglaminda 2001 yilindan itibaren Tirkiye ekonomisinin yeni bir
yaplya donistigini sdylemek mimkindir. Bu yeni ekonomik yapi bircok gelisme-
yi saglanmasi ile birlikte ekonomide bir takim sorunlari da beraberinde getirmistir. Bu
problemlerden en géze carpanlar, yiiksek cari acik ve issizliktir. Ornegin, 1990- 2001 yil-
lart arasinda issizlik % 7,7 iken bu oran 2002-2009 yillarinda % 10,9 olarak gézlemlen-
mistir. Bununla birlikte Tlrkiye ekonomisi, 1990-2001 yillar arasinda ortalama % 3,2
blyurken 2002-2007 yillar arasinda % 6,9 oraninda blytumis, 2002-2009 vyillari ara-
sinda da % 4,6 biylimistiir. issizlik ve biyiime verileri birlikte diistiniildigiinde, artan
blylime oranlarinin yeterli miktarda istihdam yaratamadigi sonucuna varmak mim-
kiindur. Bu da iktisatcilari 2001 yilindan sonra Tirkiye'nin kazandidi buylime egiliminin
“istihdamsiz bliytime” olarak adlandirilip adlandiriimayacagi tartismasina gétirmustdir.

Bu calismada, 2001 yilindan sonra Turkiye ekonomisinin kazandigi blyime ivmesi-
nin istihdama etkisi tartisilacaktir. Temel olarak ¢alismanin amaci, mevcut literattiriin
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ilham ettiginin aksine 2001-2008 yillari arasinda bliytime ile igsizlik arasinda siki bir ilis-
kinin olmadigini gostermektir. Ayrica, buylime ile issizlik arasinda net bir iliskinin var-
ligindan s6z etmek mimkiin olmadidi icin, issizligin temel dinamiklerinin neler oldu-
gu tartisilacaktir. Bu amacla oncelikle bu konu ile alakali literatiirde neler oldugu aras-
tinlacaktir. Ardindan degiskenler arasinda nedensellik olup olmadigi Granger neden-
sellik testi yardimiyla belirlenmeye calisilacaktir. Daha sonra issizligin dinamikleri Gize-
rinde durulacaktir.

iktisadi Bilyiime ve issizlik iliskisi

iktisadi literatiirde yaygin goriis, ekonomik biiyiime ile istihdam arasinda dogru oran-
til bir iliskinin oldugu yéniindedir. Diger bir deyisle, bir tlkenin Gayri Safi Yurt ici
Hasilasi arttigi zaman ekonomi biiyiir, buna bagh olarak da issizlik azalir. Ornegin,
1960'lar ile 1970'li yillarin ortalarinda Almanya ile Fransa ortalama % 3,5 oraninda
blyumis ayni zaman dilimi icerisinde issizlik oraninin % 3-4 oranina diistugi gozlen-
mistir. Bir baska ornekte ise Amerikan ekonomisi, 1990l yillarda ortalama % 3,5 ora-
ninda biiyiirken, issizlik orani ortalama % 5 kadar inmistir. Orneklerden de anlasilacag
gibi bir ekonominin biiylimesi o ekonomide issizligin azalmasinda etkili bir rol oyna-
yabilmektedir (Khemraj, Madrick ve Semmler, 2006, s. 4).

Arthur Okun, ekonomik biyiime ve istihdam arasinda istatistiksel olarak anlamh bir
iliskinin oldugunu gostermistir. Okun Yasasi olarak bilinen bu kuralda Okun, 1962 yilin-
da Amerika'da ekonomik biiylime ile istihdam arasinda zayif bir iliski bulmustur. Ona
gore ekonomik buylimedeki 1 birimlik artis igsizlikte 0,3 birim oraninda azalma sagla-
maktadir. Diger bir ifade ile issizlikteki %1 birimlik bir artis bliyimenin ortalama % 3,3
birimlik artisi ile kapatilabilmektedir

Her ne kadar ekonomik biiylime ile issizlik arasinda anlaml bir iliskinin varligini goste-
ren bir¢ok ¢alisma bulunsa da son zamanlarda Okun kuralinda yapisal bir degismenin
olup olmadig tartisiimaktadir. Yapisal degismeden anlasilan sey bir ekonomi bliytime-
ye devam ederken artan issizlik oraninin kalici bir yapiya birtinmesidir. Bir diger ifade
ile bazi endustriler yok olurken bazi meslekler de yok olmaktadir. Bu da isini kaybeden
issiz insanlarin yeni isler bulabilmek icin cahstiklari endistri dalinin disinda bir alana
yonelmelerine, farkh sektorlerde farkli pozisyonlarda is aramalarina sebep olmaktadir
(Groshen, Potter, 2003, s. 2). Bircok ampirik calisma, Okun kuralinin yapisal bir degisikli-
ge ugradigini dogrular. Ornegin Semmler ve Zhang (2005), Amerika’nin da dahil oldu-
gu birkac Ulke icin yapmis olduklari ¢alismada, ekonomik biylime ile issizlik iliskisinde
yapisal bir degisimin oldugunu saptamislardir. Groshen ve Potter, Amerika'nin 2001'de
yasadigi ekonomik durgunluktan sonra elde ettigi ekonomik blylimenin istihdamsiz
bir toparlanma (jobless recovery) oldugunu dile getirmislerdir. Bu toparlanmanin kali-
clissizlige yol actigini vurgulayan Groshen ve Potter, bir¢ok insanin is bulmasi icin ilgi-
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li alanlardaki sektorlerden baska sektorlere ya da firmalara gecis yapmalari gerektigini
soylemislerdir. Schreft, Singh ve Hodgson (2005), Amerika'nin 1991 ve 2001 yillarinda
yasadigi ekonomik durgunluklardan sonra yakaladiklar biiylime ivmesini, istihdamsiz
toparlanma olarak tanimlamislardir. Yaptiklari calismaya gore, 1991 ve 2001 yillarindan
sonra elde edilen ekonomik blytime 1960- 1989 yillar arasindaki ekonomik blytme-
den daha az istihdam yaratabilmistir. Bununla birlikte 1991 yilindan sonraki ekonomik
blyume ile birlikte istihdam % 0,2 oraninda diiserken, 2001 yilindan sonra elde edilen
ekonomik toparlanmayla istihdam % 0,4 oraninda diismustir. Khemraj ve arkadasla-
ri da (2006) Amerikan ekonomisinin 2001 yilindan bu yana elde ettigi ekonomik blyu-
menin istihdamda bir artisa sebep olmadigini séylemislerdir. Lee (2000) Okun kuralinin
gecerli olup olmadigini, 16 OECD (ilkesini dahil ettigi calismasinda, 6lgmeye calismis-
tir. Elde ettigi bulgulara gére, Okun kurali istatistiksel olarak anlamli olsa da bu anlam-
ihgin Okun’un bulgulari kadar saglam olmadigi sonucuna varmistir.

Tirkiye icin yapilan ¢alismalarda da ekonomik blytmenin istihdam yaratip yaratmadigi
hususunda net bir sonuca varmak miimkiin degildir. Ornegin Yilmaz (2005), ekonomik
blyume ve issizlik arasindaki nedensellige baktigi calismasinda, Tirkiye icin degisken-
ler arasinda herhangi bir nedensellik bulamamistir. Yiiceol (2006), ekonomik blyime
ve issizlik arasindaki nedensellik yoniini ve buyukligini bulmak icin es-butlinlesme
ve VEC modeli kullandigi calismasinda degiskenler arasinda uzun donemli bir iliski
bulamamistir. Yiiceol, belirli bir gecikme sonrasinda ekonomik biiylimenin issizlik tGize-
rinde artan bir etkisi oldugunu tespit etmistir. Barisik, Cevik ve Cevik (2010), dogru-
sal olmayan zaman serileri teknikleri kullanarak yaptiklari analizlerinde, 1988-2008 yil-
lari arasinda Turkiye'nin yakaladigi blyiime ivmesinin istihdam yaratamadigi sonucu-
na varmistir. Ceylan ve Sahin (2010), calismalarinda, Okun yasasinin 1950-2007 yillar
arasinda simetrik olup olmadigini incelemistir. Ceylan ve Sahin, mezk(r yillar arasinda
Tirkiye'de Okun yasasinda asimetrik bir iliskinin varliginin oldugunu gostermislerdir.
Bu sonug, reel ¢iktinin genisleme déneminde issizligi azaltma etkisi ile daralma déne-
minde issizligi artirma etkisinin ayni olmadigini anlatmaktadir. Tiryaki ve Ozkan (2011)
da durgunluklardan sonra ekonomide gliclenme ve iyilesmenin gorildigi ama ayni

iyilesmenin issizligin azalmasinda gézlenmedigi sonucuna varmistir.

Ekonomik Biiyiime ve istihdam Arasindaki Nedensellik iliskisi: Ekonometrik
Analiz

Uygulamali ekonometrik bir ¢calisma yaparken modelde yer alan degiskenler arasinda-
ki nedenselligin yoni, ekonomik teoriden hareketle belirlenmektedir. Klasik regresyon
analizine gore nedenselligin yoni modelde belirlenmektedir. Bazi durumlarda da eko-
nomik teoride belirlenen iliskiler ekonometrik calismalarla desteklenmek durumunda-
dir (Yilmaz, 2005, s. 67).
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Ekonomik biytme ile issizlik arasindaki iliski teorik olarak kabul ediliyor olsa da uygu-
lamalarda anlamli bir iliskinin var olup olmamasi tartisiilmaktadir. Bu ¢calismada, 2001-
2008 yillar arasinda Tirkiye'nin kazandigi ekonomik blyime ivmesi ile issizlik arasin-
da bir nedensellik olup olmadigi tartisilacaktir. Ekonometrik calismalarda nedenselli-
gin yonunu belirlemek icin Granger Nedensellik Testi, Sims Test gibi bircok test kullani-
labilmektedir (Chamberlain, 1982, s. 569). Bu calismada, nedenselligin yoniini belirle-
mek icin Granger Nedensellik Testi kullanilacaktir. Calismada kullanilan issizlik verileri,
Tirkiye Istatistik Kurumu’ndan (TUIK), ekonomik biiyiime verileri Diinya Bankasi'ndan
alinmistir. Degiskenler arasinda nedenselligin olup olmadigina bakilabilmesi icin dnce-
likle verilerin duragan olup olmamasina bakilmalidir. Dolayisiyla Granger Nedensellik
Testi’'ni yapmadan 6nce degiskenlerin duragan olup olmadig test edilecektir.

Duraganhk Analizi

Eder bir zaman serisi duragan ise serinin ortalamasi, varyansi ve kovaryansi zaman-
la degismez. Bir serinin varyansinin ve kovaryansinin zaman icinde degismiyor olmasi
durumu, zayif duraganlik olarak tanimlanmaktadir. Zayif duraganlik, kovaryans duragan-
Ik ya da ikinci mertebeden duraganlik olarak da adlandirilabilir (Darnell, 1994, s. 386).

Makroekonomik verilerin, 6zellikle finansal verilerin cogu duragan degildir. Bu verile-
ri duragan yapmak icin birinci ya da ikinci farki alinir ya da logaritmasi alinir. Bir veri
dizisinin duragan olup olmadigini anlamak icin de bircok test vardir. Bu calismada
Genisletilmis Dickey-Fuller Testi kullanilacaktir.

Tablo 1.
Genisletilmis Dickey-Fuller Testi

Degiskenler

P, -3.6684**
Ekonomik Biiyiime (0.0364)
o -5.7088*
issizlik (0.0040)

(*): %1'lik gliven araliginda anlamli.
(**): %5'lik given araliginda anlamli.
ADF Testi icin uygun gecikme uzunlugu Schwarz kriteri yardimiyla 1 olarak belirlenmistir.

Tablo 1'de gorildugl lzere buylme verisi %5 glven araliginda ve issizlik veri-
si %1 glven araliginda anlamhdir. Bu baglamda biytme verisi %5 gliven araliginda
birim kok icermezken, issizlik verisi %1 giiven araliginda birim kok icermemektedir.
Degiskenler duragan oldugu icin Granger Nedensellik Testi uygulamaya uygundur.

Granger Nedensellik Testi

Granger Nedensellik Testi, degiskenler arasindaki nedenselligin yonini analiz eder.
Eder X degiskeni Y degiskeninin Granger nedenseliise Y degiskenini tahmin etmek icin
X degiskeninden yararlanilmasi, sadece Y degiskeninin ge¢misinden yararlaniimasin-
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dan daha etkili bir sonug verecektir. Granger (1969) da nedenselligi “Y'nin tahmini, X'in
gecmis degerleri kullanildiginda X'in ge¢mis degerlerinin kullaniimadigr duruma goére
daha basarili ise X, Y'nin Granger nedenidir.” seklinde tanimlamistir.

Granger Nedensellik Testi yapilirken gecikme uzunlugunun belirlenebilmesi icin bir
metot bulunmamaktadir. Gecikme sayilari, cogunlukla calisma yapanlar tarafindan
belirlenmektedir. Literatiirde gecikme degerleri aylk veriler kullanilan ¢alismalarda
12 ya da 24, mevsimsel veriler kullanilan ¢calismalarda ise 4 ve 8 ya da 12 olmak lzere
genellikle ayni biyuklikte ele ahinmaktadir (Kadilar, 2000, s. 54). Verilerin yillik, gecik-
me degerlerinin 1 ve 2 olarak alindigi bu ¢alismada, Granger Nedensellik Testi'nin var-
sayimlari “Bliyiime, issizligin Granger nedeni degildir.” ve “issizlik, bliyimenin Granger
nedeni degildir.” seklinde olup sonuglar asagidaki gibidir:’

Tablo 2.
Gecikme Degeri icin Granger Nedensellik Testi

Nedenselligin

Yénii F Test Olasilik Degeri Sonug
Biiyiime issizlik 9.4339 0.0372%* Reddedin
issizlik Biiyiime 0.0097 0.9260 Reddetmeyin
Tablo 3.

Gecikme Deger icin Granger Nedensellik Testi

Nedenselligin Yonii F Test Olasilik degeri Sonug

Biiyiime issizlik 1.7942 0.7525 Reddetmeyin
issizlik Biiyiime 0.3830 0.7525 Reddetmeyin

(**): %5'lik gliven araliginda anlamh

Tablo 2'de goruldigu Uzere, “Bliylime issizligin Granger nedeni degildir.” hipotezi %5
gliven araliginda 1 gecikme degerinde reddedilebilir. Bunun anlami, 2001-2008 yil-
lari arasinda Turkiye ekonomisinde biylime ile issizlik arasinda nedensellik iligkisinin
olmasidir. Bunun yaninda Tablo 3'te de gorilecedi gibi, 2 gecikme degerinde biyu-
meden issizlige dogru bir nedensellikten bahsetmek mimkiin degildir. Buradan da
anlasilacagi gibi blytumeden issizlie dogru Granger nedensellik olup olmadigi ile ala-
kali net bir sey séylemek miimkiin degildir. Ayrica, “[ssizlik biiyiimenin Granger nedeni
degildir." hipotezi % 5 giiven araliginda her iki gecikme degerinde de reddedilemez.
Dolayisiyla issizlikten biytimeye dogru da bir nedensellik yoktur.

Buylmeden issizlige dogru nedenselligin olup olmadiginin net bir sekilde sdyleneme-
mesi, bu degiskenlerin birbirini etkilemiyor olabilecegi anlamina gelmektedir. Ornegin

1 Degiskenler arasindaki iliskiyi ekonometrik olarak analiz edebilecek bircok yontem bulunmaktadir.
Bu calismadaki amag, iki de@isken arasinda sadece nedensellik olup olmadigini test etmek oldugu
icin Granger Nedensellik Testi kullanilmistir.
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blyimenin ylksek ya da dusuk olmasi, issizligi etkileyen bir faktor degildir. Ayrica
issizlikten biylimeye dogru bir nedenselligin bulunamamasi, issizligin blytumeyi etki-
lemiyor oldugunu kesin bir sekilde aciklar.

Tiirkiye’de 2001 Yilindan Sonraki issizlik

Tirkiye ekonomisinde 2001 yilindan sonra elde edilen yiiksek bliylime oranina rag-
men issizligin de yiiksek seviyelerde olmasi, biylimenin istihdam yaratip yaratmadigi
sorusunu hakli olarak gindeme getirmistir. 1990- 2001 yillari arasinda ekonomi ortala-
ma % 3,2 oraninda buyurken, issizlik % 7,7 seviyelerindeydi. Bunun yaninda 2002-2009
yillar arasinda ekonomi ortalama % 4,6 oraninda biyirken issizlik % 10,9 seviyesine
cikmigtir. Ayni sekilde 2002-2008 yillari arasinda kentsel ekonomilerde yaklasik 3 mil-
yon yeni is alanlar yaratilirken kirsal ekonomilerde 3,3 milyon is pozisyonu yok olmus-
tur (Karagol ve Akgeyik, 2010, s. 8). Her ne kadar her yil ortalama 700 bin insan isgi-
cli piyasasin girse de bu oran, yillara gore bakildiginda siirekli disme egilimindedir
(MUSIAD Ekonomi Raporu, 2010, s. 151). Bu da ekonomik yapida bir paradoksun olus-
masina sebep olmaktadir. 2001 yili itibariyle yapisal bir donlisim geciren Tiirkiye eko-
nomisi, isgliciine katilim oraninin diismesine ragmen, yani toplumdaki tretken kesi-
min azalmasina ragmen, yiiksek ekonomik biiylime trendini yakalamis bulunmaktadir.
Bu tartisma, yukarida bahsettigimiz Okun kuralinin yapisal degisimi ile iliskilendirilebi-
lir. TUrkiye'deki istihdam yapisi ve igsizlik oranlari, 2001 yilindan sonra yapisal bir degi-
sim slirecine girmistir. Bu baglamda Turkiye'deki issizligin sebeplerini li¢ ana baslik
altinda incelemek mimkiindr. Bunlar, kamu kaynakli sebepler, piyasa kaynakli sebep-
ler ve uluslararasi konjonktiirden kaynaklanan sebeplerdir. Bu sebepler tartigilirken
Schumpeter'in yaratici yikim teorisini ve Kondratiev dalgalarini ihmal etmemek gerek-
mektedir. Schumpeter'e gore, piyasa sisteminin ¢alismasi ve yeniliklerin icat edilebil-
mesi icin bazi firmalarin, sektorlerin ve organizasyon sekillerinin yenileri ile yer degis-
tirmesini gerektirecek bir yaratici yikimin olmasi gerekmektedir (Acemoglu, 2009, s. 2).
2001'den sonra Tirkiye ekonomisi, Schumpeter'in bahsettigi gibi yeni bir ekonomik
yapiya blriinmus, yeni tretim teknikleri, tiketim sekilleri ve organizasyon metotlari
olusmaya baglamistir. Ornegin, 2001 yilindan énce istihdam edilen insanlarin biyiik
bir kismi tarim sektoriinde calisirken 2001 yilindan sonra bu kesim sanayi, hizmet sek-
torleri gibi daha sermaye yogun alanlara kaymistir. Bu, ayni zamanda istihdam yapisi-
nin emek yogun sektorden sermaye yogun sektdre kaymasina yol agmis, beyin guici-
niin ve yiiksek teknolojinin énemi artmistir. Uretim yapisi da istihdam yapisina gére
sekillenmis, isverenler ileri teknoloji tiretebilmek icin gerekli olan beyin gticline ihtiyac
duymaya baslamistir. Tlrkiye ekonomisinde 2001 yilindan sonra gériilen tarimdaki bu
¢6zulme ile birlikte sanayi ve hizmet sektoriiniin dGneminin artmasi da insanlarin kirsal
alanlardan kentsel alanlara go¢ etmesine yol agmistir.
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Tirkiye ekonomisinin 2001 yilindan sonra gegirdigi bu ekonomik déniisim anlasil-
madan istihdam yapisindaki degisimleri ve sorunlari anlamak miimkiin degildir. Diger
bir deyisle, Tlrkiye ekonomisinin istihdam yapisindaki degisimler Kondratiev dalgalari
ve Schumpeter'in yaratici yikim teorisi yardimiyla anlasilabilir. Bu baglamda issizligin
dinamiklerine gegmeden 6nce, Kondratiev dalgalari ve Schumpeter’in yaratici yikim
teorisi tartisilacak, ardindan konu ile iliskilendirilecektir.

Kondratiev Dalgalari ve Yaratici Yikim

Kapitalist ekonomik sistemin devami yeniliklere (inovasyon) ve degisimlere bagli-
dir. Diger bir ifade ile kapitalist ekonomik sistem, kendine 6zgli durumundan dolay!
ekonomik degisimler sistemi olarak kabul edilebilir. Bu degisimler ve yenilikler, tire-
tim fonksiyonunda iki sekilde gérilebilir. ilki, bir Gretim fonksiyonunda girdi mikta-
rt degismeksizin ¢ikti miktarindaki artistir. Digeri ise, girdi veya ¢iktinin miktari degis-
meden maliyetlerin diismesidir. Yeniliklerin olmadigi bir ekonomide ekonomik yasam
duracak ve kar elde etmek zor hale gelecektir. Karin olmadigi bir ekonomide serma-
ye birikimi duracak, bu da ekonominin déngisel hareketinin sonunu getirecektir
(Schumpeter, 1942, s. 82). Dolayisiyla kapitalist ekonomik sistemde ekonomik durgun-
luklar kalici olamaz. Ekonomik sisteme yasam alani saglayan sey; yenilikler, girisimci-
lik ruhu, yeni tiiketim kaliplari, yeni Gretim teknikleri, yeni endistriyel organizasyonlar,
yeni ulagim ve iletisim sekilleri Giretebilecek market giict gibi ekonomik degisiklikler-
dir (Schumpeter, 1942, s. 83). Tim bu ekonomik degisiklikleri yapan 6zne ise ekonomi-
deki yeni Urlinlerin ve Uretimdeki yeni tekniklerin uygulanmasinda s6z sahibi olan ve
mevcut ekonomik durumun sigrama yapmasinda rol tistlenen girisimcidir. Girisimcinin
piyasadaki rolii sayesinde ekonomi, Marks'in iddia ettigi azalan kar marji baskisindan
dolayi durgunluga girmeyecektir (Kiiglikkalay, 2010, s. 449).

Kondratiev dalgalar, yeniliklerin &nemini ve Schumpeter’in ekonomik teorisini daha
iyi anlamak icin kullanilabilir. Yukar da bahsedildigi gibi, ekonomik degisimler tekno-
lojik degisimleri iceren endistri devrimleri ile mimkiin olmaktadir. Endustri devrimleri
de ekonomide yeni bir ddnemin basladiginin habercisidir. Endistri devrimleri ile birlik-
te Uretim metotlarini, tiiketim kaliplarini ve organizasyon sekillerini iceren eski ekono-
mik iliskiler yok olur ve yerine yeni ekonomik iliskiler ortaya ¢ikar (Schumpeter, 1942, s.
67). Bu baglamda kapitalist diinya ekonomisinde iliskiler aginin degismesi Kondratiev
dalgalari ile agiklanabilir. Kondratiev dalgalar incelendiginde diinya ekonomisinin
ortalama 40-60 yil uzunlugunda ytikselme ve durgunlasma evresinden gectigi gori-
lebilir. ilk 30-40 yil yiikselme dénemi olup sonraki 20-30 yil durgunlasma dénemidir.
Durgunlasma dénemi, yeni bir teknolojik degisimle ya da tiretim fonksiyonuna konu-
lan yeni bir bulusla tekrar yiikselme dénemine ge¢mektedir.

Endustri devrimleri veya teknolojik degisiklikler, Kondratiev dalgalarinin ylkselmesi-
ne sebep olurken ayni devrimler dalgalarin alcalmasina da sebep olmaktadir. Zira tre-
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tim faktoriine giren her yenilik, bir donem sonra baska bir yenilik tarafindan izale edi-
lecektir. Bu durumda girisimciler, yenilikler icat ederek ekonomik sistemin durgunluga
girmesini onleyecektir. Yenilikler eski Gretim bicimlerini, tiketim kaliplarini ve organi-
zasyon sekillerini yikacak yerine yeni bir ekonomik yapi ikame edecektir. Schumpeter,
bu siireci yaratici yikim olarak adlandirmistir. Stireg yeni Gretim sekilleri, tiiketim kalip-
lari, yeni organizasyon sekilleri, yeni pazarlar, yeni ulasim ve iletisim metotlar Urettigi
icin yaraticidir. Bunun yaninda siireg, eski ekonomik iliskilerin yok olmasi sebebiyle de
yikiadir. isciler ve firmalar, yaratici yikim ile olusan yeni tiretim ve organizasyon sekil-
lerine alisma evresinde bir adaptasyon sorunu yasayacaklardir. Yeni ekonomik yapinin
gerektirdigi yeteneklere cabuk alisan isciler yeni olusan is pozisyonlarindan birine yer-
lesebilirken, bu yapinin gerektirdigi 6zellikleri kazanamayan isciler is bulamayacaklar-
dir. Dolayisiyla bu uyum stirecinde bir adaptasyon sorunu ortaya cikacaktir. Bu adap-
tasyon sureci, isciler icin zor ve yavas olmaktadir; ¢linkl yatirnmlara olan talepler, kredi-
ler ve yatinm icin gerekli yetenekli isglici piyasa tarafindan hemen bulunamayacaktir.
Dolayisiyla adaptasyon siireci, ayni zamanda bir kriz ya da ekonomik durgunluk stireci
olacaktir (Aydogus, Caliskan, Tirkcan ve Kopurlu, 2009, s. 9).

1700'la yillardan itibaren diinya ekonomik sistemini inceledigimiz zaman, her bir
dénemin yenilikleri ve degisimleri birbirinden farklilik arz etmektedir. Her ne kadar
Kondratiev dalgalarinin metodu ve kaynaklari hakkinda bircok calisma bulunsa da bu
calismada temel olarak Freeman ve Soete’nin Kondratiev dalgalari ile alakali fikirlerin-
den yararlanilacaktir. Freeman ve Soete, Kondratiev dalgalarini bes dénemde incele-

mislerdir.

Tablo 4.

Teknolojik Degisim Dalgalari

Z?l.na.n Kontratiev Dalgalar Epe"' . Temel Faktor
Dilimi Sistemi

1780-1840 Endgstrl Dev_r.lml.ve.Tekstllde Su Giicii Pamuk

Fabrikasyon Uretimi
1840-1890 Buhar Giicli ve Demiryolu Buhar Guici  Kémir
1890- 1940 Elektrik ve Celik Donemi Elektrik Celik

Otomobilde Kitle Uretimi ve
1940-1990 Sentetik Mamuller Petrol Petrol

Bilgi, Bilgisayar Agi ve nano-miih- Gaz/Petrol Nano-teknoloji ve micro-

1990-... endislik elektronik

Kaynak: Freeman ve Soete (2003)

Sanayi devrimiyle gelen ilk konjonktiirel dalgalanma, tekstilde gerceklesen fabrikas-
yon Uretimine dayanmaktadir. Makinelesme, cogunlukla su giicline dayanmakta olup
retimde ana madde pamuktur. ikinci konjonktiir dalgalanmasi buhar giiciine ve
demir yolu altyapisinin gelistirilmesine dayanmaktadir. Temel enerji kaynadi buhar
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olup tiretimde ana etken kémiirdiir. Uclincii dalganin temel unsurlar, elektrik ve celik-
tir. Dérdlincli konjonktirel dalgalanma sentetik mamullerde ve otomobilde kitle Greti-
mine dayanmaktadir. Bu dalganin ana enerji ve tretim kaynadi petroldiir. Besinci kon-
jonktirel dalgalanma bilgi, bilgisayar agi ve ylksek teknolojiye baglidir. Bu devrede en
onemli faktorler ileri teknoloji ve mikro elektroniktir (Freeman ve Soete, 2003, s. 24).

Tablo 4'de goriildigu gibi son konjonktiirel dalgalanmanin yenilikleri bilgi, ulasim ve
iletisim teknolojisine dayanmaktadir. Dolayisiyla bilgi, son dalgada yaratici bir yikima
sebep olmaktadir. Son dalgada beyin gticii ve donanimli isciler, kol glicii ve donanim-
siziscilerden daha 6nemli hale gelmistir.

Tirkiye ekonomisinin 2001 yilindan sonra gecirdigi ekonomik déntisiimle beraber
sanayi ve hizmet gibi sektdrlerin dneminin arttigi ve tarim gibi kol glictine dayal sek-
torlerin dneminin azaldigi gorilmektedir. Bu baglamda yikselen sektdrlerde gerek-
li yeteneklere sahip calisan ihtiyaci dogarken, diger taraftan 6nemi azalan sektorleri
birakip baska is pozisyonlari aramaya baslayan isglicti miktari da artmaktadir. Bir yanda
tanm sektoriinde ¢oziilen bir istihdam yapisi mevcutken, diger tarafta ara eleman ihti-
yacl bulunmaktadir. Bu baglamda diistintildigiinde Turkiye ekonomisinde 2001 yilin-
dan sonra bir adaptasyon sorunu yasandigi sdylenebilir. Bu baglamda Turkiye eko-
nomisinin yasadigi doniisiim, Kondratiev dalgalariyla ve yaratici yikim teorisi ile ana-
liz edilebilir.

Tiirkiye Ekonomisindeki Donilisiim ve Yaraticl Yikim Teorisi Isiginda
issizligin Dinamikleri

2000’li yillarda belirgin olan yliksek blyiime ve disik istihdamin aksine 1990l yillarda
issizlik ekonomi icin biytiik bir problem teskil etmemekteydi. 2002- 2009 yillari arasin-
daissizlik orani %10,9 iken bu oran 1990- 2001 yillari arasinda %7,7 oranindaydi. Diisiik
issizlik oraninin temelde iki nedeni bulundugu soylenebilir: kamu iktisadi tesekkiille-
rin bir istihdam deposu olarak kullaniimasi ve tarimsal destekleme alimlari vasitasiy-
la istihdamin cogunun tarim sektdriinde tutulmasi (Musiad, 2010, s. 146). Oysa, yuka-
rida da bahsedildigi gibi 2001 yilindan sonra Tirkiye ekonomisi istihdam yapisi, tarim
alanindan ve kamu sektdriinden ileri teknoloji ve beyin giicli gerektiren hizmet sekto-
riine kaymistir. Bu da ekonomide girisimcilerin yatinmlari yeni alanlara dogru kaydir-
masina sebep olmustur. Ozellikle hizmet sektériindeki gelisme ve bu anlamda bilgi-
ye ve verimlilige dayali buylime ekonomide 2001 yili sonrasi ekonominin motor giicii
olmustur. Bu baglamda bilgiye ve verimlilige dayali yenilikler (inovasyonlar), ekonomik
blylimenin temel dinamikleri olmustur. 2001 yilindan bu yana piyasaya hakim olan
liberal anlayis, girisimciye yeni bir gorev de yuklemistir. Bu manada 2001 yilindan 6nce,
ozellikle kamu agirlikli istihdam yapisinda ¢oziilme gorilmis, ¢ézilen bu grup giri-
simcilerin yaratabildigi is pozisyonlari ile istihdam saglamaya baslamislardir. istihdam
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yapisindaki bu degisim Schumpeter’in belirttigi gibi bir adaptasyon sorununun ortaya
ciktigi sdylenebilir. Diger bir deyisle, kamudan ve tarim sektoriinden ¢ozilen isglici-
niin olusturdugu arz, girisimcilerin talep ettigi isgticini karsilamadigi yorumu yapila-
bilir. Tlirkiye'deki adaptasyon sorununun kaynaklarini ti¢ ana baslkta incelemek mim-
kiindiir: kamu kaynakl sebepler, piyasa kaynakli sebepler ve uluslararasi konjonktiir.

Kamu Kaynakli Sebepler

2001 yilindan sonra kamu sektoriiniin ekonomik yapiya uygun olarak dnemli bir doni-
siim gecirdigi sdylenebilir. Bu anlamda, 2001 yilindan énce kamu iktisadi tesekkuille-
ri vasitasiyla istihdam yaratmada aktif bir rol oynayan devlet, bu tarihten sonra piyasa-
y1 denetleyici bir rol Gistlenmistir. Boylece istihdam yaratan devlet anlayisindan piyasa-
ya yol gosteren bir devlet anlayisi hakim olmus, kamu iktisadi tesekkilleri de bir istih-
dam kaynagi olmaktan cikmistir. istihdam yapisindaki degisimin gériildiigi bir diger
alan da sliphesiz tarim sektori olmustur. 2001 yilindan dnce tarim sektori igin uygu-
lanan tarimsal destekleme alimlariyla nifusun biytk bir cogunlugu tarim sektériinde
istihdam edilmekteydi. 1990'li yillarda istihdam edilen insanlarin % 40’1 tarim sektoriin-
deydi. Bu oran, 2001 yilindan sonra yildan yila azalma egilimi gostermistir. 1990’larda
9 milyon insan tarim sektoriinde istihdam edilirken 2000-2004 yillari arasi 7,5 mil-
yon ve 2005-2009 yillari arasi 5,5 milyon insan tarim sektoriinde istihdam edilmistir.
Bunun yaninda sanayi ve hizmet sektoriinde calisan kisi sayisi da stirekli artis goster-
mistir. 1990-2000 yillar arasinda sanayi ve hizmet sektoriinde, sirasi ile 3,3 ve 6,9 mil-
yon insan istihdam edilirken 2001-2009 yillari arasinda bu sayi sirasi ile 4,1 milyon ve
10 milyon kisiye ylkselmistir.
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Sekil 1. [stihdamin Sektérel Dagilimi (1990-2009)
Kaynak: Tiirkiye istatistik Kurumu (TUIK), 2010a, (Bin Kisi, 15+)

o

Sekil 1'de gorildugu Gzere 2001 yilinda hizmet sektori yeni istihdam alani olmustur.
2001 yilindan bu yana calisanlarin % 45'i hizmet sektori tarafindan istihdam edilmek-
tedir. 1990’ yillarda istihdam edilen insanlarin blyuk bir kisminin tarim sektdriinde
calistigini dustinlrsek, Tlrkiye ekonomisinde istihdam yapisinin tarim sektériinden
hizmet sektoriine dogru kaydigini séylemek mimkindir. Tarim sektoriinden ¢6zi-
len niifus, yeni is pozisyonlar bulabilmek icin kirsal alanlardan kentsel alanlara go¢
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etmistir. Tarim sektoriintin gerektirdigi niteliklere sahip olan insanlarin sehirlere yeni is
pozisyonlari aramak i¢in go¢ etmeleriyle birlikte, bu kisilerin sehirdeki islerin gerektir-
digi yetenege sahip olamamalarindan &tiirl bir issizlik problemi olusmustur. Bununla
beraber sehirlerde yaratilan is pozisyonlari, kirsal alanlarda kaybedilen istihdam alan-
larini karsilayacak seviyeye gelemedi. Ornegdin, 2002-2008 yillari arasinda sehir ekono-
milerinde 3 milyon yeni is pozisyonu yaratilirken ayni ddnemde kirsal mekanlarda 3,3
milyon is pozisyonu kaybedilmistir (Karagol ve Akgeyik, 2010, s. 8). Bununla beraber
her ne kadar sehir ekonomilerinde istihdam edilen kisi sayisi artsa da kadinlarin isgi-
cline katilim orani diismeye baslamistir (Taymaz, 2009, s. 4).

Tirkiye ekonomisinin yasadigi issizlik sorununun siiphesiz bir diger sebebi, 2002 yilin-
dan bu yana uygulanan enflasyon hedeflemesi programidir. Bilindigi gibi 1990’larda
ekonomideki en 6nemli sorun yiksek enflasyondu. 1983-1994 yillari arasinda enf-
lasyon orani % 62,4, 1995-2001 yillari arasinda % 71,6 ve 2002-2009 yillar arasinda %
12,45 seklinde olmustur. 2001 yilindan sonra uygulanan enflasyon hedeflemesi, finan-
sal istikrar ve biiytime ile birlesince ciddi bir refah artisi saglamistir. Bunun yaninda enf-
lasyon hedeflemesi programi ile kazanilan distik enflasyonlu ekonomi, fiyatlarda bir
baski olusturmus ve kar elde etmek icin fiyat artisi yapmayi zorlastirmistir. Béyle bir
zorlukla karsilasan isverenler, maliyeti distirmek icin isci ¢ctkarmis ya da var olan isgin-
den maksimum fayda saglamanin yollarini aramislardir. Bu da istihdam artisinin isteni-
len seviyede olmasini engellemistir.

Piyasa Kaynakli Sebepler

Tirkiye ekonomisinin kazandigi yeni yapinin temel 6zelligi, bilgiye, yliksek teknolo-
jik tiretime ve hiza dayaniyor olmasidir (Oztiirk, 2011, s. 64). Yeni tiretim teknikleri, kol
gliciinden ziyade beyin glctine ihtiya¢ duymaktadir. Bununla beraber yeni lretim
metodunun diger bir 6zelligi de verimlilige dayaniyor olmasidir. Verimliligin yeni eko-
nomide 6nemli bir yer tutmasinin iki sebebi vardir. Bunlar uluslararasi rekabetin artma-
si ve Ulkelerdeki dusiik enflasyon olmak lzere siralanabilir. Tiirkiye'de blyimenin de
motoru verimlilik artisidir.

Teknoloji kullanim oraninin 6zellikle 2000-2004 yillari arasinda ciddi bicimde artma-
siyla beraber toplam faktor verimliliginin ve emek verimliliginin de yildan yila arttigini
go6zlemek mumkiindir. 2002-2005 yillar arasinda toplam faktor verimliligi % 45 iken,
emek verimliliginin yildan yila artis gésterdigini gérmekteyiz. 2001-2003 yillari arasin-
da, imalat sanayinde kismi verimlilik artisi yilda ortalama % 6,3 iken bu oran 2004 yili-
nin ortalarinda 2003 yilinin ilk yarisina gore % 7, 5 olmustur (Ercan, 2006, s. 178). Ayrica
2002-2007 yillart arasinda her yil toplam faktor verimliligi ortalama % 3,4 oraninda art-
mistir. 2001-2009 yillari arasinda verimlilik oraninin artmis olmasi is glict piyasalarini
olumsuz etkilemis, issizlik oranlarinin yiiksek seyretmesine yol agmistir.
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2001 yili itibariyle donugen Tirkiye ekonomisinde emek verimliliginin artmasinin
yaninda, yeni ekonomik kosullarin gerektirdigi yeteneklere sahip olamayan bir issiz
grup ortaya ¢ikmistir. Ekonomik déniisimiin yasanmasi ile beraber isverenler; yeni
Uretim tekniklerini, yeni organizasyon metotlarini bilen, yeni ekonominin gerektirdi-
gi istihdam yapisina uygun isci bulmakta giiclik cekmislerdir. Ozellikle tarm sekté-
riinden ¢oziilen issiz niifus sehirlere is bulmak icin goc ettiginde, sehir ekonomileri-
nin gerektirdigi yeteneklere sahip olamadiklari icin bir issizlik olusturmuslardir. Ama
bu salt issizlik sorunu degil, ayni zamanda bir mesleksizlik sorunu olarak gorilmeli-
dir. Clinkd issizligi olusturan bu kesim, sehir ekonomilerinin ihtiya¢ duydugu istih-
dam yapisinin taleplerini karsilayamadigi icin bir mesleksizlik sorunu olusturmusglar-
dir. Dolayisiyla eger issizlik sorunun azaltilmasi isteniyorsa, issiz kalan insanlari sehir
ekonomilerinin ihtiyacini hissettigi alanlara yonlendirmeli ve bu alanlarin gerektirdigi
yeteneklerin insanlara kazandirilmasi gerekmektedir.
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Sekil 2 incelendigi zaman, 2001 yilindan itibaren okur/yazar olmayan veya lise alti egi-
timli insanlarin istihdamdaki payinin diistigi ve lise/meslek lisesi ve yliksek 6gretim
mezunlarinin istihdam icindeki payinin gérece arttigi gorilebilir. Bu da ekonominin
ihtiyacini hissettigi istihdam yapisinin egitim seviyelerinin hangi noktada olmasi hak-
kinda bilgi verebilir.

Tarkiye ekonomisinin yasadigi yiiksek issizligin bir diger sebebi de Tirkiye'ye gelen
kacak iscilerdir. Turkiye ekonomisi istihdam yapisi ile ilgili calismalar, aktif isglictiniin
% 5'nin kacgak iscilerden olustugunu gostermektedir (Candan, 2007, s. 66). Kagak isci-
ler, genelde otellerde temizlik iscisi olarak veya eglence yerlerinde calistirlmak tizere
daha ucuza istihdam edilebilmektedirler. Bununla birlikte, kacak isciler, Karadeniz bol-
gesinde tarim ve insaat sektoriinde calistirllmak lizere de istihdam edilmektedirler.

Turkiye ekonomisinde istihdamin az olmasinin bir diger nedeni de yliksek blyime
oranlarina ragmen firmalarin yapilarinin hala kicuk olcekli olmasidir. Turkiye'de cali-
san iscilerin yarisi, 10 kisiden az isci calistirabilen mikro 6lcekli firmalarda cahsirken
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sehirlerdeki istihdamin % 30’dan daha azi 50 kisi Ustl isci calistirabilen biyuk 6lcekli
firmalar tarafindan karsilanmaktadir (Taymaz, 2009, s. 5). Rifat Hisarciklioglu’'na gore de
Tirkiye'deki issizligin 6nemli sebeplerinden birisi, istihdam saglayan firmalarin kigtik
Olcekli olmasidir. Belirttigi verilere gore 1,2 milyon firmanin Ggte ikisi tic ya da daha az
isci istihdam etmektedir. Bu firmalarin % 86's1 10 veya daha az is¢i istihdam etmekte-
dir. 50 ya da daha fazla is¢i istihdam eden firma sayisi tim firmalarin % 2'sini olustur-
maktadir (Hisarciklioglu, 2011) .

Uluslararasi Konjonktiir Kaynakli Sebepler

Yiksek blyime oranina ragmen issizligin ylksek oranlarda seyretmesinin sebeple-
ri arasinda, artan uluslararasi rekabet ve spekilatif sermaye hareketleri de sayilabilir.
Yukarida da bahsedildigi gibi Tirkiye ekonomisinde enflasyonu azaltmak ve ekonomi-
ye istikrarli bir yapi kazandirmak amaciyla uygulanan enflasyon hedeflemesi, firmala-
rin kar elde etmek icin fiyat artirmalarini olanaksiz kilmistir. Dolayisiyla yiksek kar elde
etmek isteyen firma sahipleri, maliyeti distirmek icin ya is¢i cikarmislar ya da var olan
isciden daha fazla verim alma yoluna gitmislerdir. Bu da mevcut istihdamin artmasi-
na engel teskil etmistir. Bununla beraber Tirkiye ekonomisinin 2001 yilindan sonra
kiresel ekonomik sisteme daha fazla entegre olmasi, firmalarin kiiresel rekabetten
daha fazla etkilenmelerine yol agmistir. Artan kiresel rekabete karsi firmalarin ayak-
ta kalabilmesi icin mevcut sartlarindan daha fazla verim almasi gerekliligi dogmustur.
Dolayisiyla firmalar az calisan ile ¢cok verim almak istemis, bu da issizligin azalmama-
sinda etkili bir rol oynamistir. Kisaca belirtmek gerekirse 2001 yilindan sonra firmalar,
daha az is¢i calistirarak maksimum kar elde etmeyi 6grenmisler, bu yolla firmalarda-
ki verimlilik artmis, ayni zamanda issizlik de artmistir. issizligin azalmamasindaki diger
onemli tartisma da biylmenin spekiilatif olup olmamasi hususudur. 2001-2009 yilla-
ri arasinda faiz oranlarinda yildan yila bir azalis goriilse de bir¢ok gelismis lilkeye naza-
ran faiz oranlari hala yiiksek seviyelerdir. Ozellikle 2008 finansal krizi ile birlikte enflas-
yonda bir diistis yasanmasina ragmen kredi faiz oranlari % 16 seviyelerinde kalmistir.
Ayrica politika faiz oranlari, bu dénem icerisinde bircok gelismekte olan tlkeye naza-
ran ylksek seyretmistir. Bu sebeple 2011 yilindan bu yana Turkiye'ye gelen sicak para
cogalmistir. Sicak para biiylimeye sebep olsa da istihdam artisinda bir etkisi olmamis-
tir (Yeldan, 2010).

Sonug

Tirkiye ekonomisi, 2001 yilindan itibariyle ciddi bir ekonomik dontisim gegirerek yeni
bir yapiya birinmustir. Olusan yeni ekonomik yapinin li¢c temel 6zelligi vardir. Bunlar
1990’ yillara nazaran daha glicli bir kamu sektoriiniin olusmasi, finansal piyasalarin
istikrarh bir hale buriinmesi ve hiikimetin, istihdam saglamak gibi piyasada daha aktif
rolden istihdam saglamada gerekli diizenlemeleri yapmak gibi daha dizenleyici rol
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almasi olarak siralanabilir. Ekonomik déntisiimle beraber yliksek blytime orani yaka-
lanmig ve glicll bir kamu sektori olusmus, bununla beraber olusan yiksek cari acik ve
issizlik yeni ekonomik yapinin sorunlari olmaya baslamistir. Bu ¢alismada 2001-2008
yillari arasinda Turkiye ekonomisinin kazandigi biylme ivmesinin istihdama etki-
si tartisiimistir. Bu baglamda degiskenler arasindaki iliskiyi gérebilmek icin Granger
Nedensellik Testi uygulanmistir. Degiskenler arasindaki iliski ile ilgili net bir seyin soy-
lenememesi dolayisiyla, ylksek issizligin dinamikleri sorgulanmistir.

Granger Nedensellik Testi sonucuna gore, 2001-2008 yillari arasinda 1 gecikme dege-
rine gore bliyimeden issizlige dogru nedensellik varken issizlikten blyimeye dogru
bir nedensellik gorilmemektedir. Bununla beraber ayni dénem icinde 2 gecikme
degerine gore, bliylimeden issizlige ya da issizlikten bliylimeye dogru bir nedensellik
gorilmemektedir. Buradan anlasilacagi gibi iktisadi literatiirlin ilham ettiginin aksine,
mezk(r donemlerde bliylime ile issizlik arasinda net bir iliskinin varhigindan s6z edile-
memektedir. Dolayisiyla biiylimenin issizligi azaltacagi yontindeki varsayimlarin tekrar
goOzden gecirilmesi gerekmektedir.

Yiksek blyume oranina ragmen issizligin de hala yuksek bir oranda olmasi ve degis-
kenler arasinda net bir iliskinin kurulamamasi, Schumpeter'in yaratici yikim teorisi ve
Kondratiev dalgalari ile agiklanabilir. 2001 yiliyla beraber Tirkiye ekonomisinin gegir-
digi ekonomik donitisiim, yeni tretim metotlarini, tiiketim kaliplarini ve istihdam yapi-
sini gerektirmistir. Uretim yapisinin tarim sektériinden hizmet sektériine dogru kay-
masi, istihdam yapisinin da kol gliciinden beyin glicline dogru kaymasina yol agmis-
tir. Yeni ekonomik yapinin gerektirdigi sekilde tretim yapmayi amaglayan firmalar, bu
alanlarda uzmanlasmis bireyler aramaya baglamislardir. Tarim sektériinden ¢oziilen
nifus, sehir ekonomilerinin gerektirdigi uzmanlasmayi basaramamistir, bu da issizli-
gin olusmasinda etkili olmustur. Ekonomideki bu déntisiim, Turkiye'deki issizligin en
temel sebeplerindedir.

Tesekkiir: Calisma siirecinde degerli katkilarini esirgemeyen ¢ok kiymetli hocalarim
Prof. Dr. Erhan Aslanoglu’na ve Prof. Dr. ibrahim Oztiirk’e tesekkiirlerimi bir borc bilirim.
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Extended Abstract

Economic Growth and Unemployment in Turkey after
2001: Dynamics of Unemployment in Turkey

Gokhan Umut*

Turkey has undergone a dramatic economic transformation since 2001. The condi-
tions of Turkish economy before 2001 can be summarized under three headings:
unsustainable public sector debt, structural problems in financial sector, and low
growth rate. On the other hand, unemployment and current account deficit were not
significant problems for Turkey in the 1990s. Turkish economic aims have changed
with the Program of Transition to Strong Economy (Gli¢li Ekonomiye Gegis Programi)
after 2001. According to the program, Turkish economy had two vital problems which
were unsustainable public sector dept and fragility in Turkish financial sector in the
1990s. There were also three goals of this program. The first was to shift to a strong
public sector that would have low public debt. The second was to provide for a stable
financial sector. The third was about the role of the government. According to the
program, the role of the government should change from an active position in the
market to consultancy only.

It can be said that Turkish economy has experienced significant developments since
2001. Especially, the growth rate of Turkish economy since 2001 is non-negligible.
While the growth rate of Turkish economy between 1990- 2001 was 3.2 %, this ratio
was 4.6 % on average between 2002- 2009. In addition to this, there have been some
regulations concerning the public sector that can be summarized under three head-
ings. The first of these concerns public sector debts which have declined since 2001
in comparison with the 1990s. The second concerns the role of government which
has changed from an active position in market to a controller and regulator. The third
concerns the interest rate which has been declining year by year, even if it is still high
with respect to developed countries.

In light of what has just been mentioned, the Turkish economy has been transformed
into a new economic structure. Just as there have been some developments since
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2001, the Turkish economy has also experienced some problems. The first problem
concerns current account deficit which was related to speculative capital flows. As
mentioned above, although interest rate in Turkey has been declining year by year, it
is still higher than developed countries. This condition has caused speculative capital
flows from developed countries to Turkey since 2001. The second problem was unem-
ployment which is stil higher compared to 1990s. For instance, unemployment rate of
Turkey was 7.7 % in 1990-2001 and 10.9 % in 2002-2009. It is observable that Turkish
growth rate has not created satisfactory employment in this period. As a result, the
Turkish economy has experienced a jobless growth with the Program of Transition to
Strong Economy.

It is widely accepted in economics that the growth rate of the GDP of an economy
increases employment and, correspondingly, reduces unemployment according to
Okun's law. For instance, the growth rate of GDP in Germany and France was 3.5 %
from 1960s to mid-1970 and the unemployment rates declined to a range of 3-4%. In
addition to this, the growth rate of the USA has increased to 3.5 % on average since
1990s, and the unemployment rate has decreased to 5 % on average until the recent
economic crisis. In this context, it may be claimed that there is a positive relation
between economic growth and employment.

Even if there are many observations which refer to the relation between economic
growth and unemployment, a structural change in Okun’s law has recently been
observed. The meaning of the structural change is that job losses are permanent,
while economic growth is observed in an economy. There are numerous empirical
studies that show the structural change in Okun’s law. This means that economic
growth that countries have achieved has not created employment. There are also
some papers that have concluded that there is a positive relation between economic
growth and unemployment; however, these studies confess that the relation is not as
robust as originally reported by Okun.

There are some empirical studies which analyze the relation between economic
growth and unemployment in Turkey. According to these studies, there is no causality
between these variables. In other words, economic growth that has been experienced
in Turkey has not created employment after 2001.

When the relationship between unemployment and economic growth is investigated,
it is seen that there are different explanations concerning their causality with respect
to each other. In this paper, causality between unemployment and economic growth
will be discussed. Certain tests such as Granger causality and Sims Granger, by which
causality is analyzed, will be used for the years between 2001- 2008 in this paper.

Before Granger causality test is applied, one should search whether the variables are
stationary. In this paper, Augmented Dickey and Fuller tests are used and it is observed
that the variables are stationary.
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After the stationary test, Granger causality test is applied in this paper. According to
the results, hypothesis of “Growth does not cause unemployment” can be rejected at lag
1 for 5% significance level, but cannot be rejected at lag 2 in table 3. It is obvious from
table 3 that there is no granger causality from GDP growth to unemployment at lag 2.
On the other hand, the hypothesis of “Unemployment does not cause growth” cannot
be rejected at the lag 1 and 2 for 5% significance level. In short, there is no Granger
causality from growth to unemployment or from unemployment to growth.

Because the relation between economic growth and unemployment is not clear,
the dynamics of unemployment in Turkey should be deeply analyzed. Turkey has
experienced debates related to the economic growth and reduction of unemploy-
ment since 2001. While the growth rate of GDP in Turkey between 1990- 2001 was
3.2%, the unemployment rate at the same period was 7.7%. On the other hand, the
unemployment rate of Turkey between 2002- 2009 was 10.9, while the growth rate
of GDP was 6.9%. What is more, while 3 million new jobs have been created in the
rural area since 2002, 3.3 million job positions have been demolished at the same
period. Even if 700 thousand workers became included in the labor market, the ratio
of participation in the labor market has declined year by year. The rate of participa-
tion in the labor force was 56 % in 1992; this ratio moved down to 47% in Turkey. If
Turkey’s growth rate which has moved up since 2001 is considered, a paradox can
be observed: While the participation rate which means the productive part of society
has decreased, the growth rate has been increasing since 2001 through experiencing
structural transformation economically. This paradox may be expressed by the change
in Okun’s law after 2001. Therefore, it can be said that unemployment rate in Turkey
has experienced a structural change with structural transformation in 2001. In this
context, conditions that cause unemployment in Turkey can be summarized in three
sets which are factors generated by public sector, factors generated by market, and
international conditions.

At this point, Schumpeter’s idea of creative destruction should not be omitted in the
analysis of unemployment. According to Schumpeter, work in the market system and
the innovation dynamics involve a creative destruction, where existing firms, proce-
dures, and products are replaced by new ones.

It should not be forgotten that the transformation of Turkish economy since 2001
has caused a new economic structure as Schumpeter mentioned. After 2001, a new
economic structure, new organization methods, and new production techniques have
been composed. For instance, while great majority of workers in Turkey were in the
agriculture sector before 2001, after this year the great majority of people who can
work in a job have been employed in other sectors, such as the industrial or service
sectors. This means that Turkish employment structure changed from labor-intensive
sectors to capital-labor ones. Regarding this condition, production started needing
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brain-power which produced information for high technology rather than man-
power. Brain-power became more necessary than man-power. Because of this, most
people have migrated from urban areas to rural ones.

Kondratiev Waves and Schumpeter’s creative destruction idea might be useful to
evaluate the transformation in the Turkish economy. In this context, economic trans-
formation in Turkey can be analyzed by Kondratiev waves and Schumpeter’s idea of
creative destruction. According to Schumpeter, the continuity of capitalism is based
on changes and innovations. If there is no innovation, economic life will remain stag-
nant. In this condition, the phenomena of interest and profit will be demolished, and
there will be no capital accumulation at the end of this cyclical movement of economy.
The factors that provide a living field for the capitalist system are economic changes
which revolve around innovation, entrepreneurial activities, and market power such
as new consumption materials, new production, transportation, communication

methods, new markets, and new industrial organizations.

The sources of innovations and changes have been different since 1700 according to
Kondratiev Waves. Even though there are many explanations about the sources and
methods of Kondratiev Waves, ideas of Freeman and Soete will be mainly discussed
in this paper. According to Freeman and Soete, there are five periods in terms of

Kondratiev waves.

First Business Cycle was based on industrial revolution and factory production in tex-
tiles. While the source of energy in this period was water power, the basic factor was
cotton. The second business cycle was based on steam system and railway. The main
energy source was steam power, while the basic factor was coal. The third business
cycle was based on electric and steel. The main source of energy was electric and
the basic factor was steel. The forth business cycle was based on mass production in
automobile and synthetic goods. The main energy source was oil while the basic fac-
tor was patrol. The last business cycle is based on information, computer network and
nanotechnology. In this period, the most important basic factors are nanotechnology

and microelectronics.

In the Turkish economy after 2001, while the importance of some sectors like the serv-
ice sector have been increasing, the importance of some sectors such as agriculture
have been declining. In addition to this, eventhough there is a huge supply of labor
in the market, there is also demand for labor. However, the demand of the employers
and the supply of labor do not fulfill each other. In this context, there is an adaptation
process in the Turkish economy since 2001. All in all, the transformation of Turkish
economy might be analyzed through Kontratiev waves and creative destruction.

In Turkey, there was not an unemployment problem in the 1990s comparable to
the 2000s, in which high growth rate despite low employment rate is observed.
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Unemployment rate between 1990- 2001 was 7.7%, while the rate was 10.9 % between
2002- 2009. There could be two reasons for the low unemployment rate: agricultural
sector as a storehouse for employment, and state-based economic enterprise. On
the other hand, the Turkish transformation since 2001 has changed the structure of
employment. In sum, the structure of employment in Turkey has shifted from the agri-
culture and public sectors to other sectors which require brain power and high skills.
The transformation of Turkish employment structure will be discussed under three
headings: factors generated by public sector, factors generated by market, and factor
generated by international conditions. As is known, the role of government in Turkey
has changed since 2001 from an active position to consultancy. Because of this, state
based economic enterprises have not been used as storage for employment in Turkey,
especially since 2002. In addition to this, 40% of total employment was in the agricul-
ture sector in 1990s. After 2001, this ratio started to change year by year. Besides, serv-
ice sectors have created employment field for people after 2001. For instance, 45 % of
total employment was in service sector after 2000. Another factor of unemployment
was surely the program targeting inflation which has been applied since 2002. When
the program targeting inflation was combined with financial stability and low current
account deficit, Turkish economy reached stability after 2001. On the other hand, tar-
geting the inflation caused pressure on the prices. Employers have laid off workers for
more profit because of the pressure on prices and international competition.

As is widely known, Turkish economy has experienced a dramatic transformation since
2001. The main elements of this process are information, high technological products,
and speed. New production methods based on brain power have been used instead
of man-power. The main feature of the new production was productivity that was
very important because of two reasons: increase in international competition and low
inflation in countries. The usage of technology in the industry sector has increased
since 2002. In addition, total factor productivity was 45% on average between 2002-
2005 and labor productivity has increased since 2001 in Turkey. Even though labor
productivity has increased since 2001, there have been unemployed people due to
lack of expertise. During the transformation of Turkish economy, employers have
needed qualified employees who are able to analyze new organization methods and
new production styles. However, there are so many jobless people who do not have
any occupation.

The unemployment problem in Turkey despite the high growth rate is related to inter-
national competition and speculative capital flows. As mentioned above, the Turkish
economy has experienced inflation targeting since 2001. As a result of this, firms have
not increased production price for high profit. In addition, Turkish liberalization since
2001 has provided a way of entering international competition. Firms have preferred
maximum productivity with minimum number of workers. In other words, firms
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learned to make profit with minimum number of workers and maximum productivity.
All in all, productivity has increased; unemployment has also increased since 2001.
Another international reason for Turkish unemployment is speculative capital flows.
As is widely known, the interest rate has decreased year by year. However, it should
be accepted that the ratio is higher than many developing countries. Especially, credit
interest rate remained constant at 16 % although price inflation decreased in the 2008
financial crisis. As a result, capital flows to Turkey have been higher since 2001. While
speculative capital flow has led to growth in economy, it could not produce employ-
ment.

Turkey has experienced a transformation in the economy since 2001. The character-
istics of the new economic structure can be mentioned under three headings. First,
public sector has been strong in comparison with the 1990s. Second, the financial
sector has reached a stable structure. Third, the role of government has changed from
an active position to a controller or supervisor. While transformation has provided a
strong public sector and high growth rate, current account deficit and unemployment
have emerged as problems at the same period. Whether economic growth affected
the unemployment rate in Turkey between 2001- 2008 has been discussed. In this
context, Granger causality test was applied for understanding the effects. Afterwards,
the dynamics of unemployment was analyzed for the same period.
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ihtilaf C6ziimleme Yéntemi Olarak
Mubahele

Halil Aldemir+

Oz: Cesitli miinasebetlerle Kur'an-1 Kerim'de ihtilaf olgusuna nedenleri, alanlari, boyutlan ve
¢6ziim yollari ile birlikte temas edilmistir. Bireyler, toplumlar, farkli dine mensup insanlar ve devlet-
ler arasinda meydana gelen ihtilaflarin ¢6ziimi noktasinda temel ilkelerin yani sira bir takim yon-
temler de sunulmustur. Hz. sa’nin tabiati basta olmak lizere bir takim teolojik konularda ilk dénem
Muslimanlari ile Necran Hristiyanlari arasinda var olan ve miizakere ile asilamayan ihtilafi coziim-
lemek izere 1ahi bir ¢6ziim yolu olarak miibahele ayeti inmistir. Bu makalede konunun temel kav-
ramlari olan ihtilaf ve miibahele kelimelerinin sozliik manalari, terim anlamlar ve Kur'an'daki kul-
lanimlari ele alindiktan sonra ilk miibahele cagrisi, tarihi baglami ile birlikte islenecektir. Miibahele
cagnisinin gerceklestigi yer, taraflari, neticesi ve ihtilaf ¢coziimleme yontemi olusu ayet ve rivayetler
1siginda verilecektir. Ayrica Mislimanlarin bu yonteme yaklasimi ile ahkamu’l-Kur'an tefsirleri ve
fikih kitaplarinin bu yonteme ne derece yer verdikleri tespit edilecektir.
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Abstract: In various occasions, the phenomenon of dispute is mentioned in the Holy Qur'an with
its reasons, areas, dimensions, and solutions. In the context of the settlement of disputes that
arise among individuals, communities, people with different religions, and states, basic principles
as well as certain methods were presented. As a way of divine solution, the verse of mubahala
(Invoking Mutual Curses) has been revealed in order to resolve the conflict that existed between
early Muslims and Najran Christians about the nature of Jesus and a number of theological issues
that could not be resolved by negotiations. This article describes the basic concepts concerning
the subject of dispute and mubahala and their dictionary meanings and usage in the Holy Quran.
Then their historical context will be addressed. The occasion of calling for mubahala, the parties,
its results, and mubahala as a method of conflict resolution will be explained in the light of the
verses and narrations. Moreover, Muslim approaches to this method and the extent to which the
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Giris

Her bireyin kendisini digerlerinden ayiran ve dogustan gelen bir takim 6zellikleri var-
dir. Gergekten de insanlar beden bakimindan farkli yaratildiklari gibi, akil, diistince ve
ruh bakimindan da farkh yaratiimislardir. Dis goriinus, ses tonu, parmak izi vb. yon-
lerden birbirlerinden ayrilan insanlar, distince yontemi, egilimleri, hazlari, esyaya ve
olaylara bakislari, algilari vb. acilardan da birbirlerinden ayrilirlar. Onlarin bu farklihk-
lari daha sonra sahip olacaklari kazanimlari ile daha da artabilir. Mesela egitim ve cev-
renin bireyler tizerinde farkl sekillerde goriilen tesirleri, dogustan gelen farkhliklarin
daha da artmasina neden olur.

Farkl mizaclarda yaratilan ve bu farkliliklarini degisik etmenlerle degistirme ve gelistir-
me imkanina sahip olan insan, islam literaturiinde CJAL ARV iJLMN\ ifadesiile anlatil-
digi Uizere sosyal bir varliktir. Bu 6zelligin zorunlu bir sonucu olarak bireyler, maddi ve
manevVi bir takim ihtiyaclarini karsilamak Gzere digerleriyle iliski kurar. Bu iliskiler, sos-
yolojide ifade edildigi gibi “birlestirici” ve “ayirici” stiregler seklinde iki ana baglik altinda
toplanir. insanlar arasinda kurulan iliskiler, her zaman birlestirici veya her zaman ayirici
bir stire¢ takip etmez. Dolayisiyla bir toplumda, gesitli asamalarda her iki stireci ve yan-
simalarini bir arada gérmek mimkiinddir.

insanin dogasi ve &zellikleri dikkate alindigi zaman ihtilafin insan tariiniin yeryizi
serliveninin basladigr ilk andan itibaren gorilen surekli bir olgu oldugu rahatlkla séy-
lenebilir. Yine rahatlikla dile getirilebilecek bir diger husus da yeryiziinde insan tiirt
devam ettigi stirece ihtilafin da devam edecegidir. Kur'an vahyinde de ihtilafin ne denli
eski zamanlara dayandigi okunabilmektedir; hatta bu olgunun ilk tezahiriine beseri-
yetin ilk ailesinde rastlandigi gorilmektedir. Yine miumkin olan baska bir husus da
insanin yapisini ve iliskilerini konu edinen bazi dyetlerden bu olgunun sireklilik arz
ettigini cikarmaktir.

insanlik tarihi kadar kéklii ve uzun émiirlii olan ihtilaf, her dénemde ve her toplumda
ayni karakterde ortaya ¢ikmaz. Bir baska deyis ile ihtilafin nedenleri, alanlari, boyutla-
ri ve ¢6zlim yollar dénemden déneme, bireyden bireye ve toplumdan topluma degi-
siklik gosterir.

ihtilafin ¢cdziimii noktasinda dinler ve doktrinler cesitli esaslar tespit etmeye calismis-
lar ve yéntemler gelistirmislerdir. ilahi vahiy halkasinin son zincirini olusturan Kur'an
da cesitli vesilelerle temas ettigi ihtilaf olgusunun ¢6zimu noktasinda sessiz kalmamis,
beser tarihinin her safhasinda gérilen ihtilafin ¢6ziimi konusunda bir takim ana ilkeler
ve yontemler sunmustur. Bu yontemlerden biri, Medine Dénemi’nin sonlarina dogru
Hz. Peygamber (s.a.v.) ile Necranh Hristiyanlar arasinda ortaya ¢ikan ihtilafi ¢oziimle-
mek icin glindeme gelen mibaheledir. Bu arastirmada ayrintilarina temas edilecek
olan miibahale, ayete konu olmanin yani sira tefsir, hadis ve siyer kaynaklarina da konu
olmustur. Ozellikle siyer kaynaklarinda bu konu hakkinda ayrintili bilgiler mevcuttur.
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Konunun ayrintilarina gegmeden &nce su sorular sormak gerekir: Hz. Peygamber
(s.a.v.) ve onun yakinlari ile Necran heyeti arasinda miibahele gerceklesmis midir?
Yoksa sadece miibéahele cagrisi taraflar arasinda var olan ihtilafa bir ¢c6zim getirmis
midir? Eger bir ¢c6ziim getirmisse bu, iki taraf arasinda s6z konusu biitiin teolojik ihti-
laflar kapsamis midir, yoksa sadece tikanan tartismayi sona erdirmek suretiyle kismf
bir ¢c6zim mi olmustur? Mibahele cagrisina muhatap olan Necranl Hristiyanlarin
Hz. Peygamber’e (s.a.v.) Mekke Dénemi'nde mi, yoksa Medine Dénemi’'nde mi gel-
misti? Miibahele salt bir Arap gelenegi midir? Yoksa Hristiyan gelenekle bir ilgisi var
midir? Miibahelenin Arap kiiltiiriine ya da Hristiyan gelenegine ait olmasi, onun islami
bir ¢6zim olmasina zarar verir mi? Miibahele sadece farkli dinlere mensup insan-
lar arasinda gorilen ihtilaflarda miracaat edilen bir ¢6ziim yolu mudur? Ayni dine
mensup insanlar, aralarinda meydana gelen tartismayi ¢6ziime kavusturmak igin
mubaheleye basvurabilir mi? Sahabe ve tabitn doneminde miibaheleye miracaat
eden Muslimanlar olmus mudur? Mibahele dinlerarasi diyalogda glindeme gelebilir
mi? Mubahele, karsilikli lanetlesmek anlamina gelen lian gibi fikih ve ahkamu’l-Kur'an
kaynaklarinda mustakil bir ydntem olarak ele alinmis midir?

Bu sorularin yanitlanmasi, mibahelenin ihtilafi ¢céziimleme konusunda bir yontem
olarak ileri stiriilmesi ancak ihtilaf ve miibahele kavramlarinin anlatiimasi ve ardindan
Medine dénemindeki tecriibeye yer verilmesi ile birlikte anlasilabilir. Bu nedenle ilk
olarak ihtilaf ve mubahele kavrami ele alinacak, ardindan Hz. Peygamber (s.a.v.) done-
minde yasanan tecriibeye temas edilecektir.

Kavramlar
intilaf

ihtilaf, a3 kakiinden tiiremis bir kelimedir. a3 kaki, sézliikte oruclunun agzinin
kot kokmasi, yemegin tadinin veya kokusunun degismesi, cocugun kendisi hakkinda
beslenen hiisn-i zanni bosa ¢ikarmasi, cocugun babasinin ahlakindan sapmasi, hasta-
liktan yemek yiyememek, geride kalmak, birinin yerine gegmek, halife olmak, elbise-
yi yamamak, arkadan yaklasmak, ahmak olmak, devenin gebe olmasi, amansiz muhalif
olmak gibi anlamlara gelir (Asim Efendi, 1304, s. 570-572; Cevheri, 1990, s. 1353-1358;
ibn Abbad, 1994, s. 345-350; ibn Manz(r, t.y., s. 82-92; Kermi, 1991, s. 661; Zebidi, 1994,
s. 184-202; ).

islam literatiiriinde goriis ayriligi ve anlasmazliklarla ilgili en temel kavram olan ihtilaf,
bu anlamlari ifade eden kdkten tlremis iftial babinda bir masdardir. Farkli kullanimla-
r dikkate alindiginda bu kokten tliremis sézciklerin, “iyi ve ideal olanin ya da bir aslin
gerisinde kalmak” anlaminda birlestigi goralur.
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Kur'an-1 Kerim’de bu kékten tiretilmis pek cok kelime bulunmaktadir. Bunlardan _al>
fiili, dnceki kusaklarin yerini almak (el-A'raf 7/169; Meryem 19/59), giyabinda bir bas-
kasinin yerine gecmek (el-A’raf 7/150), alternatif olarak bir baskasinin yerine gecmek
(ez-Zuhruf 43/60), birine halife/vekil olmak (el-A'raf 7/142), bu kokin stlasisinden
tlretilmis U—JJBJ\ ve (il 43\ kelimeleri savastan geri kalanlar (et-Tevbe 9/83, 87,
93),@-1-"- fiili; mechul formu ve O s&l>xoJ) ism-i mefal sigasiyla savasa katilmaktan
geri birakilmak (et-Tevbe 9/118; el-Feth 48/11, 15, 16), _a\5> fiili, muhalefet etmek
(Had 11/88; Nar 24/63), a1 fiili, verilen sézden dénmek (el-Bakara 2/80; Al-i imrén
3/9; er-Raxd 13/31; Taha 20/86, 87; el-Hac 22/47), bir seyin yerine baska bir seyi getir-
mek (Sebe’ 34/39), _als fiili, otorite etrafinda 6beklenmekten kacinmak (et-Tevbe
9/120), _als fiili, aynihga diismek (el-Bakara 2/176, 213, 253; Al-i imran 3/19, 105;
en-Nisa 4/157; Yanus 10/19, 93; en-Nahl 16/ 64, 124; Meryem 19/37; ez-Zuhruf 43/65;
el-Casiye 45/17; es-S0ra 42/10), goris ayrhgi yiiziinden kararlastirilan zamanda bulu-
samamak (el-Enfal 8/42), _als=.! fiili, egemen kilmak (el-Araf 7/129; en-Nar 24/55),
birini baskasinin yerine gecirmek (el-Enam 6/132; Hd 11/57), anlamlarina gelir. Bu
kokten tiretilmis 2S5 kelimesi, capraz (el-Maide 5/33; el-A'raf 7/124; et-Tevbe 9/81;
Taha 20/71; es-Suara 26/49) ve sonra manasina zarf (el-isra 17/76), ial > kelimesi, bir-
biri ardi sira donlsimli gelmek (el-Furkan 25/62), da s kelimesi bir baskasinin yeri-
ne gecen kimse (el-Bakara 2/30; Sad 38/26), ¢Lil> ve _a8M<!! kelimesi egemen olan
kimse (el-Araf 7/69; el-En'am 6/165), (M3 tutarsizlik (en-Nisa 4/82), donlsiim
(el-Bakara 2/164; Al-i imran 3/190; YGinus 10/6; el-Mi’'min(n 23/80), cesitlilik (er-Ram
30/22), ’La.l;- kelimesi, dnceki neslin yerine gecen kétl nesil (el-Araf 7/169; Meryem
19/59) ve sikca gecen ;,a:l;- kelimesi ise arka, geri anlaminda ism-i mekan olarak kulla-
nilmistir (isfehani, 1992, s. 162-163; Halebi, 1993, s. 602-606).

Kur'an-1 Kerim’de ihtilaf kelimesinin hem beseri miinasebetlerde gérilen anlasmazlik-
lari hem de farkhlk g&steren evrenin ve insanin fiziki 6zellikleri hakkinda kullanildigi
gérilmektedir. insanlar arasi miinasebetleri tasvir icin kullanildigi zaman daima menfi
bir anlam ifade etmektedir. Clinki istenilmeyen gatlgma ve ayrlllgl anlatmak icin kul-
lanilmistir. Sézgelimi “ .L_..-u @Lu 6;_3 uLSJ\ o" \_,,a_L_a-\ u"'U\ g\j /Kitap hakkin-
da ayriliga diisenler, dogrusu derm bir g/kmazdad/rlar " (el-Bakara2/176) ayetinde ehl-i
kitabin kendilerine gonderilmis vahiy hakkinda ihtilaf etmeleri tasvip edilmemistir.
Ancak bu kékten tliremis ve evrenle ilgili tasvirleri yansitmak icin tercih edilmis keli-
meler ise olumlu anlamda kullaniimistir. Clinki bu kelimeler catisma ve ayriligi degil,
yaraticinin sonsuz giiclinii gosteren cesitliligi ve farkhhgi ifade etmektedir. Mesela su
ayette boyle bir durum séz konusudur: “
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/Gdérmedin mi, Allah gékten su indirdi. Onunla renkleri cesit cesit meyveler ¢ikardik.
Daglardan (gegen) beyaz, kirmizi, degisik renklerde ve simsiyah yollar (yaptik).” (Fatir
35/27).

islam literatiiriinde cok cesitli tarifleri bulunan “ihtilaf” ile bu makalede “Bir kisinin s6z
ve davranislarinda diger kimselerden farkli bir yol izlemesi.” (Alsi, 1994, s. 415; Avvame,
1997, s. 8; Bedr, 2002, s. 361; Cemal Faruk, 1998, s. 569; FirGzabadyi, 1996, s. 562; Halebi,
1993, s. 603; isfehani, 1992, s. 294; Mecdi, 2005, s. 1880; Tantavi, 1998, s. 161) seklinde
tarif edilen durum kastedilmektedir.

Miibadhele

Mdibahele “az, lanet, serbest birakmak, lanet etmek, bir babanin ¢cocugunu serbest
birakip yaptiklarina itiraz etmemesi, bir yoneticinin halkini kendi iradelerine gére hare-
ket etme imkani taniyip onlara engel olmamasi, yavrusunun emmesi icin sigir ya da
devenin baginin ¢ézilmesi, serbest birakilmasi” gibi anlamlari ifade eden J‘F kokan-
den tlremis bir sozcik olup lanetlesmek anlamina gelir. (Cevheri, 1990, s. 328-329;
Kermi, 1991, s. 213) Bu kékiin esas anlami Ragib el-isfehant tarafindan “bir seyin ilgisiz
halde birakilmis olmasi” seklinde ézetlenmistir (isfehani, 1992, s. 149).

Araplar bu kelimenin silasisi J—e-' ile himasi mezidi olan J—@-:-." fiilini dua konusun-
da kullandiklari zaman uzun uzadiya dua edip yalvarip yakarmayi kastederlerdi
(isfehani, 1992, s. 149). Kur'an-1 Kerim'de bu kékten sadece bir kelime mevcut olup o
da miibahele yapmak anlamina gelen J—é—’-ﬁ‘fiilidir. Bu fiilin gectigi ayete de, miibdhele
dyeti denir. S6z konusu ayet su sekildedir:
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(Artik sana bu ilim geldikten sonra, kim seninle isa hakkinda tartismaya girerse de ki:
“Haydi gelin ogullarimizi ve ogullarinizi, hanimlanmizi ve hanimlarinizi ve bizzat kendimi-
zi ve kendinizi ¢cadirip, sonra da géniilden Allah’a yalvaralim da bu konuda kim yalanci ise
Allah’in lanetinin onlarin iizerine inmesini dileyelim.) (Al-i imran 3/61).

Miibahele “intilaf eden iki tarafin bir araya gelip Allah’in lanetini haksiz taraf (izerine
dilemesi” (Nesefi, 1995, s. 159) seklinde tarif edildigi gibi “Taraflardan her birinin hak-
siz olana Allah’in lanetini ilenmesi” (Erdogan, 1998, s. 311) seklinde de tarif edilmistir.
Her iki tarifin de elestiriye acik oldugu gorulmektedir. Dolayisiyla bu kavrami konu ile
ilgili ayeti gbz 6nline alarak: “Dini konularda insanlar arasinda meydana gelen ihtilafin
miizakere yolu ile ¢c6ziimlenememesi durumunda, taraflarin bir araya gelerek haksiz ola-
nin llahi lanete ugramasi icin Allah’a yalvarmasi” seklinde kusatici bicimde tanimlamak

mumkanddar.
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Miibahele Yontemi

Kur'an-1 Kerim, ihtilafin ¢c6ziimlenmesi konusunda genel ilke olarak kitaba ve slinnete
miracaat edilmesini Gnermenin yani sira nlizll siirecindeki gelismelere paralel olarak
yemin, lian, gli¢ kullanma, uzlasi vb. bir takim 6zel yontemlerden de s6z etmistir. Bu
yontemlerden biri de farkli dinlere mensup insanlar arasinda meydana gelen ihtilaflar
karsisinda izlenilmesi gereken yol olarak sunulan miibaheledir.

Mubahelenin Kur'dn’da yer alis nedenini 6grenmek icin ntizGl ortamina gitmek ve o
dénemde meydana gelen olaylari incelemek gerekmektedir. ilk olarak bu yéntemin
glindeme geldigi taraflan tespit etmek yerinde olacaktir. Bu bakimdan sebeb-i ntizdl
bilgilerine yapilacak miracaat, izlenilecek yolu aydinlatmaya yardim edecektir: Medenf
surelerden Al-i imran’da yer alan ve biraz 6nce ifade edildigi gibi “miibdhele dyeti” ola-
rak bilinen ayetin kimin hakkinda nazil oldugu hususunda birbirinden farkli rivayetler
nakledilmistir. Ancak bunlarin cogu, bu ayetin Medine'ye gelen Necran' heyetinin Hz.
Peygamber’le (s.a.v.) yaptigi tartismalara binaen indigini gosterir (Cetiner, 2002, s. 136-
140; ibn Ebi Hatim, 1998, s. 627-628; Hazin, 1995, s. 254; Had ibn Muhakkem, 1990, s.
288; Ibn Kesir, 1997, s. 49-55; Kurtubi, 1993, s. 4; Mukatil, 1989, s. 179-181; Razi, 1990, s.
134; Semerkandi, 1993, s. 274-275; Suyti, 1990, s. 58; Taberi, 1988, s. 299-300; Tabersi,
ty., s. 99-100; Zemahseri, 1995, s. 261-263). Bununla birlikte farkli gorisleri iceren riva-
yetler de mevcuttur. Ornegin Alba ibn Ahmer el-Yeskuri’den nakledilen bir rivayete
gore bu ayet, Hz. Peygamber (s.a.v) ile Yahudiler arasinda yasanan bir tartisma tizerine
nazil olmustur (Derveze, 2000, s. 159; Suy(ti, 1993, s. 233 Taberi, 1988, s. 301).

Dirayet tefsirinin dnde gelen isimlerinden Fahruddin er-Razi (6. 606/1209), tefsirinde
icerisinde miibahele ayetinin de bulundugu Al-i imran Suresi'nin bas tarafinin niizGli
hakkinda iki goris nakletmistir. Bunlardan birine gore, surenin bas tarafi Necran
Hristiyanlar hakkinda nazil olmustur. Digerine gore ise Yahudiler hakkinda inmistir.
Razi, bu ikinci gériisii erken dénem Kur'an mifessirlerinden Mukatil ibn Stleyman’a
(6. 150/767) dayandirmistir. Ancak Mukatil ibn Siileyman’in matb(’ tefsirine miiraca-
at edildigi zaman, orada bu goriisii destekler herhangi bir bilgiye rastlanilmamaktadir
(Mukatil, 1989, s. 262-263).

Suleyman Ates ise bu konuda daha genis diisinmekte olup, s0yle demektedir:

“Necran Hristiyanlar hakkinda indigi rivayet edilen bu ayetlerin hepsi Hristiyanlarla
ilgili degildir. Bir kismi musriklerle, bir kismi da Hristiyanlarla ilgilidir. Bu Hristiyanlar
da yabanci kdkenli degil, Arap kokenlidir. Araplar icinde Yahudi dinine girmis kimse-
ler de vardi. Kanaatimize gore bu ayetlerde Arap kokenli Yahudilerin davranislar da
s6z konusu edilmistir.” (Ates, 1995, s. 451).

1 Yemen, Havran, Ktfe ve Bahreyn'de Necran adinda sehirler vardir (bk. Hamevi, t.y., s. 308-313). An-
cak burada Yemen'deki Necran sehri kastedilmistir (bk. Yazir, t.y, s. 1015; Karaman, Cagrici, Donmez
ve Guimds, 2003, s. 325).
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Bu ifadeler, Ates'in ayetin inis nedeni olarak nakledilen rivayetleri niizdl ortamini da
dikkate alarak birlestirdigini gdsterir. Ancak Elmalili (6. 1361/1942), bu hususta, Al-i
imran Suresi‘nin bu bélimiinde yer alan diger ayetlerin Yahudiler hakkinda nazil olma
ihtimalini belirtmekle birlikte, bu ayetin Hz. Peygamber’le (s.a.v) tartisan Hristiyanlar
hakkinda indigini soylemistir (EImalili, t.y., s. 1011). Derveze (6. 1404/1984) de sure-
nin bu béliimiindeki dyetlerin Hz. isa’dan bahsettigini belirterek, bu ayetin Hristiyanlar
hakkinda nazil oldugu goérisiinin tercihe sayan oldugunu bildirmistir (Derveze, 2000,
s. 159). Kanaatimize gore de bu goris daha isabetlidir. Zaten Buhari'deki su rivayet de
bunu destekler niteliktedir:

Huzeyfe'nin sdyle sdyledigi nakledilmistir: “Necran’in iki sahibi/ydneticisi el-'Akib ile

es-Seyyid ResUlullah sallallahu aleyhi ve sellem’e onunla lanetlesmek isteyerek geldi-

ler.” (Huzeyfe) soyle devam etti: “Onlardan biri digerine: ‘Yapmal! Allah’a yemin ede-

rim eger bu bir nebi oldugu halde bizimle lanetlesecek olursa ne biz, ne de bizden
sonra soyumuzdan gelecek olanlar iflah olur’, dedi.

Her ikisi (Hz. Peygamber'e) ‘Bizden istedigini sana verelim. Bizimle birlikte emin bir
adam gonder. Bizimle birlikte emin olmayan kimseyi gonderme.” dediler.

Allah Resuli: ‘Andolsun sizinle beraber gercekten emin mi emin bir adam gondere-
cegim.’ diye buyurdu.

Resulullah sallallahu aleyhi ve sellem’in ashabindan herkes kendi adina bu is icin
Gmitlendi. Allah Resli: ‘Kalk, ey Ebu Ubeyde ibn el-Cerrah’ diye buyurdu. Ebu
Ubeyde ayaga kalkinca, Resalullah sallallahu aleyhi ve sellem: ‘iste bu, bu immetin
eminidir.’ diye buyurdu.” (Buhari, ty., “Magazi” 72; ibn Hacer, 1991, s. 697-698).

Bu rivayetten de yola cikilarak denilebilir ki, cogunluga gére miibahele ayeti Necran
Hristiyanlari hakkinda nazil olmustur. Bu ayetin Hristiyanlar veya Yahudiler ya da mus-
rikler hakkinda nazil oldugunu gésteren gorisler, teolojik konularda ihtilafin ¢cdziim-
lenmesi agisindan bu ayetin 6nemine zarar vermemektedir. Zira her haliikarda bu
ayet, iki din mensuplari arasinda meydana gelen ihtilafin diyalog, tartisma ve miizake-
re yoluyla asilamadigi bir durumda nazil olmustur. Bir baska deyis ile, dinler arasi ihti-
lafi coziimlemek lizere inmistir.

Kaynaklardaki ifadeler ve surenin bu boliminde anlatilan konular, bu ayetin Necran
Hristiyanlari hakkinda nazil oldugu kanaatini gliclendirmektedir. Buna gore iki toplum
arasinda basta Hz. isa’nin tabiati olmak Uizere bazi inan¢ meselelerine iliskin var olan
farkli inanclarin, taraflari karsi karsiya getirdigi anlasilmaktadir.

Necran Hristiyanlarinin Hz. Peygamber (s.a.v.) ile ne zaman gortismeye geldikleri konu-
sunda ise farkli rivayetler vardr. ilk siyer mielliflerinden ibn ishak (6. 150/767) Mekke
Doénemi’'nde yaklasik yirmi kisilik bir Hristiyan grubun Hz. Peygamber’e (s.a.v.) geldi-
ginden s6z eder ve bu grubun Necran Hristiyanlari olduguna dair bir goris aktarir.
Buna gére Kasas Suresi'nin 52-55. ayetleri onlar hakkinda inmistir (ibn ishak, 1991, s.
279-280). ibn ishak’in merhum Hamidullah (6. 1423/2002) tarafindan yayina hazirla-
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nan Siyer'inde, rivayetin bas tarafinda Habeslilerden s6z edilmemektedir. Sadece olay
anlatilmakta ve Hz. Peygamber’e (s.a.v.) gelen grubun Necran Hristiyanlari olduguna
dair bir gériis aktarilmaktadir. Sonraki kaynaklarda ise bu bilgi ibn ishak’a atfen séyle
gecmektedir (ibn Hisam, 1411, s. 236; Sami, ty., s. 421; ibn Seyyidi'n-nas, t. y., s. 169):
if—gf—;jiﬁ yb-)Uj&—&«fﬁj—v.l_ﬂjf&m‘w—ﬂﬂij)&('&vj
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Bu ifadeyi iki sekilde cevirmek mimkindir:

(1) Sonra kendilerine Habesistan’dan Hz. Peygamber'in (s.a.v.) haberi ulasinca Mekke'de
iken ona yirmi ya da yirmi civarinda Hristiyan geldi.

(2) Sonra kendilerine Hz. Peygamber'in (s.a.v.) haberi ulaginca Mekke’'de iken ona yirmi
ya da yirmi civarinda Habesistanli Hristiyan geldi.

Hamidullah, bu rivayeti olduk¢a miiphem olarak tavsif etmistir (Hamidullah, 2004, s.
514). Ancak Habeglilerin bu bélgede 575 yilina kadar siyasi olarak hikkiim strdukleri-
ni (Dell, 2004, s. 140) ve din bakimindan Habegsliler ile bu bolgedeki insanlarin ortak
baginin oldugunu dikkate alinca Misliimanlarin Habesistana hicreti sonrasinda son
peygamberin geldigi haberinin buradan Necran’a ulasmasina vesile olabilecegi ihti-
mali ortaya ¢ikmaktadir. Bu durumda s6z konusu rivayeti mibahele ayetinin inisine
neden olan Necran heyetinin Hz. Peygamber'e (s.a.v.) gelisi ile karistirmamak ve mis-
takil olarak ele almak gerekir. Nitekim Ebu’r-Rabi’nin eserinde yer alan su ifade ilk ¢cevi-
riyi destekler niteliktedir (Keldi, 1414, s. 214):
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“Hz. Peygamber (s.a.v.) Mekke'de iken yirmi ya da yirmiye yakin hiristiyan onun yanina
geldi. Onlarin Necran Hristiyanlarindan oldugu sdylenir. Onlar Hz. Peygamber (s.a.v.)
hakkinda kendilerine Habesistan'tan bilgi gelince Mekke'ye gelmislerdi.”

ibn ishak'in naklettigi bu rivayete gére, gelen Hristiyan heyet Hz. Peygamber (s.a.v.) ile
gOrustip Kur'an ayetlerini dinledikten sonra Musliman olmus, Mekkelilerin aksi telkin-
lerine ragmen islamiyet'ten dénmemis ve bu sekilde memleketlerine dénmiistiir. Bu
rivayette, Hz. Peygamber (s.a.v.) ile gelen heyet arasinda herhangi bir tartismadan ve
bu tartismadan kaynaklanan bir miibaheleden s6z edilmemektedir. Aksine bu heyetin
hakikati arama dislincesi ile yola ¢iktigi ve bu nedenle Hz. Peygamber (s.a.v.) ile goris-
meye geldigi anlasiimaktadir. O donemde giiney Arabistan ile Kizildeniz'in batisi ara-
sindaki siyasi ve dini iliskileri de dikkate alinca bu heyetin Habesistan'a hicretten sonra
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geldigini séylemek mumkiindir. Dolayisiyla bu rivayetin mibahele ile bir ilgisi olma-
dig1 gibi yadirganacak bir tarafi da yoktur.

Kaynaklarin ifadesine gore Hz. Peygamber'in (s.a.v.) Allah Teédla'nin emri Gzerine ken-
disine gelen Hiristiyan heyeti miibaheleye davet etmesi ile neticelenen goriisme-
ler ise Medine'de gerceklesmistir. Ayrica kaynaklardaki bu bilgi miibahele ayetinin
Medeni surelerden biri olan Al-i imran'da yer almasi ile értiismektedir. S6z konusu
heyetin Hz. Peygamber’e (s.a.v.) ne zaman geldigi konusunda farkli tarihler verilse de
bu olayin Medine Dénemi’nin sonlarinda gerceklestigi kesindir (Fayda, 1975, s. 2, 145;
Hamidullah, 2004, s. 516).

Heyetin Medine'ye gelisi Hz. Peygamber’in (s.a.v.) kendilerine gonderdigi bir mek-
tup Uzerine olmustur (Fayda, 1975, s. 2, 145; Hamidullah, 2004, s. 516). Mustafa
Fayda’'nin belirttigine gére ibn Hisdm bu mektubu eserine almadigi gibi varligin-
dan da s6z etmemistir. ibn Sa'd ise mektubun metnini Tabakat'ina almamis, ancak
Hz. Muhammed'in (s.a.v.) Necran Hrisitiyanlarina bir mektup génderdigini belirtmis-
tir (Fayda, 1975, s. 2, 145).

Necran’dan Medine’ye aralarinda siyasi liderleri/’Akib, dini liderleri/Uskuff ve ticaret
ve ulastirmadan sorumlu yoneticilerinin/Seyyid bulundugu altmis kisilik bir Hristiyan
heyet gelmisti (lbn Hisam, 1414, s. 571). Farkli bir dine mensup olmalarina ragmen
konuklar Hz. Peygamber’in engin konukseverligi ve hosgorusu ile karsilasmislardir.
Misafirlerin Mescid-i Nebevi'de kendi inanislarina gore ibadet etmelerine misaade
edilmistir. (Hamidullah, , 2004, s. 516).

Rivayetlerde belirtildigine gére Hristiyanlar, Hz. Peygamber’in (s.a.v) Hz. isa'nin tabia-
tina iliskin ikna edici s6zlerine, inatla karsilik vermislerdir. Kendi inanglarinda israr ede-
rek ve tartisma sirasinda demagoji yaparak Kur'anin Hz. isa hakkinda soylediklerini
kabul etmeye yanasmamiglardir. Taraflar arasinda meydana gelen tartismalar, var olan
ihtilafa bir ¢c6ziim getirmeye yetmedigi gibi sorunu icinden cikilmaz bir hale dénis-
tirmustiir. iste bu noktada ilahi vahiy devreye girerek Hz. Peygamber'den (s.a.v) onlari
mibaheleye, yani karsilikli lanetlesmeye davet etmesini istemistir:
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(Artik sana bu ilim geldikten sonra, kim seninle isa hakkinda tartismaya girerse de ki:
“Haydi gelin, ogullarimizi ve ogullarinizi, hanimlarimizi ve hanimlarinizi ve bizzat kendi-
mizi ve kendinizi ¢adirip, sonra da géniilden Allah’a yalvaralim da bu konuda kim yalanci
ise Allah’in lanetinin onlarin iizerine inmesini dileyelim.) (Al-i imran, 3/61).
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Ayetin inmesi ile birlikte Hz. Peygamber (s.a.v.) aile efradindan bazilarini yanina alarak
Necran Hristiyanlarinin karsisina ¢ikip onlari miibaheleye davet etmistir. Rivayetlerin
bildirdigine gore, lanetlesmek yerine Hz. Peygamber'e (s.a.v), vergi édemeyi kabul
etmisler, bir de Allah Restli’'nden (s.a.v) kendilerine ihtilafa distikleri mali konularda
hikmedecek bir yetkili gondermesini talep etmislerdi. Bunun Uzerine Hz. Peygamber
(s.a.v.) biraz 6nce verilen hadiste isaret edildigi gibi onlar arasinda hiikmetmesi icin
eminu’l-imme unvanini alan Ebd Ubeyde ibn Cerrah’i gérevlendirmisti (ibn Kesir,
1997, s. 52, Buhari, ty., “Ahad”, 1, “Fadailu’s-sahabe”, 21, “el-Magazi’, 72; Tirmiz, t.y.,
“Menakib”, 32). Sonunda Necran heyeti Hz. Peygamber’'le (s.a.v) olan tartismalarina son
vererek memleketlerine dénmiislerdi (Cetiner, 2002, s. 136-140; ibn Asar, t.y., s. 266).

Necranli Hristiyanlarin miibaheleyi géze alamamalari ve mibahele yerine uzlasmayi
tercih etmeleri bu yontemin Hz. Peygamber (s.a.v.) ddneminde uygulanmadigini gos-
termektedir. Bununla birlikte miibaheleye davet her ne kadar, taraflar arasindaki ihti-
lafi tamamen ortadan kaldirmasa da, Hristiyanlarin tartisma platformundan ¢ekilme-
sine neden olmustur. Clnku onlar, bir peygamberle lanetlesmenin kendileri aleyhi-
ne sonuc doguracagini biliyorlardi.” Béylece Hz. Muhammed (s.a.v.) ve onun sahabesi
ile Necran’dan gelen ve Hristiyanlik inancina sahip insanlar arasindaki var olan teolo-
jik konulardaki tartisma ¢éziime kavusturulmustur. Unutulmamalidir ki, bir ihtilaf ya da
catisma ¢ozlime kavusturuldugu zaman, taraflar arasindaki bittn sorunlar ve ayriliklar
giderilmez. Kimi zaman ihtilaf ve buna bagli olarak anlagmazliklar 6telenir, kimi zaman
dondurulur, kimi zaman da taraflar kaginma ydntemini uygulamayi tercih eder. Bazen
de anlasmazlidin esas nedeni devam etmekle birlikte taraflar bir ¢6zim tzerinde anla-
sabilirler. Miibahele cagrisi da Hz. isa’nin tabiatina iliskin iki din mensuplari arasindaki
ihtilafi tamamen ortadan kaldirmamakla birlikte, digimlenen tartismalara bir ¢c6zim
olmus, Hristiyan tarafin Hz. Peygamber ile uzlasmasina vesile olmustur.

Tahir ibn AsGr, mibahalenin Hristiyanlar tarafindan adaleti saglama yollarindan biri
olabilecegi ihtimalinden bahsetmistir. Ancak bu konuyla ilgili herhangi bir delil zik-
retmemistir (ilbn Asdr, ty., s. 265).° Ancak Buhari'nin Huzeyfe'den naklettigi rivayette
Necranhlardan Akib ile Seyyid'in Hz. Peygamber (s.a.v) ile lanetlesmek istedikleri, daha
sonra i¢clerinden birinin digerini bundan vazgecirdigi nakledilmistir. Necranlilarin lanet-

2 Bu ayetin Yahudiler hakkinda nazil oldugunu gosteren rivayette de, bir Yahudi gen¢ Hz.
Peygamber’le (s.a.v) mibéahele yapmak isteyenlere “yaziklar olsun size, daha diin domuz ve may-
muna doénddriilen kardeslerinizin basina gelenleri bilmiyor musunuz, onunla lanetlesmeyin” diye-
rek onlara mani olmustur. bk. Taberi, 1988, s. 301; Suy(ti, 1993, s. 233.

3 Ancak Buhari'nin Huzeyfe'den naklettigi rivayette Necranlilardan Akib ile Seyyid'in Hz. Peygamber
(s.a.v) ile lanetlesmek istedikleri, daha sonra iclerinden birinin digerini bundan vazgecirdigi nakle-
dilmistir. Necranllarin lanetlesme istekleri, ihtilaflari ¢6ziimlemek icin miiracaat ettikleri kendileri-
ne 6zgli yontemlerinden ileri gelebilecedi gibi Hz. Peygamber'in (s.a.v) ¢cagrisina icabetten de ile-
ri gelebilir. Birinci ihtimalin dogru olmasi durumunda bu hadis, ibn AsGr'un ifade ettigi gériise delil
teskil edebilir (Buhari, t.y., «<Magazi», 72; Ayrica bk. ibn Hacer, 1407, s. 298).
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lesme istekleri, ihtilaflan ¢ozlimlemek icin miiracaat ettikleri kendilerine 6zgli yontem-
lerinden ileri gelebilecedi gibi Hz. Peygamber'in (s.a.v) ¢cagrisina icabetten de ileri gele-
bilir. Birinci ihtimalin dogru olmasi durumunda bu hadis, ibn Asar'un ifade ettigi gériise
delil teskil edebilir (Buhari, t.y., “Magazi”, 72; Ayrica bk. ibn Hacer, 1991, s. 298).

Netice olarak denilebilir ki mibahele, Kur'an'in ihtilaflarin ¢6ziimlenmesi hususun-
da dnerdigi bir yontemdir. Kanaatimize gére vahyin bdyle bir yontemi 6nermesi, artik
bunun islami bir yéntem haline geldigini gésterir. Bu yéntemin daha sonraki dénem-
lerde uygulama alani, taraflari, usulii vb konularda bilgi edinmek timidiyle Ahkamu'l-
Kur'an tefsirlerine bakildigi zaman, mifessirlerin bu ayeti genellikle nesep bakimindan
ele aldiklari, sebeb-i niiz(l disinda mibahelenin ayrintilari hakkinda rivayet ve ictiha-
da dair bir bilgi vermedikleri gorilmekte, dolayisiyla ahkam tefsirlerinin bu tmidi kar-
silamadiklari sonucu ortaya cikmaktadir (Cessas, 1993, s. 22-24; ibn Arabi, 2005, s. 299;
Kiya, 2004, s. 17). Fikih kitaplarinda da bu konu mstakil bir baslk altinda ele alinip bir
ihtilaf ¢c6zimleme yontemi olarak sunulmamistir. Oysa “kocanin esine zina isnadinda
bulunmasi ve dért sahit getirememesi sonucunda hanim ile kocanin, hdkim huzurunda
serfusuliine uygun olarak dérder defa sehadette bulunduktan sonra kendilerine lanet ve
gazap okumalar” (Erdogan, 1998, s. 260) seklinde tarif edilen liagn veya miildane isim-
leri ile bilinen ve 6ziinde mibahele gibi lanetlesme olan yontem bdtiin ayrintilari ile
mezheplere gore sekillenmistir.

Mubahele 6zu itibariyle adaletli olmak icin yapilan bir cagndir. Bu cagriyr ancak ken-
disinin hak lzere olduguna giivenen kimseler yapabilir (ibn Asar, t.y., s. 266). Bundan
dolayi olsa gerek miibahelenin ihtilaflarin ¢éziimlenmesinde basvurulan bir yéntem
olmasi sadece Kur'an'in niizdl siirecine mahsur kalmamus, aksine islam tarihi boyunca
ihtilaflarin ¢c6zimlenmesinde basvurulan bir yontem haline gelmistir. Zaten mibahele
ayeti ve Hz. Peygamber'in (s.a.v) Necran Hiristiyanlarini miibaheleye davet etmesi, hak-
kin ortaya ¢cikmasindan sonra yanlis goriisiinde israr eden muhaliflerin lanetlesmeye
davet edilmesinin dini bir ydntem oldugunu gésterir. Nitekim sahabeden ibn Abbas
cariye icin ziharin olmadigi konusunda dileyen kimse ile miibahele yapacagini soyle-
mistir (Beyhaki, 1347, s. 606). ibn Mes'dd'un da kiiciik Nisa Suresi olarak isimlendiri-
len Talak suresindeki iddetle ile ilgili ayetin Bakara Suresi’'ndeki ayetten sonra indigi-
ni ifade ettigi, gerekirse bu konuda dileyenlerle miibahele yapma konusunda meydan
okudugu nakledilmistir (Ebu’s-Suld, 1994, s. 262; Nisab(ri, 1996, s. 315). ibn Abbas ve
ibn Mes'ad’un miibahele yéntemi ile meydan okumalari, bu iki sahabinin sz konusu
yontemi, farkli dinlere mensup insanlar arasinda gorilen ihtilafin ¢6zimiinden ayni
dine mensup kimseler arasinda gérilen ihtilaflarin ¢6ziimiine tasidiklari, boylece bu
yonteme bir genislik kazandirdiklari anlamina gelir.

Mubahele yontemine miracaat konusunda meydan okuma sahabe dénemi ile de

sinirh kalmamis, tabiin déneminde de devam etmistir. imam Evzai'nin bu yénteme
miiracaat ettigi rivayet edilmistir (ibn Hacer, 1407, s. 297).
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Hadis ilmi basta olmak tizere bircok alanda islam literatiiriine katkilari ile taninan ibn
Hacer el-Askalani de miibaheleye miracaat eden ve bunu uygulayan alimlerden biri-
dir. ibn Hacer, hak ortaya ciktiktan sonra batil gériislerinde direnerek miibahele yapan-
larin en fazla bir sene yasadiklarinin tecriibeyle sabit oldugunu sdylemistir. Ardindan
kendisinin de, biriyle miibahele yaptigini ifade etmis ve miibahele yaptigi kisinin lanet-
lesmeden iki ay sonra 6ldiglnu zikretmek suretiyle bu tezini gliglendirmeye calismis-
tir (ibn Hacer, 1407, s. 297).

Hz. Peygamber (s.a.v.) doneminde sadece teklif edilen, Necranli Hristiyanlarin cesaret
edememesi yliziinden uygulama imkani bulamayan, bununla birlikte farkli dinlere men-
sup insanlar arasinda gortlen ihtilafi ¢6ziime kavusturan miibahele, sahabe ve tabitn
donemleri ile daha sonraki zamanlarda Muslimanlar arasinda yasanan gorts ayriliklari-
nin ¢6zimu noktasinda dile getirilen, bazen de uygulanan bir ydntem olmustur.

Miibahele Yontemi ve Giiniimiiz

Ahkamu'l-Kur'dan ve muazzam fikih literatiirinin mubaheleyi ayrintilan ile birlikte
ele alip, farkh dinlere mensup insanlarin ve ayni dini benimsemis kimselerin aralarin-
da meydana gelen ihtilaflari ¢6ziimlemek icin miracaat ettikleri bir yol olarak sunma
konusunda uygulama kosullari, sartlari, devlet eli ile mi yoksa bireysel yolla mi uygula-
nacagdi vb. hususlarda detayli bilgi icermemeleri bu yontemin giiniimiize bakan taraf-
lari hakkinda ayrintili arastirmalari zorunlu hale getirmektedir. Meselenin sosyolojik,
psikolojik ve dini boyutunun yani sira hukdki ve ahlaki boyutu da ele alinmak zorunda-
dir. Bununla birlikte bu ydontem yeryiziinin farkli cografyalarinda yasayan, cesitli kil-
turlerden ve irklardan gelen bireyler arasinda gerceklesen diyalog faaliyetleri ile bir-
likte miitalaa edilebilir. Séyle ki; farkli dinlere mensup, 6zellikle de ilaht dinleri benim-
semis insanlar arasinda cesitli teolojik konularda var olan ihtilafin, samimi ve iyi niyet-
li cabalarin bir Griini olan diyalog ile ele alindigr gliniimizde miizakerelerin bagnaz-
lik, kétii niyet, fanatizm vb. nedenlerden dolayi son ilahi mesajin istedigi sekilde sonuc
vermedigi ve taraflarin israrci yaklasimlarinin arttidi bir sirada mibahele yéntemi glin-
deme gelebilir. Unutulmamalidir ki, ortak tanri inancindan ve diger misterek degerler-
den yola cikarak gelistirilen diyalogun temel arglimani, miibahele ayetinin de yer aldi-
g1 Kur'an pasaji icerisinde yer alan bir basgka ayettir.

islam kaynaklarinin bildirdigine gére Hz. Peygamber (s.a.v.) Medine Dénemi'nin son-
larina dogru Habesistan, Misir, iran ve Bizans hiikiimdarlarinin da aralarinda bulun-
dugu cevre iilkelerin ve kabilelerin yéneticilerine islam’a davet mektubu géndermis-
tir. Bu mektuplarin bir kisminda farkli dinlere mensup insanlar arasinda gerceklesti-
rilen diyalog faaliyetlerinin en biyik delili olan ayet de yer almistir. Hz. Peygamber
(s.a.v.) hicbir zaman kendisini peygamberler halkasinin disinda gérmemis, getirdigi
dgretiler de stirekli bicimde ilahi mesajin bitiinligiine vurgu yapmistir. Bununla bir-
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likte muizakerelerin tikandigi yerde Allah'in yonlendirmesi ile kendisine konuk olarak
gelen Hristiyanlari onlara karsi konukseverlik ve hosgoriiden hicbir seyi esirgememek-
le birlikte miibahele ydntemine davetten de geri durmamistir. Dolayisiyla gerek islam’i
tebligde gerekse diyalog calismalarinda sartlarin olusmasi durumunda ayetin ruhu-
na uygun olarak ve peygamberin stinnetine uyma adina bu yéntem glindeme getiri-
lebilir. Ozgiivene ve sarsilmaz iman zemini tizerine yiikselen miibahele teklifi, belki de
nizal ortaminda yasanan tecriibenin tekrarlanmasina; Kur'an'in hak olusunun bir kez
daha tescillenmesine ve amansiz muhaliflerin tartisma ortamindan ¢ekilmesine vesile
olabilir. Aksi takdirde Allah’in lanetine maruz kalan insanlarin bir daha iflah olamaya-
cagi son derece aciktir.

Mibahele yontemi, kisinin gercekten icten bir sekilde inandigi tanrinin lanetine maruz
kalmayi dilemesidir. Miibahelede tanr birlikteliginden ¢ok, kisinin gercekten samimi
bicimde inandidi bir tanrinin olmasi, o tanriya karsi saygi duyup ondan ¢ekinmesi gere-
kir. Bu denli gli¢lu bir inanca sahip olmayan insanlarin miibahele yontemine miracaat
etmeleri samimiyetten uzak oldugu gibi, tartismada hakl ¢ikmak ve bir takim menfa-
atleri kolayca elde edebilmek icin koti niyetli insanlarin bagvuracagi bir yol haline de
gelir. Bunun doguracagi toplumsal problemleri 6nlemek icin mutlaka kisilerin inang-
larinda samimi olduklarina dair kanaatin hasil olmasina dikkat edilmesi yerinde olur.
icten ve biyiik bir saygi ile bir tanriya baglh olan insanlar haksiz olduklarina kendi i¢
diinyalarinda sahit olduklari konularda toplumsal, psikolojik, nefsi ve dini nedenler-
den dolay karsi tarafta yer aldiklari insanlar ile mibaheleye yeltenip bdylesine derin
bir saygi ile baglandiklari tanrinin lanetine maruz kalmayi dilemeleri oldukga zordur.
Bu da ihtilaflarin bir sekilde ¢coziimlenmesine katki saglayacaktir.

Sonuc¢

Yeryliziinde insan hayatinin baslamasi ile birlikte “Bir kisinin séz ve davranislarinda diger
kimselerden farkli bir yol izlemesi.” seklinde tarif edilen cesitli nedenlere gore, farkli alan-
larda, degisik boyutlarda ortaya ¢ikan ihtilaf, dinler ve dustinceler tarafindan ¢éziime
kavusturulmak istenmistir. Kur'an-1 Kerim’de de bir yandan ihtilafi ¢6ziimleme nokta-
sinda takip edilmesi gereken temel prensipler verilirken bir yandan da 6zel ¢6ziim yol-
larina temas edilmistir. Farkli dinlere mensup insanlar arasinda ihtilafi ¢c6ziimlemek igin
glindeme gelen miibahele de bu ydntemler icinde yer almaktadir.

Muslimanlar ile Hristiyanlar arasinda tanrinin varlgi, ahiret hayati vb. konularda bir
birliktelik olsa da bunlarin ayrintilarinda ve diger bazi teolojik konularda, 6zellikle de
Hz. Isa’nin tabiatina iliskin meselelerde ihtilaflar vardir. Hz. Muhammed (s.a.v.) déne-
minde taraflar arasindaki ihtilafin ¢6ziimlenmesi icin Kur'an tarafindan miibahele 6ne-
rilmistir. Mbahelenin Yahudiler veya musrikler hakkinda oldugunu ifade eden riva-
yet ve gorislerin aksine, bu ¢6zim yolunun Mduslimanlar ile Hristiyanlar arasinda
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meydana gelen tartismalari ¢cdzlimlemek icin dnerildigi goriisi 6n plana ¢ikmaktadir.
Diger ihtimaller de miibahelenin farkli dinlere mensup olan insanlar arasindaki ihtila-
fi ¢coziimleme 6zelligine zarar vermez. Ancak tarihi veriler bunun Medine dénemin-
de Muslimanlar ile Necran Hristiyanlar arasinda glindeme geldigini gostermektedir.

Necran Hristiyanlari ile ilgili rivayetler, bu bélgeden Hz. Muhammed’e (s.a.v.) hem
Mekke déneminde hem de Medine doneminde heyet geldigini gdstermektedir.
Mekke déneminde gelen heyet, ilahi hakikatleri arastirmak tizere gelmis ve Misliman
olarak kendi topraklarina donmdstur.

Medine déneminde gelen heyet ise Hz. Muhammed (s.a.v.) ile tartismaya girmistir.
Bilindigi tizere islam dini ile Hristiyanlik arasinda bir takim temel dini konularda 6zel-
likle de Hz. isa’nin tabiati konusunda fark vardir. Kur'an‘in inmeye devam ettigi dénem-
de Arap yarimadasinin glineyinde yer alan Necran bdlgesinde yasayan Hristiyanlar Hz.
Peygamber’in (s.a.v.) mektubu Uzerine aralarinda siyaset, din ve ekonomi bakimindan
lider kabul edilen kimselerin de bulundugu altmis kisilik bir heyeti Medine'ye génder-
mistir. Gelen heyet Muslimanlar tarafindan Medine’de agirlanmis, Mescid-i Nebevi'de
kendi inaniglarina gore ibadet yapmalarina izin verilmek suretiyle blyuk bir hosgori-
ye mazhar olmustur. Heyet ile Hz. Peygamber (s.a.v.) arasinda ilahiyat konularinda; Hz.
isa’'nin tabiati, yaratilisi ve babasi vb. konularda tartisma meydana gelmis, tartismanin
diigiimlenmesi tizerine de ilahi bir ¢c6ziim yolu olarak miibahele ayeti inmistir.

Miibahelenin eski bir Arap adeti olma ihtimali bulundugu gibi Tahir ibn Asar'un da
ifade ettigi gibi ihtilaflari coziimleme konusunda basvurulan bir Hristiyan adeti de ola-
bilir. Ancak bu yéntemin Kur'an’da yer almasi ve Hz. Peygamber’e (s.a.v.) uygulanma-
sinin emredilmesi Muslimanlar agisindan mesru bir yol olmasi icin yeterlidir. Ancak
bu yontem bir ihtilaf ¢c6zimleme yolu olan lian gibi ayrintili bicimde fikih kitaplarinda
ve ahkam tefsirlerinde ele alinmamistir. Bununla birlikte sahabe ve tabitin dénemleri
dahil islam tarihinde bu yénteme miiracaat edilmistir.

Sahabenin islami konularda miibahele konusunda meydan okumasi farkli din mensupla-
ri arasinda meydana gelen ihtilafin ¢6zim noktasinda 6nerilen miibahelenin miminler
tarafindan Muslimanlar arasinda meydana gelen ihtilaflarin ¢c6ziimlenmesinde kullani-
labilecegini gostermektedir. Hasil mibahele, farkh dinlere mensup insanlar ile ayni dine
mensup insanlar arasinda dini konularda meydana gelen ihtilafin tartisma ile asilamama-
st durumunda ¢6ziime kavusturulmasi icin miracaat edilen bir yontemdir.
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Extended Abstract

Mubahalah as a Method of Dispute Resolution

Halil Aldemir”

People were created differently from each other in terms of physical characteristics,
and at the same time they are different from each other in terms of mind, thinking,
and spirit. Due to their nature people who need to live together and communicate
with others do not always agree with each other. The relationships among members
of society to meet material and spiritual needs as expressed in sociology are collected
under two main headings: “unifying” and “separating” processes.

We face the phenomenon of conflict among individuals in different settings, from
our daily life to complex international networks. Religions, doctrines, and systems of
thought have provided remedies to resolve and manage conflicts. The Qur'an men-
tions mubahalah (Invoking Mutual Curses) with its various reasons, areas, dimensions,
and solutions, and it proposes the mubahalah method for conflicts concerning sub-
jects related to theology and conflicts that cannot be resolved by negotiation among
the members of two different religions.

This study examined the debate mainly about the nature of Jesus and some other
theological issues between the Prophet (peace be upon him) and the Christians from
Najran in the early Islamic period, and the mubdhalah proposal to end the debate by
the Qur'an with lexicographic, exegetical, and biographical (siyar) sources. By the very
nature of the topic, first the concepts of conflict and mubdhalah were clarified. Then
the mubahalah method was explained with its historical conditions, and finally this
method was related to today’s world.

Conflict is a persistent phenomenon based on human nature and fed by external
causes. The Arabic word for conflict has its roots in the following meanings combined
under the dominator of the best and the ideal or to stay behind the original: The
unpleasant smell caused by fasting in one’s mouth, changes in food'’s taste or smell, a
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child’s invalidation of suspicions about himself, a child’s divagation from his father’s
moral values, not being able to eat due to illness, staying behind, taking someone’s
place, being a khalif, patching up a dress, approaching from behind, being foolish, a
camel’s pregnancy, being an implacable opponent (Asim Efendi, 1304, p. 570-572;
Jawhari, 1990, pp. 1353-1358; Kerme, 1991, p. 661; Ibn ‘Abbad, 1994, p. 345-350; Zebid,
1994, pp. 184-202 ; Ibn Manzir, n.d., p. 82-92). Many verses of the Qur'an (al-Bagarah
2 /176,213,253, Al ‘Imran 3 / 19) mention conflict, and in this study the meaning of
conflict is defined as “to follow a different path from others in terms of words and
behaviors” (Isfahani, 1992, p. 294; Halabi, 1993, p. 603; Allsi, 1994, p. 415; FirGzabadi,
1996, p. 562; Awwamah, 1997, p. 8; Cemal Faruk, 1998, p. 569; Tantawi, 1998, p. 161;
Bedr, 2002, p. 361; Mecdi, 2005, p. 1880).

Mubdhalah is defined in dictionaries as “releasing, cursing, a father's releasing a
child without opposing what the child has done, a governor's act according to
the will of his people without opposition, to free a calf or a camel in order to milk
their babies” and although its primary meaning is summarized as “leaving some-
thing as irrelevant or unrelated,” and has different meanings (Nasafi, 1995, p. 159;
Erdogan, 1998, p. 311), Mubdhalah can be defined most broadly as “the coming
together of conflicting parties to beg Allah to curse the unfair party for issues of
conflict that occurred among them and could not be resolved through negotiation.”
After the conceptual framework, first the parties of the mubahalah method were iden-
tified. Although it was mentioned in some sources (Tabari, 1988, p. 301; Suyati, 1993,
p. 233; Derveze, 2000, p. 159) that the Prophet’s opposite party were the Jews and the
verse about this covers both Jews and Christians (Ates, 1995, p. 451), according to the
majority of the exegetes (Tabari, 1988, pp. 299-300; Mugatil, 1989, p. 179-181; Hud lbn
Muhakkam, 1990, p. 288; Suyati, 1990, p. 58; Razi, 1990, p. 134; Samargandi, 1993, pp.
274-275; Qurtubi, 1993, p. 4; Zamakhshari, 1995, pp. 261-263; Hazin, 1995, p. 254; Ibn
Kathir, 1997, pp. 49-55; lbn Abi Hatim, 1998, pp. 627-628; Cetiner, 2002, pp. 136-140;
Elmalili, ty., p. 1011; Tabarsi, n.d., pp. 99-100), the opposing party were Christians from
Najran. A hadith in Bukhari in some way also supports this (Bukhari, n.d., “Maghazi” 72;
Ibn Hajar, 1991, pp. 697-698).

Although it is thought that the party from Najran came to Mecca to meet the
Prophet (peace be upon him) (Ibn Ishaq, 1991, p. 279-280), both historical condi-
tions (Dell1, 2004, p. 140), and some other evidence (Ibn Hisham, 1411, p. 236;
Kala‘l, 1414, p. 214; Shami, n.d., p. 421; Ibn Sayyid al-Nas, n.d., s. 169.) show that
they came to the Prophet at the end of the Medina period (Fayda, 1975, p. 2, 145;
Hamid Allah, 2004; p. 516).

Their political leader, Aqgib, religious leader, Uskuff, and the manager who was respon-
sible for trade and transportation, Sayyid were among the group of sixty Christians,
who came to Medina from Najran (Ilbn Hisham, 1414, p. 571). The Prophet (peace be

152



Aldemir / Mubahala as a Method of Dispute Resolution

upon him) welcomed them with great tolerance despite the fact that they had a dif-
ferent religion. They were allowed to worship according to their beliefs at al-Masjid
al-nabawi (the Mosque of Muhammad) (Hamid Allah, 2004, p. 516).

According to the narrations, the Christians stubbornly responded to the Prophet’s
(peace be upon him) persuasive words about the nature of Jesus. They did not come
close to accepting what the Qur'an says about Jesus by insisting on their own beliefs
and demagoguery. The discussions between the parties did not lead to a solution
and the conflict became a complicated problem. At this point, the divine revelation
stepped in and asked the Prophet (peace be upon him) to call for Mubahalah (invok-
ing mutual curses):
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(Then whoever argues with you about it after the knowledge that has come to you,
say, “Come, let us call our sons and your sons, our women and your women, ourselves
and yourselves, then supplicate earnestly [together] and invoke the curse of Allah
upon the liars [among us].” (Al ‘Imran 3/61).

After this verse, the Prophet (peace be upon him) with some of his family members
invited Christians from Najran to invoke mutual curses. According to the narrations,
instead of invoking mutual curses, they agreed upon paying tax to the Prophet (peace
be upon him), and also requested an official, who could arbitrate the financial conflicts
among Christians from Najran. Upon this, the Prophet (peace be upon him) commis-
sioned Abu ‘Ubaydah ibn Jarrah, called amin al-ummah (the trustworthy person of the
ummah), to arbitrate for them (Ibn Kathir, 1997, p. 52, Bukhari, n.d.: “Ahad”, 1, “Fada'il
al-sahabah”, 21, “al-Maghazi", 72; Tirmidhi, n.d., “Manaqib”, 32). At the end, the del-
egation from Najran returned to their country by ending the debate with the Prophet
(peace be upon him) (Cetiner, 2002, p. 136-140; Ibn Ashar, n.d., p. 266).

It has been related that the mubdhalah method was not implemented during
the Prophet’s time because Christians from Najran could not take the chance of
mubdhalah and preferred compromise. However, although inviting to mubdahalah
did not eliminate the conflict completely between the parties, it brought about the
Christians’” withdrawal from the discussion platform because they knew that mutual
cursing with a prophet would result against them. Thus the discussion about theologi-
cal issues between the Prophet Muhammad (peace be upon him) and his companions
and the Christians from Najran was resolved.

Thair Ibn Ashiar mentions the possibility that the mubahalah method might be one of
the ways of ensuring the fairness of the Christians, but he did not present any evidence
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for this (Ibn Ashar, n.d., p. 265). In our opinion, because the revelation suggests this
kind of method, it is evident that mubahalah became an Islamic method.

It is not possible to find detailed information about this method'’s applications, par-
ties, and procedure etc. in sources of Ahkam al-Qur'an (works of exegesis focusing
on Islamic law) (Jassas, 1993, pp. 22-24; Kiya, 2004, p. 17; Ibn ‘Arabi, 2005, p. 299).
This subject is not even presented in books of Islamic law under a separate heading
as a dispute resolution method. However, the li‘an or mula‘anah, which is defined as
“in case a husband accuses his wife of adultery and cannot provide four witnesses to
prove it, the wife and the husband testify four times in front of a judge according to
Islamic law, then pray for Allah’s curse and wrath on the one who is lying” (Erdogan,
1998, p. 260), is indeed a method of cursing and applied in different sects of Islam.

Mubdhalah is a call, in essence, to be fair. But this call can only be done by the right
people who think they are confident about it (Ibn Ashar, n.d., p. 266). Therefore,
this method has become a method of resolving disputes that has been referred to
throughout history.

The mubahalah can be discussed as a dialogue occurring between individuals from
different cultures and ethnicities and individuals living in different lands. Namely, the
mubdhalah method can be used today when a conflict occurs among different reli-
gions, especially the divine religions, about theological issues, when they have been
attempted to be solved with dialogue based on sincere and well-intentioned efforts,
and when the discussions, because of bigotry, bad intentions, fanaticism, and etc.,
cannot proceed as the last divine message (of the Qur'an) wishes, and when the par-
ties’ insistent approaches increase. It should not be forgotten that dialogue is based
on the common belief in God and some other common values, and its main argument
is in another verse that is in a section of the Qur'an that also includes the verse about
mubahalah.
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Muhammad Asad
between Religion and Politics*

Talal Asad=

In April 2011 an international symposium was held in Riyadh, under the auspices
of the King Faisal Center for Research and Islamic Studies as well as the Austrian
Embassy to Saudi Arabia, on the life and work of my father. The conference as a
whole was entitled “Muhammad Asad - A Life for Dialogue,” but | was asked by
the organizers to write something on “Muhammad Asad Between Religion and
Politics.” Unfortunately | was unable to attend the symposium so | sent in my
contribution to be read out by someone else at the meeting. What follows is an
edited and elaborated version of what | sent.

I should begin, however, by correcting a view that has become common among
people interested in my father’s life and work, that his conversion can be seen as
the building of a bridge between Islam and the West. He has even been described
by some as a European intellectual who came to Islam with the aim of liberalizing
it. Nothing could be further from the truth. When he embraced Islam (aslama,
“submitted,” is the Arabic term) he entered a rich and complex religious tradi-
tion that had evolved in diverse ways — mutually compatible as well as in conflict
with one another - for over a millennium-and-a-half. Thus in his own life’s work
he sought to use the methodology of the medieval Spanish theologian Abu
Muhammad Ibn Hazm, he drew often and copiously on the interpretations of the
nineteenth-century Egyptian reformer Muhammad Abduh, and again, despite
strong disagreement on various points of substance with the fourteenth-century
Syrian theologian Tagi al-Din Ahmad Ibn Taymiyya, he attempted, like the latter,
to integrate reason (‘aql), tradition (naql), and free-will (irada), to form a coherent
and distinctive vision of Islam. His view of Sufism, incidentally, was also influenced
by Ibn Taymiyya, for whom it was the excess of Sufis rather than Sufism as such
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in Riyad at the King Faisal Center for Research and Islamic Studies.

** Prof,, City University of New York Department of Anthropology,
Correspence: talalasad@earthlink.net, The CUNY Graduate Center 365 Fifth Avenue, New York, USA
Atifo: Asad, T. (2011). Muhammad Asad between religion and politics. Insan ve Toplum, 1 (2), 155-165.

155



insan ve Toplum

that was the object of reproach. In fact most of what my father published in the
early years of his life (Islam at the Crossroads, the translation of Sahih al-Bukhari,
the periodical Arafat, etc.) was addressed not to Westerners but to fellow-Mus-
lims. | would say, therefore, that he was concerned less with building bridges and
more with immersing himself critically in the tradition of Islam that became his
tradition, and with encouraging members of his community (Muslims) to adopt
an approach that he considered to be its essence. His autobiography was the first
publication that was addressed to non-Muslims (as well as to Muslims, of course),
a work in which he attempted to lay out to a popular audience not only how he
became a Muslim but also what he thought was wonderful about Islam.

My father was not a politician but a religious thinker for whom the Qur'an and
Sunnah together formed what he called “the most perfect plan for human living.”
It was in this connection that he wrote on the idea of an Islamic state, and even
prepared suggestions for an Islamic Constitution in Pakistan. These suggestions
were elaborated in his well-known book, Principles of State and Government in
Islam. But his interest in that subject declined in later years when he became pre-
occupied with his translation of the Qur'an. Like most intellectuals who have lived
a long life (he died at the age of 92) his views evolved and developed through
reflection and changing circumstances. | am not able to trace this development
here, but | will nevertheless try, by thinking about what he said and wrote two
decades after his death, to interpret and reconstruct what | believe was his basic
vision of Islam. In doing so | will sometimes disagree with what he wrote and
sometimes try to make explicit what | see as valuable but implicit in his views.

The first and most important idea in my father’s vision has to do with his con-
viction that access to Islam is based on reason, and that therefore argument is
necessary to becoming and being a Muslim. When | was a boy he used to tell me
that one must try to persuade other Muslims and non-believers not by force but
by reason: This is what the Qur'an means by saying /d ikrdha fi-ddin. In the Qur’an,
he pointed out, God always addresses human beings by appeal to reason. If you
read it carefully, you will realize that the Qur'an is continually engaged in argu-
ment by means of provocative questions because argument is what it expects its
listeners to value. Sometimes it addresses all human beings (ayyuhan-nas), and
sometimes it addresses Muslim believers in particular (ayyuhal-mu’minin) in an
argumentative mode, attempting in its appeal to persuade its listeners to awake
to another life. The arguments do not aim to provide irrefutable proof, they try to
induce the listener to open herself up to an extraordinary possibility. The Qur'anic
references to suffering in the life to come can mean nothing to a non-believer;
they are offered by the Qur'an as ways of sharpening the awareness of someone
who already believes. And the Qur‘an is a guide (huda) to those among mankind
who want to be guided aright. So when persuasion fails, he insisted that Muslims
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must live in mutual acceptance with the followers of all religions: lakum dinakum
wa liy ad-din.

In this context | recall my father often reciting the following verses: Inn alladhina
amanu walladhina hadu wa-nnasdra wa-ssabi'ina man amana billahi wa-l-yaum-
il-akhiri wa ‘amila salihan falahum ajruhum ‘inda rabbihim wa la khawfun ‘alayhim
wa la hum yahzanan. [Sarat al-baqarah, 62]. There was nothing, he would point
out, quite like these verses either in the Hebrew Bible or in the Gospels. And the
verses reinforced the fact that, according to Islamic teaching, followers of Judaism
and Christianity (ahl al-kitab) belong to the very tradition that culminates in Islam:
They were earlier revelations that had become distorted over time but were
nevertheless to be recognized as having truth in them. They might be doctrinally
mistaken but it followed from the fact of a common tradition that they were to be
respected. Unlike the historic Christian view, the continued presence of believers
in an earlier monotheistic religion is not regarded by Islam as a scandal but as an
indication of how easy it is to remain stubbornly attached to a mistaken point of
view. In the “real Islamic tradition,” he would say, there is no simple distinction
between friend and enemy, no binary divide that categorizes people of the world
into good and evil. To my father this meant therefore that the tradition of Islam
not only urged Muslims to tolerate the followers of all other religions, it encour-
aged them to consider all as deserving of equal respect. And respect meant being
able to listen to what they had to say about their deepest hopes and commit-
ments. In that sense respecting someone was a way of including him/her within
one’s circle of friends — even if that was limited to the followers of what we now
call monotheistic (or Abrahamic) religions. My father acknowledged that there
were other verses in the Qur'an that appeared to exclude Jews or Christians,
but he held that these were responses to specific historical circumstances in the
Prophet’s life and they referred to particular groups whose behavior in particular
situations indicated the difficulties of an alliance between them and the nascent
Muslim community. These verses were not, he insisted, doctrinal statements
about the place of entire traditions within the Islamic scheme of things.

Incidentally my father often complained that Westerners viewed Islam as an
aggressive intolerant religion that carried out its conversions in later centuries
by force. And of course it is true that the conversion of non-believers to Islam in
the early centuries was not the outcome of force except in marginal cases, but by
and large the theme of non-Muslim conversions to Islam, and their relationship
to power, is still very much under-explored, and too often described in crude
terms (fear, material interest, the recognition of manifest truth). The assumption
that religious conversion marks an absolute exit from one category and entry into
another is surely too simple — unless it is legal status that is at issue. At any rate,
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the false claim that conversion to Islam was essentially achieved by force remains
very common in the West. A recent example of this thesis is the extraordinary lec-
ture given a few years ago in Regensburg by Pope Benedict in which he claimed
that whereas Reason was central in Christian history it was all but absent in the
history of Islam, which was why Islam typically relied on force and violence.

For my father, however, “reason” was central not only to the way Muslims ought
to address non-Muslims and the way they should live as individual believers.
Reasoned argument was central to the way Muslims should treat disagreements
among themselves — whether in public matters or in private life. In his view, deep
disagreements should never lead to the denunciation of other Muslims as unbeliev-
ers (takfir), they should produce debate in which each side respects the other even
when agreement cannot be reached. Hence he quoted the Prophet’s saying: ikhtilaf
‘ulama ummati rahma. He himself disagreed strongly with many other Muslims
about the correct interpretation of Islamic doctrine and practice. But he despised
religious bigotry (ta‘assub, tashaddud) and religious excess (ghuliww), and he hated
cruelty perpetrated in the name of religious conviction — whether by mobs, or by
individuals, or by the state. One was a Muslim if one declared oneself a Muslim; the
sincerity of that declaration was a matter between him/her and God only.

My father considered religion in general (and as a Muslim, the religion of Islam in
particular) to be essential for distinguishing between what was morally right or
wrong, and it was in this that he sought the justification for an Islamic state. He
once summed this up in writing as follows: “No nation or community can know
happiness unless and until it is truly united from within; and no nation or commu-
nity can be truly united from within unless it achieves a large degree of unanimity
as to what is right and what is wrong in the affairs of men; and no such unanimity
is possible unless the nation or community agrees on a moral obligation arising
from a permanent, absolute moral law. Obviously, it is religion alone that can
provide such a law and, with it, the basis for an agreement, within any one group,
on a moral obligation binding on all members of that group.” (Principles of State
and Government in Islam, 1961, p. 6, italics in original.) It is interesting that this
argument for the necessity of an Islamic state rests not on what he often called
“blind obedience to the past,” but on “reason.” However, if reasoning is the way
the Islamic state is justified, then reasoning may also question its necessity, as |
will try to do in what follows.

For my father ethics and law are here virtually identical - especially for Muslims
who are required to be obedient to the will of God. My father believed that a state
had to be built on religious foundations because only a state could give divine
law the force it needed to be law - and God'’s law (God’s will), was the source of
all true morality and happiness. But here is my worrying question: Is it possible

158



Asad / Muhammad Asad between Religion and Politics

for non-Muslims to live ethically within an Islamic state? Is there a limit to their
trustworthiness if they are not subjected to the ethical force of state law?

Like many advocates of an Islamic state, my father maintained that although
non-Muslims were entitled to complete protection they could not occupy leading
positions in an Islamic state. He thought that this was not a case of unfair treat-
ment but, on the contrary, a recognition of the fact that non-Muslims should not
be required to be “totally loyal” (as he put it) to the state that embodied an ideology
quite different from their own. The state, in other words, was entitled to demand
total loyalty from those in leading positions, and the latter were expected to
secure the obedience of all who were subjected to national law. Since non-Mus-
lims were unable to fulfill this double function in an Islamic state, there had to be
a recognition of this fact. What could be more reasonable?

| want to begin my response by stressing that the state’s demand for absolute
loyalty and unity from all its subjects is entirely modern. Political unity of all citi-
zens and their unconditional loyalty to the state are principles of the nation state
invoked in defense against enemies — hostile states as well as traitors — principles
that pre-modern states could not demand and did not require. For pre-modern
princes it was the loyalty of nobles, generals, and governors that mattered not
that of ordinary subjects. Precisely because the modern state’s fundamental
rationale is fear of external and internal enemies, it uses its power to demand
unity. Where commitment to this end is not forthcoming on the part of individual
citizens, the state will secure obedience by force, regardless of their doubts and
disagreements. In such a state other political societies become its actual or poten-
tial enemies, and like any state that considers its very survival to be paramount, it
will use every means available to defend itself.

Not everything that has emerged in the modern world is wonderful.

The modern liberal state is a structure that is both the means of common benefits
as well as a source of possible cruelty and oppression. Rulers and ruled stand
apart from the state; the former come and go but the state is immortal. The gov-
ernment takes care of the state’s unity and represents the citizens whose state it
is. In addressing its citizens the government does not seek to persuade, it uses
the law to command in the “interest of the nation;” and it has the means to pun-
ish those who disobey. The law can, of course, be interpreted in almost endless
ways, but it is the judicial arm of the state in which the authoritative decision is
finally made as to which interpretation prevails. And it is precisely the pronounce-
ment of a particular interpretation as the Law that gives some forms of violence
their legitimacy. The state’s monopoly of violence, and the centralized bureauc-
racy that is its primary instrument in maintaining order, gives it power that is far
greater than anything citizens alone can muster. It is true that the liberal, secular
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state protects the right to association and dissident speech, but no state (through
its government) allows what jt calls seditious libel because that is a threat to its
sacred existence.

It is not surprising that some Muslims consider that total loyalty to the state (and
the modern state does demand unquestioning loyalty) contradicts the absolute
loyalty they are expected to give to the one and only God. Like most Muslims,
my father considered the identification of God with his creation to be heretical.
And the modern state is a creation of his creatures. Loyalty to God can't therefore
be preceded by absolute loyalty to a creation of his creatures. It is therefore not
entirely clear to me why my father should have endorsed the right of the Islamic
state to absolute loyalty, especially since the declaration of faith (shahada) itself
specifies absolute loyalty only to God and his Prophet and makes no mention of
obedience to earthly rulers or to an earthly organization.

Unlike Carl Schmitt's famous theory of “sovereignty” that expounds a political the-
ology, in the salafi tradition the state cannot be legitimized through a secularized
concept of divinity, on the analogy of what Schmitt called the sovereign’s ability
to determine the exception in law and God's ability to intervene in the order of
nature by miracles. In that Islamic tradition, God cannot be conceived of as a
heavenly Patriarch (as in the early modern European tradition of the divine right
of kings), or as the founder of a heavenly Covenant (as in early modern political
discourses on social contract). A corollary of the absence of a theory of “sover-
eignty” in this tradition is that the modern state has no claim on the absolute
loyalty of its subjects. Many advocates of an Islamic state today assert that God
has absolute sovereignty over it. But since Qur'anic doctrine insists that everything
in the universe is subject to divine sovereignty, how does the state, as a social
construct, get its special right to demand absolute loyalty from its subjects? It is
precisely because no state can claim divine sovereignty that no spokesperson of
an Islamic state can do so. The state may be necessary in our contemporary world
for a number of desired functions that only it can perform, and to the extent that
it does this in ways considered just and efficient, support from its subjects — as
well as from foreigners who live in or visit its territory — will be forthcoming. But
the state has no theological title to sovereignty in Islam because unlike Schmitt’s
argument that invokes a Christian history, the Islamic state cannot speak as God
would speak. It is a creation, not the Creator.

It has been suggested that non-Muslims cannot provide absolute loyalty to the
Islamic state in which they happen to live, and | have argued not that they can
provide that loyalty but that the very idea of absolute loyalty in an Islamic state
is suspect. But what else can non-Muslims not do in an Islamic state? My father
insisted that all citizens of an Islamic state, including non-Muslims, have the right
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to public dissent, the right to criticize their government publicly. But to what
extent can non-Muslim citizens in an Islamic state criticize a government that is
strictly speaking not their government. This is not simply a question about fear
but also about their involvement. Part of the answer is that the Islamic state has
an obligation to protect non-Muslims and allow them total freedom in matters
of speech and “belief.” But the obligation to protect everyone equally does not
entail their right to participate as equals in public life. Thus when we say that
adults have the obligation to protect children this doesn’t mean that children
have the right to participate equally in adult life. Should non-Muslims in an Islamic
state be regarded as children to be protected? Or should they be encouraged to
leave their homeland for a state that does not have a Muslim majority? The point
is that if the state is not “theirs,” non-Muslim citizens cannot really be represented
by the Islamic state in which they live - just as the Palestinian citizens of Israel
(whether Muslim or Christian) cannot be represented by the Jewish state.

So | respectfully disagree with my father on this matter, and to support my disa-
greement | invoke the Prophet’s saying: ikhtilaf ‘ulama ummati rahma, since we
are both learned in the Islamic tradition, even if it is true that he was by far the
greater scholar.

I think that one can, nevertheless, detect something else in my father’s argument
for an Islamic state that | suggest is worth taking seriously: the place of religion
and morality in political life. This requires us first of all to make a distinction
between state and politics, the former having to do with the exercise of power
and the demand for obedience (whence the law of treason), and hence essen-
tially with fear — fear of external and internal violence. Legal punishment and
war are central functions of the sovereign state. This conception of the state is,
famously, the one put forward by Thomas Hobbes, and it serves as a beginning of
the Western tradition of theorizing about the modern state. Politics, on the other
hand, involves debate, struggle, and the claim to equality — because someone
who disputes my view claims that in this respect he or she is equal to me. Politics
may be, but need not be, focused on state power. Only sovereignty makes the
demand that the state be the center and only meaning of politics.

Must only power and material interest prevail, or can a place be found for morality
and religion in public life? Even the famous doctrine of ‘amr bil-ma‘ruf does not
presuppose a state, and the doctrine la ikraha fi-ddin cannot mean that the state
has the right to impose by law any belief and behavior on Muslims. Of course in
the history of Islam the prince has often justified his rule by his ability to defend
Islam at home and abroad - but not everything that has been accepted in history
is right because it is historical. The fact that in Muslim history ‘amr bil-ma‘ruf has
often been assumed to be a duty of the state does not by itself mean that Muslims
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must accept the same arrangement today if they are to remain genuine Muslims.
Ethics may be part of politics without being made into a function of the state.

In recent versions of liberal political theory public and private spheres are sharply
distinguished (even when in fact they are not), just as law is clearly differentiated
from morality (even though they are interconnected in real life). Politics is, accord-
ingly, seen as subject to a morally neutral procedure regulated and shaped by a
secular state, and religion as one of the domains in which absolute commitments
and values are privately located. Moral and religious values are to be excluded
from the state on the grounds that conflicts between differences they give rise
to can never be rationally resolved and can lead to uncontrollable violence.
Liberal theory therefore assigns moral and religious values to the private domain
where autonomous subjects are expected to maintain their religious convictions
and make their moral decisions. But | would join those critics who challenge the
assumption that a secular state ensures peace and the entry of religion into poli-
tics ensures war or civil disorder.

For those who are reluctant to allow the state to authorize the morality of a
national population, but who nevertheless disagree with the liberal principle
that prohibits the entry of morality and religion into national politics, there is the
question: Can ethics and religion be brought into public life without their being
made subject to sovereignty — and therefore either co-opted by or disruptive of
the state? This question was also implicit, | suggest, in my father’s concerns. His
preoccupation with ethics is at the bottom of his thinking about the Islamic state.
But in my view what he omitted to discuss was the difference between politics
and the state.

Politics need not be concerned with the determination of “national interests;”
it can be concerned with securing spaces that are external to the authority of
the sovereign state and guided by principled commitments that transcend “the
nation.” In these spaces subjects do not just escape the state; when necessary
they confront and even disobey it on religious or moral principle. This principle can
reject the state’s insistence on monopolizing politics.

Religion is and has been historically an important source of principled behavior.
It can therefore be suggested that for Muslims the possibilities of political Islam
may lie not in its aspiration to acquire state power and to apply state law but in the
practice of public argument and persuasion itself — in a struggle guided by deep
commitments that are both narrower and wider than the limits of the nation state.
Politics in this sense is not a duel between pre-established positions: it is about
values in the process of being discovered (or rediscovered) and formed. It presup-
poses openness and a readiness to take risks that the modern state cannot tolerate.

162



Asad / Muhammad Asad between Religion and Politics

| end with a substantive point about my father’s moral vision and its connections
to state and politics that seems to me especially important.

More than once he recited Surat at-takathur to me with great feeling: “alhdkumu-
t-takathur hatta zurtum al-maqabir....." These verses, he would say, condemn the
unending consumerism and greed in which humans (especially in our time) are
entrapped: The verses that refer to ‘ilm al-yagin and that speak of latarawunna
al-jahim, alerts us to the hell in which we actually live in this world, not merely to
punishment in the life to come. My father read these verses as arguing that if we
could see this truth with clarity we would realize the hellish aspect of our collec-
tive life, the damage we do to ourselves and to others. This was a central moral
concern for him, and it points to where an Islamic politics might begin: Muslims are
expected to believe that greed as a collective way of life (the insatiable desire for
more) and exhibitionism as an individual style (in which theatrical presentations of
the self and consumer choices are confused with moral autonomy) have together
seduced people away from what he called “God-consciousness” — and therefore
from an awareness of the objective consequences of the way we live (militarization
of societies, growing disparity between rich and poor, unceasing destruction of the
natural environment, accumulating climatic and nuclear disasters).

Yet what is not always appreciated is that a central precondition of the way we
live now is dependent on a particular kind of state, not only one demanding abso-
lute loyalty, but also regulating and promoting consumerism and individualism.
In other words, the secular liberal state encourages a paradoxical value according
to which “freedom” in the form of the market, and of laws to protect and extend it,
is entirely compatible with the increasingly intrusive security measures by which
the state limits “freedom” in order to defend it. To the extent that this state serves
a neo-liberal economy (the reckless extension of market principles throughout
society, the privatization of property, the maldistribution of benefits, and the
unrestrained pursuit of profit in an increasingly unstable world) an Islamic politics
might find spaces outside it — even against it — and not aim to replace it by a par-
ticular “religious” ideology. The forces of global capitalism have a powerful effect
on the choices available to a so-called “sovereign” state, regardless of whether it is
Islamic or secular. This requires Islamic politics to make alliances with appropriate
non-Islamic movements and traditions both within the national territory of the
state and beyond.

The struggle for human justice and public virtue, is opposed to an overriding
interest in material accumulation, in securing what one enjoys in fear of others
who might covet what one owns. It is peaceful political struggle in the cause of
what is morally right that transcends the fear of death. This kind of politics does
not accept the liberal state’s claim to secular neutrality. Politics in this sense arises
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out of a desire to extend and defend the fundamental value of a democratic ethos
rather than the sovereignty and power of the liberal democratic state.

What is the difference between what is sometimes called a “democratic ethos”
and “real democracy” about which one hears so much nowadays? Although this
question can’t be answered adequately here, a few points may help to indicate
the difference: When we speak of a democratic ethos we often think of the desire
for mutual care and respect, the concern to understand others - to listen to others
and not merely to tell them what they must do, and the readiness to suffer for the
sake of others. In the democratic ethos the individual is imbued with a sense of
his finitude, of vulnerability and decay. The spectacle of pain and disintegration
in others invites compassion. And yet it takes one’s own pain not simply as a sign
of being unwell but also as a way of living positively without glorifying suffering.
On the other hand, when we refer to a liberal democratic state, we think of it as the
guardian of rights and the focus of collective identity. We are aware of the power
of a unified body, of the legal freedoms of all citizens, of the state’s paramount
concern with security. We recognize that the state is a structure separate from rul-
ers and ruled, with the right to punish violators of national laws, and to wage war
in defense of its national interests. In a representative democracy the individual is
the object of protection from the violence of others and of nature, and the monop-
oly of violence by the sovereign is a means to that end. The nation state responds
to the fear of all citizens by offering them security, and at the same time a kind
of immortality through self-sacrifice for “the higher good of the state”. Here self-
sacrifice is a demand of the state presenting itself as the supreme representative
of all citizens, not a moral act performed by the individual for the sake of others. |
repeat: of course this is not the only thing the modern state does; it also enables
law and order and provides welfare (often more of the former than the latter). But
it is only unarmed struggle as a moral/religious act (jihad), a struggle without fear
of death but not a struggle for death, that can sustain a concern for the enhance-
ment of common life, and that can confront contemporary global disasters.

Politics in this sense cannot be seen as a matter of procedure, of aiming at “justice
as fairness,” as the famous liberal theorist John Rawls put it. In my view, the spe-
cific ends that an Islamic politics might seek to attain, depends on inviting inter-
locutors (trying to persuade them) to alter their individual and collective ways
of life in a morally better direction. Political persuasion presupposes particular
sensibilities in listeners and appeals to the manifest character of the person who
seeks to persuade, as well as the substance of what is actually said, done, and
demonstrated. The sensibilities and qualities of character are together what an
Islamic politics might aim to cultivate in its own distinctive way. This is not “poli-
tics” in a narrow, state-defined sense; it is not concerned simply and directly with
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trying to formulate national policies that the state will then impose as laws on
the national population. It is not confined to formal verbal debate. This politics
includes the building of civil relationships and friendships with non-Muslims as
well as Muslims, it includes the readiness to argue but also the ability to listen
and to change one’s mind as a consequence. This politics is directed at nominal
Muslims as well as nominal non-Muslims, and it invites them both to transform
themselves from one position (or mode of living) to another.

The first thing that ought to strike one is how different this notion of politics is
from Carl Schmitt’s influential definition in terms of the “friend/enemy” binary,
a definition firmly linked to the concept of the sovereign state. It seems to me
evident that the notion of an Islamic politics would draw one away from the
project of an Islamic state that is no different in essence from any modern state.
| believe that this is also the view that is implicit in my father’s life and writing.
For that reason it constitutes an important part of his legacy. Certainly it is more
important than the idea of “a dialogue between Islam and the West” that has
now become so fashionable. The so-called “dialogue of civilizations” seems to be
based on a double premise: (a) that Muslims should try to reassure Europeans and
North Americans that Islam is not a source of violence, and at the same time, (b)
that Westerners should help to reform Islam. This is a very condescending notion.
Of course Muslims should open their minds to other societies and traditions, and
learn from them critically; just as one hopes Westerners will to learn from Islamic
thought and experience critically (even if most of them do not want to do so). As
for reform, it should be borne in mind that Islam’s history of reform is virtually as
old as the religion itself. Of course Islamic reform today will need to be original.
But in my view the effectiveness of that reform is partly dependent on simultane-
ous reform in the West. We do, after all, live in an interconnected world.
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m Zeynep Uysal (Yay. Haz.), Edebiyatin Omzundaki Melek: Edebiyatin Taritle lliskisi Uzerine Yaziar, Istanbul:
lletisim, 2011, 437 s.

Degerlendiren: Abdulhamit Kirmizi*

Edebiyatin tarihe doniisii miverrih taifesinde muhtesem bir epistemolojik krize yol
actl. Poststriktiralist postmodernizm tarihciligin 6zini anlati (narrative) hakkindaki
tartismalar baglaminda derinden sarsti. Tarihsel-kurmaca ya da tarihyazimi-edebiyat
seklindeki ayrim asindi. Sistem teorisyenlerinin, nicel tarihgilerin, yeni-pozitivistlerin
tarihi temel bilimlere yaklastirma c¢abalan séndu. Dil, artik ge¢mis hakkindaki bilgiyi
aktaran nétr bir ara¢ olmaktan cikti; anlami doguran ve degistiren bizatihi dildi. Tarih
gecmisin kendisi degildi ve tarihci ge¢misi aktarmiyor, onu yaratiyordu.

Barthes, 1967'de “cektigi diskur”la (Discourse on History) tarihyaziminda pusula-
yI oynatti. Tarihsel sdylemin hakikate ancak isaret edebilecedini ve tarihsel vakiaya
dayandigini iddia eden anlatiyla kurmaca arasinda fark olmadigini sdyleyen Barthes,
hakikatin dogru temsilini Uretmek iddiasindaki tarihin ancak bir gerceklik yanilsa-
masi sagladigini gosterdi. Kralin ciplak oldugunu asil haykiransa Hayden White oldu.
1973'te yazdigi Metahistory ile Barthes'in actigi yolu genisleten White, tarihsel 6yki-
lendirmenin isleyisini ve tiirlerini ortaya serdi.

Edebiyatin Omzundaki Melek kitabinda Zeynep Uysal, edebi elestiri kaynaklarina
(Compagnon, Lukacs ve Dolezel'e) dayanarak bu gelismeleri aktarirken Barthes'a
deginmeden White'tan bahsediyor, ancak atladigi bu kilometre tasini Erol Kéroglu
anarak eksikligi gideriyor. Uysal'in (Kéroglu ve Fatih Altug gibi) Lubomir Dolezel’e,
(Irmak gibi) Antoine Compagnon’a, (yine Kéroglu gibi Cohn’u) Jale Parla, Omer Tiirkes
ve Halim Kara'nin Frederic Jameson’a, Kéroglu ve Tirkes'in Georg Lukacs'a yaptigi atif-
lar, baska seylerin yaninda edebiyat disiplininden bu teorik tartismaya odaklandiklari-
ni gosteriyor. Ayni konuyu ele alan tarihgilerin yazdiklarinda bu isimlere atif bulmak
mumkiin degildir. Oysa Prag Okulu’ndan yetisen anlatibilimci Lubomir Dolezel'in “ola-
nakl diinyalar”i tarihgilerin de isine yarayacak bir yaklasima benziyor.

Edebiyatin Omzundaki Melek kitabindaki on iki yazarin onu edebiyatgi. Kitap, genel ola-
rak Bogazici Universitesi Tuirk Dili Edebiyati B&limii'nden yolu bir sekilde gecmis olan-
larin bir Grtind. O yuzden tarihgilerin kullanmayi pek sevdigi konvansiyonel teorik refe-
ranslar yok. Yazarlardan sadece Derin Terzioglu tarih disiplininden geliyor; yalnizca o
ve Folklor kékenli s6zlii tarihci Arzu Oztiirkmen bugiin bir tarih bélimiinde calisiyor.
On U¢ makalenin yedisi (yani 415 makale sayfasinin 2230, kitabin yarisindan fazlasi)
dergilerde daha 6nce yayimlanmis.

Mehmet Fatih Uslu, edebi metnin Uretildigi ana odaklanan, tarihsel sartlarla edebi
metin arasindaki diyalogu ¢cézmeye calisan, dolayisiyla tarihyaziminin edebiyati anla-

*Yrd. Dog. Dr., Istanbul Sehir Universitesi Tarih Bélimii
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may! nasil sekillendirdigini gdsteren “Yeni Tarihselcilik” adli elestiri pratigini tanitiyor.
Arzu Oztiirkmen, s6z10 tarihin faydalarini anlattigi makalesinde, yazili kaynaklarin sézlii
kokiine, metnin yaziya dékilme aninin etnografik baglaminin metni nasil sabitledigi-
ne ve hepsinden dnemlisi hikayelestirmenin diyalojik boyutuna vurgu yapiyor. Erkan
Irmak, XIX. Asir Tiirk Edebiyat Tarihi'nde Ahmet Hamdi Tanpinar'in birbirine zit “tarih” ve
“edebiyat” algilari arasinda gidip geldigini, celisik yargilarinda “tarih”in “edebiyat”i hep
alt ettigini gosteriyor. Kitap icinde kitap gibi tam 67 sayfalik “/Romana Yazilan Tarih”
baslikli iddiali yazisinda Omer Tiirkes, tarihsel romanin diinyadaki ve Tiirkiye'deki tari-
hini anlatiyor. 1980’lerden sonraki furyayl yozlasmisliga, simdiyle bas edememeye,
tarihe kagmaya baglamasi, bazen kanonlastirma gayretlerine girismis gérinmesi, son
climlede “her tekrarda tarihten biraz daha uzaklasiyorlar” diyerek kitabin teorik cerce-
vesiyle bozusmasi bir yana, Turkes bu makaleyle muazzam bir ise soyunmustur dene-
bilir.

Namik Kemal'in Cezmi romanini tetkike, senet, mtistenit, tesandit, istinat ve mesnet keli-
meleriyle oynayarak baslayan Fatih Altug'un yazisi, edebi analizde tarihin miikem-
mel kullanimina nefis bir 6rnektir. Millenniarist bir tavirla hicri onuncu yizyilin kao-
tik ahvaline odaklanan Cezmi'nin anlati zamani ile yazilma zamani arasindaki kosut-
luk, Altug'un gosterdiginden daha derin olabilir. Namik Kemal, eserini sadece 93 Harbi
sonrasinin travmatik kosullarinda degil, ayni zamanda hem Mislimanlarin fin de
siécle'inda (hicri 1300 yili miladi 1882'de baslar) hem de “l¢ hiikiimdar yili” diyebile-
cegimiz 1876'dan sonra yazmistir. Altug’a gére bu roman, “Islam birligi” ugruna rakip
iran’in iktidar arzusundan vazgecmesini istiyordu (s.161); ancak dili, Tiirkce okuyanla-
ri muhatap aliyor. islam birligine yapilan atfa bakilirsa, okumus-yazmis gayr-i Tiirk ama
Musliman birilerini hedef aldigi hissediliyor. Namik Kemal, yeni padisahin da okuya-
cagini dustinerek -ll.Abdiilhamid kendisini 6zdeslestirsin diye- iki yasindayken annesi
olen, insan icine geg karisan bir Cezmi karakteri ¢iziyordu.

Attila illhanin solculukla milliyetciligi harmanladigi son romani Gazi Pasa’nin kurmaca-
salligini, belgeselligini, didaktisizmini tiir (genre) ihlalleri Gzerinden sorunlastiran Erol
Koroglu, ithan'in bu eserinin bir tezli roman, “yani hakikatmis gibi yapan gercek disi bir
fantezi” oldugu sonucuna variyor. ingiliz Kemal serisini tiirlerin gerilimi temasiyla yazi
masasina yatiran Deniz Aktan Kii¢iik, Kurtulus Savasi anlatilariyla casusluk tiird arasin-
daki iliskiye deginiyor. ingiliz Kemal metinleri de tiir bakimindan kararsizdir ve casus
kahramani gibi “kiliktan kihiga giren anlatilar” vardir.

Cumbhuriyetin kurulus yillarina odaklanan kadin otobiyografilerini inceleyen Hiilya
Adak’'in yazisi -kompozisyonun saclari daginik, “sonuc yerine”si yetersiz ve biraz ceviri
kokuyor olsa da- s6z konusu kadinlarin “milli tarihe dair ilk elden beyanlarini birer fail
degil sahit olarak, birer politik 6zne degil tabi kilinanlar olarak” ve kendilerini ¢cocuk-
lastirarak ya da sessizlestirerek yazmis olduklarini ortaya koymasi bakimindan fayda-
I bakis acgilari sunuyor. Ayni doneme egilen Jale Parla, Kurtulus Savasi'ndan sonra yeni
topraklari cekici bir yuvaya donistiirmek icin yola ¢ikan kahramanlarin “Anadolu’nun
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gercgekleriyle ylizlesmesi” ve “baba golgesi altindayken biylimenin imkansizhgi” gibi
iki séylemin tum kurgularin ufuklarini kararttigini tespit ediyor. Kemalist kadrolarin
yeniliklere direnen ve kurtarilmayi reddeden Anadolu halkina karsi hissettikleri hirgin-
lig1 barindiran dncil kdy romanlarinin alegorik yapisinin 1970’lerden sonra (Anayurt
Oteli/Yusuf Atilgan, Tehlikeli Oyunlar/Oguz Atay ve Yeni Hayat/Orhan Pamuk tarafin-
dan) nasil s6kiilmeye basladigini da anlatiyor Parla. Zeynep Uysal, kitaptaki ikinci maka-
lesinde Ankara’nin 1930’larda yazilan eserlerde “Tiirk’iin kiblesi” olarak nasil imgelen-
digini, milli mekan olarak estetize edildigini, milli topragin resmi diizeyde nasil hari-
talandinldigini ¢éziimliyor. Bu kurguda sadece baskent degil, onun merkez figlri
Ataturk de ikonlastiriimistir.

Orhan Pamuk’un romanlarini yazilma zamanlarinda varolan Osmanli tarihyazimindaki
egilimlerle paralel bir okumaya tabi tutan Derin Terzioglu, makalesinde her iki alanda-
ki maharetini sergiliyor. Beyaz Kale'nin tarih acisindan hangi genetik mirasin tasiyicisi
oldugunu Grunebaum, Lewis ve Tanpinar ekseninde gosteren Terzioglu, 1985'te basi-
lan romandaki oryantalist kaliplara, anakronik 6gelere, dinle ilgili referanslarin yoklu-
Jguna, gerileme paradigmasina olan sadakate dikkat ¢ekiyor. Uzun bir analizden sonra
Terzioglu, Pamuk’un 1998’de basilan Benim Adim Kirmizi romaniyla oryantalist ve Bati-
merkezci bakis agisini sirdiirdiiglni sdyleyerek bitiriyor incelemesini.

Cumbhuriyet déneminde tarihsel romanlarda Fatih’in nasil anlatildigini irdeleyen Halim
Kara, siyasi bilincaltinin ge¢cmisin edebi temsilini belirledigini kronolojik bir 6rnekle-
meyle gosteriyor.

Edebiyatin Omzundaki Melek ismini Paul Klee'nin 1920'de yaptidi bir suluboya hakkinda
Walter Benjamin’in yorumundan aliyor. Ancak okurun gozleri kitapta bu tabloyu bosu-
na ariyor. Kitabin sonunda indeks de yok, bdylece kitabin tamamini okumadan kaytar-
mak mimkin olmuyor. Kitapta edebiyat-tarih iliskisi denince tarih cephesinden akla ilk
gelen isimlerden yazi olmamasi bir yana, bunlar varolan yazilarda da anilmiyor. Ahmed
Refik gibi Usluplariyla tarihi sevdiren adamlar, Hakan Erdem gibi roman yazan tarihgi-
ler, ya da nitelik olarak Tiirkiye'de tarihsel romanda ayn bir cigir acan ihsan Oktay Anar
icin ayri bahisler agmaya degmez miydi? Omer Tiirkes'in yazisi bunlari kapsayamayacak
kadar eski; 2001'de yayimlanmisti. On yillik gelismelerin ya bu yazida giincellenmesi,
ya da ayrica ele alinmasi gerekiyordu. Anlasilan o ki, her yazar elinde hazir pismis asty-
la cagrilmis sofraya. Bu aslarda bazi tatsizliklar da yok degil. Edebiyat serisinde yayimla-
nan bir iletisim kitabinda edisyonun daha titiz yapilmasi beklenirdi. Omer Tiirkes'in tarih
yazicisini on defa “vakanivist” seklinde “telafuz” etmesi, “Sheakspeare” ya da “biyogro-
fik” demesi; Hillya Adak’in (ya da cevirmeninin) “clirret” yazmasi géze batiyor. Sug sade-
ce derleyende degil, ayni zamanda yayinevinin editdriinde ve diizeltmeninde.

Her hallikarda edebiyatin tarihle iliskisi baglaminda simdiye kadar Turkiye'de ¢ikan en
onemli derlemeyle karsi karsiyayiz. Biiyik sorulari dili konu edinen ¢esitli disiplinlerden
yararlanarak ¢6zmeyi ifade eden “linguistic turn” (dilli donemec) artik Tirkiye tarihgili-
gini de etkilemeye baslayacaktir.
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m Halil Ibrahim Diizenli, idrak ve Insa: Turgut Cansever Mimarliginin Iki Diizlemi, Istanbul: Klasik Yayinla-
1,2009, 391s.
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Bes senelik bir arastirmanin Uriini olan bu calisma, ilk olarak 2005 yilinda “Mimari
Otonomive Medeniyet Ben-idraki Kavramlari Baglaminda Turgut Cansever Projelerinde
Bicim, islev, Yapi ve Anlam Analizleri” bashgi altinda bir yiiksek lisans tezi olarak hazir-
lanip sunulmustur. Tezin kitaba dénistirilmesi sirecinde Halil ibrahim Diizenli,
Cansever'e ait 87 projenin gorsellerini ¢cok sayida aciklayici tabloyla birlikte ana met-
nin icerisine eklemistir. Kitabin basinda verilen 1 ve 2 numarali tablolarda, Cansever'in
yazili eserlerinin ve projelerinin birer dokiimi yer almaktadir. Kitabin sonundaki Ekler
kismindaysa se¢me resimler esliginde Cansever'in kronolojik yasam 6ykusu ve bizzat
Dizenli tarafindan 2004 yilinda Cansever’le yapilan toplam otuzbes sayfa uzunlugun-
da birbirinin devami niteliginde iki soylesi bulunmaktadir. Bu sdylesiler, uzun siire-
dir Cansever hakkinda calisan ve onun séylemi ile icraatlari arasinda baglanti kurma
sorunsalini zihninde tasiyan bir arastirmaci tarafindan yapildidi icin 6zellikle verimli
olmustur. Kaynakga bolimiinde, kitabin basim tarihine kadar Cansever hakkinda olu-
san literatlirl gorebiliriz.

Cansever hakkinda yazilan metinlerin onun askinlik, derinlik ve maneviyat arayisin-
da, cok yonld, stiregelen kesiflerle alimlamaya acik ve tek basina kalan siradisi kisiligin-
den bagimsiz bir 5nem tasimasi zordur. Hakkinda yazilanlar 6zellikle belli hassasiyet-
leri tasiyan cevrelerde 6zel bir ilgiyle karsilanir. Bununla birlikte, Diizenli'nin de isaret
ettigi gibi Cansever, her kesimden insanin hakkinda s6z sdylemeden gecemedigi istis-
nai bir kisiliktir. Diizenli'nin kitabi Cansever hakkinda yazilmis az sayidaki ciddi ¢calisma-
dan biri olmasi nedeniyle bilhassa 6nemlidir. Kitapta Cansever'in uzun mimarlik tec-
riibesi boyunca ortaya koydugu sureklilik ve degisimler ele alinmaktadir. Biyografik
bir anlati baglaminda Cansever'in sdylemi ve mimarisi, sekil ve anlam arasinda kurdu-
Jgu baglantilar elden geldigince agiklanmaya calisilir. Kitabin amaci “yeni bir Cansever
okumasi”na ulagmaktir. Bunun icin, Cansever'in bir diistiniir ve mimar olarak literattir-
de eksik yahut yanlis anlasildigi hususlara isaret edilmekte ve yeni bir Cansever oku-
masi 6nerilmektedir.

Kitap, giris bolimiinde, mimarlik alanina iliskin genel nitelikli sorularla baslar. Diizenli'ye
gére, bu calisma, “mimari elestiri disiplini” icinde gérilmelidir. inceleme teknikleri-
nin bir dokimi okuyucuyu ne yazik ki secilen elestiri ydntemine kolayca ulastirmaz.
Mimarlik tarihi alaninda kullanilan arastirma yontemlerinin tartisildigi kisim da yete-
rince acik degildir. Kendi ydntemi babinda en cok 6ne ¢ikan ise Ahmet Davutoglu'nun
sosyal bilimlerle ilgili bir makalesine atfen ele aldigi, arastirma nesnesi ve aragtirmaci

* Doktora Ogrencisi, Ludwig-Maximilians Universitt Miinchen, Institut fiir den Nahen und Mittleren Osten
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arasindaki digsal bakisin anlamayi zorlastirdigina dair kanaatidir. Diizenli, buna uygun
olarak arastirdigi konu ile kendisi arasinda manevi bir yakinlik gérdiiglini ve bunun da
arastirma konusunu daha iyi kavrayabilmeyi mimkiin kildigini soyler.

“Sosyal Bilimler ve Mimari Elestiri” bashgi altinda Davutoglu’nun “aidiyet” ve “mede-
niyet ben-idraki” kavramlariyla Cansever'i aciklayabilme gayreti vardir. Diizenli igin
Cansever'in distince ve calismalarini sosyal bilimler icinde aciklamaya calisirken kul-
lanmayi tasarladigi kavramlarin secimindeki nirengi noktasi, bu secilecek kavramlarin
Cansever'in soylemiyle paralellik arzetmesidir. Bundan dolayi, yukarida zikredilen kav-
ramlarin agiklayicihgina giivenmektedir. Diizenli’ye gore, “Davutoglu’nun kavramsal-
lastirmalari, bir anlamda, Cansever'in sdyleminin baz farklarla daha sistematize edil-
mis hali olarak gorilebilir.” Bu kavramlar, ayni zamanda “kusatici birer {st cerceve”
saglamaktadir.

Kitabin “insan” baslikli bélimiinde, Canseverin hayat seriiveni, icinde biyidigi ve
bir parcasi oldugu Osmanli'dan Cumhuriyet'e gegis slrecinin sahitlerinden olusan bir
muhit ile Cansever'in mimar meslektaslari ve tanidiklarinin onun hakkindaki kanaatle-
ri serdedilir. Atilla Yucel ve Ugur Tanyeli'nin Cansever hakkindaki 6nemli degerlendir-
meleri tizerinde bilhassa durulur. Bunlara ilaveten Cansever'in “akleden bir 6zne” olarak
mimarliga bakigini yansitan pasajlar aktarilir. Kitabin bu bélimiinde, dncekilere kiyasla
daha akici, dogrudan alintilarin cokluguna ragmen daha yorumlayici bir Gslup hakimdir.

Dizenli’'nin, Cansever'in bicim ydnelimlerine dair yaptigi ddnemlendirme oldukga dik-
kat cekicidir. Burada Cansever'in projelerindeki bicim 6zelliklerini genel hatlariyla ve
Cansever'in belli donemlerdeki bicimsel tercih yogunlasmalarini da belirginlestirecek
sekilde agiklamaktadir. Buna gore, Cansever'in projelerinde 1950'li yillarda modern
mimarinin, bilhassa Le Corbusier'nin etkisi gorilirken 1980'lerden sonra daha gelenek-
sel, islevsel formlara dogru kayilmaya baslandigini goriuiriiz. Kullanilan yapi malzeme-
sinde ilk malzemelerin betonarme agirlikli, 1980 sonrasindaysa tas agirlikli olmasi gibi.

vy

islev hususunda Cansever'in “ic ve dis mekan birlikteligi” ve “insan” élcegini esas alma-
st mevzu bahis edilir; bununla birlikte, manzaraya acilan ve hareketle yavas yavas algi-
lanan bir yapi ifadesi 6ne ¢ikmaktadir. Yapi kisminda, Cansever'in malzeme segimin-
deki tavri ele alinir. Eski yahut yeni her tlrli malzemeyi geleneksel-cagdas ayrimi yap-
maksizin ve herhangi birini kutsallastirmaksizin gerekli oldugunu diistindigi yerde
kullanan yaklasimindan ve farkh “varlik tabakalarina” ait bu muhtelif malzemeleri kul-
larak elde etmeye calistigi “gerilimli ifadeler"den bahsedilir.

Kitabin “Anlam” baslikli ve en uzun bdlim, temel sorunsala odaklanmaktadir. Bu
kisimda, Cansever mimarliginin devsirme kavramlarla neden anlasilamayacagi tarti-
siimaktadir. Literatlir tartismasi kitap boyunca devam ederken, bu bélimde 6zellik-
le yogunlasmakta ve elestiriyle birlikte yeni ve daha kusatici bir okumanin imkani da
sunulmaktadir. Kitabin sonundaki “Tartisma” baslikli bolimde, kisa literatiir degerlen-
dirmesi ve literatlirdeki yaklasimlarin tasnifi oldukca tatmin edici gériinmekte ve lite-

171



insan ve Toplum

ratlirde eksik yahut yanlis oldugu distinilen yaklasimlari ikna edici bir sekilde orta-
ya koymaktadir. Bununla birlikte ayni bélimde, 6zellikle kitabin amacinin tahakkuk
edip etmediginin maddeler halinde bizzat yazar tarafindan sorgulaniyor olmasi, sani-
iz bu ¢alismanin bir yilksek lisans tezinin sonug kismini hala muhafaza ediyor olma-
siyla aciklanabilir.

“idrak ve insa” bashg iki hususa isaret eder: Biri, bilincin bicime nasil yansidigini ortaya
cikarma, digeriyse yazarin Cansever'i idrak ve yeniden insa etme cabasidir. Yazar, kita-
bin ilk sayfalarinda her ne kadar bir “kusaticilik ve dogruluk” iddiasi tagimadigini séyle-
se de bu gecerli degildir. Zira kitap sadece “yeni bir okuma” iddiasi tasimamakta, ayni
zamanda daha kusatici ve dogru olma iddiasi da glitmektedir. Literatiirdeki eksikle-
ri elestirmesinin dayanagi da buradadir. Diizenli, metot itibariyle incelenen mevzuyu
anlayabilmek icin “eser-mimar-arastirmaci birlikteligini saglayacak bir arastirma yakla-
simini” benimsediginden bahseder. Bundan maksat, toplumu ait oldugu anlam diin-
yasina yabanci olmayan kavramlarla anlamaya calismaktir. Davutoglu’'nun giicli ve
esnek ben idraki etrafinda tanimladigi islam medeniyeti genel karakteri baglamin-
da kurulan kavramsal cerceve, Cansever'in mimari séylem ve eylemini gercekten de
aciklayici niteliktedir. Tarihi ve cografi olan bi¢cim ve yapi malzemesinin degisebilirligi
medeniyetin esnek tarafina, islam’in 6nerdigi ahlaki-varolussal tist degerler sistemi ise
gliclii tarafina isaret etmektedir. Bu, Cansever'i agiklar. Bununla birlikte metnin muhte-
lif yerlerinde ayni argimana miteaddit defalar déniilmesi, kismen ikna edici ama kis-
men de gelistirilmemis ve baska acilardan bakilarak zenginlestirilmemis olmasi hase-
biyle eksik gériinmektedir.

Duzenli'nin kitabi, Cansever'in ‘hakkini teslim’ etmek isteyen bir tslupla kaleme alin-
mistir. Bu bakimdan savunmacidir. Yazarin asil maksadi olan “yeni bir okuma” ve kita-
bin muhtelif yerlerinde karsimiza ¢ikan literatir elestirisi, bu vecheden kaleme alin-
mistir. Dlzenli, Cansever'in salt romantik, historisist, Utopyaci, kilturelist, dogmatik
yahut benzeri kavramlarla agiklanamayacagini séyler ve bu cercevede Cansever'i yan-
lis konumlandirmalardan kurtarmaya calisir. Somut olarak Cansever'in parca bitun ilis-
kisine dair dustince bazinda soéylediklerini Akdeniz Kongre Merkezi Projesi'nde nasil
gerceklestirmeye calistigini, istanbul Pilot Sehir uygulamalarinda her detayi ince ayrin-
tilanyla birlikte nasil hesaba kattigini, ve benzer baska drnekleri, gdstererek agiklama-

ya calisir.

Dizenli, Cansever'in projeleri ve bunlari uygulayip kurgularkenki prensipleri hususun-
da yorumlayici olmaktan ziyade agiklayici olmay tercih eder. Ne var ki, yazarin agik-
layicihk gayreti dahi kitapta bazen hi¢ yorumlanmaksizin verilen ¢ok sayida dogru-
dan alintiyla kesintiye ugrar. Fazlaca aktarimci Gislubunun olumsuzlugu, kimi yerlerde
tamamlayici kisa yorumlarla ortiilmeye calisilir. Bununla birlikte yorumlama ve idrak
etme gayreti bazi gerekli noktalarda goriilmez. Cansever yahut Ugur Tanyeli'nin ifa-
delerinin birbiri ardinca siralanmasi, butlin 6nemlerine ragmen, okuyucuyu bitiinly-
le rahatlatmaz.
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“idrak ve Insa” bashgi, okuyucuda ilk bakista soyut ¢éziimlemeler ve derin felsefi
analizler yapilacagi ¢cagrisimini uyandirsa da kitap esasinda ampirik bir soruyu, yani
Cansever'in Ust perdede kurdugu mimari sdylem ile bilfiil icraati arasindaki baglan-
tilart irdeler. Bu, basli basina faydal bir tezdir ve kitap bu tez etrafinda déner. Ancak
zayif kaldigi yon, sdylem diizleminin yeterince analiz edilmemis olmasidir. Kitabin
“Anlam” baslikh boliminde Akdeniz'in bir cografya ve kiiltirel mekan olarak ytizyil-
lar boyu tastyip sekillendirdikleriyle islam medeniyetinin mimari formlarinin belirleyi-
ciligi arasinda ne gibi bir etkilesim oldugunun sorgulanmasi ve Cansever'in bu konu-
daki muglakliginin ortaya konmasi énemlidir; bununla birlikte, benzer sorular da
Cansever'i anlama gayretine hizmet eder. Ancak Cansever sdyleminin, olusma siire-
cinde hangi kanallardan nasil etkilendiginden; Cansever metinlerinde gecen ve gori-
nirde tasavvufi-dini icerimleri olan onlarca kavramin, sayet gelisigtizel kullaniimadilar-
sa, ne anlama geldiklerinden; Ernst Diez'in onun Uzerindeki tesirinin sadece “genetik
estetik” kavramindan mi ibaret oldugundan; sayet Cansever Diez'den gercekten etki-
lendiyse Diez'in geldigi Viyana ekoliinden, Kandinsky ve Omer Uluc resimleriyle onun
mimari tahayydlati arasindaki baglantilardan, William Faulkner romanlarini nasil oku-
dugundan da bahsedilebilirdi. Bu, bir yiiksek lisans tezinden beklenmese de “idrak ve
insa” gibi iddial bir baslik altinda yayimlanan ve “yeni bir okuma” iddiasi tastyan bir
calismadan beklenebilir.

Cansever'in dislinceleri ve projeleri hakkinda ¢okca disinmiis ve analizler yapmis
olan Duzenli, Cansever’in distince ve projeleri ile onun mekan tarasiminda ulasmak
istedikleri hakkinda daha fazla yorum yapabilir, bunlar tizerinde daha fazla durabilirdi.
Kitaptaki en bariz eksik bu gibi gériinmektedir. Bununla birlikte, mesela 243. sayfada
Amerika'nin Missouri eyaletinde uygulanan “Pruitt-Igoe” projesinin isminin “Pruit Iglo”
yazilmasina benzer birkag kiiciik hata disinda, kitap tasariminin yarattigi bir okuma gtic-
liglnden de bahsetmek gerekir. Zira Cansever'in projeleri hakkinda verilen birkag say-
falik bilginin daginik olarak ve ilgisiz yerlerde okuyucunun karsisina ¢ikmasi, okuyucu-
nun konsantrasyonunu bozmakta ve okuyusu kesintiye ugratmaktadir. Ornegin mimar-
lik tarihi, teorisi ve elestirisinin tartisildig sayfalarda, Karatepe A¢ikhava Miizesi'ne dair
iki sayfalik bilgiyle karsilasmak bdylesi bir kesintiye zemin hazirlamaktadir.

Sonucta Halil ibrahim Diizenli’'nin kitabi, Turgut Cansever'in diisiinceleri ve projele-
ri arasinda kurdugu ve kurmaya calistigr baglantilari anlama ¢abasiyla mistesna bir
onem kazanmaktadir. Ahmet Davutoglu’'nun medeniyetlerin karakteristik tasnifinde
kullandigr kavramlarla Cansever'i aciklama ve anlama tesebbust, genel itibariyle tutar-
I bir sekilde gergeklestirilmis ve metin Cansever’i, onun dustince ve bicimlerini daha
“dogru” anlama hususunda bir katkida bulunmustur. Bu ¢alismanin bir diger énemli
tarafi da okuyucuyu genis kaynakgasiyla hem bizzat Cansever'in yazdiklarina hem de
onun hakkinda yazilmis kaynaklara yonlendirebilmesidir.
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m rvin Cemil Schick, Bedeni, Toplumu, Kainati Yazmak: Islam, Cinsiyet ve Kiiltiir Uzerine, Pelin Tinaydin (Yay.
Haz.), Istanbul: Iletisim, 2011,392s.

Degerlendiren: Didem Havlioglu*

Batinin Cinsel Kiyisi: Baskalik¢i séylemde Cinsellik ve Mekdnsallik adli kitabi ve ortak edi-
torluglnd Gstlendigi Osmanli Déneminde Balkan Kadinlari adli derlemesi ve sayisiz
makaleleriyle tanidigimiz irvin Cemil Schick, daha énce ingilizce yayimlanmis maka-
lelerinin tekrar diizenlenerek toplandigi bu kitapta, Tirkiye’nin kiiltir tarihinde islam,
beden ve cinsiyet konularini irdeliyor. Kitap, Pelin Tlinaydin'in 6zenli ¢alismasi sonu-
cu ceviri oldugunu hissettirmiyor. Eser ayrica, ¢cok dilli ve oldukca zengin kaynakgasiy-
la, SchicK'in titiz arastirmaciligini yansitiyor.

ilk makale, “islam ve Metin”, yazarin yapisalcilik-sonrasi kuramin ‘metin’ kavrami cerce-
vesinde olusturdugu metodolojik yaklasimini ortaya koyuyor ve diger makalelere de
bir temel olusturuyor. “Hilkat bir metindir” (s. 9) derken, aslinda, islami ilahiyatin temel
pratiklerinden biri olan tefsir ilmiyle yapisalcilik-sonrasi kuramin metinsellik ¢alisma-
larinin kesistigi noktanin altini ¢iziyor. Ayni kuramin s6zli olana verdigi 6nem dolayi-
siyla, islami gelenegin okuma ve yazma mefhumundan farklilasmasi gibi algilanabile-
cegi noktada ise, Cebrail'in okuma yazma bilmeyen Hz. Muhammed'e Kelam-1 Kadim'i
yazdirmaya calismasi, vahyin ilk kelimesi olan “Okul”nun tam olarak ne manaya gel-
digi sorusunu akla getiriyor: “Belki de Peygamber’'e okumasi emredilen sey, ‘Allah’in
isaretleri’-insanligin terbiyesi icin ilahi kalemle yazilmis isaretler- idi.” (s. 17). Bu cer-
cevede, Kelam-1 Kadim’deki isaretlerin, yani ayetlerin, yorumlanmasina, yazili olan ve
olmayan arasindaki metinlerarasi iliskiyi kurmaya dayali bir gelenek olan tefsirin ina-
nan her Mislimanin gorevi oldugunu vurguluyor: “Ancak Allah’a mutlak ve emsal-
siz bir bicimde her seye kadir olma ve her seyi bilme mertebelerini atfeden bir ilahi-
yat gelenegdi su soruyu giindeme getirmektedir: Cikmazlar (aporia) icermeyen; kendi
yarattigi insanlarin -akillarinin sinirlarina ragmen- stipheye yer birakmayacak bigim-
de anlayabilecekleri bir metin hasil etmek nasil olur da Allah'in kudretini asabilir?” (s.
21) Yazarin bu gibi, konunun karmasikligi ve derinliginin altini ¢izen sorular ve ile asil
metinlere dayanan ve Islami gelenege hakimiyetini yansitan incelemesinin bilesimi,
ortaya 6zguin ve ikna edici bir calisma cikariyor.

islam ve metin konusunun devami niteligindeki bir sonraki makale hat sanatini ince-
liyor. Yazinin kutsal sayildigi islam geleneginde, yazar hat sanatinin sadece yazinsal
degil, gorsel olarak da ifade ettigi anlamlar olduguna dikkat cekiyor. Diger bir deyisle,
ozellikle bazi hat eserleri sadece yazinin manasi, istifi ve teknik boyutuyla incelenemez.
Gorsel dzelliklerinin de g6z 6niinde bulundurulmasi gerekir. Hz. Ali'nin adini zikreden
hat eserlerinde, onun ‘Allah’in aslani’ olarak anilmasi ve aslanla 6zdeslestirilmesi dola-

*Yrd. Dog. Dr., istanbul Sehir Universitesi Tiirk Dili ve Edebiyati Bélimii
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yisiyla, yazilara aslan bicimi verilmesi gibi bircok 6rnekle tartismasini 6ren Schick, yazi-
lanla cizilen ve okunanla gorilen arasinda c¢ok siki bir iliski oldugunu ortaya koyuyor.
Bu sekilde, gorsel olarak degerlendirilmedigi stirece anlamin tam olarak kavranmasinin
miimkiin olmadigini gésteriyor. ilk makalede tartisildigi gibi, yazi bir isaretse ve oku-
mak bu isaretlerin algilanip bir anlam verilmesiyse, gorsel olan da kiilturin Urettidi isa-
retlerden olusur. Bir goriintlisel gosterge olarak hat sanatinin Tirkiye kaltdr tarihinde-
ki sertiveni ile bugiin bircok kisi tarafindan kavranamamasina deginen Schick, bir gele-
negdi algilama bicimlerinin degisen sosyo-politik sartlara kosut oldugunu hatirlatiyor.

islam kiilttrlerinde temsilin giinah sayildigi varsayimi ise, hat ve gérsellik tartismasinin
bir adim ilerisi addedilebilecek, yazi ve beden iliskisinde irdeleniyor. Schick, yine islami
ilahiyat literatiiriine dayanarak yiiriittiigii tartismada, islam’da temsilin yasak olmadi-
gina, islam kltirleri tarihinde cok cesitli ddnemlerde temsili resimler yapildigina dik-
kat cekiyor. Daha &énce islam sanati arastirmalarinda iddia edilen, temsili resmin sade-
ce cami ve ibadet yerleri disinda kalan sekiler mekanlarda kullanildigi tartismasina hig
girmeyerek, ‘temsil’ sorununu Avrupa-merkezci bakis acilarinin trettiginin altini ¢izi-
yor. Ayrica, bu sorunun kendi icinde celistigine bir kanit olarak modern sanatta soyut
resimleri gdsteriyor. ‘Temsil sorunu’ bir tarafa birakilip islami sanatlara odaklanildigin-
da, Arap harflerinin bedenle iliskilendiriimesi gibi ilging konular ortaya cikiyor. Uciincii
ve dordiincii makaleler, ilk makaledeki ‘metin’ tartismasinin hazirladigi zeminde, bede-
nin de bir metin oldugunu, isaretlendigini ve anlamlandirildigini vurguluyor. Bu grup-
taki ilk makalede konuya kuramsal baglamda girerken, ikincisinde Glineybati Asya gibi
genis bir cografyada bedensel pratikleri tartisiyor.

Cinsiyetlendirme ve beden, birbirinden ayrilamayacak kavramlar oldugundan, bes, alti
ve yedinci makaleler toplumsal cinsiyetin kurgulandigi degisik, harem gibi fiziksel ya
da edebiyat gibi kuramsal mekanlari arastiriyor. Harem, Avrupa-merkezci literatiriin
yuzyillardir ilgisini ceken, cogu zaman kendini ayristirmak icin kurguladigi bir mekan.
Schick ise, haremin kadin ve erkeklere nasil Misliiman olunacagini 6greten bir ‘cinsi-
yet teknolojisi’ oldugunu gosteriyor. Boylelikle haremin, mekan ve toplumsal cinsiye-
tin birbirlerini kurguladigini gésteren iyi bir 6rnek olduguna dikkat ¢ekiyor. Bir sonra-
ki makale, yine toplumsal cinsiyetin temsili olmasindan yola ¢ikarak Osmanli Tuirk ero-
tik edebiyatinda kurgulanma bicimlerini kapsamli bir killiyat listesi vererek anlatiyor.
Bu makaleler, meseleye icerden bakarken, sekizinci makale ayni konuya disaridan, yani
haremin Bati edebiyatinda temsil edilme bicimlerine bakiyor ve boylece karsilastirma
imkani doguyor.

Son makale ise, kitabin izerinde durdugu ‘hassas’ sayilabilecek konularda bilimsel etik
prensiplere bagl kalmanin dnemini vurguluyor. Kibrisli Mehmed Pasa’'nin esi Melek
Hanim'in otobiyografisi hakkinda olan bu makalenin daha dnce ingilizcede yayimlan-
ma hikayesi, islam ve cinsiyet konularinda yapilan yayinlarin bazen nasil giinliik politik
diizenin etkisiyle sekillendigini gosteriyor. Schick, arastirmalarindaki detaycihgr saye-
sinde, otobiyografinin de bir temsil oldugu prensibinden yola ¢ikarak hikayedeki eksik
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taslar tamamlayarak ortaya tahmin edilenden farkli bir Melek Hanim portresi ¢ikari-
yor. Melek Hanim’t bulundugu ‘Dogu’ diizenini kiyasiya elestiren bir kadin olarak gos-
termek isteyen dizi editorleri, Schick’in makalesini 6nce degistirmeye calisiyor ve sonra
da yayimlamak istemiyorlar.

Tam da bu noktada, makalelerin hem ingilizce hem de Tiirkce bilim diinyasina yapti-
g1 katkilar agmak gerekiyor. Her iki dilde de, ¢cogu zaman politik ama birbirinden fark-
I nedenlerle cok ilgi ceken, islam ve cinsiyet gibi konularda bir boslugu doldurarak,
bilimsel ve 6zgiin bir arastirma ortaya koyuyor. Bunu yaparken, her iki diinyayla da ilis-
kisini koparmadan, ortak bir akademik dil bulabiliyor. Yazarin bu iki bilim diinyasina da
hakim bir alim oldugunu ortaya koyan bu dil, Dogu ve Bati gibi sorunlu karsithklardan
kendini soyutlayip bilimin sinirlarétesi olabilecegini gosteriyor.

Avrupa-merkezci bilim diinyasi, artan bir ivme ile islam kiiltiirleri ve cinsiyet konu-
lari Gizerine bilgi Uretiyor. Kitapta elestirilen bu sdylem, Edward Said’in dnculigin-
de getirilen hakli elestirilerden sonra bile, gecerligini koruyor. Ote yandan, Avrupa ve
Amerika'daki konular isleyen cinsiyet calismalarn her gecen giin gelisirken ve fakat
ayni séylemin drettigi, Miisliman toplumlarda kadin (izerine yapilan aragtirmalar - ki
iceriginde Schick’in yayimlanmak istenmeyen son makalesinin de bulundugu seri,
bu tip arastirmalara ¢ok guizel bir 6rnek teskil ediyor- tarihsellikten uzak, ana soyle-
me kosut izlenimler olarak kalmaya devam ediyor. islam’in tekil, anlasiimasi miimkiin
olmayan ve ‘6teki’ oldugu bu séylemde Uretilen her bilgi, kliseleri ya onaylayarak ya
da tersini yaratarak tekrar tekrar Uretiliyor. Bu kisir dongiiyli kirmanin tek yolu olan,
konuya baglaminda ve iceriden bakmak, Schick'in basariyla ortaya koydugu gibi, islam
kilttrlerinin cogullugunu, karmasikhigini ve kendine 6zgu kriterlerini ortaya koyuyor.

Shick'in arastirmalari, yapisalcilik-sonrasi kuramda anlamin sonuglandigi nihai bir
nokta olmadigini ve ¢cok katmanh anlamlar olabildigini hatirlatiyor ve hep bir sonraki
adimin ne oldugunu arastirmaya tesvik ediyor. Kitabin catisini olusturan, Turkiye kil-
tiir tarihinde islamin yeri temasi, bu kiltiiriin temel taslarindan birini cok giizel irdeler-
ken diger taslarin neler oldugunu da merak ettiriyor. Turkiye kiltlr tarihinde, degisik
zaman ve mekanlarda, bircok islam kiiltiirinden s6z edilebilecegi géz éniinde bulun-
durulursa ve hem Ureten hem de tiiketenlerin degisik mezheplerden gel(ebil)digi bir
sanat alanindan bahsediliyorsa, eserlerin de birer ‘metin’ oldugu hatirlanarak, alterna-
tif degerlendirmeler yapilabilecegi akla geliyor. Ornegin, Schick, islami ilahiyata daya-
narak temsil ve tasvirin, bu kavramlarin farkl algilanis bicimlerine dikkat ¢cekerek yasak
olmadigini 6ne siirerek bize yeni bir ufuk agiyor. Oysa ki, yazarin disarida biraktigi agi-
dan bakacak olursak, yasak sayildigi/sanildigr durumlarda dahi bu tir eserlerin treti-
legeldigi asikar. Bu durumda, merkezi kabul edilen gelenekten ayrisan ve farkli estetik
degerleri vurgulamis olan bu eserler, aslinda, islam kiltirlerinin cogullugunun altini
ciziyor. Yazarin da Umbreto Eco’dan alintiladigi gibi, gorlintiisel gosterge kdiltlr tara-
findan belirlenir ve hep degisir. Tipki buglin hat sanatinin Uretilip tiiketilme pratikleri-
nin eskiye dykiinerek yeniden bir gelenek olusturmasi ve hatta bu ytizden yeni ifade
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tarzlarina eskisinden daha kapali olmasina ragmen, yine de, birbirinden cesitli tarzlarin
ortaya ¢ikmasini engelleyememesi gibi. Bu durumda, sanat eserini belirleyen kuralla-
rin ne oldugu, ne kadar esnetilebildigi ve bu esnekligin yeni ifade bicimlerine ne kadar
izin verdigi merak uyandiriyor.

Yine ayni meseleye baska bir acidan bakacak olursak, Tiirkiye kiiltiir tarihinde islam
kalturd ne kadar cogulsa, diinya tarihinde de o kadar degiskendir. Osmanli kiiltlri ne
kadar bir islam kiiltiiriiyse, 6rnegin, Abbasi ya da Safevi imparatorluklari da dyleydi ve
sanatsal Uretimlerinde benzerlikler oldugu kadar farkhliklar da vardi. Aradaki ntianslari
arastirmak, islam kdiltirleri tizerinde yapilan calismalari olumsuzlamak bir tarafa, konu-
yu baglaminda irdelemeye yarayacak yeni zeminler olusturacadi icin, daha da gelisti-
recektir.

177



insan ve Toplum

m Alev Alatli, “Aklin Yolu da Bir Dedildir..”, Ankara: Destek Yayinlan, 2009, 168 s.

Degerlendiren: Kenan Seving*

Her paradigmanin kendine has bir kozmoloji, geometri ve mantik anlayisi vardir. 17.
ylizyll 6ncesinde Bati'da skolastik anlayis hakimdi; kozmoloji goriisti, Hristiyan teolo-
jisine dayaniyordu ve Aristo’'nun gorisleri de St. Thomas'in ¢abalariyla dine uygun
bicimde yorumlanmisti. Bilimin kurumsal olarak ortaya ¢iktigi donemde kozmolojiyi
Newton’un mutlak evreni olusturmustur. Newton'un evreni yeniden tasvir eden fizik
anlayisinin altinda Eukleides geometrisi ve Aristo mantigi yatmaktaydi. Bu evren algi-
sinin oldukca determinist oldugu ve pozitivist bilim anlayisinin ortaya ¢ikmasinda da
biyik rol aldigi bilinmektedir. Bu anlayisla birlikte anlaml olmak bilimsel olmak sek-
linde kabul edildigi icin dini, sanatsal ve ahlaki 6nermeler anlamsiz kabul edilmistir.
Bilime, hatlari keskin olarak belirlenen olgular diinyasinda faaliyet géstermesi roli
verilmis ve bu faaliyetin kesin bilgiyi elde etmede tek referans oldugu kabul edilmis-
tir. Oysa 19. yuzyilda fizikte baslayan bunalim, yeni bir paradigmanin gelisini haber
vermeye baslamisti. Makro diizeyde her seyi muntazam sekilde izah eden klasik fizik,
gezegenlerin, galaksilerin ve mikro diizeyde atomlarin hareketlerini izah edememek-
teydi. Bu bunalim, beraberinde bir paradigmal degisimi zorunlu kilmistir. Yeni paradig-
manin kozmolojisini izafiyet Teorisi ve Kuantum Teorisi gibi modern fizigin iki temel
stitunu olustururken, geometrisini Riemann ve Lobachevsky gibi Eukleides’in aksiyom-
larina ters iddialarda bulunan alternatif anlayislar olusturmaktaydi. Ama bu yeni para-
digmanin mantik anlayisi oldukc¢a sonra ortaya ¢ikmaya basladi: “Fuzzy Logic”. Daha
once “Schrédinger’in Kedisi” adli romaniyla modern fizige ilgisini gosteren Alev Alatli,
Kuantum Fizigi'nden hareketle olusturulan “Fuzzy Logic” ya da diger adiyla “Puslu
Mantik”1 bu eserinde kisaca bizlere tanitiyor.

Uslup olarak daha cok popiiler tarzda, kolay anlasilir, eglenceli bir dilin yer aldigi ese-
rin akademik tarzda bir boliimlendirmeye sahip oldugu sdylenemez. Nitekim ana konu
islenirken arada tali konulara da deginilmektedir. Esas mevzunun disinda, anadilde
egitimin 6nemine ve yabanci dilde egitimin sakincalarina deginen kiiciik bir bolimiin
yer aldigi1 calismada, modernite ve onun ana aksi olan modern bilim anlayisinin teme-
line dair elestirel bir bakis yer almaktadir. Eserde genel hatlar itibariyle énce Aristo
mantigl tanitilmakta, daha sonra safsata tiirlerine deginilmekte, sonrasinda ise yeni
mantik anlayisi izerinde durulmaktadir. Son bélimde de yeni kozmoloji anlayislarina
vurgu yapilmaktadir.

Aristo mantigindan bahsedilirken bir seyin ya var oldugu ya da olmadig; bir seyin ya A
ya da A olmayan oldugu ve Uglinci halin imkansizhgi anlatilmakta ve bu mantik anla-
yisi kisaca “ya, ya da”ci olarak tanimlanmaktadir. Kuantum fiziginin indeterminist yapisi

* Ars. Gor., Canakkale Onsekiz Mart Universitesi ilahiyat Fakiiltesi
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ise bize siyah ve beyazin disinda ticlincii bir yol olarak griyi sunmaktadir. Kuantum fizi-
ginin en 6nemli isimlerinden olan Heisenberg'in belirsizlikler diinyasinda kesin olarak
ifade edilen bilimsel 6nermeler, aslinda yiiksek olasiliklari olan ama kesinlikleri olma-
yan 6nermelerdir. Heisenberg'in belirsizlik ilkesi, kesinliklerin yerine ve bir seyin ya A
ya da A olmayan oldugu seklindeki anlayisin yerine; puslu, bulanik, sacakli bir evren
tasvir ederek bizlere yeni bir mantik anlayisini; bu mantik anlayisi da yeni bir bilimsel
bakis acisini sunmaktadir. Yazara gore, “Fizik kanunlari ‘kanun’ filan degil... En azindan
matematigin 2+2=4'l gibi kanunlar degil...” (s.14). Yazar, kesinligin sadece matematik-
te oldugunu, gercek diinyada ise kesin dogru ya da kesin yanlis oldugu ispat edilmis
tek bir olgu olmadigini ifade etmektedir. Modern fizik, 1sigin parcacik olarak mi, dalga
olarak mrilerledigi sorusuna “hem-hem?”ci bir yanit vermistir. Isik, g6zlemciye ve 6l¢lim
araclarina gore bazen dalga, bazen de parcaciklardan olusmaktadir. Yazar, 151§in hem
dalga hem de parcaciklardan olusmasi gibi, klasik bilimin temelindeki kesinci Aristo
mantidi yerine “hem hem”ci mantigi ikame etmemiz gerektigi fikrini savunmaktadir.

Dogru-yanlis, siyah-beyaz tlrinden kesinlik iddialarindan nefret ederim.
Dedigim dedik pozitivistlerden de. Gonlim, hem davaliya hem davaciya hem
de her ikisinin de hakli olamayacagini séyleyen mahkeme katibine hak veren
Nasrettin Hoca’dan yanadir. Hayatin boyle bir sey oldugunu distntriim ¢ink.
Ne pur beyaz vardir ne de pir siyah. Ne tam dogru ne de tam yanlis. Kimse biitu-
nuyle hakl ya da haksiz degildir. Haklilik haksizlik, dogruluk yanlislik, siyah beyaz
derece meseleleridir. Dlnyaya dair hicbir veri yoktur ki kesin olsun. Nitekim,
Einstein bile demis: “Matematik kanunlari, gercedi yansittiklar stirece kesin
degillerdir. Kesin olduklarinda da gercegi yansitmazlar.” (s.15).

Eserde Batinin keskin diisinme tarzinin Aristo menseli ve yeni mantik anlayisinin ise
Dogu menseli oldugu ifade edilmektedir. Nitekim tarih boyunca Dogu; puslu, mistik,
daginik bir tarzda betimlenegelmistir. “Fuzzy”nin kelime anlami da sacakli, daginik,
muphem, puslu demektir. Aristo’nun siyah-beyaz mantiginin karsisinda Buda’nin hem
siyah hem de beyaz mantigi konulmaktadir (s.17). Burada altini cizmemiz gereken bir
husus var ki o da yazarin, islam diinyasini Dogulu degil Batil olarak gérmesidir. islam
diinyasi da bir dénemde Eski Yunan’a dénmiis, bir Rénesans yasamistir. islam medeni-
yetinin kékeninde de Aristo'nun derin izleri vardir. islam felsefesinin Messai Ekoli'nde
dzellikle bu tesir cok daha asikardir. Dolayisiyla yazar, Dogu derken islam diinyasini
disarida birakmaktadir:

Diyecegim, bir “Dogu” arayacaksak, Dogu, Buda'dadir, Sinto’dadir, Zen'dedir.
Bizim Batilidan farkimiz, goreli bir yoksulluktan ibarettir. Bu baglamda,
Huntington'u da fevkalade kaba, hatta zevzek bulurum. Sadece o degil, Bati
entelijensiyasinin hemen tiimd, nicedir ok k&tu bir sinav veriyor (s. 55).

Kitabin bir sonraki bolimiinde yazar, bizlere mantigin temel kavramlarini érneklerle,
basit bir tarzda anlatiyor. Mantigi gereksiz bir ders olarak géren Universite 6grencileri-
nin dillerinden distrmedikleri bir drnekleri vardir:
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— Butlin nadir bulunanlar degerlidir.
— Kor at da nadir bulunur.
— Oyleyse kor at da degerlidir.

Bu ornekten hareketle de mantigin gereksizligi, sagmaligi vurgulanir. Aslinda burada
kastedilen “Logic” anlaminda mantiktir. Ancak bu eser, kolay bir sekilde buradaki saf-
satayl bize gostermektedir. Buradaki 6rnek, bicimsel safsatadir, ¢tinkd ilk dnciilii yan-
histir. Yazar buna benzer 6rneklerle safsata tiirlerini bizlere anlatiyor. Ornekler ise basin-
dan, ozellikle de kose yazilarindan alinmis. Yazar eserin yaklasik ticte birini bu safsata-
lara ve 6rneklerine ayirmaktadir.

Bir sonraki bélimde ise yazarin bize sundugu yeni mantik anlayisinin resmi netlesme-
ye basliyor:

Klasik mantik dedigimiz, karsit kutuplarla (siyah — beyaz, 0 - 1) hasir nesir olan
mantikti; diyalektik mantik, ayri ayr ele aldigi (siyah — beyaz, 0 — 1) kutupla-
r bir sistem dahilinde birlestiren mantik, ¢cok-degiskenli mantik ise bu kutup-
lardan birisinin digerine dontsim slrecindeki degisimlerle ilgilenen mantik.
Her ticli de ayni araclarn kullaniyorlar: Onciiller ve varg; tanimlama, siniflandir-
ma, timevarim ve timdengelen kiyas, analiz ve sentez. Buna karsin, gerek kla-
sik mantik gerekse diyalektik mantik kutuplarin arasinda kalan degerleri yok
sayarlarken (ki buna Tertium non datur, yani tglinci bir ihtimal yok ilkesi deni-
yor) cok-degiskenli mantik bu degerleri de hesaba aliyor. Yani, hep ya da hig
degil, biraz neredeyse, bir dereceye kadar gibi niianslara yer veriyor. Boylece,
akil yuriitme slrecinde, bugtine kadar giildiigiimiiz olsa olsa yontemi gecerli-
lik kazaniyor (s. 147).

Artik bilimsel olarak ispat edildigi gerekgesiyle kesinligi vurgulanmaya calisilan “Tek
Dogru”lar yoktur. Dolayisiyla kitabin bashginda da kullanildigi sekliyle aklin yolunun
bir degil birka¢ oldugu ve bunun da mantiksal bir celisiklik olusturmadig ortaya kon-
maya calisiimaktadir.

“Ikinci Aydinlanma ve Yeni Kozmoloji” bashgini tasiyan son bélim, 6zellikle teologla-
riilgilendiren bazi problemli konulari ele almaktadir. Bu bélimde ciddi bir sorgulama
ile karsi karsiya kaliyoruz. Bilim, bas dondurlict hizda ilerliyor ve yeni bulgular olduk-
ca ilging. Ornegin bir giin nano robotlar, dldiikten sonra dondurulmus cesedi onar-
maya baslarlarsa ne olur? Bilimsel gelismeler karsisinda nasil bir tutum sergilemeliyiz?

Vatikan'in Hristiyan ilahiyatini bilimle baristirabilmek icin 6zel birimler olusturdugu-
nu ve ¢alismalar yurittigini gipta ile ifade eden yazar, bizim ilahiyat fakiiltelerimizin
ise fizik ve kozmolojiden bihaber olusunu hayret ve esef ile karsiliyor. Bu kaniya ise bir
ilahiyat fakiltesinin telefonuna ¢ikan bayanin, sizde kozmoloji 6gretiliyor mu, sorusu-
na glilerek olumsuz yanit vermesiyle ulastigi anlasiliyor (s. 168). islam’in Hristiyanliga
benzer bicimde bilimle bir catisma icerisine tarih boyunca girmemis olmasi ve
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Hristiyanliktaki gibi kurumsal bir yapida olmamasi, islam teolojisini bilimle uzlastirma
gayretiyle bilime yonelen teologlarin varhigini ve sayisini sinirl tutmus olabilir. Nitekim
Musliman alimlerin boyle bir kaygilarinin oldugu da tartisilir. Kitabin biytk bolimind
olusturan safsatalar kisminda yazarin bahsettigi “Genellestirme Safsatasi”na (Fallacy of
Converse Accident) dismemeye 6zen gdstererek bilimsel gelismelerin teolojik yorum-
laria iliskin cok fazla calisma olmadigi konusunda yazara katilmakla birlikte, bu alan-
da yapilmig arastirmalarin oldugunu, bircok yiiksek lisans ve doktora tezi yapildigini
belirtmek gerekir.

“Aklin yolu da bir degildir” iddiasi; yeni bir mantik anlayisi ortaya koymaktan ziyade,
kendi anlayisi ve inanisi disinda dogru higbir anlayis ve inanis olmadigini iddia eden
anlayislarin mugalata oldugunu ortaya koymaktadir. Yani ¢ogulcu anlayislara kapi
acan bir yaklasimi vardir ki bu yoniiyle okunmaya deger bir eser oldugu sdylenebilir.
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Omer Mahir Alper'in Insan ve Varlik: Kemalpasazéade Baglaminda Bir Tasavvurun Yeniden
Insasi isimli eseri, Kemalpasazade drneginden yola cikarak islam dustincesinde varlik
ve insana yapilan vurguyu ele almaktadir. Eser, Kemalpasazade'nin gorislerinin ana-
litik bir sekilde incelenmesi araciligi ile modern dénemde canhhgini yitirmis varlkla
ilgili kavramsal 6rgliniin yeniden insasini amaglamaktadir. Bagka bir ifade ile calisma,
Kemalpasazade hakkinda bir referans kitabi olmasinin yaninda, ortalama felsefe oku-
yucusuna islam diisiincesinde varlik konusunun ele alinis bicimlerini gecmisten giinii-
mize bir projeksiyon ile sunmayl amacglamaktadir. Yazar, boyle bir cabanin gereklili-
gini, ilerde daha da detaylandiracagimiz uizere, varlik anlayisi merkezli bir modernite
elestirisi Gizerine kurmaktadir. Yedi bolimden olusan calismada konu sirasiyla, temel
bir kavram olarak varlik, varligin metafizik ilkesi olarak tanri, var olanin bir delili olarak
alem, kiiclik alem olarak insan, varolus slirecinde insan, imkan bakimindan insan ve
baska bir varolus bicimi olarak ahiret basliklari altinda ele alinmistir.

Osmanli Devleti'nin en parlak donemlerinde yasamis olan ve Alper’in “Osmanli diisiin-
cesini var eden dustinlir” olarak nitelendirdigi Kemalpasazade (6. 1534), cok yonla ilmi
kisiligi ile dikkat ¢ceker. Eser boyunca yazarin ortaya koydugu temel argliman, bircok
kadim gelenekte oldugu gibi islam diisiincesinde de insanin merkezi bir konuma sahip
oldugu, bu merkezi konumun da viicd anlayisi ile aciklanabilecegidir. Yazar, insanin
merkeziyetinin felsefe, tasavvuf ve kelamda farkli kavramlar ve yaklagimlar ile de olsa
temel bir konu oldugunu ve her li¢c gelenekte ayrintili bir sekilde ele alindigini, eser
boyunca metinler arasi okumalar ile ortaya koymaktadir. Yazarin, Kemalpasazade'yi
merkeze alarak konuyu incelemesi; Kemalpasazade'nin, insan ve varlik konusunu adi
gecen (¢ disiplinin kavramsal cercevesi ve sembolik dili agisindan ele almis olmasin-
dan kaynaklandigi séylenebilir.

Yazar, bolim baslarinda temel problemleri formiile ederek ilerleyen sayfalarda bu
problematik alanlara ¢éziim 6nerilerini Kemalpasazade’'nin - yeri geldiginde daha
da geriye giderek Islam diistincesinin kurucu diistinirlerinin- diliyle sunar. Bu durum,
okuyucuyu, eser boyunca konusanin yazar mi yoksa Kemalpasazade mi oldugu iki-
lemine dusurebilir. Adeta Kemalpasazade'de ickin bir dil ve Uslup gelistirmek yaza-
ra anlatim derinligi, kokensellik gibi faydalar saglamakla birlikte eserin insai gayesine
de isaret eder. Ancak bu durum, birtakim sorulari da beraberinde getirebilir. Ornegin
Kemalpasazade'nin bir butlnlik icersinde anlasiimasini kisitlayabilir. Zira okuyucu,
yazarin belirledigi hedefe dogru akan bir dustiniiriin gercekte ne diisinmus oldugu,
belirlenen hedefin disinda bir Kemalpasazade olup olmadigi sorularini sorma duru-

*Dokrora Ogrendisi, istanbul Universitesi llahiyat Fakiiltesi
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munda kalabilir. Bu tir sorular pesinden giden okuyucu, gerek diistinir tizerine yapil-
mis calismalarin azhg, gerek diistinirre ait bircok risalenin kolay ulasilabilir olmamasin-
dan dolayi tatminkar cevaplara ulasmakta zorlanacaktir.

Anlami apacik ve kendiliginden anlasilir bir kavram olarak varlik kavraminin temel bir
kavram oldugunu ortaya koyan yazar, varlik kavraminin anlasiimasi stirecinde baska
bir kavrama atfin gerekmedigini ifade eder. Bu dogrultuda Kemalpasazade de ibni
Sina ¢izgisine bagli kalarak varligin bir mesele olarak ele alinamayacadi, ancak bir konu
olmasi bakimindan ele alinabilecegi diistincesindedir. Zira varlik kavrami, mesele ola-
mayacak kadar anlamini kendisinde apacik bir sekilde bulundurmaktadir. Varliklarin
varolus ilkesi viicid iken, varhgini bu ilkeden alan diger varlik sahipleri ise mevcidattir.
Varlik s6z konusu oldugunda, varligin zorunlu, miimkiin ve imkansiz olma durumu sz
konusu olur. Varligi zorunlu olan viictd sahibi tanri iken, varligi mimkiin olanlarin var-
liklari ve mahiyetleri birbirlerinden farkhlasabilmektedir. Bu noktadan sonra Alper, var-
g1 imkan sinirlarinda olanlarin varliklarini agiklamak adina Kemalpasazade’'nin yaptigi
ayrimlari zikreder. Messai gelenekte sikga kullanilan bu ayrimlar, asil varlik-gélge var-
lik, zihni varlik-harici varlik, leys — eys gibi kavramlari kapsamaktadir.

“Var olanlar niye yok degil de vardir?” sorusunun en kapsamli, en derinlikli ve en
kokensel soru oldugunu belirten yazar, bu sorunun her li¢ acidan da varligin zorun-
lu olarak kendisine inta¢ edildigi bir varliga isaret ettigini distinir. Modern dénemin
ayirt edici vasfi olarak Descartes’in varligi diisiinme sifatina baglamasi, varligi harici bir
sebebe - bir illete- bagli olarak kurgulamay: ifade eder. Oysa varhigi kendi disinda bir
etkene baglh olan varlik, izafi bir varlik olarak varligin bizatihi sebebi olamaz. Zorunlu
varlik, hicbir illete kayith olmadan varligin temel ilkesi olmak zorundadir ki bu da tan-
ndir. Kemalpasazade, zorunlu varlik ve varlik kazananlar arasindaki hiyerarsiyi acikla-
mak adina farkli eserlerinde messai, israki ve tasavvufi geleneklerde yaygin olarak kul-
lanilan bazi benzetmeleri ustaca kullanir. Vacibu'l viicid ile mevcudat arasindaki irtibati
Allah’in cid sifatint merkeze almak suretiyle zengin ile fakir arasindaki iliski ile aciklar.
Bu konu Uizerine Fi’l Fakr isimli mustakil bir risale kaleme alan Kemalpasazade, yoksullu-
gu zenginlikten pay almaya birimkan olarak kabul ederek yoksullugun bir fazilet oldu-
gunu ifade eder. Zengin ise yoksulun imkanina t¢ agidan karsilik olur: i- herhangi bir
karsilik ve yarar beklemeksizin, ii- gerekeni, iii- fayda saglamak maksadiyla verir. Tanri,
zenginligi baskasindan edinmedigi ve zenginligi kendinden oldugundan tek zengin-
dir. Mevcudat ise zenginlikten pay almayi her daim kendi disinda bir sebep ile gercek-
lestirme imkanina sahip oldugundan dolayi yoksuldur. Ozetle, var olanlarin varliklari,
mahiyetleri ve bu mahiyetlere fayda saglanmasi, tanrinin cémertliginin bir neticesidir.

Kemalpasazade baska eserlerinde ise israk ve tasavvuf geleneklerinde kullanilan nur
ve golge metaforunu kullanir. Buna gore zorunlu varhk sirf nur, diger varliklar ise
bu nurun birer gélgesidir. Golge varliklarin mertebece disik olduklan aciktir, ancak
Kemalpasazade, onlarin nurdan bir pay alarak varliga kavusmus olmalar {izerinde
durur. Bunun yaninda esyayi gorebilme/bilebilme 151§in aydinlatmasiyla mimkiin
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olmaktadir. Burada dikkat ¢ekici olan nokta, Kemalpasazade’'nin nuru acik bir sekilde
hem ontolojinin hem de epistemolojinin kaynadi olarak ifade etmesidir. Yazarin deyi-
miyle, “nur teorisi dikkate alindiginda, nurun varhigindan ve nuru algilamaktan mdte-
sekkil nurun bilgisinden s6z etmek kaginilmaz hale gelmektedir”. Gélgenin nurdan
sadir oldugu acik olmakla beraber, gélgeden nura ulasmanin da miimkiin olabilecegi-
ni diistinen Kemalpasazade, golge ile nur arasinda cift yonli bir iliski oldugu halde, bu
ikisi arasinda ontolojik yakinlasmanin séziiniin dahi edilemeyecegine dair bazi argi-
manlar gelistirir. Ornegin tasavvuftaki fend diistincesinin, nuru daha yakindan miisa-
hede etmekten baska bir sey olmadigini ifade eder.

Tanridan bagska varlik sahibi olan her seyi ifade eden bir kavram olarak alem, nurun tek,
golgelerin ise cesitliligine isaret eder. Bu gesitlilik durumu — kesret —, ayni zamanda tanri-
nin tek olduguna giden bir yoldur. Tanrinin sifatlarinin bilinmesi ancak bu cesitlilik Gze-
rinden gerceklesebilir, zira Kemalpasazade'nin deyimi ile “alem alamettir”. Dolayisiyla
alemin alametliginin nasiligi ayrintili bir incelemeyi de gerektirir. isaret eden ile isaret
edilen arasindaki en temel iliski, isaret edenin yaratilmis olmasi durumudur. Boylece
Kemalpasazade, islam disiincesinde sonu zaman zaman tekfire kadar varmis merkezi
bir meseleyi, konunun merkeziligini de ortaya koyarak ele alir. imkan durumundan
varliga gecisi dokuz farkl kavram ile — sun’, halk, icdd, ihdds, ihtird, ibdd’, tekvin, ca’l ve
fiil- agiklar. Bu sekilde bir tefrik, mevcudat'in mahiyet, madde ve suret bakimindan varo-
lustaki farkliliklarini da agiklar mahiyettedir. Kemalpasazade, evrenin yaratiimis oldugu-
na dair herhangi bir stiphenin olamayacagini, zamanin da feleklerin bir sekle birtinip
donmeye baslamasi ile bagladigini, dolayisiyla zamanin heniiz var olmadigi durum hak-
kinda kesin bir bilgi sahibi olamayacagimizi belirterek agnostik bir tutum sergiler. Fakat
Fahreddin Razi'den bir iktibas ile Kur'an-1 Kerim’de acik¢a belirtiimedigi halde, konu ile
ilgili kesin bir kanaat sahibi olan birinin de tekfir edilemeyecegini vurgular.

Kemalpasazade, insanin disinda olan alem olarak dafdki alem ile insanin kendine doniik
olan enfisi dlem ayrimini ortaya koyarak enfusi dlem’in tanrinin varligina en biyik delil
oldugunu vurgular. insanin varlik kazanmasi kiilli bir gaye cercevesinde gerceklesmis-
tir ki bu da tanrinin miikemmeliyetinin insan Uzerinde tezahiir etmesinden ibarettir.
insan, tanrinin isim ve sifatlarini en milkkemmel sekilde kendisinde topladigindan, tan-
riya varmak isteyen kimse oncelikle insana bakmalidir. Tasavvufta siklikla karsilastigi-
miz ayna metaforunu Kemalpasazade de kullanarak tanriyi gérmek isteyenin aynada
kendisine bakmasini énerir. insan, bu miikkemmeliyetinden dolayi halife olabilme sere-
fine kavugmustur.

insani mikemmel kilan, diger canlilarin sahip oldugu beden ve ruha ilave olarak nefs
sahibi olmasidir. Kemalpasazade'ye gore nefs akla, beden fizik diinyaya, ruh ise akil
ile fizik diinya arasinda bir konumda bulunan hayale tekabl eder. Varligin kavranma-
si ancak fizik diinyadan soyutlanmis bir akil ile miimkin olabileceginden, nefsin asil
gayesi yalnizca kendi imkani dahilinde bulunan amaca ydnelmek, baska bir ifade ile
varligin hakikatini kavramaktir.
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Oliimden sonra yeniden dirilis, farkl bir varolus bicimi olmasi bakimindan
Kemalpasazade'nin odaklandigi bir konu olarak karsimiza cikar. Yazar, konu ile ilgili
temel yaklagimlari ortaya koyup bunlari tek tek tartistiktan sonra, 6zellikle ibni Sina’nin
bedeni hasrin imkansizligini kabul ettigi yoniindeki iddianin kati olmadigini ortaya koy-
maya caligir. Zira ibn-i Sina, gec dénem eserlerinden biri olan en-Necdt'ta cismani has-
rin seriat ile, ruhani hasrin ise akil ile bilinebilecegini acikca ifade eder. Bununla birlikte
Kemalpasazade, ibn-i Sina’nin cismani hasrin imkansizligini ortaya koydugu el-Adheviyye
Fi'l-Medd isimli eserinde, kendi goriuslerinden ziyade, eserin basinda da ifade ettigi gibi
Aristocu gorlsu temsil eden Messai distnurlerin gorislerini aktardigini ifade eder.
Bu yaklasim alternatif bir ibni Sina okumasi icermekle beraber, asil dikkat cekici olan
Kemalpasazade'nin ibni Sina lizerine olan israridir. Bununla birlikte Kemalpasazade,
meseleyi Ibni Sina’nin yaklasimina paralel bir sekilde ele alarak nermedeki temel &nciil-
ler Gizerine yogunlasir. Messai gorlise gore cismani hasr, sinirsiz sayidaki ruhun, tabia-
t1 geregdi sinirli olan mekénda gerceklesmesini gerektirdiginden vuku bulmasi imkan
disidir. Kemalpasazade, yalnizca kendilerine davet gelmis kisilerin hasr olunacagini, bu
durumda hasr olunacak ruhlarin sinirli olduklarini, dolayisiyla da bir mekan icerisinde cis-
men hasr olmanin miimkiin oldugunu delilleri ile ortaya koyar. Ozetle Kemalpasazade,
hasrin tim insanlar adina s6z konusu olmayacagini, hem bedeni hem de ruhani hasrin,
dinen ve aklen bir tutarsizliga mahal vermedigi gortstindedir.

Glnlmuzde Osmanl dislincesinin varligi ve/veya 6zgiinligu etrafinda cesitli tartis-
malar yiritilmektedir. Kemalpasazade'yi islam diisiincesi icinde bir siireklilik icinde
okuyup Osmanl distincesinin kurucu figurlerinden birisi olarak konumlandiran bu
calisma, konuyu ele ahs bicimi ile bu varolugsal tartismaya girmeksizin bir cevap orta-
ya koymaktadir. Bu yonuyle bu eser, Osmanli diisiincesi ¢alismalarinda yeni bir done-
min basladiginin habercisi olarak gériilebilir. Zira calisma boyunca Kemalpasazade'nin
orijinal goruslerini, diger kurucu dislindrlerle arz ettigi stireklilik ve yeni katkilar bag-
laminda okumaktadir. Bu caba; farkliliklar, benzerlikler ve yeniliklerin tespitinden 6teye
belki de daha Ust bir amag olarak anlamay: bir sureklilik icersinde gerceklestirmek,
hatta boyle bir surekliligin tesisine yonelik bir caba olarak gortlebilir. Bu agidan diisi-
nildiginde, calismanin genelde klasik donem sonrasini, 6zelde ise Osmanl disiince-
sini arastiranlara bir 6rnek teskil edebilecedi sdylenebilir. Zira eser boyunca agiga cikan
olgulardan biri de genel olarak Musliiman dustntrlerin, 6zelde ise Kemalpasazade'nin
ifade etmek istedigi bir konuyu dogrudan degil, metinler arasi bir baglam kurarak
anlatma gayretinde oldugu gercegidir. Baska bir deyisle, strreklilik icerisinde anla(t)
mak bize ait bir tercih degil, islam diistincesinde klasik bir diistiniiriin izledigi yoldur.

Kanaatimce, calismanin tartismaya acik yani, kuvvetli bir iddia sahibi olmasindan da
mutevellit, modern Tirk dislincesinde yeterince taninmayan bir dislniri baglam
kurmak maksadiyla se¢cmis olmasidir. Belirlenmis bir gayenin gerceklestirilmesi adina
distnirin bir vasat olarak kullaniimasina ek olarak kitapta islenen konularin kapsam
olarak genis oldugu g6z 6niine alindiginda, eserin temel referans olma vasfinin bir
nebze de olsa zedelendigi s6ylenebilir. Ancak bu durum, Kemalpasazade calismalari-
nin yogunluk kazanmasini saglama imkanini da icersinde barindirmaktadir.
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® Kasim Sulul, fbn Haldan'a Gére [sldm Medeniyeti, Istanbul: Insan Yayinlan, 2011, 430s.

Degerlendiren: Necmettin Kizilkaya*

ibn Haldan ve diisiince sistemi, cok erken dénemlerden itibaren degisik ilmi calisma-
lara konu olmustur. Bunlarin bir kismi ibn Halddn’un diisiince sistemini ve dayanmis
oldugu temelleri kesfetmeye yonelik iken bir kismi onun etkilerini ortaya koymaya
calismis; kimisi de ibn Haldin’dan hareketle kendi dénemlerinin problemlerine ¢6ziim
liretme cabasiyla yapilmistir. Onun Mukaddime'de inceledigi mevzularin her dénem-
de genis bir yelpazeye sahip ilmi cevrelerin ilgi odagi olmasinin temelinde, kendisin-
den 6nceki sosyal olaylari gercekgi bir sekilde analiz ederek kendisinden sonrasina isik
tutacak tahlillerde bulunmasi ve ¢ikarmis oldugu sonuglarin tarihte meydana gelen
hadiselerin anlasiimasinda énemli veriler olusturmasi yatmaktadir. Bu nedenle, giini-
miizde de ibn Haldan (izerine bircok arastirma yapilmaktadir. Bunlardan biri de Kasim
Sulul'un ibn Haldiin’a Gére islam Medeniyeti isimli eseridir.

Calisma giris, G¢ ana bolim, sonug¢ ve genis bir ekten olusmaktadir. Muellif,
Mukaddime'de gegen hadislerin kaynaklarini ve Arapcgalarini verip terciime etmistir.
Ayrica ibn Haldan'un zikrettigi isimlerin dogum ve vefat tarihleri, tam isimlerine ilave-
ten bazen hayatlar hakkinda kisa bilgiler verilmistir. Giris boliimiinde yazar, medeni-
yet kavrami izerinde durmaktadir. ibn Haldin’un medeniyet tasavvurunun temelin-
de tevhit ilkesinin bulundugunu ifade eden Sulul, islam dininin kurucu ve yénlendirici
degerlerini 6n plana cikararak islam ve medeniyet kavramlarini incelemektedir. Genel
olarak her bélimde ele aldigi kavramlarin morfolojik tahlillerini yapan ve bunlarin s6z-
lik ve dini kaynaklarda kullanim sekillerini aktaran muellif, medeniyet kavramini da bu
sekilde genis bir analize tabi tutmaktadir. islam medeniyetini Hz. Muhammed'in (a.s)
peygamberligi ile baslatan Sulul, Kur'an ve Stinnet’i bu medeniyetin temel kaynaklari-
nin basinda zikretmektedir. islam medeniyetinin 6zi olarak tevhide yer verdigi bdlim-
de, tevhidin metodolojik ve muhteva boyutlarinin oldugunu ifade etmekte ve meto-
dolojik boyutunun birlik, akilcilik ve miisamaha prensiplerini ihtiva ettigini belirtmek-
tedir. Tevhidin muhteva boyutuna ise metafizik, ahlak, degerler, toplumsallik ve este-
tik/sanat cercevesinde deginmektedir. Ancak, bu bashklarin altinda ¢ok kisa bilgilere
yer verilip medeniyet ile iliskilerinin analiz edilmemesi ve bazi kavramlarin Bati mede-
niyeti icerisinde ifade ettigi anlam Uzerinde durularak subjektif degerlendirmelerde
bulunulmasi s6z konusu kavram ve miiesseselerin tevhit ve islam medeniyeti icin nasil
bir isleve sahip olduguna isik tutmamaktadir. Ayrica, yazarin bu bolimlerde degisik
kiiltiir havzalan icerisinde ortaya cikan akilcilik ve hiimanizm gibi kavramlari, islam’in
hiimanizmi ve tevhidin hiimanizmi gibi terkipler icerisinde kullanmasi, bu kavramlarin
gelisigtizel kullanildigini géstermektedir.

* Dr., Canakkale Onsekiz Mart Universitesi ilahiyat Fakiiltesi.
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Birinci bolimiin ana konusunu devlet olusturmaktadir. Yazar, ilk olarak devlet kavra-
mi tzerinde durmus ve bunun belirli dénemlerde anlam degisikligine ugrayarak siyasi
bir mana kazandigini ifade etmistir. Buna gore, ilk safhada zafer ve gtig; ikinci safha-
da nihai siyasi otorite; lclincl safhada ise milli devlet anlamina geldigini belirtmis-
tir. Sulul, eserin 6nemli bir bolimund teskil eden bu baslikta; devlet, hilafet, hilafet-
saltanat; halifenin se¢imi, gorevleri; devletlere ait olan semboller izerinde durmustur.
Daha sonra devletin vezirlik, haciblik, divan, surta ve hisbe gibi kurumlari incelenmis;
devletin savas ve baris politikalari cihad ve ordu gibi kavramlar cercevesinde ele alin-
mistir. Bélimde ele alinan konular, 6zellikle devlet ve ilgili kavram ve kurumlarin, islam
medeniyetindeki fonksiyonu, bunlarin bir medeniyet olusumundaki rolleri lizerinde
neredeyse hi¢ durulmamis, Mukaddime'de yer alan bilgiler aralarinda mantikli bir silsi-
le olusturulmadan aktarilmakla yetinilmistir.

Diger bolimlere gore konu cesitliligi fazla olmakla beraber, daha kisa olan ikinci bélim-
de yazar; sehir, mabed, pazar ve egitim-6gretim mekanlarini izerinde durmaktadir. ibn
Hald(n'un medeniyet tasavvurunda merkezi bir role sahip olan sehir/medine; insanla-
rin metafizik alemle iliskilerini gésteren mabetler, toplumlarin tiketim aliskanliklarinin
tespit edilmesinde hayati 6nemi haiz olan pazarlar ve bir medeniyetin bilgi Gretiminin
yapildigi yerler olan egitim-6gretim kurumlarinin medeniyet ile iliskilerinin kurulma-
dan ele alinmasi ve bunlarin islam medeniyetinin tesisinde oynadiklari rollere nispetle
oldukca sathi bir anlatimla gegistirilmesi, eserin &nemli noksanliklarindandir.

Uclincii bélimde ilimler ve 6gretim yéntemlerini ele alan yazar, ilk olarak égretim
yontemleri Gizerinde durmustur. Buna gore 6gretimin faydali olabilmesi, kademeli ve
yavas yavas olmasina bagldir. Ogretimin ilk safhasinda her ilmin temel esaslari 6gre-
tilir; ikinci asamasinda, konular daha detayl bir sekilde ele alinir, sorunlari tGzerinde
durulur; Giclincl safhada ise ele alinan ilim ile ilgili konularin tamami tizerinde duru-
lur ve 6grenci artik meleke sahibi olur. islam egitim-6gretim kurumlarinin dayandi-
g1 esaslar maddeler halinde siraladiktan sonra medrese mifredatina deginen miel-
lif, burada ibn Hald(n’dan sonra yasayan Task&priizade, Katib Celebi ve Abdullah
Ahiskavi gibi ilim adamlarinin aldiklari derslere gére medrese programini -kendilerine
neden yer verdigini belirtmeden- aktarmistir. Sulul, ilimleri ara¢ ve amag ilimler seklin-
de tasnif ettikten sonra, amag ilimleri Mukaddime'deki tasnifi esas alarak incelemistir.
Bu bolimde, 6zellikle tarih bashgr altinda ele alinan tarih yazicihg, ilimlerin tasnifin-
de tarihin yeri ve islam tarihciliginin felsefi yapisi ile ilgili nemli bazi miilahazalarda
bulunmaktadir. Cografya bashd altinda ise cografi eserlerin kaleme alinmasinda etki-
li olan dini, ticari ve siyasi faktorlere deginen muellif, cografi eserlerin gelisim stirecle-
rini ve iceriklerinin olusumunu incelemis ve bazi Musliman cografyacilara kisaca yer
vermistir. Ayni baslk altinda seyahatnameler, bélge monografileri ve cografya sozliik-
lerini de ele almistir.

Yazar, kitabin sonunda yer alan Ek boliminde Mukaddime'de gecen bazi 6zel isim-
ler ile terimleri aciklamaktadir. Bu bolimde ele alinan kavramlar, her ne kadar
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Mukaddime'nin kendi mantik bitiinligl esas alinmadan ve Mukaddime'deki bag-
lamlari dikkate alinmadan baska kaynaklardan hareketle analiz edilse de ibn Haldan
distincesinde 6nemli role sahip kavramlar hakkinda genel bir malumat verilmesi, eser-
den istifade edilmesini saglamaktadir.

Eserin bashgindan, ibn HaldGn’un islam medeniyetinin mahiyetine dair tasavvurunu
ortaya koyma gibi bir hedefinin oldugu anlasiimaktadir. Ancak kitapta ibn Haldan’un
medeniyet tasavvurundan ziyade; devlet, sehir, mabet, pazar ve egitim kurumlari ile
cesitli ilimler ve 6gretim yontemleri hakkinda Mukaddime'de yer alan malumat, her-
hangi bir analize tabi tutulmadan ve ibn Haldan’un bu konulardaki gérislerinin bag-
lamlari tizerinde durulmadan bir araya getirilmistir. Calismanin yazari Kasim Sulul’un,
eserin girisinde kitabi kaleme alma gerekgesine deginmemesi ve inceledigi konular ile
ibn Haldin'un medeniyet tasavvuru arasinda baglanti kurmadan dogrudan konuya
girmesi “Neden béyle bir eser?” sorusunu cevapsiz birakmaktadir.

ibn Hald(n gibi énemli bir diistiniiriin medeniyet kuramini ele alma iddiasinda olan
calismanin Mukaddime'de gecen bilgileri tekrar etme yerine tahlil etmesi, eseri daha
yararli hale getirebilirdi. Ozellikle ibn Hald(n gibi islam ilim gelenegi icerisinde yetis-
mis teorisyenlerin gorusglerinin, Batili bilim anlayisinin hakim oldugu bilgi sistemi iceri-
sinde Uretilen degisik kuramlara kiyasla kendi sosyal gercekligimizi aciklamada 6nem-
li bir role sahip oldugu dislintldiginde, onun dislince sisteminin tekrardan &teye
bir bakis acisiyla ele alinmasinin zarureti kendiliginden gériilecektir. Bu nedenle, ibn
Hald(n’un islam medeniyetine dair gérislerinin oldugu gibi yansitiimasindan ziya-
de, bunlarin beslendigi kaynaklarin tahlil edilmesi, hem ibn Hald(in’'un hem de islam
medeniyetinin dinamiklerinin daha iyi anlagilmasina ve buradan hareketle glinimiize
dair ¢éziimler uretilmesine katki saglayacaktir.
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Sadece hasiyelerle mesgul olan, ilim namina bir seye sahip olamaz.

Kendini hasiyelerden mtistagni addedenin de ilimden nasibi olmaz.

Medrese sozli

Oryantalist sdylemin insa ettigi ve bazi Musliman ilim adamlar tarafindan bilingli ya
da farkina varilmaksizin kabul edilen, sorgulama ve kritik etme ihtiyaci hissedilme-
den dillendirilip savunulan bircok tez/séylem vardir. Cogu zaman bu sdylem ve tezle-
rin koken veya politik/akademik gayeleri unutularak/go6z ardi edilerek, belli bir stirec-
ten sonra da icsellestirilerek islam ilim tarihi ve gelenegini anlamada merkezi bir konu-
ma yerlestirildikleri gériilebilmektedir. Bu temel tezlerden biri de, islam diinyasinda
ilimlerin dogus ve gelisme donemlerinin ardindan, 6zellikle 12. ylizyil sonrasindan 19.
yuzyila kadar, bir duraklama ve gerileme cagi yasadigi séylemidir. Bu séylemin hemen
hemen biitiin islami ilimlerin tarihsel gelisimini degerlendirme konusunda bir taslak
haline geldigi séylenebilir.’

islami ilimler tarihi hakkinda yaygin olarak sahip olunan bu anlayis ve tarihsel taslak;
islami ilimler alaninda ilk dért veya bes asirlik siire icerisinde yasamis islam alimlerini,
deyim yerindeyse “mutlak migctehit”, eserlerini de “ictihada dayali ve 6zgiin-orijinal”
olarak nitelemis ve yuceltmistir. Sonraki donemlerde yasamis alimleri ise “mukal-
lit” seviyesinde ve eserlerini de “taklide dayali ve 6zglinliikten-orijinallikten yoksun”
eserler olarak degerlendirmistir. Ayni zamanda bu donemin baskin telif tarzi olan serh,
hasiye, ta'lik, intisar tiirli calismalari da bu cercevede ele alinarak taklide dayali, 6zgiin-
likten yoksun, ilim gelenegine katki saglamaktan uzak bir literatiir olarak kabul edil-
mekte ve itibarsizlagtiriimaktadir. 19. yiizyil sonrasinda Bati'nin ilerlemesine karsi gelis-
tirilen/gelisen refleks ve tepkilerin bir (iriinii olarak ortaya cikan ve temelde islam ilim
gelenegine karsi duyulmaya baslanan glvensizlikle beslenen bu séylem icinde serh
ve hasiye literatlirii neredeyse tamamen olumsuz bir alan haline sokulmus, serh ve
hasiyeler tizerinden deyim yerindeyse bir ilim gelenegi mahk(m edilmis; ama serh ve
hasiye literatliriiniin mahiyeti, icerigi, bir telif tarzi olarak 6zellikleri, ilim gelenegi icin-

* Doktora Ogrencisi, Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii islam Hukuku Anabilim Dali

1 Mesela s6z konusu taslak cercevesindeki degerlendirmelere 6rnek olarak bk. Hayrettin Karaman,
Islam Hukuk Tarihi, Istanbul: iz Yayinlari, 2004; Bekir Topaloglu, Kelam lImi: Giris, istanbul: Damla
Yayinevi, 2000, s. 19-40; Mehmet Gérmez, Stinnet ve Hadisin Anlasiimasi ve Yorumlanmasinda Met-
odoloji Sorunu, Ankara: TDV yayinlari, 2000, s. 41-94.
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deki yeri ve 6nemi, medrese sistemi ile iliskisi gibi dnemli sorularin ortaya konmasi
ve cevaplarinin arastirilmasi hic Gnemsenmemis ve lzerinde durulmamistir. Halbuki
cagdas donemde belli cevrelerde yaygin olarak kabul edilen serh ve hasiye literati-
rd ile ilgili alginin dogruluk veya yanlishidgi, gerceklik veya sahteligi, ancak bu sorula-
rin cevaplanmasi ile bir neticeye baglanabilir. ismail Kara, tam da bu sorularin pesin-
de kosarak serh ve hasiye literatlirii hakkindaki mevcut séylemin kritigini yapmakta
ve serh-hasiye literatlirini mabhiyeti, icerigi, telif 6zellikleri, medrese sistemi icindeki
yeri, cagdas donemde serh ve hasiye algisi gibi konular etrafinda ele alarak yaklasik bir
bucguk asirdir itibarsizlastirilan bir alani kendi mantigi ve 6zglinliigu icinde ortaya koy-
maya calismaktadir.

Temelde iki kisim olarak tasarlanan eserin Tarihten Bugiine Gelirken Serh ve Hasiye
-Metin, Serh, Medrese Sistemi- baslikli ilk kisminda yazar, serhin mahiyeti ve serh med-
rese iliskisini ele almaktadir. Serh ve hasiye tlirini “ilmin kaynaklarindan biri ola-
rak ‘metin’ ve ‘kitap’ lzerine yapilmis dogru ve yerinde anlamaya, ilmi muhafazaya,
devamliligi saglamaya ve malumati olabildigince kaydetmeye donik, fonksiyonel ve
katihmci yogun cabalar” (s. 19) olarak tanimlayan yazar, metni agmaya ve anlamaya
yonelik her tiir eseri serh literatlirii olarak degerlendirmektedir. Yazara gére metin-
serh seklindeki ilmi gelenegin temelinde Kur'an (metin) ve Kur'an lzerine yazilan tef-
sirler (serh) yatmaktadir. Yazarin bu bolimde dikkat ¢ektigi en 6nemli nokta: Serh ve
hasiye literatiiriintin sadece islami ilimlere veya Islami kiiltir havzasina ait bir telif tiri
olmadigi, 6rnegin klasik felsefenin de Aristo ve Eflatun’un eserlerine serh yazma Uze-
rinden ylridigu ve neredeyse felsefe yapmanin serh yazmaktan ibaret sayilabilece-
gidir (s. 15). Bu cercevede islam felsefesinin énemli simalarindan ibn Riisd’tin “sarih”
sifatina da dikkat cekmektedir (s. 25). Serh gelenegini bu anlamda daha genis bir cer-
ceveye oturtan yazar, bir eserin muteberligini veya 6nemini tayin eden unsurun o
eserin telif tlri olmadigini (metin, ihtisar, serh vs.) belirtmekte; aksine s6z konusu
metnin kendisinin, kapasitesinin, imkanlarinin ve sahasindaki basarisinin bu konuda
belirleyici oldugunu kabul etmektedir (s. 27). Bu nokta kanaatimizce ¢cok dnemlidir.
Cunkli modern dénemde serh ve hasiye literatiirii Gzerinde yapilan degerlendirmele-
rin en 6nemli zaaf noktasi; eserleri telif tarzina gore degerlendirmesi, dolayisiyla ser-
hin metne ne ekledigi, hangi katkilar yaptigi, metni nerelere tasidigi gibi sorular g6z
oniine almamasi, cogu zaman fer’ olan serhlerin asl olan metinleri séhret bakimindan
gectigi ve zamanla as/ haline geldigi gercegini dikkatlerden kagirarak serh ve hasiye
literatliriinii kendi tarihsel bitinltigi icinde degerlendirmemesi oldugu séylenebilir.
Hakim telif tarzinin bir metnin esas alinmasi ve bunun uretilmesine dénik olarak ger-
ceklestigi klasik donemi bugiiniin orijinal eser ortaya koyma tutkusu ile yargilamak, bir
anlamda anakronizme diisme tehlikesini de beraberinde getirmektedir.

iste bu noktada yazar, klasik ddnemdeki serh-hasiye gelenegini medrese sistemi ile irti-
batlandirarak “serh ve hasiye geleneginin medreselerle, medreselerin egitim ve 6gre-
tim tarziyla, ilim siyaseti ve tedris usulliyle yakindan irtibatl olarak ortaya cikip gelis-
tigini” vurgulamistir. Bu cercevede serhin fonksiyonuna dair var olan yanls bir algi-
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dan da s6z eden yazara gore, “serh ve hasiye tiiri eserler, sanildiginin aksine sadece
okurken basvurulan metnin problemlerini ¢6zmez, bu en alt diizeydeki gérevidir; serh
ve hasiyenin asll islevi, bizzat problemi, metni, dili ve okuyucusunu bir Gst kademe-
ye cikarmasi ve onu tesvik etmesidir.” (s. 29). Medreselerin ve tedris tarzinin bazi stan-
dartlar ve teamiiller olusturdugunu ve bu standartlarin temelde 1. intikal, tederriis 2.
Tedris, idame 3. Telif, tenkit seklinde ifade edilebilecegini belirten yazar (s. 41), bu tea-
muil ve standartlar icinde serh ve hasiye geleneginin anlaml olduguna dikkat cekmek-
tedir. Tarihsel siireg icerisinde nicin bazi metinlerin serhe asl olma vasfini kazandigi ve
bunu hangi 6zelliklerine bor¢lu oldugu konusu, yazara gore bash basina arastiriima-
si gereken bir soru olmakla beraber “kisaca okutulmaya elverisli olmak, tasnif ve dili-
nin muhkemligi, sistematiklik, mezhep ve mesrep uygunlugu vs. gibi amiller diistini-
lebilir.” (s. 33).

Serhin mahiyetine ve medrese sistemi ile iligskisine dair bu boélimde 6nemli sorular
ortaya konurken bu sorularin cevaplandiriimasinda ve &rneklendiriimesinde genel
tanimlamalara gidilmis; mesela serhin metni agmaya ve anlamaya yonelik bir faaliyet
oldugu ifade edilirken bu agmanin ve anlamanin 6rneklendirilmesi, tam olarak ortaya
kon(a)mamistir. Yazar tarafindan metni agmaya ve anlamaya yonelik her tir faaliyet,
bir serh calismasi olarak degerlendirilip konu ele alinirken daha cok serh calismalarinin
ortak noktalarina agirlik verilmis, boylece farkli ilim dallarina ait serh ve hasiye eserleri-
nin bu alan farkhhklarina gore olusabilecek cesitli dinamikler g6z énline alinmamistir.
Yani serh ve hasiyelerin mahiyetinin ortaya konmasinda bu literatiirlin ortak 6zellikleri
yaninda ilgili alanlara gore birbirinden farkli isleyen dinamiklerinin de dikkate alinmasi
gerekir. Ornegin fikih alanindaki bir serhin metne katkilari ile hadis alanindaki bir ser-
hin metne katkilari agisindan ortak noktalarin yaninda ne gibi farkliliklar ortaya ¢ikmak-
tadir? Bu konuda alanlara gore ne tiir dinamikler islemektedir? Dahasi, bir felsefe serhi
ile islami ilimlere ait bir serhin iliskisi, farkliliklari veya benzerlikleri neler olabilir? Bunun
yaninda su sorular da kanaatimizce serh ve hasiye literatlirinin mahiyetinin ortaya
konmasinda énem arzetmektedir: Gegmiste yaygin bir hadise olarak metin yazarinin
kendisinin serh yazmasi ne anlam ifade ediyor? Metin yazarinin ayni zamanda o metne
bir serh yazmasi ile yazar disinda birisinin o metne serh yazmasi arasindaki fark nedir?
Ayni mellifin bir eserini el-veciz, el-vasit, el-basit seklinde farkli hacimlere gore kaleme
almasinin serh edebiyati ile iliskisi nedir? Bu ve benzeri sorular da eklenip daha kap-
samli bir degerlendirmeye gidilebilseydi, kanaatimizce s6z konusu bélim daha da ileri
tasinabilir ve serhin mahiyetini ortaya koyma noktasinda daha fazla adim atilabilirdi.

ilk kisimda serhin mabhiyeti ve gelisip serpildigi medrese sistemi ile irtibati tartisildik-
tan sonra Bugliinden Tarihe Giderken Serh ve Hasiye -Serh Karsiti Stireglerin Mantigi Var
mi, Gazali ve Onikinci Asir, ilahiyat Fakiilteleri...- baslkl ikinci kisimda, giiniimiizde
serh ve hasiye literatiri ile ilgili sdylemler ele alinip kritik edilmektedir. Serh ve hasi-
ye gelenegi hakkindaki kiicimseyici ve itibarsizlastirici tavrin modern déneme has bir
olgu olduguna dikkat ceken yazar, bunu islam diinyasinin Bati'nin ilerlemesi karsisin-
da kendi ilim gelenegi hakkinda stipheye diismesi hadisesine baglamaktadir (s. 59).
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Gazali veya onikinci asir sonrasi ilmin veya felsefenin durakladigi seklindeki yaygin
kanaati “kor nokta” olarak niteleyen yazar, bir¢ok ilim adaminin benimsemis oldugu;
kisa-klasik donemlerin iyi, uzun orta dénemlerin zayif ve duragan, nevzuhur modern
doénemin de yine parlak ve iyi oldugu seklindeki tarih tasavvurunun ilmilikten uzak
ve aforizmalarla dolu oldugunu ifade etmektedir (s. 64-65). Oryantalistik calismalarin
yerlestirdigi “islam diistincesinin 12. Asirdan sonra durdugu” iddiasinin esas itibariyle
Gazali merkezli olarak felsefe ve bilim agirlikli oldugunu ifade eden yazara gére islami
ilimler, sanatlar ve diger kiltirel unsurlar, bu havuzun icine daha sonra dahil edilmis
ve durgunluk-gerileme vurgulariyla kurulan politik-akademik “slogan” boylece bir
bitlnlige kavusmustur (s. 91). Glinimiz ilahiyat fakultelerinin de biyik 6l¢ctide bu
tarih tasavvurunu kabul eden bir temel Uizerine kurulduguna deginen yazar, “ictihat”i
cok dnemseyip vurgulayan bu kurumlardaki ilim adamlarinin serh ve hasiye literatu-
ri hakkindaki sdylemi hi¢ sorgulamadan (yani bir anlamda bu konuda ictihat etme-
den!) kabul etmelerini yadsimaktadir (s. 66). Modern dénemdeki “kaynaklara donus
hareketi” nin de serh ve hasiye literatiri hakkindaki olumsuz distincelerin olusumun-
da biiyik rol oynadigina isaret eden yazar, baglayici bilgi kaynagi olarak Kur'an'i ve
stinneti, baglayici uygulama olarak da sadece asr-1 saadet uygulamalarini dikkate alan
bu hareketin dogal olarak serh ve hasiye literatliriinii yok sayan bir tavra yonelecegi-
ni belirtmektedir (s. 82-83).

Sayfalar arasinda bircok serh ve hasiyeli metnin resimlerine yer veren, sonunda seksen
sayfaya varan zengin bir ek bélimini sunan bu eser, bir buguk asirdir ilmi bir kimlige
birtinen ama veri ve delillere dayali ciddi bir temeli bulunmayan serh ve hasiye lite-
ratlirGi Uzerinde olusmus bir séylemin ilmi, seviyeli, tenkitci bir degerlendirmesi olarak
kabul edilebilir. Goriindtigi kadariyla da ayni zamanda konuyu farkli bir tartisma zemi-
nine ¢cekmeye aday bir calismadir. Gercekten de serh ve hasiye literatiirli Gzerindeki
tartismayi, tenkit ihtiyaci hissetmeden benimsenen ve gercekligi fazlasiyla tartismaya
acik kurgusal taslaklar tizerinden degerlendirmeler yerine; serh ve hasiyenin mahiyeti,
icerigi, bu edebi tiirlin klasik doneme katkilari ve medrese sistemiile iligkisi gibi 5nem-
li/anlamli sorular cercevesinde tartisma zeminine ¢ekmesiyle, dniimizdeki dénem-
de serh ve hasiye literatiirii tGizerine yeni degerlendirmeler yapmanin yolunu agmaya
adaydir ve bunun gerekliligini acik bir sekilde de ortaya koymustur. Bundan sonra 6zel-
likle yapilmasi gereken, serh ve hasiye literatliriniin mahiyet ve icerigini daha derinlikli
olarak ortaya koyan calismalara yonelmek, ge¢gmiste dnemli bir konuma mazhar olmus
fikih, hadis, kelam gibi farkl alanlara dair yazilmis 6nemli serhler cercevesinde serh ve
hasiyelerin asl kabul edilen metinlere ne tiir eklemeler, diizenlemeler, acilimlar sagla-
digini ortaya koymaktir. Boylece serh ve hasiyelerin sdylendigi gibi basitce metni dil-
sel olarak agmaya yonelik calismalar mi, yoksa daha genis baglamda metnin o giinlin
sartlarina gore yorumlanmasi, belli konularin 6n plana cikarilip bazilarinin geri plana
itilmesi, bazi meselelerin gliniin sartlarina goére diizenlenmesi vs. gibi dénemin ortami
ile canliiliskisi bulunan, sarihlerle muhassilerin as/ metne ciddi ekleme ve katkilar yap-
tiklari metinler mi oldugu konusu daha da aciga ¢ikacaktir.
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m Ahmet Simsek ve Ali Satan (Yay. Haz.), Milli Tarihin Insas, Istanbul: Tarihgi Kitabevi, 2011, 328 s.

Degerlendiren: Halil ibrahim Erol*

Tarih yazicih@ tarihin, siyaseti ve siyasetin tarihi sekillendirdigi bir sarkac diizenegine
benzetilebilir. Donemin temaydillerine gore sekil alan bu durum XIX. yizyilda ulus dev-
let tesekkdllerinin olusumlarinin ivme kazanmasiyla birlikte siyasetin tarihe rota ¢iz-
mesine yol agmisti. Siyaset dar manada anlasilmamalidir. Aksine genis anlamiyla siya-
set bu baglamda, belirli bir dlinya goristiniin kapsamli tavrini ihata eder. XIX. ylzyilla
birlikte dncelikle Avrupa'da, sonrasinda ise diinyadaki siyasi tesekkillerde genis capli
bir degisim ve dontsim gerceklesmistir. Bu donemde, mevcut imparatorluklar, mil-
liyetcilik hareketleri ve uluslagma sireciyle kendi sinirlari icinde bulunan diger etnik
unsurlarin bagimsizlagmalarini peyderpey tecriibe etmislerdir. Tim bu siire¢ zarfinda
tarih ve siyasetin geriliminden XIX ve XX. ylzyillara has yeni bir tarih yaziciliginin orta-
ya cikmasi s6z konusu olmustur. imparatorluklar icin uzun bir yiizyila tekabiil eden
bu zaman diliminde, farkh milletler bagimsizlik hareketi baslatmislardir. Bu ¢ercevede
uluslasmada iki safha mevcuttur: ilk safhada isyan cikarma, ayaklanma ve bagimsizligi
kazanma yoniinde kitleleri tahrik ve tesvik eden milliyetci unsurlar, tarihin kendi ulus-
lari baglaminda tekrardan yazilmasi ve kurgulanmasiyla desteklenmistir. Bagimsizligin
kazanilmasindan sonra gelen ikinci safhada da ulusal kimlik yeniden (kurgulanarak)
yazilmis ve ulusal tarihe miracaat devam etmistir.

Osmanli imparatorlugu’nun durumu bu siireci diger taraftan tecriibe etmesiyle fark-
lihk arz etmektedir. Kendi blinyesindeki milletlerin bagimsizlik kazanmalariyla sekille-
nen imparatorlugun diger milliyetlerin iki safhada tecriibe ettikleri uluslasma siirecini
tek safhada tecriibe ettigi séylenebilir. XX. ylizyilin baslarinda ittihat ve Terakkiyle bir-
likte milliyetci bir siyaset imparatorlugun imkanlar dahilinde dillendirilmeye baslan-
mis ve hayata gecirilmeye calisilmistir. Milliyetciligin tam manasiyla siyasete ve tarih
yaziciligina yon verdigi zaman dilimi ise yeni kurulan cumhuriyetin baslangi¢c dénemi-
ne tekabul eder. Diger bir ifadeyle uluslagsma siireci Anadolu’daki ve kaybedilen top-
raklardan goc¢ eden niifus lzerinden insa edilmeye baslanmistir.

Ahmet Simsek ve Ali Satan tarafindan derlenen Milli Tarihin Insasi isimli kitapta
Cumbhuriyetin ilk déneminde milli tarih tezleri ekseninde kaleme alinan yazilar bir araya
getirilmektedir. Kitabi derleyenler yazdiklari giris yazisinda Turklerdeki modern tarih ve
tarihgilik, milli tarihin insasi konusunda degderlendirmelerde bulunmaktadirlar. Kitapta
dort bolimde dokuz yazarin on (i¢ makalesine yer verilmektedir. Kitapta Mehmet Fuat
Kopriilii, Ziya Goékalp, Mikrimin Halil Yinanc'in ikiser; ismail Hakki Uzuncarsili, Hiiseyin
Nihal Atsiz, Hilmi Ziya Ulken, ibrahim Kafesoglu ve Osman Turan’in ise birer makalesi

* Ar. Gor., Kirklareli Universitesi Tarih Boliimii / Doktora Ogrencisi, istanbul Universitesi Tarih Béliimii
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yer almaktadir. 1920-30'larin romantik tarih yazicihgini yansitmayi amacglamayan der-
lemenin genis boyutu onun bitlinlyle kisa bir degerlendirme yazisi kapsaminda ele
alinmasini gliglestirmektedir. Dolayisiyla degerlendirmemizde bir homojenlik olustu-
rabilmek icin derlemede yer alan on li¢ makaleden sadece yedisi tizerine yogunlas-
mak makul olacaktir.

Kitabi derleyenlerin kaleme aldiklar giris yazisinda milli tarihin insasi Turkiye bagla-
minda ele alinmaktadir. Giris yazisinda, kabaca Avrupa’daki tarih yazimi ve metodo-
lojisine deginilmekte ve temel parametreler Uizerinden slire¢ okunmaya calisilmakta-
dir. Kartezyen felsefesine getirdigi elestirilere temas edilip, akabinde, pozitivizmle yay-
ginlik kazanan sosyal bilim metodolojisine ve sonrasinda Yeni Bilim kitabiyla Vico’'nun
Kartezyen yaklasima getirdigi elestirilere temas ediliyor. Akabinde Ranke ile tarih yazi-
mina getirilen yeniliklere deginilmektedir. Ranke’nin ¢alismalarinda devletin arsiv bel-
gelerine ve resmi tarihe, yani ulusun tarihine vurgu yaptigini, dolayisiyla zimnen tarihi
ulusal bir amag icin insa ettigine deginilmektedir (s. 12-17). Romantiklerin, tarihin doga
ile analoji kurularak anlamlandirilamayacadi, dolayisiyla tarihin pozitivist bakis agisiyla
ele alinamayacagdi yoniindeki distinceleri de tartisiimaktadir.

Kitabi derleyenler, milli tarih insa stirecinde Tiirkiye 6rnegini romantik tarih yazicihigi
tizerinden ele almakta (s. 25) ve kitapta yer alan yazilarin romantik milli tarihten “ras-
yonel ve uluslararasi arenayi da dikkate alan milli bakis” agisina dogru giden bir evri-
mi takip etme imkani verecegini ifade etmektedir (s. 9). Tirk ulus insa slirecini sade-
ce romantizmle sinirlamak 1930’lardaki tarih yazim temaydillerini izah etmede yetersiz
kalacaktir. Cinkd 30'lardaki stireg, romantizmin stibjektivitesi, pozitivizmin pragmatik-
ligi ve idealizmin otoriterliginin bir araya gelmesiyle aciklanabilir. Makalelerin yukarida
bahsedilen evrimsel bir stireci destekledigini sdylemek de biraz zorlama olacaktir. Zira
Osman Turan'in UNESCO’da sundugu tebli§ metni harig (s. 229- 261) diger makaleler,
ifade edilen evrimsel siirecin izlenmesine imkan tanimamaktadir. Simdi sirasiyla maka-
leleri imkan dahilinde ele almaya calisalim.

Fuat Koprili'ye ait olan “Bizde Tarih ve Miverrihler Hakkinda” isimli makale
Osmanli‘daki tarihgiligi ve tarihgileri incelemektedir. Yazida Osmanli doneminde tari-
hin ilmi bir telakkiye mazhar olamadigr ve bir edebiyat tirl dahilinde ele alindigin-
dan bahsedilmektedir. Kdpriili, Naima ve Cevdet Pasa kismen istisna edildigi takdir-
de tarih eserleri hakkinda iyi bir hiikkimde bulunulamayacagi ve neredeyse literatiiriin
tamaminin cansiz bir iskelet kabilinden sayilacagini sdylemektedir (s. 31- 32). 1913’te
kaleme alinan bu makale gliniimiizdeki Osmanli tarihgiligine dair kanaatlerin zemini-
ni olusturmaktadir. Vakanuvislik miessesinde gorev alanlar arasinda 6n plana cikarilan
iki isim Naima Efendi ve Cevdet Pasa’dir (s. 32). Bu iddiadaki amil, mezk{r isimlerin ibn
Haldun’un tarih dusiincesinden istifade ederek bir bakima tarih felsefesi kabilinden
degerlendirmeleri eserlerinde yer vermeleri olmustur. Halbuki Gelibolulu Mustafa Ali
(Fleischer'in kapsamli bir calismasi mevcuttur), Sanizade Mehmet Ataullah (buna dair
transkripsiyon ve tez calismalar yapilmistir) ilk akla gelen diger 6rneklerdir. Yaniltici
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olan Osmanli dénemindeki tarih yazicihgina modern bir bakis acisiyla yaklagmaktir.
Her medeniyet nevi sahsina miinhasir bir gelenek olusturur ve cogu sey mevcut diin-
yast icinde pekala anlaml olabilir.

Makalede Tarih Enclimeni’'ne yonelik elestirilere de yer verilmistir (s. 35-37). Yapilan
calismalarda sadece askeri ve siyasi hadiseler lizerinden bir tarih yazildigi ifade edil-
mekte. Tarih Enciimeni’nin gegmiste mevcut olan gelenegi devam ettirdigini, halbuki
yapilan calismalarin manzara-i umumiyyeyi yansitacak sekilde ¢ok yonli bir tarzda
ele alinmasinin beklendigi séylenmektedir. Kopruld, Il. Mesrutiyet ile birlikte istibdat
déneminin men ettigi tarihcilik merakinin birden bire kesif bir sekilde ortaya ¢iktigi-
ni ve Charles Seignobos gibi Fransiz tarihgilerine teveccihiin had safhaya vardigi ve
hemen hemen herkesin Fransizca'dan tarih eserlerini cevirmeye giristigini fakat milli
tarihe dair sahsi hicbir ilmi eserin kaleme alinmadigini ifade etmektedir. Bu durum,
Sultan Resat'in Vakanuvis Abdurrahman Seref Efendi'ye enciimen kurmasini bildirme-
siyle giderilmeye calisiimistir (s. 33).

ikinci yazi, Yusuf Akcura’nin 1925 senesinde Tiirk Yurdu’'nda nesredilmis “Tarihi Gériise
Dair” isimli makaledir. Akcura da cihan tarihine Fransiz tarihgilerin goziyle bakil-
digini ve diinya tarihinin merkezinde Fransa’nin goruldigind, bu durumun birta-
kim sorunlara sebebiyet verdigini ileri stirmektedir. Ornegin terciime edilen kitaplar-
da “Sark Meselesi” gecmektedir. Garp bakis agisiyla yazilmis olan eserin tercimesinin
Osmanli'da sark meselesi olarak ele alinmasinin anlamsiziigi Akgura tarafindan ten-
kit edilmektedir (s. 50). Tarihi vakalarin ihdasinda inisiyatifin Cermen, Latin ve Anglo-
Sakson kavimlerinde olmasinin tarihe onlarin nokta-i nazarlarindan bakmayi icap ettir-
meyecedi ileri strulir. Aslinda bu problemli bakis acisi gliniimiizde de stirmektedir.
Akcura’nin dnemine binaen zikredecegimiz ikinci mihim tespiti tarihin siyasi, milli
(yerel tarihi kastettigi distinilebilir), ictimaf vakialarin tarihin tamami olmadig; aslin-
da tiim bunlarin mitevellidinin iktisadi hareketler oldugu yoniindeki degerlendirme-
sidir (s. 54). Akgura, insanlk distincesinin faaliyetine etki eden amillerin fikirden ziyade
madde sahasinda aranmasi gerektigini; zira manevi hars/kilttirt, maddi kiltiiriin orta-
ya ¢ikardigini iddia edenlerin glin gectikce arttigini ileri sirmektedir (s. 55).

Akcura'nin Fransiz tercimelerine yonelik getirdigi elestiri ile tarihi vakalar maddi
unsurlarin sekillendirdigine dair degerlendirmesi bir paradoks olusturmaktadir. ilk
kissmda karsi cikma nedenlerini, kendisi bizzat ikinci kisimda ihlal etmektedir. Diinya
tarihine ya da Osmanli tarihine Avrupa/Fransiz merkezli bakmak ne kadar yaniltici
ise Marx'in alt-yapinin, tst-yapiyi sekillendirdigi yontindeki materyalist bakis agisiy-
la Osmanli'ya veya ge¢mise bakmak da o kadar yaniltici olacaktir. Sinifin olmadigi bir
toplumun tarihini ele alirken sinif catismasiyla hadiseleri izaha kalmak pek mimkiin
olamayacaktir.

Yusuf Akcura’nin diger makalesi, 1932 yilindaki birinci Turk Tarih Kongresi'nde “Tarih
Yazmak ve Okutmak Usullerine Dair” isimli sundugu teblig metninden olusmakta-
dir. Akgura, tarihginin, tarihi insa ederken bir sekilde daha 6ncesinde dusunilmis bir
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davanin ispatina yonelik calismadan kendisini uzak tutmanin gii¢ oldugunu; tarihginin
muayyen bir din, mezhep, irk, kavim ya da millet benzeri kistaslara binaen tarihi insa
edecegini soylemektedir (s. 145). Turk Tarih Kongresi kelimenin tam anlamiyla bu tarz
bir calisma olmustur. Yusuf Akcura da Tirk Tarih Enciimeni’'nin baskanhgini Gstlenen
kisidir. Akcura, pragmatique tarih metodunun ilk defa Ttrk Cumhuriyeti tarafindan vaz
edildigini ileri stirer ve enclimenin en 6nemli sorununun, umumi tarihi Avrupal bakis
acistyla ele almayip, onu sadece hakikat agisindan incelemek oldugunu; enctimenin bu
sekilde tarih ¢alismasi yapmasiyla Tiirk kavminin mazideki hakiki yerinin tayin edilece-
gini, hasimlarinin gizlemeye calistigi Turklerin tarihte oynadiklar buyik rollerin mey-
dana c¢ikarilacagini belirtmistir (s. 161).

Akcura diger makalesinde bahsettigi gibi burada da Avrupa ve Fransa bakis agisiyla
yazilan tarih kitaplarini elestirmektedir (s. 164, 170). Buna mukabil enclimen tarafindan
yazilacak eserde Tuirk kavmini merkeze aldiklarini ve beseri hadiselere bu bakis acisiyla
yaklasacaklarini dile getirir (s. 178). Clinkii Akgura’ya gore tarih, hayat icindir; milletle-
rin, kavimlerin mevcudiyetlerini korumak, kuvvetlerini inkisaf ettirmek icindir (s. 176).
Alman mekteplerin dahi Alman ulusunu birlestirmek ve Fransizlara karsi biling olus-
turmak maksadiyla gayet ilmi bir surette (!) tarihi tetkik, tedvin ve tedris ettikleri buna
ornek olarak verilmektedir (s. 177). Nihai anlamda tarihe ben-merkezci bakmak sorun
teskil etmemekte, bilakis problem tarihe bakisin Avrupa/Fransa merkezci olmasinda
gorulmektedir. Yusuf Akgura, kongrede sundugu bildiride genellikle Fransizca kaynak-
lar kullanmistir. Halbuki bizzat kendisi tebliginde Fransiz kaynaklarina miracaatla yazi-
lan Osmanli son donemi tarih eserlerini elestirmistir.

Ozetle séylemek gerekirse, Tiirk Tarih Enciimeni ulus insa siirecinin ikinci safhasi diye
adlandirdigimiz donemde tarihi ge¢cmisi kurgulama ve yeniden dizayn etme misyonu-
nu Ustlenmistir. Akcura'nin tebligi bu tespiti destekler mahiyettedir. Avrupa merkezci
bakis acisi elestirilmis ve yerine yerli bakis agisi ikame edilmistir.

Degerlendirmemize Mukrimin Halil Yinan¢'in “Tanzimat'tan Mesrutiyete Kadar Bizde
Tarihcilik” isimli makalesiyle devam edersek, Yinanc¢ yazisina ge¢mis tarih yazim usu-
Iind tenkit ederek baslar. Mazidekilerin, tarihi vakalari mukadderat-i ilahiye, evliyaul-
lahin hadiselere etki etmesi ve yildizlarin hareket etmeleri ile acikladiklarini aktarir. Ve
vakalarin yazilmasinda nakilci ve hikayeci aktarimin otesine gecilemedigini ileri stirer
(s. 59-60). Modern ve sekdler bir algiyla Osmanli tarih gelenegini degerlendirmek ve
onu bu bakis agisiyla hice ¢ikarmak son donem Osmanli ile ilk donem Cumhuriyet
yazarlarinin genel karakteristigidir. Batinin ihdas ettigi antroposentrik yaklasimla tarihi
izahata kalkismak arizi bir durumdur, insanlik tarihinin sapmalarindan biridir. Bu kur-
gusal ontolojik ve epistemolojik zeminin a priori kabul gérmesi ve bilimsel addedilme-
sini tartismaya agmak icap etmektedir.

Yinang, Tanzimat déneminde Avrupa dillerine vakif olan kimselerin yetismesiyle baska
devletlerin de tarihi yazilmaya baslandigini ve umumi tarihlerin kaleme alindigini
belirtmektedir (s. 68). Tanzimat'tan énce islam Tarihi yazan melliflerin islam Tiirk dev-
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letlerinden bahsettikleri, Miislimanliktan 6nceki Tlrkler hakkinda neredeyse hi¢ malu-
mat vermediklerini sdylemektedir (s. 79). 1930’larda da bunun tam tersi bir tarih yazi-
alidi insa edilecektir. Yinang, XIX. asirda tabii ilimler sahasinda bir¢ok kimsenin yetis-
mesine ragmen tarih ilmi alaninda ayni neticenin hasil olamamasini iki temel unsura
baglamaktadir. Evvela Medreselerde yetisen ilim erbabi sistemli ve esasli bir tahsilden
ge¢mis olduklarindan sark dillerine vakiftirlar ve bu bapta inceleme yapabilmekte idi-
ler. Yeni nesil ise eski tahsile malik degildir. Dolayisiyla, Arap ve Fars lisanlarindaki eser-
leri inceleme imkanini yitirmislerdir. Diger taraftan, Garbin buyk tarih eserlerini kusa-
tarak onlari derlemek suretiyle eser yazma iktidarina da sahip degillerdir. Hasil-1 kelam,
ancak kendi seviyeleri nispetinde orta mektep kitaplari yazabilmislerdir (s. 92-93).
Ciddi tarih eserlerinin ise ancak 1908 yilindan itibaren telif ve terclimelerine baslandi-
g1 ileri surtlmektedir (s. 95).

Derlemedeki “Tarih iImi ve Bizde Tarihcilik” isimli bir diger makale ise ibrahim Kafesoglu
tarafindan 1963 yilinda kaleme alinmistir. Kafesoglu, kadim dénemde hikayeci/nakil-
ci tarzda bir yazim usulliniin benimsendigini, modern dénemle birlikte ise pragmatik/
ogretici usullin ortaya ¢iktigini sdylemektedir. Milletlerin ¢okis yasadiklari dénemlerin
akabinde efkarn toplamak, halka manevi kuvvet ve ruh asilamak ve onu yeni siirecle-
re hazirlamak gayesiyle hemen her memlekette bu cercevede tarih eserleri yazildigini
ve bu eserlerin tedris edildigini zikreder. Bizdeki 6rneginin ise cumhuriyetin ilk 15-20
senesinde bircok tarih eserinin kaleme alinmasiyla tahakkuk ettigini belirtir. Fakat bun-
larin tarihgilik agisindan birtakim zararlari oldugunu ve milletleri sovenizme siirtikledi-
gini de ifade eder (s. 99).

Hilmi Ziya Ulken “Tarih Suuru ve Vatan” isimli, 1947 yilinda nesredilen makalesinde ise,
romantizmin Ortacagda icten ice geliserek Ronesans'ta zirveye ulastigini ifade eder.
Klguk kuvvetlerin birleserek kilise devletlerini, monarsileri ve milli devletleri orta-
ya cikardigini, Latin kavimlerinin kendi kokenlerini arastirmaya koyulduklarini ve bu
sekilde ictimai hafizanin uyanisa gectigini, netice itibariyle olusan vatan ve tarih suu-
runun Ronenans’a karsi toplumsal tepkileri, milli kiliseleri ve nihayetinde romantizmi
dogurdugunu ileri stirer (s. 212-213). Dolayisiyla yazara gére romantizmin en 6nem-
li alametlerinden biri milletin uyanisidir. Romantizm hareketinin, tarih ve vatan suuru
ile buyik kiictik tim milletleri mukallit ve sahsiyetsiz olmaktan kurtardidi vurgulan-
maktadir (s. 214). Medeniyetin musterek taraflarinin g6z ardi edilmesi ve diinya tarihi-
nin ben-merkezci bir tavirla ele alinmasi, tarih suurunun hatal bir tarzda kullaniimasi-
nin vaki oldugu belirtilir. Ulken, romantizmin Condorcet ve Herder tarafindan kékles-
me ile terakkiyi ve kiltiir ile medeniyeti iki zit tanimlar olarak tasnif etmelerinin dogru
olmadiginiileri siirer. Ve hicbir milletin kendi kiltiiriinii medeniyetten ayri yaratmadi-
gini, hicbir tarih suurunun medeniyete bir sey katmaksizin hususi olarak kalamayaca-
gini, her kilttr insasinin ayni zamanda medeniyete dahil olmus yeni bir unsur oldu-
gunu ve milletlerin birbiriyle etkilesim halinde gelistigini zikreder (s. 215). Tarih suu-
runun ise vatanin koklerine yonelmeden hakiki bir kiltlr ve dil olusturamayacagini
beyan eder (s. 218). ictimai varligin kékleri olan biitiin suurlu hatiralara baglanmadik-
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¢a ve ona vazih bir sekil vermedikce de hakiki dinamik ictimai varliga sahip olunama-
yacagini ifade eder (s. 219).

Derlemedeki son yazi Osman Turan’in Milliyet ve insanlik Mefkdrelerinin Tarih
Tedrisatinda Ahenklestirilmesi” isimli UNESCO’da 1950 senesinde sunulmus teblig
metninden olusmaktadir. Turan tebliginde, milliyet hislerinin gegmiste blyuk devlet-
lerce manipile edildigini, milliyet fikirlerinin millet-devlet eliyle kin ve nefret duygu-
larini harekete gecirmek icin kullanilageldigini soylemistir. Fakat saglam bir diinyanin
kurulmasi icin milletlerin maddi ve manevi acilardan kuvvetli blinyeye sahip olmalari
gerektigini iddia etmistir (s. 244). insanlik ideali icin milli tarihin ihmal edilmesinin, ger-
cekte insan idealinin gelisimine engel olacagini belirtmistir (s. 251). Turan, tarih egiti-
minde siyasi ve askeri tarihten ziyade ictimai, medeni ve iktisadi olaylarin dncelenme-
sinin milletler arasindaki husumetleri bertaraf etmeye katki saglayacagini ileri stirmdis-
tur. Diger taraftan, birlesmis diinyanin misterek bir insanlik mefkresi olmaksizin yasa-
mini idame ettiremeyecedi belirtilmistir. Musterek insanlik mefkdresinin de mevcut
manevi kiymetlerin milletlerce korunmasiyla hasil olacagini, aksi takdirde maneviyat
buhran ve boslugunun komuinizm tarafindan isgal edilecedi vurgulanmaktadir (s. 260).

XX. asrin ilk yarisinda Batinin 30 yillik tecriibesinden geriye kalan 2 kitlesel “Avrupa”
savasl olmustur. Yaklasik 200 sene 6nce batida dizayn edilmeye calisilan ulus-devlet
insa surregleriyle birlikte modern milli devlet olusumlari tarihin seyrine yon verirken, 150
sene sonrasinda ise bunun tam tersi bir yonelimle Avrupa sekillendirilmeye baslanmis-
tir. 1930’larda Tirk Tarih Enclimeni toplantilarinda milli tarihgilik tercih edilmesi gerek-
tigi ifade edilmis ve bu duruma Bati/Avrupa 6rnek olarak gosterilmistir. Buna, Yusuf
Akgura’nin makaleleri misal olarak verilebilir. Osman Turan'in UNESCO’da sundugu teb-
ligde ise XX. yuzyilin ikinci yarisindan itibaren gelisen daha evrensel bir tarih goriisiine
vurgu yaptigi gorilmektedir. Osmanli'nin son dénemi ve Cumhuriyet'in ilk devresinde
tarihcilik adina, tarih yazicihdinin Avrupa paralelinde insa edilmesinden baska bir sey
yapilmamustir ileri strllebilir. TUm bu siireclerde Osmanli geleneginin dikkate alinma-
digini ve modellemelerin neredeyse tamaminin batidan devsirildigini sdylemek yerin-
de olur. Zira onlara gore Osmanli'da bir tarih felsefesi bulunmamakta; hikayeci bir anla-
timin &tesine gegilememektedir. Ayrica kendi tarih yazim gelenegimizde elestirel bir
bakisin mevcut olmadigi da siklikla iddia edilmektedir. Uziilerek séylemek gerekir ki bu
tlr genellemeler Turkiye'deki tarihcilik calismalarinda hala kullanimdalar. Bu elestirileri
getiren zihniyetin nasil bir tarih felsefesi ihdas ettigi sorusuna heniiz verilmis bir cevap
oldugunu sdylemek mimkin gozikmiyor. Gercek su ki, kadim ontolojik zeminin yok
sayllmasi, epistemolojik kirilmayi da beraberinde getirmistir. Her ikisinin var olmadigi
bir diistince diinyasinda 6zgiin bir metodoloji gelistirmek zor olacaktir. Modern onto-
loji ve epistemoloji ise tabiati icabi, kendilerini sonradan devsiren toplumlara mevcut
Batili zihin diinyasinin sinirlar icinde diistince Gretmekten 6te bir sey sunmamaktadir.
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® Fariba Zarinebaf, Crime and Punishment in Istanbul, 1700-1800, California: University of California Press,
2010, 287 s.

Degerlendiren: M. Hamza Alkan*

18. ylizyllda diinyada ve Osmanli‘da énemli degisimler yasanmistir. Bu degisimle-
rin en acik sekilde gérildiigu yerlerden biri de istanbul’dur. Fariba Zarinebaf, “Crime
and punishment in Istanbul, 1700-1800” isimli calismasinda 18. yiizyil istanbul’'undaki
suc ve cezalari kitabina konu edinirken, Osmanli’daki sosyo-ekonomik yapidan, uzun
stren savagslardan, yoksulluktan, siddetten, kurumsal donisimlerden ve ¢ok boyut-
lu yargl ve denetleme sisteminden bahsetmektedir. Kitabin temel iddiasi, dénem
istanbul’'unun islenen suclar ve cezalari bakimindan Londra ve Paris gibi Avrupa’nin
baslica buytk sehirlerinden pek de farkli olmadigidir. Kitap, dokuz bolimu kapsayan
lic ana kisimdan olusmaktadir. ilk kisimda siyasi ve sosyal yapi hakkinda genel bir cer-
ceve cizilirken, Lale Devri (1703-1730) lizerinde 6nemle durulmaktadir. Bu vurgu, yaza-
rin Avrupa ile Osmanli'nin kiltiirel anlamda ilk yakinlagmasinin bu déneme rastladi-
g1 kabultine dayanmaktadir. Ayrica, yazar, bu donemde kirsaldan gelen géglerin, seh-
rin toplumsal dinamiklerini degistirerek suclarin cesitlenmesine de neden oldugunu
iddia etmektedir. Sonraki iki kisimda ise suclarin gesitleri ve devletin bu konudaki tutu-
mu ele alinmaktadir.

Kitapta istanbul’'un tasvirine genisce yer verilmektedir. insanlarin yasam bicimleri ile
suca olan egilimler arasinda bir bag oldugu disiiniilmektedir. 18. yiizyilda istanbul
dort kazadan olusmaktaydi. Eylip, dindar Muslimanlarin ikamet ettikleri yer olarak
aniimaktadir. Uskiidar da cogunlugunu Mislimanlarin olusturdugu, mezarliklar ve
kiilliyelerle siislenmis bir semttir. Sur ici azinliklari barindirmasi, Bab-1 Ali'ye ev sahip-
ligi yapmasi ve islek ticaret agi ile 6n plana ¢cikmaktadir. Galata ise ekseriyetle kapiti-
lasyonlar sonucu ticaret icin gelmis Avrupalilarin ve yerli gayrimislimlerin oturdugu
ve suclarin en yaygin olarak gortilduigi yerdir. Bu sebeple yazar diger kazalardan ziya-
de Galata'ya odaklanmaktadir. Zira Osmanli asayisi saglamak adina en cok asker ve
memuru bu bélgede gérevlendirmistir. Ornegin, Galata bas kadisinin sultanla dolaysiz
gorisebilmesi diger kazalarin kadilarinin elinde bulunmayan bir ayricaliktir. S6z konu-
su dénem Istanbul’'unda kadilar mesgul eden suclar arasinda hirsizlik, fuhus, siddet ve
cinayet goze carpanlardir.

Hirsizlik kuskusuz en yaygin goriilen suctur. Zarinebaf, 1719-1721 yillar arasindaki sug-
larin ytizde 35'ini hirsizhgin olusturdugunu dile getirmektedir. Kitapta kamu mallari-
ni ¢calma, silahli soygun, orgitli hirsizlik, kalpazanlik ve lonca kurallarinin ihlali baslik-
lar altinda incelenen bu hirsizlik suclarina verilen cezalar da Osmanli hukuk sistemi-
nin dogasini anlamak bakimindan ilging ipuclar vermektedir. Ornegin, lonca kuralla-

* Bogazici Universitesi Tarih Boliimii Ogrencisi
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rinin ihlaline 6rnek olan, normal sartlarda 110 dirhemlik (374 gr.) ekmegin daha hafif
yapilmasi sugunun cezasi loncadan atilma ve halk arasinda teshir edilmektir. Burada
sucun tekrarini dnlemeye yonelik bir sosyal yaptirim fikri 6ne ¢cikmaktadir. Diger taraf-
tan, Osmanli'da ceza oncelikle magduriyetin giderilmesi amacini tagimaktaydi. Bu
bakimdan hirsizlik sucuna verilen temel ceza ¢alinan nesneyi tazmin etmekti. Birkag
ay sire ile kiirek cekme ve mukerrer suglular icin kirbag cezalari da tatbik edilebiliyor-
du. Sanildiginin aksine, sag elin kesilmesi Osmanli’da yaygin olan bir ceza tiirii degildir.
Kitapta verilen bilgiye gore, 1757'den 1776'ya kadarki on dokuz yillik stirecte sadece iki
kisi el kesme cezasi almistir. Ote yandan, haklari ve sorumluluklari farkli olan sahislar,
farkli yaptinmlara tabi olmustur. Ornegin, gayrimislim bir hirsizin Miisliiman bir hirsi-
za kiyasla para cezasinin yarisini 6diyor olmast ilging uygulamalardan biridir. Dikkate
deger bir diger 6rnekse, yenicerilerin ve diger devlet adamlarinin hirsizlik sugundan
aldiklari cezalarin normal bir vatandastan ¢ok daha agir olmasidir. Cezalar zaman igeri-
sinde de bir degisime ugramistir. Hirsizliga verilen cezalarin slreg icindeki degisimine
bakan yazar, 16. ylizyllda para cezasinin daha yaygin bicimde uygulandigini; ancak 18.
yuzyilda kiirek cezasinin onun yerini almis oldugu sonucuna varmaktadir. Bu bilgiden
bircok ¢ikarim yapmak miimkiinse de temel olarak bu bilgi Osmanli’'nin denizde cali-
sacak insan guicli ihtiyacini gostermesi acisindan énemlidir.

Osmanli‘da, Galata cevresinde fuhsa ve kimi kirli ticarete g6z yumuldugu séylenmek-
tedir. Zira gayrimuslimler yasanti ve yargi bakimindan bir nevi 6zerktiler. Diger taraf-
tan, Musltimanlarin kirli ticarete ya da fuhsa bulagmasi, yasal anlamda kabul edilemez-
di. Hele gayrimuslim bir erkek ile Misliman bir kadinin iliskisi, agir bir cezayi hak edi-
yordu. Aslinda Hristiyan ve Yahudilerin zinaya bakis acilari Masliimanlarinkinden pek
de farkli degildi. Zina, onlar icin de yargilanma gerektiren bir suctu. Dolayisiyla, bazi
durumlarda kendi 6zerk mahkemelerinde ¢6ziim yolu bulmakta zorlanmislardir. Bu
gibi durumlarda gayrimislimler ¢ézim arayisiyla islam mahkemesine basvurmuslar-
dir. Her ne kadar devlet farkli milletlere farkli uygulamalarda bulunmussa da fuhsun
herhangi bir din ya da millet mensuplarina hasredilmesi dogru degildir. Fuhsu meslek
edinenler, cogunlukla cesitli arka plana sahip; gdo¢menler, dullar, evsizler ve hareme
dahil olma sansi bulamamis kéle kadinlardan olusuyordu. Devletin bu duruma kayit-
siz olmadigi; ancak bu durumu kontrol etmekte zayif kaldigi séylenebilir. 1725 yilinda
uygulamaya koyulan kilik-kiyafet yonetmeligi, ahlaki bozulmalara karsi ¢6ziim arayi-
sinin bir vechesi olarak gortlebilir. Zina cezasinin sistemli bir sekilde uygulanmasi da
devletin konuyla ilgili ciddiyetini ortaya koymaktadir. Zina denilince ilk akla gelen recm
cezasidir. Oysa recm cezasi Osmanli'da drnegine pek rastlanan bir uygulama degildir.
Bu, zina iddiasinin kesin bir bicimde ispatlanmasinin zor olmasindan kaynaklanmakta-
dir. spat icin gereken dért sahit sartina devlet hassasiyet géstermis ve kimi iftiracilar
bu sebepten cezalandirmistir. Devletin zina edenlere karsi tutumu, ekseriyetle suclula-
rin stirgtine gonderilmesi yonindedir. Bursa ve Kibris, stirglin icin en ¢ok tercih edilen
yerlerdendir. istanbul’a geri dénmek isteyen suclulara ise mahallenin en muteber kisisi
olan imamdan islah olduklarina dair onay alma sarti kosulmustur. Tim bunlara ek ola-
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rak yazar, mahkeme kayitlarinda zina ile fuhsun ayirt edilemeyecek sekilde yer aldigini
belirterek bunun 6nemli bir ayrinti olduguna dikkat cekmektedir.

Osmanli hukuk sistemi, esnek olmasi ve coklu yapi arz etmesi sebebiyle bircok mus-
tesrik tarafindan keyfilikle itham edilmistir. Oysa yazarin da belirttigi gibi mustesrikle-
rin bu tutumlari Osmanli hukuk sistemini yeterince anlayamamaktan ileri gelmektedir.
Avrupali bir gezgin tarafindan 1749 yilinda yazilmis olan bir mektup, Batida benimse-
tilmeye calisilan carpik Osmanli imajini gézler 6niine sermektedir; “...iskence ve gad-
dar cezalandirmalara Turkler arasinda hig rastlamadim. Bize her glin uygulandigi 6gre-
tilen kaziga oturtma cezasini ise ne goérdim ne de duydum.” (s.157) Osmanli'da gay-
rimUslimler, yargi hususunda 6zerklige sahiptirler. Zarinebaf, Yunan Ortodokslarin ve
Yahudilerin 6zellikle evlenme ve bosanma islemlerinde kadinin haklarinin korunma-
si ve lehine karar alinmasi sebebiyle islam seriat mahkemelerini tercih etmelerini, bu
konudaki 6zgrliklerine bir dayanak olarak sunmaktadir. (s. 147)

Sonug olarak, kitabin akademik anlamda doyurucu olmakla beraber, genel okuyucu-
nun da ilgisini cekebilecek bir Gsluba ve icerige sahip oldugu séylenebilir. Fakat kita-
bin bazi temel tezlerini yeterince ispatlayamadidi ya da cesitli arglimantasyon sikinti-
si cektigi de gériilebilmektedir. Ornegin, Avrupa’nin biiyiik sehirleriyle istanbul’un su¢
ve ceza konularinda paralellik gosterdigi iddiasi, ikna edici ol¢lide desteklenememis-
tir. Bilakis, bu tezin ispati icin verilen 6rnekler, benzerliklerin degil, farkhliklarin varhgi-
na dayanak olusturmaktadir. Osmanli'nin 18. ytizyilda gerceklestirdigi bir diizenleme-
nin, ingiltere’de 15. yiizyilda uygulanmis olmasi iki devlet arasindaki uzak ve farkli iki
donemi isaret ettiginden diizenlemede bir 6rneklik ve benzerlik iliskisinden s6z etmek
teknik acidan olanaksizdir. Zira olgular tarihsel baglamlarinda ele almak, tarih ilminin
gereklerindendir. Diger taraftan, Osmanl Devleti'nin bir seriat devleti oldugunu kabul
eden yazar, islam hukukunda var olagelen kisas, had cezalari ve tazir cezalari ayrimina
deginmemektedir. Oysa Osmanli ceza sisteminde, sézkonusu ayrimin dnemi buytktdr.
Cezalarin farkli donemlerde farklh sekillerde uygulanmasi da bu baglamda anlasilabilir.
18.ylzyili anlarken, 17. ve 19. ylizyillarla yapilacak kiyaslamalar, ddnemi anlamada yar-
dimci olmanin 6tesinde hukuk ve ceza sisteminin degisimini acikca gdsterebilir. Ancak,
bu tiir mukayeselerin kitapta yeterince yer aldigini séylemek gl¢. Dolayisiyla yazarin
bitlincil bir bakis agisina ulasamadigi sdylenebilir.

Kitap, Osmanli'yi her alaniyla tanimanin giinii anlamlandirmada ne kadar 6nemli olabi-
lecegini gostermesi agisindan dederli bir calismadir. Ge¢misin kusursuz olmadigi ger-
cegini kabul ettirebilmesi ve 6z elestiriye kapi aralamasi da kitabi farkl kilan 6zellikler
arasindadir. Eserin en yakin zamanda Tirkceye cevrilmesi Osmanli hukuku ve sosyal
tarih calismalari icin bir kazanim olacaktir.
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w Durham Istanbul Islami Finans Sonbahar Okulu, 19 Eyliil — 22 Eyliil 2011, Istanbul
Degerlendiren: Taha Egri*

Kapitalist iktisadi sistem, uzun yillardan beri kiiresel hakimiyetini stirdiirmektedir.
Ekonomik iliskileri ve sosyal hayati sekillendirmesi agisindan taraftarlari oldugu kadar,
bircok kesimden muhalifleri de olmus ve alternatif sistem arayislar hic durmadan
devam etmistir. Hakim iktisadi sistemden kuskusuz rahatsizlik duyanlarin basinda
gelen Miislimanlar islami kurallara uygun bir sosyal ve ekonomik hayat arayisi iceri-
sinde bulunmaktadirlar.

islami bir ekonomik hayatin basinda, tartismasiz ilk kural olarak, faizsiz isleyen bir sis-
tem akla gelmektedir. Mevcut sistemin temel taslarindan olan faiz sisteminin ve ona
dayali bankacilik ve para politikalarinin, islami bir ekonomik diizen icerisinde yer alma-
si miimkiin degildir. Bu baglamda islam iktisadi arastirmalarinda, faizsiz finansal sis-
tem veya baska bir deyisle faizsiz bankacilik calismalart 6nemli bir yer tutmaktadir.
1950’lerde, dzellikle Pakistan ve Hindistan asilli diistiniirler tarafindan islami degerle-
ri dikkate alan ve toplumsal kalkinma siirecinde, bu degerler ile catismayan bir iktisadi
sistemin teorik tartismalari yapildigi gorilmektedir. 1960’larin ortalarina gelindiginde
ise teorik calismalarin yaninda faizsiz bankacilik sisteminin ilk uygulamalar ortaya ¢ik-
maktadir. Son yillarda, Misliman toplumlarda olusan talebin etkisiyle, diinyada faizsiz
bankacilik yapmaya calisan banka ve kurum sayisi ve bu kurumlarin yonettigi sermaye
miktarlari hizl bir sekilde artmistir.

Bu tur finansal kurumlar, diinyada islettikleri sistem nedeniyle “Faizsiz Bankacilik” veya
“islami Bankacilik” isimleri ile anilmakla birlikte, Tirkiye'de ilgili kanun geregi “Katilim
Bankas!” ismini almaktadirlar. Bu bankalar, faizle borg veren-alan klasik bankalarin aksi-
ne kar-zarar sistemine dayali bir isletme mantigina sahiptirler. Yapilan islemlerde esas
olanin ticari bir iliskinin olmasidir, denilebilmektedir.

Egitim programinda faizsiz bankacilik sektoriiniin, Musliman toplumlarda oldugu
kadar diger toplumlarda da yayginlastigi ve giin gectikce 6nem kazandidi vurgulan-
mistir. Musliman toplumlarin ellerinde olusan sermaye birikimleri degerlendirilirken
diger taraftan da ortaya ¢ikan sermaye ihtiyacinin karsilanmasi icin yeni finansal arac-
larin gelistirilmesi ve kurumlarin giiclendirilmesi gerektigi ifade edilmistir. iiFSO egitim
programi, iceridi ile faizsiz bankacilik uygulamalari hakkinda 6nemli teorik ve pratik bil-
gilerin katilimcilara sunuldugu bir ¢alisma olarak basari ile sonuglanmistir.

ingiltere’nin Durham Universitesi de islami finans alaninda arastirmalar yapan ve lisan-
sustl programlar ydriten Batili kurumlarin 6nde gelenlerindendir. Yukarida bah-

* Ars. Gor. ve Doktora Ogrencisi, Istanbul Universitesi iktisat Bolimii
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sedilen kurumlardan bir tanesi olan ingiltere merkezli Durham Universitesi, ortaya
cikan ihtiyaclar baglaminda ve gelismeler 1siginda, islami finans alaninda arastirma-
lar yapmakta ve lisansusti programlar yiritmektedir. Bu programlara ek olarak alan-
da uzman olan akademisyenleri ve sektorde calisan uzmanlari bir araya getirerek kati-
limcilara, alana yonelik bilgi ve tecriibe aktarimi yapma amaci ile yaz okullar organi-
ze etmektedir.

Gectigimiz Eylil ayi icerisinde Durham Universitesi, Istanbul Arastirma ve Egitim Vakfi
(ISAR) ile Uluslararasi Teknolojik ve Ekonomik ve Sosyal Arastirmalar Vakfi (UTESAV)'In
organizasyonu ve istanbul Ticaret Universitesi’'nin ev sahipliginde istanbul’da “istanbul
islami Finans Sonbahar Okulu (iiFSO)” bashgiyla bir egitim tertiplenmistir. Bu egitim
programi ile Durham Universitesi'nin diizenlemis oldugu yaz okulu programinin icerigi
yogunlastirilarak katilimcilara sunulmaya cahsilmistir. Faizsiz bankacilik tzerine cals-
malar yapan akademisyenler, arastirmacilar, 6grenciler ve 6zelliklede bu alanda cali-
san profesyonellere yonelik diizenlenen bu egitim ile alandaki son gelismeler ve sek-
torde ortaya ¢ikan tecriibelerin paylasilmasi amaclanmistir. 19-22 Eylil tarihleri arasin-
da gerceklestirilen egitim programinda, akademisyenlerin ve profesyonellerin sundu-
gu 14 seminer gerceklestirilmis ve “islami Finans” calismalarinin teorik ve pratik yénle-
ri ele alinmistir. Mehmet Asutay, Rodney Wilson, Mustafa Biiylkabaci, Natalie Schoon,
Humayon Dar, Murat Cetinkaya, Majdi Chaabouni gibi isimlerin sunum yaptigi prog-
ram, alaninda bu kadar kapsamli ve uluslar arasi katilimli olmasi agisindan denmis, kap-
sami ve katilimcilarinin uluslar arasi boyutuyla istanbul’da bu alanda gerceklestirilmis
ilk egitim programi olma 6zelligini tasimaktadir.

iIFSO egitim programi, icerigi ile faizsiz bankacilik uygulamalari hakkinda ciddi teorik
ve pratik bilgilerin katilimcilara sunuldugu bir calisma olarak basari ile sonuclanmistir.
Faizsiz bankacilik sektoriiniin, Misliman toplumlarda oldugu kadar diger toplumlar-
da da yayginlastigi ve giin gectikce dnem kazandigi vurgulanmistir. Misliman top-
lumlarin ellerinde olusan sermaye birikimleri degerlendirilirken diger taraftan da orta-
ya ¢ikan sermaye ihtiyacinin karsilanmasi icin yeni finansal araglarin gelistirilmesi ve
kurumlarin giiclendirilmesi gerektigi ifade edilmistir. Mevcut araclarin yanina islami
kurallara uygun, yeni enstriimanlarin gelistirilmesi icin bu tiir egitim programlarinin
ve calismalarin sayisinin artirilmasi gerektigi stiphesiz dnemlidir. Bu yil ilki diizenlenen
s6z konusu programin ileriki yillarda da devam ettirilerek programda bu alandaki yeni
calismalara yer verilmesi hedeflenmektedir.
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w Gazzali Sempozyumu, 7-9 Ekim 2011, Istanbul
Degerlendiren: Mehmet Zahit Tiryaki*

7-9 Ekim 2011 tarihleri arasinda istanbul’da, M. U. ilahiyat Fakiltesi, Umraniye
Belediyesi ve islami ilimler Arastirma Vakfi'nin (ISAV) katkilariyla Uluslararasi Gazzali
Sempozyumu diizenlendi. Gazzali'nin vefatinin 900. Yili miinasebetiyle diizenlenen
sempozyuma, yerli ve yabanci ¢cok sayida bilim adami katild.

Gazzali dustincesinin; Gazzali Dénemi, Dinler ve Mezhepler Tarihi, Gazzali ve Kelam,
Gazzali, Egitim ve Psikoloji, Gazzali, Tefsir ve Hadis, Gazzali ve Mantik, Gazzali ve
Felsefe, Gazzali Duslincesinin Kaynaklar ve Etkileri, Gazzali'de Ahlak ve Tasavvuf,
Gazzali ve Fikih gibi cesitli basliklar altinda ele alindigi sempozyum bir degerlendirme
oturumu ile sona erdi.

Sempozyumdaki tebligler, G¢ kisim halinde incelenebilir. ilk kisim tebliglerde,
Gazzali'nin temel gorisleri ve Gazzali ile ilgili klasik ya da modern belli baglh yaklagim-
lar ele alinmaktadir. Gazzali doneminin tarihsel karakteri; Gazzali'nin kendi ¢aginda-
ki dinf akimlara karsi tutumu, Farabi ve ibn Sina ézelinde metafizige yénelik elestirile-
ri ve islam filozoflarina karsi tutumu, kelamciligi ve bazi kelami gérisleri, mantikcihgi,
bazi mantik meseleleriyle ilgili gérusleri ve mantik¢ih@inin fikih usuld alanina olan kat-
kilari; ibn Riisd’tin Gazzali'ye yénelik elestirileri; Gazzali'nin genel olarak insanla, ahlak-
la, egitimle ilgili distnceleri gibi konularn bu baglamda dikkate alabiliriz. Bu konula-
rin ele alinma tarzinda dikkat ¢eken temel 6zellik, konularin oldukga genel bir tarzda,
asir genellemeci bir yaklagimla incelenmesi olarak goziikmektedir. Bahsedilen konula-
ra iliskin ¢alismalarin belirli bir odak noktasina yonelmemesi, isaret edilen genelleme-
lerin bu odak konular izerinden bir tahlile ve kontrole tabi tutulmayip bir testten geci-
rilmemesi, benzer konularin benzer ifadelerle tekrarlanmasi gibi bir problemi ortaya
cikarmaktadir. Bu tekrar durumunun tek bir toplantinin kapsami icinde bile gorilebil-
mesi ve bu sebeple teblig konularinin daginik bir karakter arz etmesi; bu tarz toplan-
tilara eslik etmesi gereken Ust, bltlincil ve kapsamli bir kavrayis ve dilin varligi nokta-
sinda bir kusku uyandirmaktadir.

ikinci tiir tebliglerde ise Gazzali diisiincesinin modern konularla irtibath bir sekilde ele
alinmasi noktasinda bir yenilik géze carpmakta; fakat bu sefer bu mukayeselerin ¢ok
kaba bir sekilde yapildigi gorilmektedir. Gazzali'nin psikoloji ile ilgili bazi temel kav-
ram ve goruslerinin, ¢ok basit ve lafzi diizeyde Freud psikolojisinin bazi temel kav-
ram ve gorisleriyle aynilestiriimesinde, yine Kant'in elestirel nitelikli felsefi etkinliginin
temellerinin Gazzali’'nin yaptigi elestirilerde goriilmesinde bahsedilen tiirden bir ace-

* Ars. Gor., Canakkale Onsekiz Mart Universitesi ilahiyat Fakiiltesi / Doktora Ogrencisi, Marmara Universitesi ilahiyat Fakilltesi
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leciligin mevcut oldugunu sdyleyebiliriz. Zira bu yaklasim, her iki ismin goérislerinin
dayandigi arka plana dair bir sorgulamanin yapilmadigi izlenimini uyandirmaktadir.

Sempozyumda Uglinci olarak ise Gazzali hakkindaki alisilmis yargilari tekrar etmenin
Otesine gegen tebligler dikkat cekmektedir. Bu tebliglerin dikkat ¢ekiciligi, hem secilen
konularin yenilik ve farkliligindan hem de bu konularin ele alinmasindaki Gsluptan kay-
naklanmaktadir. Burada Uslupla kastetmek istedigimiz sey, konularin ya da eserlerin
sadece genel bazi iddialarin dillendirilmesi seklinde degil de son derece 6zel denile-
bilecek belirli bazi detaylara odaklanarak islenmesidir. Takdir edilir ki bu durum, islam
dislincesinin felsefe, kelam ve tasavvuf sahalari ile ilgili arastirmalarda belirli kavram
ya da konular 6zelinde yapilacak ¢alismalara ihtiyacin arttigi glinimizde, diger yakla-
sim ve Usluplara kiyasla daha fazla 6nem arz etmektedir.
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Yazarlara Notlar

insan ve Toplum Dergisi, hakemli bir dergi olup yilda iki sayi olarak yayimlanmaktadir.

insan ve Toplum Dergisi’ne génderilen yazilar daha énce hicbir yerde yayimlanmamis ve
halihazirda yayimlanmak tizere sunulmamis olmahdir.

insan ve Toplum Dergisi Dergisi'ne génderilen ¢alismalar sekil ve icerik ydniinden dergi edi-
toryasi tarafindan 6n inceleme yapildiktan sonra hakemlere gonderilmektedir.

Calismalar editoryal degerlendirmeden sonra alanda uzman iki hakeme gonderilir.
Hakemlerin gorislerinin celisik oldugu durumlarda tglincli bir hakem goérisiine basvu-
rulur.

Hakemlerden gelen raporlar dogrultusunda calismalar
- hakem raporlarinda belirtilen hususlar diizeltildikten sonra yayimlanabilir,

- hakem raporlarinda belirtilen hususlar diizenlendikten sonra yeniden degerlendirmeye
alinabilir,

- veya yayimlamaz seklinde karar verilmekte ve bu kararlar yazara bildirilmektedir.

Dergiye génderilecek yazilar, A4 boyutlarindaki kagida Ust, alt, sag ve sol bosluk 2,5 cm
birakilarak (16 x 24,7 cm’lik alana) 1,5 satir aralikl, iki yana yasl, satir sonu tirelemesiz ve
12 punto Times New Roman yazi karakteri kullanilarak yazilmaldir. Génderilen tablo,
sekil, resim, grafik ve benzerlerinin derginin sayfa boyutlari disina tasmamasi ve daha
kolay kullanilmalart amaciyla 10 x 17 cm’lik alani asmamasi gerekir. Bundan dolay tablo,
sekil, resim, grafik vb. unsurlarda daha kiiciik punto ve tek aralik kullanilabilir.

Calismalar uzun ingilizce 6zet dahil olmak (izere 7000-10000 kelime olmalidir.

Gonderilen calismalarda yazarla ilgili olarak

Yazarin tam adi ve ¢alistigi kurumu igeren bilgiler

Yazisma adresi, telefon ve e-posta adresi

Calismada asagidaki bolimler bulunmalidir

Calismanin basligi, 150-200 kelime arasi Tiirkge 6z ve 5-8 kelime arasi anahtar kelimeler

Galismanin ingilizce basligi, 150-200 kelime arasi ingilizce abstract, 5-8 kelime arasi key-
words

Tablo, sekil, resim, grafik vb. bulundugu takdirde metin icerisinde yer almalidir.

En az 1500 kelimelik makalenin Ingilizce adi ve alt bélimlerini iceren -atiflarin tamami-
nin yer aldigi- uzun ingilizce 6z. Bu kisim ¢alisma yayima kabul edildikten sonra da gén-
derilebilir.

Kaynak¢a: Hem metin icinde hem de kaynakcada Amerikan Psikologlar Birligi tarafindan
yayinlanan Publication Manual of American Psychological Association (6th ed.) [APA] adli
kitapta belirtilen yazim kurallari uygulanmalidir.

Calismanin bir kopyasinin editor@insanvetoplum.org e-posta adresine ekli dosya olarak
goénderilmesi yayin silirecinin baslamasi icin yeterlidir. Calisma gonderildikten sonra en geg
bir hafta icinde calismanin alindigini teyit eden bir elektronik posta mesaji génderilir.
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Guide for Authors

Human & Society is a biannual refereed journal.

Manuscripts submitted to Human & Society should not be currently under review by
another Journal or been made available in print.

Manuscripts submitted to Human & Society is sent to referees after previewed by edito-
rial committee in style and content.

Manuscripts are circulated to two referees for blind review. In case of contradictory
referee views a third referee view is invoked.

=

After review process, the manuscripts (a) might be published after being edited in
accordance with the referee comments (b) might be reevaluated after being edited in
accordance with the referee comments (c) might be decided not to publish and the
author is contacted.

=

All manuscript submissions to the Journal should be in a Word “.doc” file or in a Word-
compatible file with top, bottom, left and right margins set to 2,5 cm, without hyphens
at line-ends, adjusted at both ends, Times New Roman 12 point font, and one and a half
spaced. The body of the paper, title page, references, tables, figures, and author notes
should all be contained in a single file and should not exceed the text body and the 10
x 17 c¢m area for easy editing. Therefore for tables, figures, photos, graphs etc. smaller
fonts and single spacing can be used.

Manuscripts should be at length of 7000-10000 words, including the long abstract.

Manuscripts should contain the full name(s), affiliation(s), addresses, phone number(s)
and E-mail addresses of the author(s).

The manuscript should contain (a) title in Turkish, Turkish abstract not exceeding 200
words, and keywords (5 to 8 words) (b) title in English, English abstract not exceeding 200
words, 5 to 8 keywords, (c) Tables, figures, photos or graphics mentioned in the text (d)
Minimum 1500-words extended abstract in English including title and subtitles of the
article. This could be sent after the publication acceptance (e) Bibliography adhered to
the standards put by Publication Manual of American Psychological Association [APA]
both in the text and bibliography () Appendices if relevant.

Submission of a copy of the manuscript to editor@insanvetoplum.org is enough for
initiating the review process. After delivery of the manuscript an e-mail confirming the
receipt of the manuscript is sent to author within one week latest.
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Yazi Cagrisi

ilk sayisini Haziran 2011'de cikaran insan ve Toplum Dergisi, yilda iki kez yayimlanan, hem
Tiirkce hem de Ingilizce yazilara yer veren hakemli bir dergidir.

insan ve Toplum, akademik yayin diinyasinda gériilen iki temel eksikligi duyumsayarak yola
¢iktl. Bunlardan biri, kendi disipliner sinirlarina hapsolmus akademyanin insan ve toplumu
birbirinden izole ederek ayristirarak calisma yapmasinin bir teaml haline gelmis olmasidir.
ikincisi de, disiplinlerdeki mevcut yaklasimlarin ve arastirma bicimlerinin, diger disiplinler ile
iletisime ge¢me ve onlardan faydalanma yollarini giderek tiiketiyor olmasidir.

insan ve Toplum bu eksikliklerden hareketle, insana ve topluma dair problemleri ele alan
6zglin ve elestirel calismalari yayimlamayi kendisine ilke edinmistir. Bu anlamda yayin kuru-
lu olarak, sosyal bilimler, beseri bilimler ve dini ilimler alaninda yapilan tim ¢alismalara agi-
giz. insan ve Toplum’da mevcut akademinin dar disipliner yaklasimlarinin étesine gecme
kaygisi tagiyan yazilara yer vermeyi dncelemekteyiz. Ancak bunu yaparken disipliner yet-
kinlige de 6nem vermekte; kendi disiplinini i¢sellestirememis disiplinlerarasi ya da ¢oklu-
disiplinli caismalardan ziyade hem kendi disiplininin hem de diger disiplinlerin yontem ve
kuramlarini kullanabilen nitelikli calismalari yayimlamayi tercih etmekteyiz.

insan ve Toplum, makaleler yaninda degerlendirme yazilarini da yayimlamay1 6nemsemek-
tedir. Dergide, iki tiir degerlendirme yazisi yayimlanmaktadir. Birincisi, alaninda énemli bir
boslugu dolduran giincel kitap ve tezleri degerlendiren calismalardir. Bunlar arasinda, ese-
rin tanitilmasi yaninda ilgili literatiir/ler/deki yaklasimlari da hesaba katarak tartisan yazila-
ra oncelik vermekteyiz. Diger tlr ise degerlendirme makaleleridir. Bu tiir makalelerde yaza-
rin bir iddiayi ya da diistinceyi savunmasi yerine, ele aldigi konuyu alandaki farkl yaklasim-
larla iliskilendirerek tartismasi beklenmektedir. Yazar bunu yaparken ilgili konuya dair lite-
ratuir/ler/deki ge¢cmis ve glincel yaklasimlar arasinda var olan farklari ortaya koymali ve son-
raki arastirmalara isik tutabilecek yaklasimlari da ele almalidir.

Yazilar editor@insanvetoplum.org adresine gonderilmelidir.

Call For Paper

Human and Society is a peer-reviewed, biannual journal of Scientific Studies Association.
It is devoted to presenting interdisciplinary scholarship that reflects broad interests in the
methodology and philosophy of social science and humanity. Our mission is to present a
forum in which scholars from around the globe discuss the possibility of development of
new and alternative perspectives.

Human and Society is aiming to go beyond the disciplinary boundaries. We are placing
distinguished academic works handling human and society without differentiating or iso-
lating from each other and also communicating and cooperating with related disciplines
on theoretical and methodological grounds.

Human and Society also publishes book reviews and review articles. Book reviews should
evaluate contemporary books and studies offering a significant contribution to its field in
1000-2000 words. In review articles the topic should be discussed from different approach-
es with special references to the related literature.

We welcome submissions of original papers from any discipline in the humanities and
social sciences both in Turkish and English. Papers may address a full range of topics and
historical periods. Topics may include, but are not limited to: epistemology, methodology
and civilization. Questions about submissions may be directed to Editor-in-Chief, at editor@
insanvetoplum.org.
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Doktor Abdullah Cevdet'te Din Algisi

OSMAN DEMIR

Klasik Sosyolojinin Sarkiyatci Kaynaklan: Marx ve Weber'in Karsilastirmali Bir incelemesi

LUTFi SUNAR

Mevlevilikte Miizik Felsefesi: Mesnevi'de Ask, Msiki, Ney

YALGIN GETINKAYA

14. Yiizyilda Musiki Tasavvuru: Hasan Kasani'nin “Kenzii't-Tuhaf” Adh Eseri

ZEYNEP YILDIZ

2001 Sonrasinda Tiirkiye Ekonomisinde Biiyiime ve Istihdam: Tiirkiye'deki issizligin Dinamikleri

GOKHAN UMUT

ihtilaf Coziimleme Yontemi Olarak Miibahele

HALIL ALDEMIR

Muhammad Asad between Religion and Politics
TALAL ASAD

DEGERLENDIRMELER

Edebiyatin Omzundaki Melek: Edebiyatin Tarihle iliskisi Uzerine Yazilar,
Bedeni, Toplumu, Kainati Yazmak: islam, Cinsiyet ve Kiiltiir Uzerine,
insan ve Varlik: Kemalpasazade Baglaminda Bir Tasavvurun Yeniden insasi,
ilim Bilmez Tarih Hatirlamaz: Serh ve Hasiye Meselesine Dair Birkag Not, Crime
and Punishment in Istanbul, 1700-1800, Gazzali Sempozyumu
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