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Yayin ve Yazim Ilkeleri / Publishing and Writing Principles

GENEL ILKELER

eMarife Dini Arastirmalar Derygisi, Dini Aragtirmalar alaninda bilimsel,
akademik ve hakemli bir dergidir. Nisan, Agustos ve Aralik (Bahar, Yaz
ve Kis) aylarinda olmak iizere yilda ii¢ say1 yayimlanir. Su ana kadar
sekiz 6zel say1 gikaran dergi gerektiginde yeni konulu sayilar ¢gikanla-
bilmektedir.

*MDAD, Dini Arastrmalar alaninda, Tiirkiye icinden ve disindan
katkida bulunanlann 6zgiin makale ve geviri makaleleri yani sira
arastirma notlan ile kitap, sempozyum ve konferans tamtimlanmn ve
nostalji calismalarim igerir. Bu alanlarla ilgilenen tiim aragtirmacilara
acik olan dergide, soz konusu alanlar disindaki arastrmalarin yayim-
lanmasna editorler kurulu karar verir.

oGonderilen tiim ¢alismalar, editorler kurulunun onayindan gegerek
yaymmlanir.

eYayimlanan yazlarn bilim, hukuk ve dil sorumlulugu yazarlarina
aittir.

eDerginin yayn dili Tiirkge ve ingilizce olup diger dillerdeki arastirma-
lann yayimlanmasina editérler kurulu karar verir. Dergide yayimlan-
mayan yazlariade edilmez

Yazarlar, hizh haberlesmeyi temin icin telefon ve e-mail adreslerini
bildirip  yazlann  takibini = editor@marifeorg ya da
editormarife@gmail.com adresinden yapabilirler.

eMakale ve geviri makaleleri yayimlanan arastirmacilara derginin ilgili
sayist ile bu arastirmacilara ve digerlerine ayrca 20 adet ayn basim
takdim edilir.

YAYIN ILKELERI

*MDAD'nde yayimlanmasi istenen arastirmalar bilimse], orijinal ve
alana katki yapma 6zelliklerine sahip olmahdir. Gonderilen yazilar daha
once yayimlanmanus, yayimlanmak tizere bagka dergiye gonderilme-
mis veya yayim icin kabul edilmemis olmahdir. Ayrica yayimlanmus bir
aragtirmayla biiyiik oranda benzerlik gosteren yazlar da degerlendir-
meye alinmaz Herhangi bir bilimsel toplantida sunulmus ve yayim-
lanmamus olan yazlarda, toplantinin ady, yeri ve tarihi dipnot olarak
belirtilmelidir.

*MDADne gonderilen arastirmalar, editorler tarafindan genel olarak
sekil ve igerik yoniinden incelenerek dergide yaymlanmaya deger olup
olmadigina Karar verilmekte ve uygun arastrmalar daha sonra konu-
nun uzman iki hakeme gonderilir. Hakemler bilimsel ve teknik agidan
yaptiklan objektiflik esasma dayal degerlendirmeyi “Hakem Deger-
lendirme Raporu’yla editérler kuruluna bildirir.

Bir arasirmanin yayimlanip yayimlanmamasi, hakemlerin belirttikle-
1i “Yayimlanabilir”, “Diizeltmelerden sonra yayimlanabilir” ve “Yayim-
lanamaz” secenekleriyle sunulan goriislerle karara baglanir.

Bir aragtrmanin yayimlanabilmesi icin en az iki hakemin olumlu
olmasi gerekir.

oiki hakem tarafindan “yayimlanamaz” goriisii bildirilen yazlar yayim-
lanmaz

Bir olumlu bir olumsuz rapor durumunda tiglincii hakeme basvuru-
lur.

« “Diizeltmelerden sonra yayimlanabilir” secenekli durumlarda arag-
tirma miiellifin tashihine sunulur; tashih edilmis niishanin yayimlan-
masina editorler kurulu karar verir.

eDiizeltmelerden sonra yeniden gormek isteyen hakemlere arastirma
tekrar sunulur.

YAZIM ILKELERI

eYayimlanmast istenilen yazlar Microsoft Word'de yazilmis olarak e-
posta veya CD ile birlikte isimsiz iki niisha halinde (Ceviriler orijinal
metinleri ile birlikte, resim, sema ve tablolar dahil) editére génderilme-
lidir.

Yazlar (resim, sekil, harita, vb. ekler dahil) en fazla yirmi bes (25) sayfa
(12 punto Times New Roman, 1,5 aralik, kenar bogluklan 2,5 cm)
olmaldir.

eYazilann 150 kelimelik Tiirkge 6zeti ve bu ozetin ingilizce gevirisi,
yabanc dildeki makalelerin ise Tiirkge ve ingilizce 6zetleri verilmelidir.
Tiirkge ve ingilizce anahtar kelimeler (bes adet) verilmelidir.

eMakale baghklan Tiirkge ve ingilizce olarak yazlmaldir.
eArastirmanin sonunda “kaynakga” verilmelidir.

«Ozetler, derginin www.marife.org sitesi aracihyla uluslararasi bilim
diinyasina sunulmaktadir.

GENERAL PRINCIPLES

eMarife Turkish Journal of Religious Studies, is a refereed periodical in
the field of Religious Studies. It is published three times a year, in April,
August and December (Spring, Summer and Winter). Until now, eight
special issues have been published and new special issues are pub-
lished when necessary.

*MTJRS, contains a mixture of academic articles, translated articles as
well as research notes, book reviews and conference summaries in the
field of Religious Studies from contributors within and outside Turkey.
Marife welcomes all types of researches related to these fields. Articles
concerning other areas may also be published upon the decision of the
editorial board.

«All submitted works are published by the approval of editorial board.
«All responsibilities of published manuscripts (academic, legal and use
oflanguage) belong to the authors.

#The primary language of the journalis Turkish and English, yet articles
submitted in other languages may also be published if approved by the
editorial board. Unpublished manuscripts may notbe returned.
eAuthors can follow the publication of their submitted manuscripts
through editor@marife.org - editormarife@gmail.com
«Contributors will receive a copy of the relevant issue and 20 compli-
mentary offprints of their articles.

PUBLISHING PRINCIPLES

eArticles submitted for the consideration of publication in MTJRS must
be scientific and original and written according to the commonly-
accepted academic standards. They should also contribute to the area
concerned. Articles published elsewhere in any form, partial or whole,
will receive no consideration at all. If a paper is submitted to a confer-
ence but not published, the conference name, place and date has to be
stated as a footnote.

Articles submitted for the consideration of publication are subject to
review of the editorial board in terms of technical and academic crite-
ria. Following the decision of the editorial board, the articles are then
sent to two referees known for their academic reputation in the respec-
tive area. The referees send their reports to the editorial board via the
Article Evaluation Form.

«Upon their decision, the article will either be published in the journal
or sent to the author for modification /correction or rejected.

The article can only be published if the two referees agree in their
decision on its publication.

«If the two referees disapprove thearticle, it cannotbe published.

«If one referee approves and the other disapproves, the editorial board
may send itto a third referee for the final decision.

«If the referee(s) requested corrections before publication, the article is
sent to the author for correction, the corrected manuscript is published
upon the decision of editorial board.

oIf the referee wants to see the corrected article again, it is sent back to
him.

WRITING PRINCIPLES

eManuscripts must be submitted to the editor either via e-mail or via
regular mail in two printed copies together with a CD (translations with
their original texts, pictures, drawings and tables saved in CD) contain-
ing the textin Microsoft word.

¢The article (including appendix of pictures, drawings, maps etc.)
should not be longer than twenty five (25) pages (Times New Roman
12, interspaces 1,5, margins 2,5).

eTurkish abstracts for English and non-Turkish articles, English ab-
stracts for Turkish articles, should be submitted English in 150 words.
Turkish and English key words (five pieces) also should be submitted.
sThetitle of the articles should be given in Turkish and English.

eEach article should include a “bibliography” at the end.

eAbstracts of articles are also published in the Web site of the journal:
www.marife.org accessible by the international academic community.
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editér'den
Rahman ve Rahim olan Allah’in adiyla...

Kiymetli okurlar!

2014 yilinin ikinci sayisiyla sizleri selamliyoruz.

MDAD, okurlarina bu sayisinda;

Muhammet Vehbi Dereli’nin Bedi’ [Iminde Aks Sanati ve Kur'an’dan Ornekler,

Mustafa Sentlrk’tin Kur’dn'da Toplumsal Degisme Olgusu -Disiplinlerarasi Bir Giris
Denemesi-, Kamil Saritas'in Gazzali’'nin Akil Tasavvurunun Ibn Haldtin’da Yansimasi
Sorunu, Ibrahim Kutluay'in Imdmiyye Stasi’'na Gére Haber-i Vahidin Hiicciyeti Prob-
lemi -Seyhii’t-Taife et-Tist Ozelinde-, Turgay Giindiiz'iin Paylasilan Praksis: Hayati
Inang¢ Inanca Hayatla Bulusturmak -Thomas Groome’mm Din Egitimi Yaklasiminin
Elestirel Analizi-, Miicahit Arpaci’nin Ogretmen ve Velilerin IDKAB Dersinde Degerler
ve Degerler Egitimi Hakkindaki Gériisleri -Diyarbakir Ornegi-, Ejder Okumus’un 13.
Yiizyildan 21. Yiizyilla: Mevlana’nin Mand Toplumundan Cagdas Topluma Sosyolojik
Yansimalar ve Fatih ibis’in Inkdrdaki Iman: Kelime-i Tevhidin Ickin Boyutu adli ma-
kaleleri ile birlikte Muhammed bin Abdiilkerim es-Sehristan’den Omer Din¢’in
Kur’an Ilimlerine Giris-2 adli cevirisi ve Namik Kemal Okumus’un Ezelf Yazgi Algisi-
nin Kadim Telakkileri isimli incelemesinden olusan zengin bir i¢cerik sunmaktadir.

Bu say1 ile Marife Dini Arastirmalar Dergisi on dordiincii yilinin ikinci sayisi-
n1 da geride birakmis bulunmaktadir. Yilin iiglincii (Kis) sayisinda bulusmak timi-
diyle...

Fikret Karapinar






Bed? Ilminde Aks Sanati ve
Kur’an’dan Ornekler

Muhammet Vehbi Dereli

Yrd. Dog. Dr., Necmettin Erbakan Universitesi ilahiyat Fakiiltesi
Arap Dili ve Belagati Ana bilim dali Ogretim Uyesi
mvdereli@gmail.com

0z

Bir ilim dali olarak Bedt’, Arap belagatinde keldmi, lafiz ve mana yéniinden stisleyip gti-
zellestirme ustil ve kaidelerini ortaya koyar. Onun inceledigi bedi’ sanatlarindan biri de
aks’tir. Aks, manevi sanatlardan biri kabul edilse de ayni zamanda séz ahengi saglayan
bir sanattir. Bir ctimlenin sonunu bagsa, basinit da sona alarak yeni bir climle olusturmak
seklinde tanimlanir. Tebdil olarak da bilinir. Arap belagati ve Tiirk edebiyatinin nazim ve
nesrinde gegmekle birlikte nazim olarak kullanimi daha yaygindir. Bu sanatin gelisme-
sinde Ebii Hildl el-Askeri, [bn Ebi’l-Isba’ ve el-Kazvint gibi dlimlerin énemli katkilari ol-
mustur. Ancak o, ozellikle kalb ve tasdir gibi sanatlarla karistirtlmaktadir. Bedi’ ilminde
hdlihazirda isimlendirilmemis ti¢ farkli kullanimi vardir. Bu tiirlerin ikisi, Kur'an’da da
yer alir. Bundan dolayt bu ¢alisma, aks sanatini miistakil olarak ele almigs, onun tiirlerine
isim énerisinde bulunmusg ve bu tiirlerin Kur’an’daki 6rneklerini ortaya koymustur. Bunu
yaparken de Kur’an dyetlerinden yararlanarak, aks sanatini kendisiyle karistirilan sanat-
lardan aytrmayt hedeflemistir.

Anahtar Kelimeler: Belagat, Bedi’ IImi, aks, ses ahengi, Kur'an

The Art of Aks in al-Bedi and Examples from the Quran

As a branch of science, al-Bedi reveals the procedures and rules of the grammatical con-
struction of sentences in terms of words and meaning. One of the arts investigated by al-
Bedi is "aks." Although aks is considered as one of the semantic arts, it is also an art pro-
viding harmony. Aks is defined as the art to form new sentences by changing the places of
sentence parts from the beginning to the end and vice versa. It is also known as "tabdil.”
Although this art is used in poetry and prose of Turkish and Arabic literature, it is used
more frequently in poetry. Scholars like Abu Hilal al-Askari, Ibn Abi’l-Isba and al-Qazwini
have contributed the development of this art. However this art is often mistaken with
other arts such as kalb and tasdir. In the science of al-Bedi it has three different uses, each
without a name. Two of these are also used in verses of the Quran. For that reason, this
research has investigated the art of aks separately, proposing some names to its varieties
and has examined the examples of this art in the verses of the Quran. This research has
also intended to clearly identify this art and help researchers distinguish this art of aks
from others.

Key Words: Rhetoric, al-Bedi, aks, harmony, Quran

Atf
Muhammet Vehbi Dereli, Bedi’ [Iminde Aks Sanati ve Kur’an’dan Ornekler
Marife, Yaz 2014, ss. 9-24



Giris: Bed?’ Ilminin Olusum Siireci ve Bed4i’u'l-Kur’an
s kelimesi ¢ fiilinden tiremis; J== kahibinda bir mubalaga kipidir.

Orneksiz ve modelsiz olarak bir sey icat eden, 6rnegi ve modeli olmadan yaratilmis

olan” demektir. Kur'an'in u.aﬁl} I3 ’c.u “0, géklerin ve yerin essiz yaraticisidir.”

ayeti, Allah'in 6rnegi yokken gokleri ve yeri yarattigini ifade eder. Buna gore Bedi’,
“Ornegi olmayan bir seyi meydana getiren, kendinden o6nce hicbir seyin var
olmadig1 zat” anlaminda Allah’in isimlerinden biri kabul edilir.2 Bedi’, daha sonra
bir ilim dal sayilarak, Belagat'in ana boliimlerinden biri halini almistir.

Hicri III. yiizyilin ikinci yarisi, Arap belagati calismalarinin metin diizeyinde
baslangic donemidir. Bu déonemde belagate yonelik metin ¢éziimlemelerinin ilk
ornekleri Ibn Kuteybe’'nin (6. 276/889) es-Si’ru ve’s-Su’ard’sinda gériiliir. Ciinkii o,
bu eserinde siirsel sdylemi sorgular ve siirin yapisinin, ana temasinin, sairin ama-
cinin, betimleme seklinin, kullandig1 sembollerin bir dokiimiinii sunar. Ayrica yine
bu dénemde Aristo’'nun Rhetorike (Techne) adli eserini Nasturi bilgin Ishak b.
Huneyn (6. 298/910) Arapcaya cevirerek belagat bilimi alaninda Yunanhlarin biri-
kimiyle Araplan yiizlestirmistir. Iste bu nedenlerden étiirti, hicri III. yiizyihn Arap
belagatinin tarihsel bir dontim noktasi oldugu s6ylenebilir.3

Bu donem ayni zamanda ilmu’l-bed?’in, ilmu’l-beyanin bir alt bileseni olmak-
tan kurtularak bagimsiz bir disiplin halini aldig1 déonemdir. Ancak ilmu’l-bed{’in,
tam anlamiyla bir ayrisma saglayamadigini ve ilmu’l-beyanin konulari olan mecaz
ve kindye’'nin ilmu’l-bed?’ disiplini i¢cinde ele alindigin1 da gérmekteyiz. Belagat
ilmi, me’ani, beyan ve bedi’ adlarinda ii¢ farkh disipline, ancak hicri VII. asirda ke-
sin cizgilerle ayrigsabilmistir. Ornegin, ibnu’l-Esir (6. 637/1239), belagati sadece
ilmu’l-beyan olarak tanimlar ve diger iki disiplini ilmu’l-beyanin dallar1 olarak go-
rir. Benzer bir sekilde ez-Zemahseri (6. 538/1144) ve Fahruddin er-Razi (6.
606/1209) ilmu’l-bedi’i Arap belagatinin bagimsiz bir disiplini seklinde algilamaz-
lar. ibnu’l-Mu’tez (6. 296/909), Kudame b. Ca’fer (6. 337/948) ve Ebi Hilal el-
Askeri (6. 400/1009) ise ilmu’l-bedi’in bagimsiz bir disiplin oldugu goriisiine sahip
ilk donem bilginleri arasinda yer alirlar.#

Belagat'in miistakil bir dah olarak Bedi’, kelamy, lafiz ve mana yoniinden siis-
leyip giizellestirme usil ve kaidelerini gdsteren ilim dali seklinde tanimlanabilir.s
Bu siisleme ve giizellestirme sekillerinin bir kismi mana, bir kismi da lafizla ilgili-
dir. Bedi’ terimi, belagat ilminin bélimlerinden birinin ismi oldugu gibi bu ilmin
kapsamina giren edebi sanatlarin her birine de bedi’ denmektedir. Nitekim Araplar,
cesitli bedi’ sanatlari ihtiva eden siirlere bedi’iyye adim vermislerdir.s

1 Bakara, 2/117.

2 el-Halil b. Ahmed, Kitdabu'l-Ayn, 1, 121.

3 Kizikly, “Arap Dili Beldgat Bilimine Kuramsal Bir Yaklagim”, s. 18.

4 Krs. Kizikly, agy.

5 es-Sekkaki, Miftahu’l-Uliim, s. 423 vd.; el-Kazvini, el-Izah, s. 348 vd.
6 Emin, el-Beldgatu'l-Arabiyye, 111, 11.
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Apacik bir Arap lisaniyla indirilen Kur’an-1 Kerim,” ilahi mesajin1 aktarirken,
gerek manevi gerekse lafzi bircok sanati en giizel tarzda kullanmis ve muhatapla-
rini etkilemistir. Zira insan, yaratilisi geregi siislii ve giizel ifadelerden, sanath s6z-
lerden hoslanir. Kur'an’in, bir bakima Arap dilinin siisleyicileri olan bedi’ sanatla-
rin1 yogun bicimde kullanmasi, Bedi’u’l-Kur’dn adinda birtakim eserlerin telifine ve
Beddi'u'l-Kur’dn olarak tamimlanan 6zel bir alanin olusumuna® yol acmistir. Bu
eserlerin en meshuru Ibn Ebi'l-Isba’ (6. 654/1256) tarafindan kaleme alinmistir.
Diger taraftan, Kur'an’da hangi bedi’ sanatlarina yer verildigi hususunda da farkh
gorisler vardir. Ibn Ebi'l-Isba’, Bedi’ ilmine dair Tahriru’t-Tahbir fi Sin@’ati’s-Si’r
ve’n-Nesr ve Beydni [’cazi’l-Kur’an adl eserinin disinda, Bedi’u’l-Kur’éni’l-Mecid
adinda miistakil bir eser daha yazarak, Kur’an’da yer alan yiizden fazla edebi sana-
ta dair 6rnekler vermistir.® Kur’an’da goriilen bedi’ sanatlarindan biri de bu maka-
lenin konusu olan aks sanatidir.

1. Aks Sanati
1.1. Aks Kavraminin Tanimi

1.1.1. Lugat Anlami

j&;ﬂ, mucerred sulasinin 2. babindan sarih mastardir. el-Halil b. Ahmed el-
Ferahidi (6. 175/791), aks mastarm 45 Je fC;'J‘ A 335 “bir seyin sonunu bas

tarafina/ilk hdline cevirmek” seklinde tanimlar ve su beyit ile istishad eder: (Tavil)

2885 50 PRt

PR s e e o A 28 SN T A
O kadinlar, demirci ocaklarinin yaninda oraya dogru hizla kosarak talasa dé-
niisiirler. Onlardan, uzaklasanlar da vardir.11

7$Su’ara, 26/195.

8 Mesela es-Suy(iti, el-itkdn’da 58. béliime fi Beddi’i'l-Kur'dn adini vermistir. Bk. 111, 284.

9 Bunlar istidre, mecdz, kinaye, irdaf, temsil, tesbih, icaz, ittisa’, isdre, musavat, mukarane, bast, igal,
tesri' (tev'em), tetmim, tekmil, ihtirds, istiksd’, tezyil, ziyade, terdid, teattuf, tekrar, tefsir, izah,
nefyu’s-sey’i bi icabih, el-mezhebu'l-keldmi, el-kavlu bi'l-mu’ceb, ibhdm, munakada, hide ve intikal,
iscal ba’de’l-mugalata, teslim, ta’lil, teshim, tesmit, reddu'l-acuz ale's-sadr, tesdbuhu'l-etraf, ifrat fi's-
sife, tahyir, tevlid, ilc&’, i'tilafu’l-fasile ma’a ma yedullu aleyhi sairu’l-kelam, tevriye, istihdam, iltifat,
iltizdm, ittirdd, insicAm, idmAc, iftinan, iktidar, i’'tilafu’l-lafzi maa’l-ma’n3, temzic, tanzir, istidrak ve
rucll’, istisnd, isbatu’s-sey’i li's-sey’i bi nefyihi an gayri zalike’s-sey’i, te’kidu'l-medh bima yusbihu'z-
zem, teskik, tehekkum, semate, tegayur, tefrik ve cem’, selametu’l-ihtird’, sithhatu’l-aksam, istitrad,
infisal, tedbic, tendir, tenkit, tefvif, tecihulu’l-arif, mumasele, tersih, tevhim, tevsih, ta’lik, tafsil,
husnu’t-tazmin, telfif, tecnis (cinas), tesci’ (sec’), cem'u'l-muhtelife ve'l-mu’telife, husnu'n-nesak, remz
ve im4, hasru’l-cuz’i ve ilhdkuhii bi'l-kulli, ‘itAbu’l-mer’i nefsehi, aks ve tebdil, unvan, feriid, kasem,
munisebe, tibak, mukabele, nevadir, muvarabe, muvazene, murica’a, nezihe, ibda’, tehzib, tiat ve
isyan, selb ve icab, husnu'l-ibtidaat, husnu’l-beyan, husnu’l-ittiba’, berd’atu't-tehallus ve husnu'l-
hatime olmak tizere yiiz dokuz sanattir. Bk. ibn Ebi’l-isba’, Bedi’u’l-Kur'dni’l-Mecid, s. 17 vd.

10 Ayni anlamu ve ilgili beyti nakleden ibn Manzir (6. 711/1311), beytin son kelimesini ’C.&,’ olarak verir.

BKk. Lisanu’l-Arab, V1, 144.
11 Kjtdbu’l-Ayn, 111, 208.
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Diger lugat bilginleri, el-Halil b. Ahmed’den esinlenerek genellikle kelimeye
aym anlam vermislerdir. ilk donem kaynaklarinda ayrica “yere coktiirmek igin
devenin burun ve agzina, ayak bileklerine varacak sekilde ikds adi1 verilen ipi sikica
baglamak/caprazlamak, basini hareket ettirememesi i¢cin devenin 6n ayaklarini
baglayip onlarla boynunu birlestirmek” anlamlarina rastlariz. Boylece aks, ¢apraz-
lamak ve kars1 koymak anlamlarini da ihtiva etmektedir. & mastar ayn za-

manda c’»lj 520352 “tekrar birlesmek, birbirine dénmek, iade etmek” anlamlarina da

gelir.12
ez-Zemahgeri ise Esdsu’l-Beldga’'da .<c maddesinde . 5 #36 ifadesine yer

verir ve onu C’;,L; (dontistiiriilmis, ters yliz edilmis s6z) kelimesi ile karsilar. Daha

sonra bu kokten emir kipinin gectigi ‘..i..UL J;-,Ll R r_’{;ﬁ 1282l “Nefislerinizi atin
gemlerle engellendigi gibi engelleyin!” rivayetini aktarir.13

Aks mastarinin bir diger anlami da “bir seyi asilarak asagi cekmek, yerle bir-
lestirmek”14 olarak karsimiza ¢ikar.

0 halde aks kavraminin lugatte, “bir seyi ters cevirmek, doniistiirmek, birine
veya bir seye karsi koymak ve farkli seyleri caprazlama birlestirmek” anlamlari
tizerinde yogunlastigini soyleyebiliriz. Bunlar da “bir seyi tersine cevirmek ve bazi
seyleri capraz sekilde bir araya getirmek” seklinde 6zetlenebilir. Kelime daha son-
ra “yansitmak ve aksettirmek” anlamlarinda da kullanilir olmustur.

1.1.2. Terim Anlami

Bir ciimle veya misrain sonunu basa, basini da sona almak suretiyle yeni bir
climle veya misra olusturmaya aks adi verilir. Bu sanata tebdil de denir.15 Baz1 kay-
naklarda ise bu sanat el-aks ve’t-tebdil adiyla verilir.16 Aks, bir misra veya ciimlenin
yahut climle icinde bir ibarenin sonunu basa, basini sona alarak yeni bir ibare ve
tamlama meydana getirmekle olusur. Aks sanati yapilacak kelimeler arasinda bir
anlam miinasebetinin bulunmasi kagimilmazdir. Sairin su beyti buna 6rnektir:17
(Tavil)

N g 35 g 5 Jote 88t 157 g

Cahil oldugunu bilmedigin halde cehalet gésterdin. Bu sebeple bilmedigini
bilmen suretiyle bana iyilik yap!

12 el-Cevhert, es-Sthdh, 111, 951; ibn Faris, Mu’cemu Mekayisi’l-Luga, IV, 107.

13 ez-Zemahseri, Esdsu’l-Beldga, 1, 672. Rivayet icin bk. ibnu’l-Esir, en-Nihdye, 111, 284. Rivayet, Rabi’ b.
Haysem'’den nakledilir.

14 {bn Manzir, age., VI, 145.

15 el-Askeri, Kitdbu’s-Sind’ateyn, s. 371; ibn Ebi’l-isba’, Tahriru’t-Tahbir, s. 318; el-Kazvini, age., s. 362;
ibn Hicce, Hizdnetu’l-Edeb, 1, 354.

16 Bk. [bn Ebi’l-isba’, agy.; el-Kazvini, agy.

17 el-Askeri, age., s. 371.
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Bu beyitte 6nce muhatabin kendi cahilligini bilmediginden s6z edilmis, daha
sonra da ona bilmediginin farkinda olmas1 hatirlatilmistir. Bilmedigini bilmemek
cahillik ise bilmedigini bilmek de bir nimettir.

Islam Hukukunda sufa hakki ile ilgili olan ),d.-l B ;;] ),!fUl S “Evin komgsusu,

komgunun evine (satin almaya) daha layiktir.”18 hadisinde de aks sanatinin bulun-
dugu ifade edilir.1? Bu hadiste glfdl j& ifadesinden sonra, terkibin kelimelerinin

yerleri degistirilerek ,&i ,i5 ifadesine yer verilmesi, aks sanatinin bir tiiriinii

olusturmustur.

AKks, duyulan bir soz iizerine ona uygun sekilde verilen karsiliklarla da ger-
ceklesir. Ebi Hilal el-Askeri’nin aktardigina goére comert bir zat olan Huseyn b.
Sehl,20 kendisine %= 2l L;y;ﬁ “Asirilik/israfta hicbir hayir yoktur.” diyen kimseye

G J.(;Ll L;y;ﬁ “Hayirda hicbir asirilik/israf olmaz.” cevabini vererek basarili bir aks

sanati meydana getirmistir.21

Aks kavraminin, 1stilahtaki “Bir climlenin sonunu basa, basini da sona al-
mak” anlamiyla sézlitk anlamini Arap belagatinde biiyiik 6l¢iide korumus oldugunu
goriiyoruz. Aks, uygulanis sekli itibariyle sozliik anlamini ¢agristiran, hatta onunla
dogrudan uyumlu sanatlardan biridir.22

1.2. Aks Sanatinin Tarihgesi

EbhG Hilal el-Askeri, ilk sistematik belagat eseri sayilabilecek Kitdbu's-
Sind’ateyn adl eserinin bedi’ sanatlarina ayirdigi dokuzuncu babinin on igilinci
faslini aks sanatina tahsis ederek, bu sanatin gelisiminde en biiyiik payin sahibi
olmustur. O, bazi alimlerin tebdil adini verdigini belirttigi aks sanatina Kur’an ayet-
lerinden, halk arasinda kullanilan bazi sézlerden ve siirden érnekler verir.23 Ancak
ondeki climle veya terkibin 6gelerinin yerlerini degistirerek ikinci bir ciimle yahut
terkip elde etme anlamina gelen bu sanat, ilk donemlerden itibaren bilinip gerek
nesir gerekse siirde yaygin olarak uygulanmis olsa da, tarihi siirecte farkl sekiller-
de isimlendirilmis, en ¢ok da kalb ve reddu’l-acuz ale’s-sadr (tasdir) sanatlar ile
birlikte anilmistir. Hatta bu hususta kaynaklarda bir karisikligin varligindan da sz

18 Bk. Eb{i David, Buy®’ 73.

19 {bn Hicce, age., 1, 354.

20 Bu kisinin kim olduguna dair kaynaklarda kesin bir bilgiye rastlanilamamistir.

21 el-Askerdi, age., s. 371.

22 Aks kelimesi, kok anlaminin yani sira bir edebi sanat tiirii olarak da dilimizde kullanilir. Giincel dilde
kullanilan “aksine, bilakis, aksi yonde ve aksettirmek” gibi ifadeler dilimize, Arap dilindeki ‘aks
kokiinden gegmistir. Tiirkgede akis, “carparak geri donme, yanki, 151k veya ses dalgalarinin yansitici
bir yiizeye ¢arparak orada goriinmesi, yansima, yansl, yanki” gibi anlamlar ifade eder. Akis sanati ise
edebiyatta tam da Arap belagatindeki kullanimina benzer sekliyle “6nce gegen bir kelimeyi zit anlam
verecek sekilde tersine cevirerek tekrarlama ve ¢aprazlama” anlaminda kullanilmaktadir. M. Akif
Ersoy’'un “Utandim aglayarak, agladim utanmayarak” ifadeleri, Tiirkcedeki akis sanatinin bir
ornegidir. Dogan, Biiyiik Tiirkce Sézliik, s. 34.

23 el-Askeri, age., s. 371 vd.
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edilebilir. Aks’in miistakil bir sanat m1 yoksa bir asla tabi mi oldugu hususundaki
tartismalarin kaynagi da budur.

el-Umde adl eserinde dnceki miielliflerin tespit ettikleri altmis kadar edebi
sanati izah ederken, ayn1 zamanda onlara farkl isimler vererek bazi ilavelerde bu-
lunan Ibn Rasik el-Kayravani (6. 456/1064), Abdullah b. el-Mu'tezz'in reddu
a’cazi’l-keldm ald ma tekaddemehd adiyla kendisinden ve cesitlerinden bahsettigiz+
reddu’l-acuz ale’s-sadr sanatina tasdir adin1 vermistir. Tasdir cesitleri arasinda
muzad (tezad/ tibak) da denen bir baska tiir oldugunu ve Ebl Ca’fer en-Nehhas’in
(6. 338/950) naklettigine gore bu tiire katiplerin tebdil dedigini ifade etmistir. Bu
baglamda onun ibnu'r-Rimfi’den (6. 283/896) naklettigi asagidaki beyit, aslinda
bir aks 6rnegidir:25 (Kamil)

RS e 35 5 5 Je 85
Onlarn feslegen/kokulu bitkileri inciler tizerindeki altindir. Icecekleri (kadeh-
leri) de altin tizerindeki incilerdir.

Beyitte 33 e C&5 ile a3 [ 355 inciler ilzerindeki altin, altin tizerindeki

inciler ifadeleri aks sanatini olusturmustur.

Belagatte, soziin lafiz veya mana bakimindan ters ¢evrilmesi anlaminda kul-
lanilan ve genellikle cinas sanatlarn icerisinde ele alinan kalb sanati (cinasu’l-kalb),
tecnisu’l-kalb ve makliib adlariyla da anilmis ve gerceklesme sekline gére maklib-u
kul, makliib-u mucennah ve makliib-u ba'z seklinde tasnif edilmistir.26 Bir diger
kalb sekli ise aks sanati ile ¢okca karistirilan tiirdir. Bir terkip veya climlenin, son-
dan basa dogru okundugunda da aym ibareyi vermesi olarak bilinen bu kalb tiird,
Bedi’ ilminde kalb (maklib) sanati denilince akla gelen sanattir.2? es-Sekkaki (0.
626/1229), buna mustevi kalb derken,28 Ebt Muhammed Kasim b. Ali el-Hariri (6.
516/1122) ise w&uvb ja;.fv : “aksi miimkiin olan/tersten okundugunda da ayni

ibareyi veren ifade” adimi vermistir.2°

Bedruddin ez-Zerkesi (6. 794/1392), aks sanatin1 kalb sanatinin bir tiiri
saymis; kalb ile ilgili olarak kalbu’l-isnad, kalbu’l-matf, aks, mustevi ve maklibu’l-
ba'z olarak bes tiirden s6z etmistir.30

Aks kalbine tibdk kalbi ve ma'kils kalb de denilmistir. ilk defa tebdil adiyla
Kudame b. Ca'fer'in séz konusu ettigi bu tiir, “Ondeki ciimle veya terkibin 6geleri-
nin yerlerini degistirerek ikinci bir climle yahut terkip elde etmek” olarak tanim-

lanmis ve oGl Bl BN Se: “Biyiiklerin ddetleri, ddetlerin biiyiikleridir.”
ciimlesinin yani sira ¢& 5e sele Slis e G5 i bp oplis e SLle G “.Onlarin

24 fbnu’l-Mu’tez, Kitdbu’l-Bedf’, s. 47 vd.

25 {bn Rasik, el-Umde, 11, 3-4.

26 es-Sekkaki, age,, s. 431, el-Kazvini, age,, s. 398.

27 el-Kazvini, age., s. 407; el-Halebi, Husnu't-Tevessul, s. 307; ibn Hicce, age,, 11, 36.

28 es-Sekkaki, agy.

29 Tbn Hicce, age., 11, 36. Ayrica bk. ez-Zerkesi, el-Burhdn, 111, 293; el-Hasimi, Cevahiru’l-Beldga, s. 334;
Durmus, “Kalb”, DIA, XXIV, 233.

30 ez-ZerKkesi, age., 111, 288 vd. es-Suyiiti ise ez-Zerkesi'nin aksine, kalb, makliibu'l-mustevi ve aksi miim-
kiin olan kalb adiyla bilinen tiiriin, aks sanatinin bir ¢esidi oldugu goriisiindedir. Bk. el-itkan, 111, 318.
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lesinin yani sira ¢ fpe tede Silio 1ps U5 0 bpe ol (e SLle Gt “..Onlarin hesabindan

sana bir sorumluluk, senin hesabindan da onlara bir sorumluluk yoktur...”3s1 gibi
ayetlerle 6rneklendirilmistir.32

Halbuki bu 6rnekler, Eb( Hilal el-Askeri’nin yam sira, ibn Ebi’l-isba’ ve el-
Kazvint'nin (6. 739/1338) aks ve tebdil i¢in verdigi oérneklerin aynisidir.33 Bu se-
beple kaynaklarda gecen kalb sanatina dair érneklerin bir kisminin aslinda aks
sanatiyla ilgili oldugunu sdyleyebiliriz. Boylelikle aks sanati ile kalb sanatinin bir-
birinden ayr1 sanatlar oldugu, kalb sanatinin bir tiirii olan mustevi kalb’e ma Ild
yestehilu bi’l-in’ikds adinin da verilmesinin boyle bir karisikliga yol actigl anlasilmis
oluyor.

1.3. Belagatteki Yeri

Belagat'in alt bilimlerinden olan ve konusu lafzl ve manevi sanatlar olan Be-
d?’ ilminin gayesi, soziin giizellestirilmesi, siislenmesidir.3+ Kaynaklarda yer alan
manevi sanatlar arasinda tevriye, istthdam, tibdk, muraatu’n-nazir, el-mezhebu'l-
kelami, husnu’t-ta'lll, leffu nesr, cem’, tefrik, taksim, mubalaga, istidrak, uslabu'l-
hakim, aks ve tecidhulu’l-arif; lafzi sanatlar arasinda da cinds, tashif, muvazene,
tarsi', tesr’, iltizdm, reddu'l-acuz 'ale’s-sadr, muvarabe, insicam, iktifa, iktibas,
tazmin ve telmih sayilabilir.3s

Goriildiigi lizere aks sanati, genellikle Arap Belagatine dair kaynaklarda
Bedi' ilminin mana sanatlarindan sayilmistir.3¢ Kanaatimizce bunda el-Hatib el-
Kazvini’nin onu manevi sanatlar arasinda zikretmesi etkili olmustur.3? Bu sanati
aks ve tebdil bashg altinda inceleyen el-Kazvini’den sonraki miiellifler, bu hususta
onu takip ederek, aks’i mana sanatlar1 arasinda saymislardir.38 ez-Zerkesi ise aks
sanatini kalb sanatinin bir bolimii saymakla birlikte lafzi bir olgu olarak ifade et-
migtir.3?

Eb Ya’khb es-Sekkaki, aks’i Bedi’ degil Me’ani konusu olarak inceler. O, aks
konusuna ciimle terkiplerinin 6zelliklerini arastirma adina Me’ani ilmine ait bir
tekmile olarak gordigi ilmu’l-istidldl bashg altinda deginir ve onu Mantik ilmin-
deki kullanimina benzer sekilde40 aks-i nazir ve aks-i nakiz seklinde gruplandira-
rak ele alir.41

31En’am, 6/52.

32 Bk. ez-Zerkesi, age., 111, 292; Durmus, agy.

33 [bn Ebi’l-Isba’, Tahriru’t-Tahbir, s. 320; el-Kazvini, age., s. 363.

34 es-Sekkaki, age., s. 423.

35 Krs. Akdemir, “Belagat {lmi ve Kur’an Tefsirindeki Yeri”, II, 154.

36 Bk. Yetis, “Akis”, DI4, 11, 265.

37 el-Kazvini, age,, s. 362.

38 Ornek olarak bk. el-Hasimi, age., s. 321-322; Kalkile, el-Beldgatu'l-Istildhiyye, s. 334.

39 ez-Zerkesi, age., 111, 292.

40 Mantik alaninda bir 6nermedeki konuyla yiiklemin yerlerini degistirerek yeni bir dnerme elde
etmeye aks denilmistir. Aks, asil denilen 6nermenin nitelik (olumluluk veya olumsuzluk) ve
dogrulugunu (sidk) oldugu gibi birakarak yiiklemini konu, konusunu yiiklem yapmak suretiyle
meydana getirilir. Akis, diiz dondiirme (aks-i mustevi) ve ters dondiirme (aks-i nakiz, aks-i

—
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Aks, Beyan ilmi agisindan tesbih tiirlerinden biridir (ma’kiis/maklib) ve
musebbehi musebbeh bih yapmakla olusur. :3= 33}5\ 56 ciimlesinde alisilmis sekliyle

yanak giile degil; giil yanaga benzetilmistir.42

AKks sanatinin mana sanati mi yoksa lafiz sanati m1 oldugu tartismasiyla ilgili
séyle bir yorum yapmak miimkiindiir: Iyi kurgulanan bir aks sanati, sozii bir de
tersinden ifade ettiginde anlami oldukca giiclendirmektedir. Diger taraftan, ses
tekrar ile de yapilmasi sebebiyle insan zihninde lafzl bir sanat olan cinasla ayni
tesiri yapmaktadir. Bu sebeple aks, ses ahengine dayali bir mana sanati olarak nite-
lendirilebilir. Zira hem ses tekrarini hem de giiclii bir anlam vurgusunu ayni anda
ortaya koymaktadir.

1.4. Ses Ahengi ile ilgili Diger Bed?’ Sanatlarindan Farki

Bir metinde esas olan lafiz ve mananin uyumudur. Gerek siirde gerekse ne-
sirde, manaya hizmet etmeyen hicbir lafzi giizelligin degerinden s6z edilemez. Bu
sebeple Kudame b. Ca’fer, lafzl sanat sayilan cinas ile manevi sanat sayilan tibaki
birbirinden ayr1 diislinmemis, bu ikisini lafiz ve mananin uyumu demek olan
i'tildfu’l-lafzi ve’l-ma’nd konusuna dahil etmistir.43 Bu sebeple Kur’an ayetlerinden
orneklerle aks sanatinin -lafzl ya da manevi sanatlardan olsun- ses dhengiyle ilgili
bazi sanatlardan farkina kisaca deginmek istiyoruz.

Bilindigi lizere cinds, manzum veya mensur bir metinde anlamlari farkli soz-
ciikler arasindaki yazilis ve soyleyis benzerligidir.+ -2 l;J/ G f),iffi\ ";..ﬁ Akl é;& f 35

il “Kiyamet koptugu giin, giinahkdrlar, (diinyada) ancak pek kisa bir stire kaldik-
larina yemin ederler...”s ayeti, cinasin bir¢ok tiirtinden biri olan tam cinas 6rnegi-

—

mutekabil) seklinde ikiye ayrilir. Diiz dondiirme, bir 6nermenin niteligine, dogruluk ve yanhsligina
dokunmadan yiiklemini konu, konusunu yiiklem yapmadir. Mesela “ilah olan fani degildir.”
onermesinden “Fani olan ilah degildir.” seklinde bir aks-i mustevi ¢ikarilabilir. Bu 6nermelerin ikisi
de dogrudur. Ters dondiirme ise bir 6nermenin olumluluk ve olumsuzlugunu, dogruluk veya
yanlishgini oldugu gibi birakarak, konusunun ziddini (nakz) yiiklem, yiikleminin ziddini konu
yapmaktir. Buna gore, tiimel olumlunun ters dondiirmesi tiimel olumludur. Mesela “Her insan
canhdir.” 6nermesinin aksi “Her canli olmayan insan olmayandir.” olur... el-Curcani, Kitdbu't-Ta’rifdt,
s. 159; Ebu'l-Beka, el-Kulliydt, s. 633-634; et-Tehdnevi, Kessdfu Istilahdti’l-Funitin, 11, 1203-1205; Bolay,
“Akis”, DIA, 11, 264-265.

41 es-Sekkaki, age,, s. 435,464 vd., 479 vd.

42 Bk. el-Hasimi, age., s. 239-240. Bu tesbih tiirii Fars edebiyatinda miisebbehle miisebbeh bihin birbiri-
ne benzetilmesi ve sonraki misrada yer degistirmesi ile olusur. Degirmengay, “Tesbih”, Di4, XL, 556.
Tiirk edebiyatinda ise benzeme yo6nii bakimindan benzeyen, kendisine benzetilenden tstiin tutulursa
makliib, ma'kils veya tesbih-i tafdil olarak kullanilir. Sarikaya, “Tesbih”, DA, XL, 557. Ayrica aks
(akis), divan edebiyatinda ses tekrarina dayali edebi sanatlar icerisinde degerlendirilir ve soyle ta-
nimlanir: “Bir dize ya da ciimlenin anlaml iki par¢asindan birini 6nce, 6tekini sonra soyleyerek yani
dizeyi ters yiiz ederek ayni anlamda bir dize ya da ciimle meydana getirmektir.” Aks’i olusturan ibare-
ler ayn1 misrada olabilecegi gibi ayni beyit icerisinde de olabilir. Fuziili'nin (1480-1556) su misralar1
buna ornektir: Isldhim eylemen te’emmiil, Kim giil tiken olmaz u tiken giil. Selguk, “Divan Siirindeki Ses
ve Ahenkle ilgili Sanatlara Genel Bir Bakis”, s. 485.

43 Kudame b. Ca'fer, Nakdu’s-Si’r, s. 162.

44 el-Askerd, age.,, s. 321 vd,, ibn Rasik, age,, 1, 321; es-Sekkaki, age., s. 429.

45 Rim, 30/55.
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dir.#46 Cinasta bir kelime, farkli bir anlama gelecek sekilde tekrarlanir ve bu bir s6z
ahengi olusturur.

Istikak, Bedi’ ilminde ayn1 kékten birkag kelimeyi bir sézde toplamak anla-
minda bir cinas tiirii olarak kullanilir#7 322 i3 4ul= 25 2.5t “Hased ettigi zaman ha-

setcinin serrinden (tan yerini agartan Rabbe siginirim.)”8 ayetinde istikak cinasi
bulunmaktadir.#? ism-i failden sonra aym fiil kokiinden mazi fiilin gelmesi, istikak
cinasini olusturmustur.

Bed!’ tabirlerinden olan sec’, nesirde fasilalarin bir harf iizerinde muvafik
olmalari, diger bir deyisle ciimle icinde ya da sonunda yapllan kaflyedlr 50 es-
Sekkaki’nin ifadesiyle nesirde sec’, nazimdaki kafiye gibidir.s1 ;L5 ‘;.~>._-,L\ o a}ﬁn; s i
“Tutup baglaym onu, sonra cehenneme sallayin onu.”>2 ayetinde bu sanati gormek
miimkiindiir.53 Bu séz sanati, 6zellikle Kevser ve ihlas gibi Kur'an'in pek ¢ok Mekki
sliresinin karakteristik 6zelligidir.

Ses ahengiyle ilgili bir diger sanat ise mukdbeledir. Bir tir tibak da sayilan
mukabele, zit kelimelerin kullanimini icerdigi i¢in manevi sanatlardan sayilir. An-
cak anlamca zit olan bu kelimeler, ayni1 zamanda belli bir diizen ve ahenk dahilinde
verilir. Dolayisiyla mukabele, aralarinda tenasiip bulunan iki veya daha fazla keli-
meyi zikrettikten sonra, ayni tertibe gére mana yonunden onlarin zidd1 olan lafiz-
lar1 siralamak demektirs+ ve aks sanatindan farklidir. Gt "..g,.lé 225 L.JaJl ;ﬁ Jf

”

“...0 (Peygamber), onlara temiz seyleri heldl, pis seyleri haram kilar....” ayeti, bu sa-
nata giizel bir érnek teskil eder. S22 G \Gle; Ei8 U G “Herkesin kazandigi iyilik

lehine, ettigi kétiiliik de aleyhinedir.”ss ayeti de iki harf farkliligi ile olusan bir tibak
ornegidir.s6

Tarst’, siirde beytin misralarini teskil eden, nesirde ise sec’ kisimlarin1 mey-
dana getiren lafizlar arasinda vezin, kafiye (revi) ve 1 rab yonunden benzer, denk

~of -

ve esdeger 0gelerin bulunmasi sanatidirs” oo o rJ ”’”L\ L.J\ u\ “Stiphesiz onla-

rin dontisti sadece bizedir. Sonra onlarin sorguya cekilmesi de sadece bize aittir.”ss
ayetlerinde tarsi’ vardir. Bir tiir sec’ (murassa’ sec’) sayilan tarsi’de climle sonla-
rinda bir uyum ve ahenk olsa da aks sanatindaki gibi 6nceki ifadeyi tersine ¢evirme
so6z konusu degildir.

46 e]-Kazvini, age,, s. 393.

47 el-Kazvini, age., 398.

48 Felak, 113/5.

49 Kilig, “Istikak”, DIA, XXI1I, 440.

50 el-Askert, age., s. 262.

51 es-Sekkaki, age., s. 431.

52 Hakka, 69/30-31.

53 el-Kazvini, age,, s. 403.

54 el-Askert, age,, s. 337; es-Sekkaki, age., s. 424.
55 Bakara, 2/286.

56 el-Kazvini, age,, s. 349.

57 Kudame b. Ca'fer, age, s. 80; el-Askerf, age, s. 375; es-Sekkaki, age, s. 431; Durmus, “Tarsi”, Di4, XL, 110.
58 Gasiye, 88/25-26.
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AKks ile iliskilendirilen kalb/ma la yes;tehflu bi’l-in’ikds sanatina yukarida de-
ginilmisti. Bunun Kur'an’dan 6rnegi < %) J% “... Hepsi bir yériingede...”> ayetidir.

Bu ifade, tersinden okundugunda da sirasiyla ayni harfleri vermekte, dolayisiyla
ayni sekilde okunabilmektedir.

Bunlar disinda kelime tekrarina dayali sanatlar arasinda aks sanatina ben-
zeyen bir baska tiir de reddu’l-acuz ale’s-sadr/tasdirdir. Bu, siirde beytin, diiz yazi-
da da bir ciimlenin veya ibarenin sonunda yer alan s6zciigii, kendisinden dnce tek-
rarlamaktir.60 Asil anlami, sonu basa ¢evirmektir. Ciinkii acuz, nesirde ibarenin
sonu (fasila), nazimda beytin son kismi; sadr nesirde ciimlenin basi, nazimda da
beytin basi demektir. Bunun 6rnegi L@Liﬁ; £ 55 5 “Bir kétiiligiin cezasi, ona denk

2

bir kotiiliiktiir.”s1 ayetidir. Ciinkii bu 6rnekte £ 13+ terkibinin sonundaki £z

kelimesi, devamindaki ibarenin ilk kelimesi olarak tekrar etmistir. Beytin son
sozcligiini bir sonraki beytin ilk s6zciigii olarak kullanmak diye tanimlanan iddes2
ise, reddu’l-acuz ale’s-sadr’in siirdeki bir cesididir.

Biitlin bu sanatlar gozden gecirildiginde soyle bir ¢ikarimda bulunmak
miimkiin olacaktir: Ozellikle aks, mustevi kalb ve reddu’l-acuz ale’s-sadr birbirine
yakin sanatlardir. Her birinde tekrarlanan kelimeler vardir. Aralarindaki fark ise
sudur: Aks, bir misra veya climlenin yahut climle icinde bir ibarenin sonunu basa,
basini sona alarak ya da ayni anlamu tersinden ifade ederek yeni bir ibare ve tam-
lama meydana getirmektir. Yani aks sanatinda tekrarlanan, bir kelime degil bir
ibare ya da kelime grubudur. Muteahhir belagat bilginlerinin tasdir adini verdikle-
ris3 reddu’l-acuz ale’s-sadr’'da ise tekrarlanan ibare degil, bir kelime veya birlesik
kelimedir. Beyit veya climlenin basindaki kelime yine beytin veya ciimlenin so-
nunda tekrarlanir. Dolayisiyla kelimelerin kendi i¢cinde yer degistirmesi s6z konu-
su degildir. Kalb ise ya bir cinas tiirii olarak veya mustevi kalb tarzinda gerceklesir.
Kelamin, harekesiz diisiiniildiiglinde tersinden de ayn sekilde okunmasi ile olusan
kalb (mustevi/ma 1a yestehilu bi’l-in’ikas), gorsellige de hitab eden daha farkl bir
kullanimdir.

1.5. Aks Sanatinin Cesitleri

Aks sanati Bedi’ ilminde, gorebildigimiz kadariyla ilk olarak el-Hatib el-
Kazvini tarafindan, yapilis sekline gore ti¢ kisma ayrilmistir.64 Ancak o, bu tirleri
tanitmakla birlikte onlara herhangi bir isim vermis degildir. Bu b6liim, onun ortaya
koydugu aks tiirlerine uygun birer isim dnermek suretiyle, bu sanatin gelisimine
katki saglamay1 hedeflemektedir.

59 Enbiya, 21/33; Yasin, 36/40.

60 fbnu’l-Mu’tez, age., s. 47 vd.; el-Askerd, age., s. 385; es-Sekkaki, age., s. 430; el-Kazvini, age., s. 399.
61 S{ra, 42 /40.

62 Sarag, Klasik Edebiyat Bilgisi-Belagat, s. 237.

63 Bk. [bn Ebi’l-isba’, Tahriru’t-Tahbir, s. 116.

64 el-Kazvini, age,, s. 363. Ayrica bk. et-Tehdnevi, age,, 11, 1202-1203; el-Hasimi, age,, s. 321-322.
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1.5.1. Aksu’t-Terkib

Ciimlenin iki parcasindan biri ve ona izafe edilen kismin yer degistirerek
ctimlenin son kisminda yer bulmasidir. Bunda muzaf ve muzafun ileyhten olusan
izafet terkibi, ters bir izafet yapilarak climlenin devaminda tekrar edilir. Boylelikle
zihinde ve kulakta cinas sanatinin verdigi etkiyi verir. Bu tiirtin en meshur 6rnek-

leri G133 +5&1 3Gs: “Bilyiiklerin sozleri, sézlerin biyiikleridir.” ile &5 L S66
<BWi: “Biiyiiklerin ddetleri, ddetlerin biiyiikleridir.” 6zdeyisleridir.ss

Ik izafet terkibinde muzaf olan kelime, ikinci terkipte muzafun ileyh;
muzafun ileyh ise muzaf olarak degistiginden, bu tiir aks’e, terkip biinyesindeki
degisiklikle yeni bir izafet olusturma anlaminda aksu’t-terkib demeyi uygun bul-
duk.

1.5.2. Aksu’t-Tealluk

iki ayr1 ciimlede tekrar eden bir fiile tealluk eden (ma’mul olan) kelimelerin
yerlerinin degistirilmesi ile olusur. Bu tiirde de lafzi bir 4henk vardir. iki kelimeye
muteallak olan fiil, ilk ciimlede birinci mef’ulii veya ona tabi bir kelime olarak aldi-
g1 mamuliini, ikinci climlede ikinci sirada almistir. ikinci mamul, muteallakin da
tekrarlandigi yeni ciimlede ilk mamul olmustur. Abdullah b. Zubeyr’in (6. 73/692)
hamase/yigitlige dair su beyti buna 6rnektir:66 (Vafir)

552 A Hea 525555 Ly 3,001 585,045

Onlarin kapkara hislerini bembeyaz duygulara cevirdi. Bembeyaz yiizlerini
simsiyah hale getirdi.

Bu tiir 6rneklerde, birden ¢ok mamulii olan fiile tealluk eden kelimeler, yeni
climlede yer degistirerek farkl bir mana olusturmaktadir. Bu sebeple bu tiir i¢in
aksu’t-tealluk ismini vermenin uygun olacagi kanaatindeyiz.

1.5.3. Aksu’t-Tesavi

iki ciimlenin sonundaki kelimelerin, diger ciimlede basa alinmasiyla olusan
yer degistirme aks sanatinin ligclincii seklidir. Bunun o6rnegi Ebu’t-Tayyib el-
Mutenebbi’'nin (6. 354/965) su beytidir:67 (Tavil)
Yz B lcngdeys de Blcngazse

Mali az olan kimsenin, diinyada itibar1 yoktur. Itibart az olan kimsenin de
diinyada mali yoktur.

AKs sanatinin bu tirinde, ikinci ciimle ilk ciimlenin son kismui tizerinden ku-
rulmaktadir. Bu, reddu’l-acuz ale’s-sadr (tasdir ) ile en ¢ok karistirllan aks sanati
tiriidir. Ancak yukarida da belirtildigi iizere tasdir sanatinda yalnizca kelime tek-

65 el-Kazvini, age., s. 363; et-Tehanevi, age,, 11, 1202.
66 el-Kazvini, agy.
67 el-Kazvini, agy.
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rar1 vardir. Aks sanatinda ise anlamin ters yiiz edilisi s6z konusudur. Bu sebeple,
Mantik ilmindeki esitlik iliskisini ¢cagristiran bu tiire, zihinde dogru ¢agrisimi yap-
masi1 amaciyla aksu’t-tesdvi denilebilecegi diisiincesindeyiz.

1.5.4. Aks Sanatu ile ilgili Diger Tasnifler

Yukaridaki tasnif disinda aks sanati bazi kaynaklarda, siirde sairin kendi
misralarina uyarlamasi ve bir baska sairin beytine uyarlamasi seklinde de ikiye
ayrilmistir.s8

Simdiye kadar verilen 6rnekler hep sairin kendi misraina uyguladigi aks or-
nekleriydi. Bu sebeple sadece ikinci tiire bir 6rnek vermek istiyoruz.

Ebu’l-Atahiye (6. 210/825), asagidaki beyitte bayraklar1 bulutlara benze-
tir.62 (Vafir)

SL s L e 0 JE 2055
Bayraklar vardir, onlarla zafer gerceklesir. Bulut kiimeleri gibi gecip giderler.

Ali b. el-Cehm (6. 249/823) ise nazmettigi bir beyitte bulutlar1 bayraklara
benzeterek, bir baska sairin dizelerinde gecen ifadelerin tersini ortaya koymus ve
bir aks sanati 6rnegi vermistir.7° (Tavil)

YR R e PR T JOe
Bakislart uyandirarak gectiler. Sonunda Ubeydullah’in, bayraklari ters dén-
miis askerleri gibi oldular.

Aks sanati ile ilgili sonraki donemlere ait bazi kaynaklarda tam aks ve nakis
aks seklinde bir ayrimdan daha s6z edildigini goriiyoruz. Bu tiirler, soyle tarif
edilmistir:

Aks-i Tam: Misra ve climledeki s6z sirasimi bir dncekinin tam tersi olarak
diizenlemektir.

Aks-i Nakis: Aks sanati yapilirken kelimelerin sirasi degistirildigi veya bazi
ekleme ve ¢ikarmalar yapildig takdirde noksan aks meydana gelir.”t Ancak temel
kaynaklarda yer almayan bu tasnifin yalnizca Osmanlica ile ilgili, yani divan edebi-
yatina dair bir ayrim oldugu kanaatindeyiz. Ayrica tam aks denilen tiiriin, daha
once bu makalede tartisildigi iizere aslinda kalb sanati oldugu asikardir. Nakis aks
denilen tiir de kalb sanatinin kuralli olmayan seklini ifade etmektedir.

2. Kur’an-1 Kerim’de Aks Sanatina Dair Ornekler

Bir nesir harikasi olan Kur’an-1 Kerim, sec’ ve insicama hizmet eden birgok
sanata yer verdigi gibi aks sanatindan da giizel drnekler sunar. Ciinkii o biitiiniiyle,

68 [bn Ebi’l-isba’, Tahriru’t-Tahbir, s. 318-319; ibn Hicce, age,, 1, 357.
69 [bn Ebi’l-isba’, age., s. 318.

70 ibn Ebi’l-isba’, agy.

71 Yetis, “Akis”, DIA, 11, 265.
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okundugunda ruhlar1 derinden etkileyen essiz bir ses uyumuna sahiptir. Bu, onu
diger kitaplardan ayiran énemli bir tislip 6zelligidir.

Kur’an, siir gibi belli bir vezinle yazilmadig1 halde, bi¢cim ile muhtevanin
kaynasmasindan meydana gelen kendine has bir 6l¢ti ve dhenge sahiptir. Bu dhenk,
lafiz ve mana arasindaki fonetik uyum (onomatope) ve s6z sanatlari ile olusur.72
Kur’an’da bu sanatlarin yer almasinin, Bedi’ ilminin, dolayisiyla da Arap edebiyati-
nin gelismesine 6nemli katkilar sagladigi inkar edilemez.

Ilk muhatap kitlesi siir ve edebiyatta ileri bir kavim olan Kur’an, pek ¢ok be-
di'f sanatta oldugu gibi aks sanati agisindan da bir¢ok 6rnek ortaya koymus ve
onun sagladig ahenkle, kitleleri etkileyici 6zelligini gliclendirmistir. Bu bdliimde
aks sanatinin yer aldig1 ayetlerden ornekler verilirken, 6ncelikle el-Kazvini'nin
tasnifi esas alinacak, daha sonra diger yaklasimlara dair 6rneklere gecilecektir.

Oncelikle Kur'an’da aks sanatinin aksu’t-terkib adini verdigimiz ilk tiirii ile
ilgili herhangi bir 6rnege rastlamadigimizi belirtelim. Kur'an ayetlerinde aks’in
ikinci ve ticlincii tiiriine dair érnekler bulunmaktadir.

Al-i imran suresinin 27. ayetinde aksu’t-tealluk vardr. ilgili béliim soyledir:
YO é,i} <G A éfig uL.Ul &S &5 @G S &5 “Geceyi glindiize
katar, giindiizii de geceye katarsin. Oliiden diriyi ¢ikarir, diriden de 6liiyii cikarir-

»

sin...
’G} s fiiliyle 6nce geceyi giindiize katma ifade edilmis; sonraki ciimlede ise
gece ve giindiiz kelimelerinin yerleri degistirilerek giindiizii geceye katma anlami
verilmistir. Boylelikle burada aksu’t-tealluk sanat1 gergceklesmistir.
Ayetin devaminda aym aks tiirii bu defa éfi fiili ile karsimiza cikar. ilk

ctimlede mef'uliin bih _;-Ll kelimesi iken; diger ciimlede - kelimesidir.

AKks sanatinin ayni tlriiniin yer aldig1 benzer ayetlerden bazilari da sunlar-
dir:

(A5 Edig 25 cA G S £ 2 “Oliiden diriyi, diriden de 6liyii O gikaryor..."73

3

RO Ji i e S 22 a5 .. Oliiden diriyi, diriden 6liiyii kim gika-
rr..."74

J:Ul d;L@J\ B ),Lgfﬂl JJ.U\ Pl uL 3Us: “Béylece Allah, geceyi giindiize katar,
gﬁndﬁzfli de geceye katar...”75

Kur'an’da yer bulan bir diger aks tiirii de aksu't-tesdvidir. 7.0 = 515 ‘.SJ AN

oAt “.Onlar (kadmnlar) sizin elbisenizdir, siz de onlarin elbisesisiniz...”’s ayetinde,

72 Cevikoglu, “Kur’an-1 Kerim’de Edebi Usltip”, s. 73-74.
73 Rlim, 30/19.

74 Y{inus, 10/31.

75 Hac, 22/61.
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once kadinlarin erkekler icin bir elbise oldugu sdylenmis, ardindan da ayni duru-
mun kadinlara gore erkekler i¢in s6z konusu oldugu belirtilmistir. Uygun sekilde
zamirlerin yeri degistirilerek etkili bir aks sanati olusturulmustur. Boylelikle
Kur’an, iki ayr1 ciimle ile hem bir s6z ahengi saglamis hem de ortaya koyacagi an-
lami gii¢lii bir tarzda ortaya koymustur.

AKks sanatinin ayni tiiriinlin yer aldig1 diger baz1 ayetler ise soyledir:

o Z),i.é R j> “» Y: “..Ne bu kadinlar onlara helaldir; ne onlar bunlara

helal olurlar...”77

205 o e Sl a5 e s il (0 S22 “..Onlarin hesabindan sana bir
sorumluluk, senin hesabindan da onlara bir sorumluluk yoktur...”78

0d3 pe d Ju p W LG5 B ELE NGRS gﬂfw,;m &4 i “Allahn insanlara verdigi
rahmeti énleyebilecek yoktur. O'nun énledigini de d’nun ardindan saliverecek yok-
tur...”79

Celaluddin es-Suyiiti (6. 911/1505), ibn Ebi'l-isba’in aks sanatimn farkh bir
ornegi olarak su ayetten soz ettigini nakleder:

- sfo o 2T sy B ooz T 8is es s ReE ot - Sy. Sie .
Co et 13 18 5 A V3 0 5,100 B T,6 1 32 535 BT 5T 35 1w SN 5 13 055
bt A5 e ol e
“Erkek ve kadin her kim inanarak iyi islerden birini yaparsa, iste 6yle kimseler
cennete girerler ve zerre kadar haksizliga ugratilmazlar. lyilik yaparak kendini Al-
lah'a teslim edenden daha giizel kimin dini olabilir?”so

Buradaki C,s i,:»] ;45 ifadesi ile baslayan ikinci dyetin nazmi, dncesindeki
ayetin nazminn aksidir. Ciinkii birinci ayette amel eylemi, iman eyleminden ( 323
"5 ifadesinden) énce gelmis; ikincisinde ise [sldm kelimesinden sonra gelmistir.
%2 ja; ifadesi, ‘;l.ﬁ fillinden sonra yer almigtir.st

Bu 6rnegin, aks sanatinin diger tiirlerinden farkl oldugu aciktir. Kaldi ki bu
ayetlerde ayni konuyu tersinden ifade etme durumu da séz konusu degildir. Bu
sebeple burada tam manasiyla bir aks sanatinin varligindan s6z etmek miimkiin
degildir.

es-Suy(ti'nin, kalb, maklibu'l-mustevi ve aksi mimkiin olan kalb adiyla bi-
linen maklib sanatinin, aks sanatinin bir tiirii olduguna dair goériisiine yukarida

—

76 Bakara, 2/187.

77 Mumtehine, 60/10.

78 En’am, 6/52.

79 Fatir, 35/2.

80 Nisg, 4/124-125.

81 es-Suyti, el-ltkdn, 111, 318. ibn Ebi’l-isba’a atfedilen bu aks tiirii ve izahi icin el-itkdn kaynak
gdstermemizin sebebi, farkli baskilarini incelemis olmamiza ragmen, ibn Ebil-isba'in kendi
eserlerinde bu ifadelere rastlamayisimizdir. Ulasamadigimiz bazi Tahriru’t-Tahbir veya Bedi'u’l-
Kur’dn niishalarinda bulunma ihtimaline binaen bu bilgiyi es-Suy(t?’den nakletmis olduk.

22 Muhammet Vehbi Dereli, Bedi’ iminde Aks Sanati ve Kur’an’dan Ornekler
Marife, Yaz 2014, ss. 9-24



deginilmistisz oG & j% “..Hepsi bir yériingede..”s ile ;& &C5 (5): “Rabbini tekbir

et!”s+ yetleri buna misal olarak gosterilse de, Kur’an’da {i¢iinci bir 6rnegi olmayan
bu tiiriin aslinda bir aks degil, tersinden okundugunda da ayni1 metnin ortaya ¢ikti-
g1 bir kalb sanati tiirti oldugu asikardir.

Sonug

Arap belagatinde kelamu siisleyen lafiz ve mana sanatlarini inceleyen Bed?’
ilminde, bu amaca hizmet eden edebi sanatlardan biri olan aks, manevi sanatlar
arasinda sayilsa da ayni zamanda s6z ahengini saglayan sanatlardan biridir. Bir
climlenin sonunu basa, basini da sona almak suretiyle yeni bir climle olusturmayi
ifade eder. Ebi Hilal el-Askeri, ibn Ebi’l-isba’ ve bu sanat1 aks ve tebdil bashg altin-
da inceleyip boéliimlere ayiran el-Kazvini, bu sanatin gelismesine 6nemli katkilar
saglamislardir.

Bu sanat, ilk dénemlerden itibaren bilinip gerek nesir gerekse siirde yaygin
olarak uygulanmis olsa da, tarihi siirecte cogunlukla kalb ve reddu’l-acuz ale’s-sadr
(tasdir) gibi bazi sanatlarla karistirilmistir. Aks, ozellikle mustevi kalb ve ve
reddu’l-acuz ale’s-sadr sanatlarina yakindir. Ancak aks sanatinda tekrarlanan, bir
kelime degil bir ibare ya da kelime gurubudur. Reddu’l-acuz ale’s-sadr’da ise tek-
rarlanan ibare degil, bir kelime veya birlesik kelimedir. Kelamin, harekesiz haliyle
tersinden de ayni sekilde okunmasi ile olusan kalb ise gorsellige de hitab eden da-
ha farkl bir kullamimdir. Aks ile kalb, birbirinden ayri1 sanatlar oldugu halde, kalb
sanatinin bir tiirti olan mustevi kalb’e bazi dlimlerce ma la yestehilu bi’l-in’ikds adi-
nin verilmesi, bu karisikliga neden olmustur.

lyi kurgulanan bir aks sanati, ayn1 zamanda anlami da giiclendirmektedir.
Ses tekrari ile de yapilan tiirleri olmasi sebebiyle insan zihninde lafzi bir sanat olan
cinasla benzer tesir olusturmaktadir. Bu sebeple aks sanatini yalnizca bir manevi
sanat olarak gérmenin eksik olacagi, onu ses ahengine dayali bir mana sanati ola-
rak nitelemenin daha uygun olacagi kanaatindeyiz.

el-Hatib el-Kazvini'nin, isimlendirmeden kisimlara ayirdig1 aks sanatina dair
ornekler tizerinde diistiniildiigiinde, aks sanatinin tarihi siireci de dikkate alinarak,
soz konusu tiirlerin aksu’t-terkib, aksu’t-tealluk ve aksu’t-tesdvi seklinde isimlendi-
rilmesinin uygun olabilecegi diisiincesindeyiz.

Aks, Kur'an’da yer alan bedi’1 sanatlardan biridir. Beddi’u'l-Kur’an’a dahil
olan aks sanatinin ii¢ tiiriinden ikisine dair érneklere Kur'an'da rastlamak miim-
kiindiir.

82 Bk. es-Suyiiti, age., 111, 318.
83 Enbiya, 21/33.
84 Muddessir, 74/3.
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Kur’an’da Toplumsal Degisme Olgusu
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0z

Sosyal bilimciler, toplumsal degisme olgusunu ilerlemeci/dogrusal ve cevrimsel/déngiisel
yaklasimlar isiginda; niifus, ekonomi, cografya, kiiltiir, teknoloji gibi nedenlerle acikla-
maya ¢alismaktadirlar. Kur’dn bu anlamda incelendigi zaman, gériilecektir ki, toplumsal
degismenin temel unsuru toplumun kendisidir. Ayrica Kur’dn toplumsal degismenin dinf
ve ahldki sebeplerini de vurgulamakta; cesitli kavramlarla bireysel, toplumsal ve evrensel
degismeyi ve degismezleri islemektedir. Calismamiz toplumsal degisme baglamindaki
ecel ve stinnetullah ile tagyir, miidavele ve def’ gibi Kur’dn kavramlarina dair bir pano-
rama sunmak ve boylelikle toplumsal degisme kavraminin analizinde disiplinlerarast bir
giris denemesi amacini tasimaktadir.

Anahtar Kelimeler: Kur’an, Toplumsal Degisme, Siinnetullah, Tagyir, Miidavele

The Notion of Social Change in the Qur'an -A Multi-Disciplinary Approach-

Social scientists try to explain the notion of social change under the light of progres-
sive/linear and periodic/cyclic approaches by taking some certain reasons into consid-
eration including population, economy, geography, culture and technology. If the Qur'an
is examined within this context, it will be clear that the main component of social change
is the society itself. Moreover, the Qur'an expresses the religious and ethical reasons for
the social change, and deals with the individual, social and universal changeable and un-
changeable by means of various concepts. Our study aims to demonstrate a panorama
concerning some Quranic concepts such as ajal, sunnatullah and taghyir, mudawala and
daf’ in the context of social change, and thus to provide a multi-disciplinary reading
about the analysis of social change.

Key Words: Quran, Social Change, Sunnatullah, Taghyir, Mudawala
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Giris

Hayatin ve toplumun siirekli degistigi, bu olgunun yani degisimin, “degis-
meyen tek sey degisimin kendisidir’ séylemi ile ya da Herakleitos'un (MO. 540-
4807) “ayni nehirde iki defa yikanilmaz” deyimiyle, mutlak kabul edildigi gozlen-
mektedirt. Ote yandan degisimin sosyolojinin en temel kavram ve konularindan
biri oldugu bilinmektedir. Hatta bagimsiz bir disiplin olarak Sosyoloji’yi doguran
ana nedenin, 18-19. yy.da yasanan hizli toplumsal degisim oldugu soylenmektedir.
Sanayi devrimi ile iiretim basta olmak Uzere, aile, egitim, sehirlesme, tabakalasma
acisindan toplumsal yap1 hizla degismis; geleneksel toplumdan modern topluma
gecilmistir. i1k sosyolojik calismalar1 da neden ve sonugclariyla birlikte bu toplum-
sal degisimi ve boyutlarin1 anlamaya ¢alisan analizler olusturmustur2.

Sosyolojik bir kavram olarak toplumsal degisim; toplumsal deger, norm,
davranis, iliski, yap1 ve kurumlarin zaman icerisinde gecirdigi doniisiim olarak ta-
nimlanmaktadirs. Bagka bir ifadeyle toplumsal degisim, kacinilmaz ve evrensel bir
fenomen olarak toplumun ekonomik, kiiltiirel, yapisal, ekolojik ve(ya) demografik
acilardan degismesidir. Degisme; bir taraftan hi¢bir yonii isaret etmeyen notr bir
kavram iken, diger taraftan merkeze alinan degerlere gore gelisme ve ilerleme gibi
olumlu, gerileme ve bozulma gibi olumsuz yonleri icine alabilecek anlam genisligine
sahiptir.

Toplumsal degismeyi cevre, kiiltiir, niifus, sehirlesme, teknoloji gibi olgularin
etkiledigi kabul edilmektedir. Cevre, her ne kadar sanayilesme doneminde etkisi
azalmis goriiniiyorsa da toplumlarin érgiitlenmesi, liretim bigcimlerinin sekillen-
mesi ve ekonomik yapinin olusmasinda etkilidir. Max Weber’in (1864-1920) Pro-
testan ahlaki ve kapitalizm arasinda kurdugu iliskide oldugu gibi, kiiltiiriin yasam
bicimini, davranis kaliplarin etkiledigini kabul etmek gerekecektir. Cesitli neden-
lerle olusan niifus hareketleri, sozgelimi niifusun hizh artisi ya da diisiisii de top-
lumsal degismede bir baska etkendir. Sehirlesmenin de mahalli ve cemaatgi yapi-
larda ¢oziilmeye neden oldugu ve dinin kamusal alanda goriniirligiini azaltarak
dini yasama bicimini bireysellestirdigi gozlenilmektedir. Ote yandan atesten teker-
lege, pusuladan matbaaya, buharli makineye, elektirige ve internete kadar gelisen
teknolojiler, toplumsal degisimi hizlandiran etkenlerdir+.

Bilindigi gibi toplumbilimciler sosyal degismeyi cesitli teori ve yaklasimlarla
aciklamaya calismislardir. Bunlar cevrimsel/déngiisel ve ilerlemeci/dogrusal yak-
lasimlar olarak iki ana baslikta toplamak miimkiindiirs.

1 Hilav, Diyalektik Diistincenin Tarihi, s. 17; Vergin, “Degisim ve Siireklilik”, s. 5.

2 Sugur, Sosyolojiye Giris, s. 10; Celik, Kur’dn’da Toplumsal Degisim, s. 11; Okumus, Toplumsal Degisme ve
Din, s. 22.

3 Sugur, age., s. 55; Bottomore, Toplumbilim: Sorunlarina ve Yazinina ili,skin Bir Klavuz, s. 313.

4 Sugur, age., ss. 55-57; Arslantas, “Sosyal Degisme Kentlesme ve Kentlilesmenin Din Uzerindeki
Etkileri”, ss. 189-191.

5 Bottomore, age., ss. 323-328.
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Toplumu dogan, biiyliyen ve 6len bir organizma gibi degerlendiren ve bu
nedenle “organizmaci” adi verilen cevrimsel yaklasima gore degisme ddngiiseldir.
Diger bir tabirle degismenin yonii ileri ve geri olmak tlizere daireseldir. Baska bir
ifadeyle degismenin yonii bazen olumlu bazen de olumsuzdur. Fikir 6nciiliigiinii
ibn Haldun’un (808/1405) yapti1 bu yaklasima gore, biitiin toplumlar kurulus,
yiikselis ve ¢ékiis asamalarindan gecers. Bu nedenle “yiikselis ve ¢okiis kurami” ola-
rak da bilinir?. flerlemeci tarih anlayisma dayanan dogrusal yaklasima gére, degis-
me gelismedir yani degismenin yonii ileriye dogrudur ve ¢izgiseldir. Bunlar 6zetle
evrimci, diyalektik ve modernlesmeci yaklasimlardir.

Bu yaklasimlardan biri olan ve Bati’y1 merkeze alarak etnosantrik bir bakis
acis1 ortaya koyan evrimci yaklasim, gelismis-gelismemis/evrimini tamamlamis-
tamamlamamis ayrimindan hareketle; biitiin toplumlarin basitten karmasgik yapila-
ra, diger bir deyisle feodaliteden sanayilesmeye dogru ideal bir toplumsal diizene,
yani batili standartlar ve degerlere dogru evrildigini ileri siirer. Ornegin, yaklasi-
min dnemli temsilcilerinden olan ve pozitivist bir bilim anlayisina sahip Auguste
Comte’a (1798-1857) gore, biitiin toplumlar esyay1 ve evreni anlam(landir)mak
icin teolojik, metafizik ve pozitif donemlerden gececeklerdirs.

Catismaci diyalektik kurama gore, toplumsal degisme olgusu bir iiretim tar-
zindan digerine gecistir. Degisimin belirleyici etkeni catismadir. Karl Marks’a
(1818-1883) gore catisma, ayn1 zamanda, toplumun temel karakteristigidir. Catis-
manin kaynagi toplumun i¢ geliskileri ve zitliklari, nedeni ise iiretim araglarina yani
altyapiya sahip olma miicadelesidir. Alt yapiy1 elinde bulunduran iist yapiy1; yani
aileyi, kiilttird, dini ve hukuku y6nlendirir. Bu kurama gore degismenin yoni, ilkel
komiinal toplumdan sinifsiz sosyalist topluma dogrudur®.

Yapisalci-islevselci bir karakteri olan modernlesme kuramima gore degisme,
cografya ile sinirh geleneksel toplumdan rasyonalite iizerine kurulu, farklilasma ve
uzmanlasmaya dayali modern topluma dogrudur. Ekonomik, siyasi ve kiiltiirel bo-
yutlariyla modernligin 6l¢iitii Bati normlaridir ve bu sebeple modernlesme yakla-
sim1 da Bati-merkezci bir anlayisa sahiptirt. Bu noktada “cogul modernlikler” ile
“alternatif modernlikler” ve bu arada “Bati dis1 modernliklerin” giindeme getiril-
mesitt dogaldir.

Toplumsal degismeyi ve nedenlerini anlamaya doéniik bu a¢iklamalarin “me-
kanik”12 yaklasimlar oldugu, degisimin en dnemli 6znesi olan insanin ve toplumun
iradesi ve “halife” ozelligini géz ardi ederek, onu 6znelikten nesnelige ittigi ve
edilgenlestirdigi soylenebilir. Halbuki kabul edilmelidir ki, biitiin bu etkenlerin
insan eliyle bicimlendirilmesi olasi iken, insanin bigimlendirilmesinin tamamen bu

6 {bn Haldun, Mukaddime, 1, 431-436, 444-447.

7 Celik, age., ss. 27-30; Okumus, age., ss. 36-40; Kiigiikcan, Din Sosyolojisi, s. 86.

8 Celik, age., ss. 30-31; Okumus, age., ss. 40-42; Kii¢likcan, age., s. 86.

9 Sugur, age., s. 60.

10 Celik, age., ss. 37-39; Okumus, age., ss. 42-44; Kiigiikcan, age., s. 86.

11 Gole, Modern Mahrem, ss. 26-28, 170-182; Gole, Melez Desenler, ss. 159-174; Yiicedag, “Niliifer Gole'de
Bati-Dis1 Modernligi Anlamak”, ss. 69-76.

12 Kosemihal, Sosyoloji Tarihi, s. 36.
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etkenlere indirgenmesi kabul edilemez13. Asagida da goriilecegi tizere, Kur'an'in bu
yaklasimlardan temel farki, insanla ilgili her seyde oldugu gibi, toplumsal degisme
konusunda da insani 6zne olarak degerlendirmesi ve sorumlu tutmasidir.

Calismamizda toplumsal degisme olgusunu Kur’an'in ilgili ayet ve kavramla-
rindan hareketle degerlendirmeye c¢alisacagiz. Kur’an’da sosyolojinin alanina gire-
bilecek ¢ok sayida kavram ve konu bulundugu diistincesinden4 hareketle, toplum-
sal degisme olgusu ile ilgili Kur’'an ve tefsir literatiirindeki malumata sosyolojinin
dikkatini cekebilecegimizi ve boylelikle alanin literatiiriine miitevazi bir katki sag-
layabilecegimizi diisiiniiyoruz.

1. Degistiren Bir Kitap Olarak Kur’an

Din, kurulusunu tamamladig1 asamada korumaci yapisi nedeniyle toplumun
devamliligini saglayan, kendisi ve temel doktrinleri degismeyen en temel (dogma-
tik) kurumlardan biri olarak, her ne kadar muhafazakar karakteri 6ne ¢iksa da (di-
nin) kendisinin degilse bile, dini olanin zamana ve sartlara gore degisebilirligis
kabul edilmektedir. Kisaca ifade etmek gerekirse, “din sabit ise de seri-
at/uygulamalar dinamiktir’s. islam’in tarihinde kendisine dinamizm kazandiran
icmdin, ictihddin, kiydsin, tecdidin ve mezheplerin varligi da bunun gostergesidir”.

Din, toplumun en dnemli kurumlarindan biri olarak, toplumu ve toplumsal
degismeyi etkiler. Ancak din ile toplum ve toplumsal degisim arasinda tek boyutlu
bir iliskiden degil diyalektik bir iliskiden, bir diger ifadeyle etkilesimden so6z edile-
bilirs. Buna gore dinin bir taraftan direng gostererek toplumsal degisimde koruyu-
cu ve yavaslatici, diger taraftan megriilastirict yoniiyle takviye edici, bazen de degi-
simi talep ederek temel belirleyici etkisinden s6z edilebilir. Berger buna, diinya insa
etmede dinin “kurucu” ve “koruyucu” etkisi adini verir19. Ote yandan toplumsal
degisimin de dini dolayl ya da dogrudan, olumlu veya olumsuz etkiledigi gozlen-
mektedirze.

Tevhid inancina dayal Islam’in tann anlayisi deist, statik ve edilgen -diger
bir tabirle (insan tarafindan) yaratilan tanri- degil, dinamik ve etken, yani yaratan
tanr1 anlayisina dayanmaktadir. Ciinkii islim’in temel kaynag1 Kur'an’a gore, Allah
hi¢c 6lmeyecek canli (Hayy) olarak, her an yaratma eyleminde bulunan bir tanri-
dirzt. Yaraticy, kdinatta her an yeni bir is ve olustadir. Her dem kainata miidahildir

13 Sener, “Sosyal Degismenin Dini Hayata Etkisi”, s. 98.

14 Cebeci, “Sosyolojik Tefsirin imkan ve Sorunlar1”, ss. 367-370.

15 Mecelle’'nin meshur kaidesi “ezminin tagayyuru ile ahkdmin tagayyuru inkdr olunamaz” i¢in bk.
Berki, Actklamali Mecelle, s. 22. Ornekler icin bk. Sahin, “islam ve Sosyal Degisme”, ss. 12-28.

16 Bk. Giiler, Sabit Din Dinamik Seriat, ss. 1-176.

17 Benzer degerlendirmeler icin bk. ikbal, [sldm’da Dini Tefekkiiriin Yeniden Tesekkiilii, s. 209; Aydin, ilk
Dénem Islam Toplumunun Sekillenisi, ss. 184-186; Beser, “Sosyal Degisme ve ictihat”, ss. 301-318;
Kirca, Kur'an’t Anlama, s. 67.

18 Benzer degerlendirmeler i¢in bk. Sinanoglu, “Toplumsal Degisim ve Din”, s. 26; Arslantas, agm., s. 190.

19 Berger, Dinin Sosyal Gergekligi, ss. 29-59, 61-88. Ayrica bk. Dursun, Din Biirokrasisi, s. 26.

20 Celik, age., ss. 46-53; Okumus, age., ss. 87-176, 198; Kiigiikcan age., ss. 88-98. Ayrica bk. Harman,
“Sosyal Degisme ve Dinler”, ss. 106-112.

21 Bakara 2/255; Al-i imran 3/2; Furkan 25/58.
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ve tasarrufta bulunmaktadir2z. Rastliine de siirekli eylem halinde olmasini tavsiye
etmistirzs. Islam dininin kendisi de diinyaya yénelmis ve toplumsal hayat1 yeni bir
hukuk anlayisiyla Allah'in iradesi yoniinde degistirmek tizere yola ¢ikmistirz4. An-
cak hemen belirtilmelidir ki, Islam, toplumda ve toplumsal degisme siirecinde si-
radan bir sosyal kurum ve “list yap1” unsuru degil, temel belirleyici unsurdur2s.

Bu cercevede vahyin, tarihe “yaradanca” bir miidahale oldugunu séylemek
yanlis olmasa gerektir. Bilindigi gibi bu miidahalenin en sonuncusu, “Kur’an” ola-
rak tecelli etmistirze. Kur'an sadece gecmiste tarihi insa etmis degildir, islam dina-
mizminin kaynagi olarak, insd edici 6zelligini bugiin de toplum i¢in siirdiirmekte-
dir?7. Diger kitaplar gibi, Kur'an da Hayy olan Allah tarafindan, hayat ve akil sahibi
canlilar1 uyarmak i¢in génderilmistir2s. Muhataplarina evreni ve tarihi dogru oku-
malarini salik veren2® Kur’an, bir taraftan kendisinden 6nceki iyiyi tasdik etmis ve
korumuss3o; diger taraftan korii koriine taklidi ve gelenekgiligi yermistirst. Boylece
insani ve toplumu, dolayisiyla tarihi degistiren bir kitap olmustur. Ayrica diinyay1
degistiren liderler olarak peygamberler ile dini énderlerin, ézellikle de islam pey-
gamberi Hz. Muhammed’in (s.a) 6ne ¢iktig1 bilinmektedir32. O nedenle tarihteki en
onemli toplumsal degisimlere, “6rnek kisilikler”s3 olarak peygamberlerin yol actig
kabul edilmelidir.

Kur’an indigi donemden beri, mutedil ve hayirh durusuyla ¢agina taniklik
ederek, insanligi iyilige cagirip kotiliikten uzaklastirma gorevini immetin omuzla-
rina yiiklemistirs4. Boylelikle immete yonetimler karsisinda bir “6zerklik” vermis-
tirss. Bu da “hayat kitab1” olan Kur'an’in, hayat kadar dinamik yapisini ve Islam
timmeti araciligiyla toplumsal hareketlerin ve o arada toplumsal degisimin temel
dinamigi oldugunu gosterir.

2. Kur’an’da Degismeyen Toplumsal Yasalar: Ecel ve Siinnetullah

Toplumsal yasa tabirini, Auguste Comte (1798-1857) gibi, fizik yasalar1 6l-
clsiinde ve 6zellikle kati nedensellige bagh kesinlik arz eden olgular anlaminda

22 Rahman 55/29.

23 [ngirah 94/7.

24 Mensching, Dini Sosyoloji, s. 98, 113.

25 Mardin, “Islamcilik”, ss. 12-13

26 Benzer bir degerlendirme icin bk. Ozdes, “Sosyal Degisim Olgusundan Hareketle Kur’an’in Tarihsel
Oldugu Tezi Uzerine Bir Degerlendirme”, s. 191.

27 Gokkar, “Dialectic Relationship Between The Qur’an and Society in Islamic Hermeneutical Traditions”, s. 2.

28 Y3-sin 36/70.

29 Alak 96/1; A’raf 7/176; Yasuf 12/3, 111; Hid 11/120; Ankebit 29/20; Al-i imran 3/137; En’am
6/11; Rim 30/9, 42; Zariyat 51/38-60.

30 Al-i imran 3/3; Maide 5/48.

31 Bakara 2/270; Maide 5/104. Kur’dn'mm degistirmeyi hedefledigi cahiliye donemi yanlsliklarindan
bazilari igin bk. Dumlu, “Kur’an ve Degisim”, ss. 171-172.

32 Hart, En Etkin 100: Hazreti Muhammed'den Gorbagov’a Ozgiin Bir Degerlendirme, ss. 1-7.

33 Hz. ibrahim’in (a.s) érnekligi icin Miimtehine 60/4-6’ya, Hz. Peygamber’in (s.a) érnekligi i¢cin de
Ztimer 33/21’e bakiniz.

34 Bakara 2/143; Al-i imran 3/110.

35 Mardin, Modern Tiirkiye'de Din ve Toplumsal Degisme-Bediuzzaman Said Nursi Olayi, s. 257.

Mustafa Sentiirk, Kur’dn’da Toplumsal Degisme Olgusu Disiplinlerarasi 29
Bir Giris Denemesi, Marife, Yaz 2014, ss. 25-42



degil sosyal bilimin izin verdigi ve sosyolojinin kabul ettigi sinirlar icinde kullandi-
gimizi belirtmek isteriz.

Konumuz baglaminda ve kullandigimiz anlamda Kur’an’da ilgili toplumsal
yasalarin neler olabilecegine baktigimizda; biri ayn1 zamanda dogal bir kanun olan,
ama bizim ¢alismamizda “toplumsal yapinin sonu” anlaminda ele alacagimiz ecel,
digeri ise toplumsal isleyisi ve bu isleyisin yoniinii ifade etmek tlizere kullanilan
stinnetullah kavramlaridir.

Bu baglamda ecel ve siinnetullah kavramlarinin evrenin isleyisine dair si-
recleri ifade etmek tizere kullanildiginin farkinda olarak ancak burada konumuzla
ilgisi nedeniyle, sadece sosyal alanla irtibati acisindan ele alinacagini belirtmeliyiz.

2.1. Ecel

Sozliikte “belirlenmis bir zaman dilimi ve onun sonu”3¢ anlamina gelen ecel
kelimesi, bu anlam dogrultusunda Kur’dan’da “kadinlarin iddet siiresi”37, “borcun
vadesi”ss, “tevbe ve helak oncesi verilen miiddet”3s® gibi anlamlar, yam sira “birey-
sel4o, toplumsal4! ve kozmik dkibet”42 i¢in kullanilmistir.

Konumuzla ilgisi acisindan bakildiginda, Kur’an’in ilgili ayetlerinde her top-
lumun bir eceli oldugu ve bu ecelin 6ne alinmasinin veya ertelenmesinin miimkiin
olmadig1 belirtilmektedir+s. ibn Haldun’'un kendisinin de atifta bulunmasindans
hareketle, toplumlarin canli organizmalar gibi yok olacagi kuramini dayandirdigini
diisiindiigiimiiz dyetlerden, toplumlarin bireyler gibi zorunlu olarak yok olacagi
anlaminin yan sira ve belki daha ¢ok cezalandirilip heldk edilecekleri, erdemli bir
toplumun ise ecelinin ahlak ilkeleriyle sinirlandirildig: ve iyi olan seylerin siirdii-
riillmesi halinde, diinyanin sonuna kadar yasamasinin imkan dahilinde oldugu sek-
linde anlasiimistirs.

Ecel ile ilgili ayetlere yakindan bakildiginda, siire anlamindaki ecelin “hayat
miiddeti”; kiyamet olarak da anlasilan ecel-i miisemmdnin ise “hayat miiddetinin
sonu” anlamina geldigi goriilmektedir+. Ayetlerden ecelde takdim ve te’hirin, yani

36 Ragib el-Isfahani, el-Miifreddt, 1, 13.

37 Bakara 2/231, 232, 234; Talak 65/2, 4.

38 Bakara 2/282.

39 {brahim14/10; Nahl 16/61; Ankebit 29/53; Faur 35/45; Nah 71/4.

40 Al-i imran 3/145; En’am 6/2, 60; Miinafik(in 63/10-11.

41 A'raf 7 /34; Ylnis 10/49; Hicr 15/5; Mi'min{n 23/43.

42 Gezegenlerin eceli icin Ra’d 13/2, Lokman 31/29, Fatr 35/13 Zimer 39/5'ye; gokler ile yer
arasindakilerin eceli i¢in Rlim 30/8, Ahkaf 46/3’e; ahiret gliniiniin eceli icin Hid 11/104’e bakiniz.

43 A'raf 7/34; Ylnis 10/49; Hicr 15/5; Mi'min{n 23/43.

44 {bn Haldun, age, 1, 435.

45 Ylinus 10/96-98. Ayrica bk. Elmalily, Hak Dini, 111, 2155-2156; Mevdadi, Tefhimii’l-Kur’an, 11, 30.

4 Bu noktada miisemmad kelimesinin “adi konulmus/belirlenmis” anlami dikkate alinmalidir. ilgili
dyetler icin bk. Ra’d 13/2; Ankebilit 29/53, Lokman 31/29; Fatir 35/13; Ziimer 39/5. Benzer
degerlendirmeler i¢in bk. EImalili, age., 111/1874; Karadeniz, Ecel Uzerine, ss. 47-48.
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ecelin 6ne alinmasi ve ertelenmesinin ecel-i miisemmaya kadar miimkiin; ancak
miisemmad ecelin takdim te’hirinin ise imkansiz oldugu anlasilmaktadir4.

Toplumlar icin ecelin “miisemma” 6zelligi, onun énceden belirlenmis bir ya-
z1 ile iradeyi ortadan kaldirarak, insan ve toplumu edilgenlestiren, dahasi nesneles-
tiren bir anlami olmadiginin gostergesi sayllmahdirss. Zira sosyal alanda, diger bir
ifadeyle insana ait alanda, varolustan ilerleme ve gerileme seklinde tezahiir edebi-
len iki yonlii degisime ve yokolusa kadar, biitiin eylemlerden insan sorumlu olsa
gerektir.

2.2. Siinnetullah
Stinnet kelimesi, Arapca s-n-n/;,.. kékiinden tiiremistir ve konumuzla ilgili

olan “adet”, “huy”, “yol”, “kanun” gibi anlamlara gelmektedir+>. Kelimenin
Kur’an’daki kullanimina bakildiginda, siinnetullahin “Allah'in kdinati yonetme y6n-
temi, yasas1”s9, 6zellikle de toplumlarin yiikselis, ¢okis ve helak edilmeleri ile ilgili
hiikiim ve uygulamalar1 anlamina geldigini sdylemek miimkiindiir. Bir bagka ifa-
deyle siinnetullah, “Allah'in varhklarla ilgili olarak oteden beri varolan ve
varolmaya devam edecek degismeyen bir davranis bicimidir”s:.

Ilgili ayetlers2 yakindan incelendiginde goriilecektir ki siinnetullah, hemen
biitiin ayetlerde ge¢mis toplumlara uygulanan cezalar ve onlarin ortadan kaldiril-
malart anlaminda kullanilmistir.

“Allah’in tarihsel siirece yerlestirdigi stinnetler”s3 olarak siinnetullahin “de-
gismeyen yasa” anlamina geldigi sdylenebilir. Siinnetullah kavramu ile ilgili dikkati
ceken bir baska o6zellik, onun evrensel ve degismez niteligidir. Ayetlerden aym
sartlarin olustugu biitiin zaman ve mekanlarda ayirim yapmaksizin stinnetullahin
uygulandigi/uygulanacagi ve bunda bir degisim/.; ya da doniigiim/ J, <

olmayacagis+ anlasilmaktadir. Allah’in iyiligi arzulamasi ve iyilerin yaninda olmasi
dass, bu durumu degistirmemektedir. Baska bir ifadeyle siinnetullah geregi Allah’in
tarihe miidahalesi tarafsizdirse. Ancak hemen belirtmeliyiz ki siinnetullahin
degismez ve evrensel niteligi kat1 bir nedenselligi ve determinasyonu gerektirmez.
Insanlar siinnetullah yasasini degistiremez veya ortadan kaldiramazlar, ancak bu
yasanin isleyisi ile ilgili gerekli sartlarin olusumunda, iradeleri 6l¢iistinde inisiyatif

47 Had 11/3; Nahl 16/61; Fatr 35/11, 13, 45; Nah 71/4; Minafikiin 63/10-11. Benzer
degerlendirmeler i¢in bk. Karadeniz, age., ss. 46-66.

48 Benzer bir degerlendirme i¢in bk. Okumus, age., s. 187.

49 Ragib el-Isfahani, age., 11, 322-323.

50 Ates, Yiice Kur’an'in Cagdas Tefsiri, 11, 113.

51 Ozsoy, Stinnetullah: Bir Kur'dn Ifadesinin Kavramsallasmasi, ss. 51-53; Gwynne, “fhmal Edilen Siinnet:
Stinnetullah (Tanrr’'nin Siinneti)”, s. 200.

52 Al-i imran 3/137; Nisa 4/26; Enfal 8/38; Hicr 15/13; Kehf 18/55; Ahzab 33/38, 62; Fatir 35/43;
Mi'min 40/85; Fetih 48/33.

53 Ozsoy, age., s. 135.

54 Ahzab 33/62; Fetih 48/23; Fatir 35/43.

55 Allah mii'minler (Enfa 8/19), muhsinler (Nahl 16/128, Ankebiit 29/69), sabredenler (Bakara 2/153,
Enfal 8/46) ve miittakiler (Bakara 2/194; Tevbe 9/36, 123; Nahl 16/128) ile beraberdir. Krs. Siddiki,
Kur’an’da Tarih Kavrami, s. 13.

56 Ozsoy, age., s. 182; Said, Bireysel ve Toplumsal Degismenin Yasalart, s. 186.
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isleyisi ile ilgili gerekli sartlarin olusumunda, iradeleri 6l¢iistinde inisiyatif kulla-
nabilirler. Zira evrenin fizik yasalar1 Allah’in iradesinden bagimsiz olmadig: gibi,
stinnetullah da icbaren Allah’in iradesi ile insan bilinci ve iradesini devre dis1 bira-
kan bir toplumsal yasa degildir. Dolayisiyla evren ve tarih icin deist ve determinist
karakterli yasalardan sz edilemezs?. Baska bir ifadeyle evren yaraticisindan, tarih
de basrol oyuncusu insandan bagimsiz degildir. O nedenle sosyolojik bir olgu ola-
rak M. Akif'in deyimiyle “tarihin tekerriiriinden”ss séz edilebilirse de, ontolojik ger-
cekliginden so6z edilemez. Bir ucu kadim kader tartismasina dayanan bu konuda su
soylenebilir: Tarih, senaryosunu Allah ile insanin, teknik tabirle irdde-i kiilliye ile
cliz’iyenin beraber yazdiklari bir oyundur(!).

Kur’an'in ortaya koydugu tarih anlayis1i mekanik, hatta determinist, evrimci
veya organizmact degildirs?. By, slinnetullah kavramiyla kainata konulan diizenin
(veya yasanin) Allah’tan bagimsiz isledigi, mutlaka dyle olacag), tekamiil edecegi ve
biitiin toplumlarin organizmalar gibi yok olacagi demek degildir. Ciinkii kainat1 var
eden, onun diizenini koyan, onu ortadan kaldirma kudretine de sahiptirso.

2.2.1. Stnnetullah’ta Degisim/Tebdil ve Doniisiim/Tahvil Yoktur

Tiirkce’de kullandigimiz “bedel” anlamini da goz oniine alarak, tebdilin “bir
seyin kendisini degistirmek”, “bir seyi baska bir seyle degistirmek” gibi “mutlak
degisim” icin kullanildigin1 s6ylemek miimkiindiirét. Kelimenin Kur’an’da da bu
anlamda yani “bir seyi ortadan kaldirip yerine bagka bir sey (bedel) koymak” an-
laminda kullamildigini gériiyoruz. Kur'an, “bir esi birakip baska bir es edinmeyi”sz,
“kotilagi iyilige”es, “glizeli ¢cirkine”s4, “imam kiifre”s5, “nimeti nankorliige”s¢ degis-
meyi; “ayetlerin Kur'an’daki yerini”¢7, “vahyi”¢s, “Kur’an’1”e?, “dini"7¢ degistirmeyi
hep b-d-1/Jx kokiinden tiireyen kelimelerle ifade etmistir. Tebdil kavraminin nesh

baglaminda konu edinilen, ayetlerin Kur’an’daki yerini degistirmek anlami disinda,
yukarida verdigimiz orneklerde de goriildigi iizere, Kur'an’da olumsuz degisme-
lere karsilik geldigi ve bu degisimlerin Kur’an’'in ortaya koydugu degerler sistemi-
ne aykiri oldugu goriillmektedir.

Tebdil kavrami, Kur'an'da toplumsal degisme baglaminda, “bir toplumun
yerine baska bir toplum getirmek anlaminda” da kullanilmistir. Bir toplumun sahip
oldugu nitelikleri kaybederek yok olmasi, ortadan kaldirilmasi veya siyasi hakimi-

57 Benzer degerlendirme icin bk. Aydin, “Toplumsal Degisme ve islam”, s. 16.
58 Ersoy, Safahat, 11, 978.

59 Benzer degerlendirmeler i¢in bk. Okumus, age., s. 184.

60 Siddiki, age., s. 195, 221.

61 Okumus, buna “yatay uzamsal degisim” adini verir. Bk. Okumus, age., s. 190.
62 Nisa 4/20; Ahzab 33/52; Tahrim 66/5.

63 Furkan 25/70; Neml 27/11.

64 Nisa 4/2.

65 Bakara 2/108.

66 Bakara 2/211; ibrahim 14/28;

67 Nahl 16/11.

68 Bakara 2/59; A'raf 7/162; Muhammed 48/15.

69 Ylinus 10/15.

70 Mii'min 40/26.
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yetinin sona erdirilmesi, hep arz ettigimiz ecel ve siinnetullah kavramlariyla ifade-
lendirilebilecek toplumsal yasalar cercevesinde gerceklesmektedir.

Kur’an’da, siinnetullah’ta hig¢bir siirette degisiklik/tebdil olmayacag1 vurgu-
lanmaktadir”t. Buna gore kaindtin idaresi ve toplumsal alana ait uygulamalarla
ilgili yasa(lar)da herhangi bir degisiklik olmayacagim sdyleyebiliriz. Ote yanda
stinnetullahin herhangi bir déniisiime ugramayacagi tahvil kelimesiyle anlatilmak-
tadir72. Konumuzla ilgili olarak liigatte, “bir halden diger bir hale gegcmek”, “lizerin-
den bir y1l gecmek”, “bir seyi baska bir seyden ayirmak” demek olan tahvil, ek ola-
rak “degistirmek”, “nakletmek”, “yerinden kaldirmak”, “bir isi imkansiz kilmak”,
“topragi bir yil ekip bir y11 ekmemek” gibi anlamlara gelir. Tahvilin ‘bir halden bas-
ka bir hale gecis’ anlamindan hareketle, dilimizde doéniisiim kavramu ile kargsilana-
bilecegini sdyleyebiliriz73. Stinnetullah s6z konusu oldugunda, tebdilden farkl ola-
rak, tahvil olmamasi demek siinnetullahin bir evrim ve donilisiim gecirmemesi de-
meKktir.

Fatr saresi 35/43. ayette slinnetullah’in degisim/tebdil ve doniisi-
me/tahvile ugramayacagi birlikte anlatilmaktadir. Tebdil, bizdtihi degisimi, bir seyi
degistirip yerine baska bir sey koymayzi; tahvil ise bir seyin zaman icerisinde gecir-
digi doniisiimi ifade etmektedir. Buna gore siinnetullahta tebdil olmamasi, Allah’in
yasasinin degismemesi, ornegin sakinmalari gereken seyler kendilerine agiklandigi
halde saptirilmay174 ve o nedenle azab edilmeyi hak etmis’s bir topluma bundan
baska bir sonucun terettiib etmemesi, azadb ve heldk yasasinin kaldirilip yerine
baska bir yasanin gelmemesi; stinnetullahta tahvil olmamasi ise Allah'in bu slinne-
tini uygulamay1 ertelememesi ve stinnetullahin zamanla déniisiime ugramamasi,
her zaman gecerli olmasi demektir7e.

Kur’an’'da Allah’in yarattigi evrenin dizeninde (siinnetullah)?? bir degisme
olmayacag1 vurgulandigi gibi, Allah’in yaratmasi78 ile vahyinde de7° herhangi bir
degisiklik olmayacag belirtilmistir.

3. Kur’an’da Toplumsal Degisim Olgusu

Kur’an’da degisim ve sosyal degisimde konu edinilebilecek ¢ok sayida kav-
ram bulunmaktadir. Bunlar, 6ncelikle toplumsal degisime karsilik gelebilecegini
disiindiigiimiiz tagyir ile tagyirin boyutlar: olarak istibddl, miiddvele, def, inkilab,
tahrif, tasrif, istihldf, irds, izhdb, ityan ve temkin gibi kavramlardir. Biz calismamiz
sinirlari igerisinde tagyir (toplumsal degisme) ile miiddvele ve def (toplumsal diya-
lektik) kavramlarina yer verecegiz.

71 Ahzab 33/62; Fatir 35/43; Fetih 48/23.

72 {sra 17/77; Fatir 35/43.

73 Okumus, buna “dikey zamansal degisim” adini verir. Bk. Okumus, age., s. 190.
74 A'raf 7/30; Tevbe 9/115.

75 Kasas 28/63; Fussilet 41/25; Ahkaf 46/18.

76 Elmalily, age., V1, 4000; Okumus, age., s. 190.

77 Ahzab 33/62; Fetih 48/23; Fatir 35/43.

78 Rtim 30/30.

79 En’am 6/34, 115; Yinis 10/64; Kehf 18/27.
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3.1. Tagyir
G-y-r/ .+ kokiinden tiiremis olan tagyir “degistirmek”, “baskalastirmak”

demektir. Tagyir kelimesi ile ifade edilen degisimin iki sekilde oldugu
soylenilebilir. Biri, bir seyi tiimiiyle ortadan kaldirip digeri (gayri) ile degistirmek
ki buna tebdil denilebilir; digeri ise bir seyi ortadan kaldirmayip bir halden baska
bir hale dontistiirmektir ki bu da tahvil kelimesi ile ifade edilebilir.

Toplumsal degisme baglaminda toplumun tagyiri, bazen bir toplumun orta-
dan kaldirilmasi ve yerine baska bir toplumun getirilmesidirso. Sosyoloji bu tarz bir
toplumsal degisme bicimi 6ngérme se de bu, Kur'an’a gore ya Allah tarafindan he-
lak edilerek ya da insanlar tarafindan def edilmek stretiyle olur. Buna toplumun
tebdil ile tagyiri diyebiliriz. Bazen de tagyir bir toplumun ortadan kaldirilmasi sek-
linde degil de, maddi-manevi sahip oldugu niteliklerin olumlu veya olumsuz yénde
degisimi ile olur. Buna da toplumun tahvil ile tagyiri adini verebiliriz.

Tagyir kelimesinin bu kalipla Kur’an’da ii¢ ayette yer aldigim1 gérmekteyiz.
Bunlardan birindest tagyir “eksilme” ve “bozulma”; diger ikisinde ise 6znesinin
once birey ve toplum olmak iizere insan, sonra Allah oldugu “toplumsal degisim”
anlaminda kullanilmaktadir. Toplumsal degisim anlamindaki tagyir, Ra’d ve Enfal
stirelerinin asagida belirtilen ayetlerinde konu edilmektedir:

“Onun éniinde ve arkasinda Allah'in emriyle kendisini koruyan takipgiler (me-
lekler) vardir. Bir toplum kendilerinde bulunan ozellik(ler)i degistirinceye kadar,
Allah o toplumda bulunan(lar)i degistirmez. Allah bir topluma kétiiliik diledi mi, ar-
tik onun geri cevrilmesi séz konusu degildir. Onlarin Allah'tan baska yardimcilari da
yoktur.” (Ra'd 13/11)

BT 55 ekl B 1R 5 3R bR Y WO e T S s o 2 SR
5 e 855 A DG U0 0 0 0
“0O zaman miinafiklar ve kalplerinde stiphe bulunanlar, ‘dinleri bunlar1 aldat-
mis’ diyorlardy; hdlbuki kim Allah’a tevekkiil ederse, Allah azizdir, hakimdir. Melekler
o kdfirlerin yiizlerine ve arkalarina vurup da ‘tadin bakalim (yakict) cehennem aza-
bimi!” diyerek canlarini alirken bir gérmeliydin! ‘Iste bu, kendi ellerinizle yaptiginizin
karsiligidir, yoksa Allah kullarina asla zulmetmez'. (Bunlarin durumuy), Firavun ha-
nedaninin ve onlardan éncekilerin durumu ile aynidir; onlar Allah’in dyetlerini inkdr
etmiglerdi de, Allah giinahlari sebebiyle onlari yakalayvermisti; ¢iinkii Allah giiclii-
diir, azab1 da cetindir. Bunun sebebi sudur: Bir toplum kendilerinde bulunan (mezi-

yet)leri degistirmedikge, Allah da onlara verdigi nimeti degistirmez. Allah isitendir,
bilendir.” (Enfal 8/49-53)

80 Bu noktada tagyirin anlam alaninda bulunan manalardan birinin, ‘maktiliin yerine verilen diyet’
anlami goz 6niinde bulundurulmahdir.
81 Bakara 2/119.
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Gorildigi gibi, her iki ayette de mutlak bir ifade kullanilmistir ve biitiin
zaman ve mekanlarda gecerli olmak tizere, toplumun degismesinde sorumluluk
once o toplumun kendisine verilmistir. Diger bir deyisle toplumsal degisimin ilk
Oznesi (tek 6znesi degils?) olan/olmasi gereken insana diisen sey, o6ncelikle top-
lumsal degisim “yasasimin” farkinda olmaktires. Ayetlerde ‘tagyir kavrami ile zikre-
dilen degisimin taraflar1 arasinda, yani ilk 6znesi enfiisii kavm ile ikinci 6zne Allah
arasinda hattd baglaci ile bir sebep sonug iliskisi kurulmustur’ denilse yanlis olma-
sa gerektir. Buna gore degisim dnce bireyde baslayacak, sonra toplumsal boyuta
tasinacak, daha sonra ise Allah siinnetini uygulayacaktr. ilk dyetin son kismindaki
“Allah bir topluma kdétiiliik diledi mi, artik onun geri cevrilmesi s6z konusu degildir”
ibaresini de, sartlarin olgunlasmasiyla siinnetullahin tecellisi seklinde anlamak
gerekecektir. Zira Allah’in toplumlarin degisimiyle ilgili miidahalesi (her zaman ve)
dogrudan degil, (cogu zaman) evrene vaz’ ettigi yasalar1 aracihigiyladirs4. Bu du-
rumda bireylerin degisimi ile toplumun degisimi arasinda karsilikli bir iliski ve
etkilesim bulunmaktadir. Bireylerin degisimi toplumu, toplumun degisimi de bi-
reyleri etkileyecektirss. Ote yandan enfiis kelimesi ile bu degisimin énce diisiincede
baslamasi, sonra eyleme doniismesine dikkat cekilmektedirss.

Birinci dyette degisimin yoniine temas edilmemis, ikinci ayette ise olumlu
niteliklerin kaybedilmemesi halinde o topluma verilen imkanlarin devam edecegi
belirtilmistir. Ancak -ikincisinde zimni olmak iizere- iki ayette de olumlu ve olum-
suz olabilecek sekilde iki yonlii bir degisimin konu edildigini soyleyebiliriz. Buna
gore bir toplum iyi ahlak ve 6zelliklerini degistirmedikce, dogruyu yanlisa, giizeli
¢irkine, imam kiifre tercih etmedikce; Allah o toplumun iyi hallerini, sahip oldugu
maddi-manevi nimetleri degistirmez. Yok eger bir toplum kotiiliik, haksizlik, ada-
letsizlik, bozgunculuk yaparsa, toplumsal yap1 olumsuz yonde degisir ve o toplum
sahip oldugu nimetlerden mahrim kalirs?. Nitekim Allah insanlara zulmetmez,
amellerinin karsiligini verirss. Karada ve denizdeki bozulma/fesad das®, bu yiizden
insanlarin basina gelen musibetler de® insanlarin kendi yaptiklari sebebiyle mey-

82 Kutub, isIdmngzdan Tarihe Bakisimiz, ss. 990-100.

83 Yolcu, Kur’an’in Zihniyeti Degistirmesi, ss. 53-54.

84 Rahman, Ana Konulariyla Kur’an, ss. 108-109. Parantez i¢i vurgular tarafimizca yapilmistir (M.$.).

85 Benzer bir degerlendirme icin bk. Eliacik, [sldm ve Sosyal Degisim, ss. 241-242.

86 Diizglin, “Degisim Kavrami ve Toplumsal Degisimin Sartlar1”, s. 314, 319.

87 Nimete siikiir halinde nimetin devami icin érnek olarak ibrahim 14/7'ye, siikriin eda edilmemesi
durumunda nimetin kaybedilmesine érnek olarak Nahl 16/116’ya bakiniz.

88 Bakara 2/281; Al-i imran 3/182; Enfal 8/51; vb.

89 Rim 30/41.

90 Siira 42/30.
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dana gelir. Allah hi¢ kimseye tasiyabileceginden fazlasim ytliklemez°t. Her insana
emeginin karsiligim1 verecektir®2. Hidayeto3 ve dalalet de% zullim, fisk ve inkar ile
dogrudan iliskilidir. O nedenle Allah ahirette 6nceki toplumlart da hal-i hazirdaki
toplumlar1 da% kesbettiklerinden sorumlu tutacaktirs.

Bu ayetlerde maddi-manevi biitiin boyutlariyla degisimin kastedildigi ve
ayetlerin sosyal, ekonomik, siyasi, teknolojik, ahlaki acilardan meydana gelebile-
cek, olumlu-olumsuz degisime isaret ettigi soylenebilir??. “Toplumsal 1slahin teme-
li” olarak tagyir kavramiyla anlatilan ve itaatten isyana, imandan inkara, siikiirden
nankorlige yonelerek, ilahi degerlerden uzaklasmak seklindeki degisimin
Kur’an'in onaylamadigi; Allah’in koydugu ilkelere uymak ve bunu silirdirmek ile
belirtilen durumlarin tersi yoniindeki degisimin ise Kur'an'in istedigi yondeki de-
gisim oldugu sdylenebilires. Ayrica iyi yondeki toplumsal degisimden mutlak olarak
iyi, kot yondeki toplumsal degisimden de kotii sonuclarin dogacagini bekleme-
mek gerekir. Zira Kur’an’a gore hayir ve serrin hikmetine dair gercek bilgi sadece
Allah’in elindedir.

Ra’d 13/11. ayetin ge¢cmis dénemlerde yapilmis olan yorumlarina bakildi-
ginda bize gore Islam Diinyasi'min o giinkii konjonktiirel durumuna bagh olarak,
genellikle iyi niteliklerden ve bu iyi niteliklerin devami halinde toplumun da de-
vamindan séz edilmektedirio. Oysa cagdas déneme gelindiginde, islim Diinya-
s1’'nin Bati karsisinda mevzi kaybetmis mevcut olumsuz durumu karsisinda, olumlu
bir degisim i¢in ancak icerden ve 6zden gelecek degisim c¢abalarinin bir anlam ifa-
de edecegi tarzinda yorumlarin yapildigi gozlenmektedirtol. Biraz daha agmak ge-
rekirse, bu ayet islam medeniyetinin “kiiresel gii¢” oldugu dénemlerde, sahip olu-
nan istiin konumun ve bu konumu saglayan o6zelliklerin devami i¢in yorumlanir-
ken; medeniyetimizin kiiresel bir aktér olma 6zelligini yitirdigi 19. yy.dan itibaren,
ayetin geri kalmislik durumundan kurtulmak icin iimmeti harekete gecirmek iizere
atifta bulunulan referanslardan biri haline getirildigi gozlenmektedir.

91 Bakara 2/286.

92 Necm 53/39-41.

93 Kur’an’a gore, Allah kendisine yonelenlere hiddyet eder (Ra’d 13/27); ancak zulmedenleri (Bakara
2/258; Al-i imran 3/86; Maide 5/51; vb.), fasiklar1 (maide 5/108; Tevbe 9/24, 80; vb.), yalanlayanlar1
(Ziimer 39/3; Mi'min 40/28) ve inkadr edenleri (Bakara 2/264; Maide 5/67; Tevbe 9/37; vb.)
hidayete erdirmez.

94 Kur’an’a gore, Allah sadece kendiliginden dalaleti hak edenler (A’ra 7/30) ile zalimleri (ibrahim
14/27), fasiklari (Bakara 2/26) ve kafirleri (Mi'min 40/74) saptirir.

95 Bakara 2/134, 141.

96 Bakara 2/281; Al-i imran 3/25, 161; ibrahim 14/51; Mii’'min 40/17; $tira 42 /22.

97 Sefik, [slam Diisiincesinde Degisim, s. 186.

98 Kasapoglu, “Kur’an’da Tagyir Olgusu -Bireysel ve Toplumsal Degisme-", s. 63.

99 Bakara 2/216. Ayrica bk. Kologlu, Isldm’da Degisim, s. 18.

100 Ornek olarak bk. Ebussuiid; [rsddii Akli’s-Selim, V, 9.

101 Ornek olarak bk. Meragi, Tefsiru’l-Merdgi, X111, 78-79; Halil, Isléam’in Tarih Yorumu, s. 286.
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3.2. Kur’an’da Tagyirin/Toplumsal Degisimin Boyutlari

Yukarida aktardigimiz Ra’d 13/11 ve Enfal 8/52-53. ayetlerde tagyir kav-
rami ile anlatilan toplumsal degisimin, cesitli boyutlarda gergeklestigi goriilmekte-
dir. Bunlar bir toplumun yerine baska bir toplumun getirilmesi ve toplumsal diya-
lektik (miidavele ve def’) seklinde iki ana baslikta toplamak miimkiin gériinmekte-
dir. Burada dikkati ceken husus, Kur’an dilinde biitiin bu toplumsal degisim boyut-
larinda 6znenin Allah oldugudur. Ancak bunun “mutlak 6zne” anlaminda ve arz
ettigimiz ecel, siinnetullah ve tagyir kavramlar 1s181inda; olgularin insana bakan
kisminda insan iradesinin sartlar1 hazirlamasiyla, mutlak iradenin gerekli sonucu
takdir etmesi seklinde anlasilmasi bizce daha uygundur.

3.2.1. Bir Toplumun Yerine Bagka Bir Toplumun Gelmesi

Bir toplumun degistirilip yerine baska bir toplumun getirilmesi, Kur’an’da
sirasiyla degistirmek/istibddloz, devirmek/inkildb103, gidermek/izhdb14, yerine ge-
tirmek/itydn10s / tevkil 106 /insd"107, egemen kilmak/istihldfios ve vdris kilmak/irds1o®
gibi fiillerle kompoze edilebilir. Bu kavramlar 1siginda ayetlerde toplumsal degi-
simlerin, Allah yolunda savasmaktan ve harcamaktan geri durmak, zuliim yapmak,
Allah’'in dininden dénmek ve inkdr etmek gibi sebeplerle yasandigi/yasanacagi
belirtilmektedir.

Bu kavramlarin yer aldig1 ayetlere gore, hi¢ kimseye muhta¢ olmayan kaina-
tin sahibi Allah nesilleri mutlak degistirmek yetkisini hdizdir ve zulme ugrayanlari,
iman edip salih amel isleyenleri yeryiiziine varis ve hakim kilacaktir.

3.2.2. Toplumsal Diyalektik

Zorunlu ve hep belirli bir yonde olmasa da, Kur'an’da toplumsal diyalektik
siirecinden soz edilebilir. Buna gore s6z konusu diyalektigin ytikselis ve ¢ékiis, zafer
ve yenilgi diyalektigi oldugu ve Kur’an’da bu olgunun miiddvele ve def kavramlariy-
la islendigi soylenebilir.

a. Miidavele
D-v-1/J;ss kelime kokil “toprag aktarmak”, “yerin altini Gistiine (veya iistiinii

altina) getirmek”, “elden ele dolasan sey” ve (insanlar arasinda el degistirdigi icin)
“devlet” gibi anlamlara gelmektedirt1o. Kelimenin Kur'an’'da, aktardigimiz sézliik

102 Tevbe 9/39; Muhammed 47/38.

103 Suard 26/227.

104 Nisa 4/133; En'am 6/133; Ibrahim 14/19; Fatir 35/16.

105 Maide 5/54.

106 En’am 6/89.

107 En’am 6/6; Enbiya 21/11; Mi'minln 23/31, 42.

108 En’am 6/133; A'raf 7/129; Hid 11/57; Nir 24/55.

109 A’raf 7/128, 137; Kasas 28/5; Ahzab 33/27.

110 Ragib el-Isfahani, age., I, 232; ibn Manz(r, Lisdnii’l-Arab, X1, 252.
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anlaminda kullanildigin1 gérmekteyiz. Hasr Siiresi 59/7. dyette savas yapilmadan
ele gecirilen ganimetlerin (fe'y gelirlerinin) Allah'a ve Rasll'ine, Hz. Peygamber'in
(s.a) akrabasina, yetimlere, miskinlere, yolculara ait oldugu; bu taksimin ganimet
gelirlerinin yalmzca zenginler arasinda dolasan bir sey/“devlet” olmamasi icin
boyle yapildigi belirtilmistir. Béylece gelirin zenginlerin ellerinde toplanmasi en-
gellenecek, gelir genis halk kitlelerine yayilacak ve sosyo-ekonomik adalet sagla-
nacaktir. Anlasilan o ki, dyet, devlet baskanina, servetin tabana yayilmasi ve dar
gelirlilerin refaha kavusturulmasi icin mesra tedbirleri alma yetkisini vermekte-
dirt11,

Al-i Imran Stiresi 140-141. ayetlerde Uhud Savasi’'nda (3/625) kayiplar ve-
ren Miislimanlara, daha 6nce Bedir'de (2/624) miisriklerin kayip verdigi hatirla-
tilmakta; Allah’in gercek miiminleri ortaya ¢ikarmasi, sahidler/sehidler edinmesi,
miiminleri arindirip kafirleri imha etmesi icin, (zafer) giinlerini insanlar arasinda
nobetlese dondiirmesi miidavele kavramiyla anlatilmaktadir.

Ayetlerden -zorunlu olmasa da- toplumlara zafer ve yenilginin diyalektik bir
sekilde tattirilldign anlasilmaktadir. Miislimanlarin bunun farkinda olmasi, “degi-
simin kendisini”112 degilse bile miidavele “yasasinin” bilincinde olup bunu “devlet”
bilmeleri tavsiye edilmektedir.

b. Def’

Def’, kelimesi liigatte -Kur’an’da da kullanilan- “vermek”113, “savunmak”114
anlamlarina gelmektedirt1s. Dilimizde “savunmak” ve “savmak” anlaminda bu kok-
ten tlireyen “miidafaa etmek” , “def etmek” deyimlerini kullanmaktayiz.

Hac Stresi'nin 22/38-40. ayetlerinde, Allah'in inananlar1 savunup hainleri
sevmedigi; Allah’in kendilerine savas acilan, zulmedilen ve haksiz yere yurtlarin-
dan stiriilenlere yardim edecegi belirtildikten sonra; “..Eger Allah insanlari birbir-
leri ile savmasaydi; manastirlar, kiliseler, havralar ve Allah'in adinin ¢ok anildigi

mescidler yikilip giderdi.../ 5% ixliay 15155 =l o A s S0 ’CZS N
LS = lg.." buyurulmaktadir. Yine Bakara Stresi 2/245-252. ayetlerde,

kendilerine savas acilan ve yurtlarindan siirillen Israilogullar’min TalGt
liderliginde CalGt'u yenilgiye ugratmasindan sonra; “..Eger Allah insanlari

birbirleri ile savmasaydi, yeryiizii(niin) fesdda ugrard: (diizeni bozulurdu).../ N ...

ot A LAk oA 0141 33” denilmektedir.

Goruldigia gibi, her iki ayette zafer-yenilgi, yiikselis-cékiis, hdkimiyet-
mahkiimiyet acilarindan toplumlar arasi bir diyalektik konu edilmektedir. Ancak
burada da bunun icbari ve determine edici bir diyalektik olmadiginin altini ¢izmek

111 Ates, age., IX, 350.

112 Bayrakli, Kur’an’da Degisim Gelisim ve Kalite Kavramlari, s. 189.

113 Nisd 4/6.

114 Al imran 3/167; Hac 22/38, 40; Mii’'miniin 23/96; Fussilet 41/34; Tar 52/8; Mearic 70/2.
115 Ragib el-Isfahani, age., |, 227.
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gerekir. Ayrica bunu “dogal se¢ilim nedeniyle yapilan varlik savasi” olarak nitelen-
dirmek dogru olmasa gerektiriis, ki durumda da diyalektige zuliim, haksiz yere
savas ve siirglin gibi siyasi ve idari problemlerin neden oldugu goriilmektedir. Yine
Allah’in toplumlari birbirleri sebebiyle def etmesi olmasaydi; yiyecekler, insanlar
ve ibadet yerlerinin zarar gorecegi belirtilmektedirt17. Bu da sonucta yerytiziiniin
“dini ve diinyevi fesadi”118 demek olacaktir.

Defi sadece bir iktidar degisikligi degil, bir medeniyetin ve degerler siste-
minin degismesi!1® olarak anlamak daha dogru gériinmektedir.

3. 3. Kur’an’da Tagyirin/Toplumsal Degisimin Nedenleri ve Sonuclari

Kur’an’a gore cogu menfi yonde olup “toplumsal ¢okiis” ile sonuglanan top-
lumsal degismenin; itikadi, ahlaki, siyasi, sosyo-ekonomik ve teleolojik nedenlerin-
den s06z edilebilir. Buna gore toplumsal degismenin 6zellikle toplumlarin ileri ge-
lenlerinin (mele’, miitref, miistekbir) sahip olduklari imkanlar: kdtiiye kullanmalari
sebebiyle120; irtiddt121, sirk122, kiifiir12s, nifdki2+ gibi itikadl sapma; glinaha dalmat2s,
taskinlik ve bozgunculuk (bagy, tugydn, fesdd, fisk)12¢ ve zuliim127 gibi gibi ahlaki-
siyasl sapma; kibir12s, kati gelenekgilik129, israfi3o, ticari islerde adaletsizlik:31 gibi
sosyo-ekonomik sapma ile sinanmat32 gibi teleolojik nedenlerden kaynaklandigini
soylemek miimkiindiir13s.

Sosyal bilimcilerin toplumsal degisimin nedenlerine dair yukarida arz etti-
gimiz gorisleri karsilastirildiginda, Kur'an'in bu konuda daha kapsaml aciklama-
lar getirdigi miisdhede edilmektedir. Ornegin sosyal bilimcilerin toplumsal degisi-
min dini ve ahlaki sebeplerini goz ardi ettikleri goriillmektedir.

Konuya toplumsal degismenin sonuglari agisindan bakildiginda; Kur’an’a
gore toplumsal degismenin, daha ¢cok menfl yonde oldugu icin, cogu zaman “helak”,
diger bir ifadeyle “toplumsal ¢okis” ile sonuclandigi goriillmektedir:3+. Kur’an’da

116 Resid Riza, Tefsiru’l-Kur’ani’l-Kerim, 11, 394.

117 Zemabhserti, Kessdf, I, 296, 111, 360.

118 Resid Riz4, age., 1, 100.

119 S1ddiki, age., s. 49.

120 Siira 42/27.

121 Bakara 2/217; Maide 5/54.

122 Mii'mindn 23/23 vd.; Nith 71/3, 23; vb.

123 En’am 6/10-11; Hacc 22 /42-44; vb.

124 Bakara 2/11-12; vb.

125 Al-i imran 3/11; Maide 5/18; vb.

126 Hid 11/85, 116; isra 17/16; Fecr 89/11-12.

127 Al-i imran 3/117; En’am 6/47; Y{inus 10/13; Htd 11/117; Hacc 22/44-45; Kasas 28/59.

128 N{th 71/1-7; Fussilet 41/15; vb.

129 Saffat 37/69; A'raf 7/28; Yinus 10/78; Maide 5/104.

130 [sra 17/26-27; vh.

131 Rahman 55/8-9; Mutaffifin 83/1-3; vb.

132 Bakara 2/155, 214; Enbiya 21/35; Ankebt 29/2-3; Ziimer 39/49; Muhammed 47/31; Milk 67 /2.
133 Ayrintil bilgi icin bk. Okumus, Kur’an’da Toplumsal (ékiis, ss. 107-162; Celik, age., ss. 95-122.
134 Okumus, age., ss. 79-81
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toplumsal c¢okisiin gidermek/izhdb13s, yakalamak/ahz'3s, altini iistiine getir-
mek/ihvd's’,  dagitmak/temzik/tedmiri3s,  batirmak/husiifi3®, kirip  gecir-
mek/kasm/tetbiri4o, kesmek/kat'141, yagdirmak/imtar\42, rezil etmek/hizy143 ve
son/dkibet1#4,gibi fiiller ile ifade edildigi ve titreme/racfe1ss, cighk/sayhatss, sarsin-
ti/tdgiye'¥’, riizgar/rih14s gibi olaylarla gergeklestigini sdylemek miimkiindiir14s.

Kur’an’a gore olumsuz yondeki toplumsal degisme ve buna iliskin aktardi-
gimiz kavramlar 1siginda, yukarida belirttigimiz nedenlerle; bir toplumsal ¢6-
kiis/heldk yasanmas1 mukadderdir. Ustelik bu “fitneden” sadece bu sonucu hazirla-
yan zalimler degil, onlara engel olmayan toplumun tamam etkilenecektirso. Yine
Kur’an’a gore akibet iyi'nin ve iyilerindir.

Degerlendirme ve Sonug

Toplumsal degisme ile ilgili temel sosyolojik yaklasimlarin aciklamalari kap-
samli ve biitlinciil olmadig1 gibi, sinirli ve indirgemecidir. Kur'an'in degisim ve top-
lumsal degisim baglaminda dikkati ¢ceken yaklasimlardan birinin ve belki en 6nem-
lisinin; toplumsal degisimin sadece karizmatik lider, niifus, ekonomi, cografya, kiil-
tiir, teknoloji gibi bize gore “dolayli” nedenlerle sinirlandirmadan ya da sadece
bunlara indirgemeden; toplumsal degisimin temel dinamiginin toplumun kendisi
oldugunu vurgulamasidir.

Kur’an'in toplumsal degisme konusundaki anlayisinin ilerlemeci/dogrusal
degil cevrimsel/déngiisel yaklasima daha yakin oldugu soylenilebilir. Ancak
Kur’'an'in yaklasiminin toplumsal degisme ve tarih anlayisi acisindan; mekanik,
determinist, cebri, kaderci, evrimci ve(ya) organizmaci oldugu séylenemez.

Kur’an’a gore toplumsal degisme, “degismeyen mutlak bir yasa” olarak te-
lakki edilebilirse de, toplumsal degisimin yoniini belirleyecek yasalardan soz et-
mek mimkiin gériinmemektedir. Baska bir ifadeyle, toplumsal degismenin ile-
ri/olumlu veya geri/olumsuz yonde gerceklesmesini saglayacak ve bunu énceden
belirleyecek bir yasasit mevcut degildir. O taktirde toplumsal degisme insan ve top-
lum iradesiyle ve onun dalgali yapisiyla dogrudan iliskilidir. Bu anlamda ecel ve

135 Nisa 4/133; En'am 6,/133; Ibrahim 14/19; Fatir 35/16.
136 Al-i imran 3/11; Enfal 8/52; vb.

137 Necm 53/53.

138 Sebe’ 34/7, 19. Isra 17/16; Furkan 25/36; Suara 26/172; vh.
139 Nahl 16/45; isra 17/68; Kasas 28/81-82.

140 Enbiya 21/11. isra 17/7; Furkan 25/39; Nith 71/28; vh.
141 A’raf 7/72; Tevbe 9/168.

142 A’raf 7 /84; Enfal 8/32; Hid 11/82; vb.

143 Bakara 2/85, 114; Maide 5/33; vb.

144 Tevbe 9/128; Ta-ha 20/132; Kasas 28/83.

145 A'raf 7/78, 91, 155; Ankebiit 29/37

146 Had 11/67, 94; Hicr 15/73, 83; vb.

147 Hakka 69/5.

148 Hakka 69/6.

149 Bk. Celik, age., ss. 120-122. Okumus, age., ss. 79-81.

150 Enfal 8/25.
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siinnetullah da “degismeyen yasalar” olmakla birlikte; ecelin, miisemma olanina
kadarki siirecin degisken oldugu, Allah’in, kainatin ve tarihin isleyisi ile uygulama-
lar1 olarak stinnetullahin da bireysel ve toplumsal iradeye ragmen gerceklesmedi-
gi, insan iradesinin de stinnetullah igerisinde miitilaa edilmesi gerektigi sdylenile-
bilir.

Kur’an, toplumsal degisimin siydsf ve sosyo-ekonomik sebeplerinin yani sira,
sosyal bilimcilerden farkl olarak, dini, ahldki ve teleolojik sebeplerine vurgu yap-
maktadir. Buna gore siinnetullah geregi menfi yondeki toplumsal degisimin sonucu
cesitli boyutlariyla heldk yani toplumsal ¢ékiistiir. Buna gore Kur’an’'in toplumsal
degismenin nedenleri ve sonuglar1 konusundaki yaklasimi, dogal olarak normatif-
tir. Deger olciisii fitrl ve evrensel ahlak ilkeleridir. Ayrica hayir ve serrin hikmetine
dair gercek bilgi sadece Allah'in elinde oldugu icin; iyi yondeki toplumsal degisim-
den mutlaka iyi, kot yondeki toplumsal degisimden de mutlaka kotii sonuglarin
dogacagi soylenemez.

Kur’an’a gore kainatin sahibi Allah nesilleri mutlak degistirmek yetkisini ha-
izdir ve zulme ugrayanlari, iman edip salih amel isleyenleri yerytiziine varis ve ha-
kim kilacaktir. Zira akibet iyinin ve iyilerindir.

Son olarak bir giris denemesi yaptigimiz bu ¢alismada disiplinler arasinda
gezinerek toplumsal degisme konusu etrafinda bir fikir jimnastigi yapmaya calisti-
gimuzy, ileri siirdiigiimiiz diisiinceleri alan uzmanlarinin dikkatine sundugumuzu,
bunlarin elbette tartisilabilir ve elestiriye acik oldugunu, bu konuda uzmanlardan
katki bekledigimizi ve -kabul edilirse- diisiincelerimizin de sosyoloji i¢in miitevazi
bir katki olabilecegini belirtmek isteriz.
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0z

Akal, Islam bilgi felsefesinde iizerinde durulan merkezi konulardan birisidir. Cok kapsam-
Iidir ve farkli boyutlart icermektedir. Islam filozoflan akil konusuna biiyiik bir 6nem vere-
rek, aklin hangi anlamlara geldigini, hangi alanlarda bilme kapasitesine sahip oldugunu,
akhin elde ettigi bilgilerin niteligini, duyu, vahiy ve kesifle ilgisini arastirmislardir. Islam
diistintirlerinden, 12. Yiizyilda Dogu’da yasayan Gazzali (6. 505/1111) ile ondan yaklastk
ii¢ yiizyil sonra Endiiliis'te (Bati’da) yasayan Ibn Haldiin (6. 808/1406) akil tasavvuruna
dair dikkate deger diisiinceler ileri siirmiislerdir. Ancak Ibn Haldtin’un bu konudaki dii-
stinceleri Gazzalf’ye nazaran sinirlidir. Ibn Haldiin’un eserlerinde, Gazzali ve onun diisiin-
celerine isaret etmesi dikkate alindiginda, akil konusunda Gazzalt'nin Ibn Haldiin’daki
yansimalarini izlemek; iki diistiniir arasindaki stireklilik unsurlarinin bulunup bulunma-
diginin tespitine katkida bulunacak, Ibn Haldiin’'un Gazzali’den hangi noktalarda etki-
lendigini veya etkilenmedigini, buna bagh olarak da Ibn Haldiin’un Gazzalt'nin diisiince-
lerinin devam ettiricisi olup olmadigi ortaya konulacaktir. Ayrica béylesi bir karsilastir-
ma Islam felsefesinin 6zgiinliigii konusunda da bir fikir verecektir.

Calismada bir takim sinirlamalara basvurularak Gazzalt'nin gériislerinin Ibn Haldiin’un
goriisleri ile benzestigi ve / veya farklilastigi noktalara odaklanilacaktir. Selef olmasi ha-
sebiyle 6nce Gazzalt'nin, sonra da Ibn Haldiin’un gériisleri sunulacaktir.

Anahtar Kelimeler: Gazzdli, [bn Haldiin, Felsefe, Akil, Tasavvur

The Problem of al-Gazzali’s Intelligence Envision Reflection on Ibn Haldun

Intellect is one of the emphasized central topics in the epistemology of Islam. It is very
comprehensive and contains different dimensions. Islamic philosophers pay importance
to intelligence, and researched the meaning of intelligence in the areas of capacity to
know, the quality of the information gotten by intelligence, its relations to sense, revela-
tion and discovery. One of the Islamic philosophers, al-Gazzali (d. 505/1111) who lived in
the East in the 12th century, and Ibn Haldun (d. 808/1406), who lived three centuries af-
ter him in Andulus, put forward remarkable thoughts in terms of envisaging intelligence.
However; Ibn Haldiin’s thoughts are restricted with regard to al-Gazzali. In Ibn Haldun’s
works regarding al-Gazzali and pointing out his thoughts, pursuing the reflections of al-
Gazzali in Ibn Haldun helps determine whether or not there is any continuous factors be-
tween these two philosophers. This shows in which points Ibn Haldun was affected by al-
Gazzali or not, and related to this, whether Ibn Haldun continued his thoughts or not.
Such a comparison gives an idea about the originality of Islamic philosophy. The work fo-
cuses on the points in which al-Gazzali’s thoughts resemble to Ibn Haldun'’s or differ from
each other with some limitations. Being the predecessor, Gazzali’s thoughts are presented
before Ibn Haldun.

Key Words: al-Gazzali, Ibn Haldun, Philosophy, Intellect, Envision
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Giris

ibn Hald{in, umran, tarih ve devlet konularindaki goriislerini klasik felsefe
geleneginden ziyade tarihsel olay ve olgulardan hareket ederek ampirist cercevede
kuramlastirmaya calismis, bu anlamda Gazzall gibi islam diinyasinda belirli bir
formatla resmedilen Messal felsefeden kopusun doniim noktasinda yer almistir.
ibn Hald(in, Farabi, ibn Sina ve ibn Riisd’iin diisiinceleri ile ilgili olarak Mukaddi-
me’sine “Felsefenin bos ve yanlis bir sey olduguna ve bu bilgiyle ugrasanlarin yanlis
bir yola sapmig olduklarina dair” adli 6zel bir b6liim agmistir. Bu béliimde akil vahy
iliskisi, ruhani hasr, Tanri'nin ezeli ilmi ve mantik konularinda filozoflar1 elestir-
mis, faal akil ve sudur konusunda ise Farabi ve ibn Sind’nin savlarinin yanls ve
yetersiz oldugunu iddia etmistir. ifadelerinden anlasildigina gére elestirilerini ibn
Sina iizerine yogunlastirmistir.! Ezell ilim ve ruhani hasr konusunu Messai felsefe-
ye karsit olarak ele almas, elestirilerinde ibn Sind’y1 merkeze almasi dikkate alin-
diginda, bn Hald{in'un Gazzal’nin tekfir suclamasindan, el-Munkiz mine’d-Daldl ve
Tehdfiitii’'l-Feldsife adli eserlerinden haberdar oldugu rahatlikla anlasilmaktadir.
Ayrica ibn Haldn'un Siféii’s-Sdil'inde akhn niteligi konusunda daha fazla bilgi
edinmek isteyenlerin Gazzali'nin eserlerine bakmalar1 gerektigini ifade etmesi?,
farkli yiizyillarda yasamalarina ragmen Gazzali ile ibn Hald(in arasindaki etkilesi-
min imkan dahilinde oldugunu gésterdi. Bu etkilesimin varhg, bizi iki diistiniir
arasindaki akil tasavvurunu incelemeye sevk etti. Calismada iki diisliniirin akil
tasavvurlarinin konumlandigi insan ve alem tasavvuruna kisaca temas edildikten
sonra akil tasavvurlarinin yansimasi sorununa deginilecektir.

Insan beden ve nefisten olusan bir varliktir. Nefis 6zelligi itibariyle de akil
kuvvesine sahiptir. islam diisiiniirleri indinde bu kuvveden dolay: insan degerli bir
varlik kabul edilmistir. Beden ve nefisten miirekkep yapisi cercevesinde insanin
fizik ve metafizik aleme déniik bir varlik olarak tasavvur edilmesi, islam diisiince-
sinde genel olarak kabul edilen bir diisiints seklidir. Bu diisiince ile baglantili ola-
rak, Gazzali'ye gore dlem sahadet (fizik) ve melekt alemi olarak iki kisma ayrilir
ve insan bu iki dlemin merkezinde yer alir; ruh dzelligi ile melekiit alemine, beden
ozelligi ile sahadet Alemine yénelir.3 ibn Haldin’a gore hissi dlem (alemii’l-hiss),
akli dlem (alemi’l-fikr) ve ruhani dlem (alemi’r-rih ve'l-melaike) olarak ti¢ alem
vardir ve insan zihni, bu li¢ dlemi kavrama yetisine sahiptir ve li¢iliniin de merke-
zindedir.+ Gazzali ve ibn Hald{in'un kozmolojik ve ontolojik diisiincesine gére insan

1 Bk. ibn Hald(in, Mukaddime, 111, 101-113. ibn Hald@n, “Felsefenin bos ve yanlis bir sey olduguna ve bu
bilgiyle ugrasanlarin yanlis bir yola sapmis olduklarina dair” boliimiindeki filozoflar1 elestirisine
bakarak, indirgemeci bir yaklasimla Ibn Hald{in'un felsefe karsit1 gésterilmesi dogru degildir. Zira o,
burada Messai felsefeyi elestirmektedir. Ayrica boliimiin sonunda felsefe ve hikmet okuyacak kimse,
islami ilimleri 6grenmeli, Islami ilimleri 6grenmeden felsefeyi o6grenmeye yanasmamalidir
diistincesiyle, felsefe yapmay degil de, Messai felsefe ile ugrasmay: dogru gormedigi anlagilmaktadir.

2 {bn Hald{n, Tasavvufun Mahiyeti, s. 102.

3 Gazzali, Miskdt, s. 130-153.

4 {bn Hald(in, el-Mukaddime, 11, 343; age., 111, 184; Tasavvufun Mahiyeti, s. 101, 106.
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somut ve soyut bir yapiya sahiptir. Bu baglamda insan fiziksel dlem ve metafiziksel
alemle ilgisi olan kompleks ve kozmopolit bir varliktir.

Insanin akil yetisinin saydam ve seffaf bir yapiya sahip olmasi akil yetisini
incelemenin zorlugunu, akilla birbirinden farkh fiziksel ve metafiziksel alanlarla
ilgili distiinceler tiretmesi, insanin psikolojik, sosyolojik, ekonomik ve dini tecriibe-
lerini anlamlandirmasi ise akli yetiyi dikkate almanin zorunlulugunu ortaya koy-
maktadir.

1. Akil

Akil (logos/nous/intellectus/ratio), bir yetidir. Anlama, diistinme, anlam-
landirma, kavrama, kiyaslama, inceleme, bilme ve yargida bulunma kapasitesidir.
Niteligi mutlak anlamda kavranamasa da akil insanin var olusundan bugiine degin
hayati degeri haiz bir konu olmustur. Bu nedenle her zaman diisliniirlerin giinde-
minde yer edinmis ve edinmeye de devam etmektedir.

Felsefe tarihinde icerikleri farkli olsa da filozoflar felsefe sistemlerinde her-
hangi bir sekilde akil tasavvuruna yer vermislerdir. Bu arada Islam diisiiniirlerin-
den Gazzali ve ibn Hald{in da felsefi anlayislarinda akil tasavvurunu dikkate almis-
lardir. Gazzall'ye gore akil, ilmin kaynagi ve temelidir.5 Yaratilistan insana verilen
bir yeti, kendisiyle esyanin hakikatinin idrak edildigi bir nureé ve yaratilis gayesinin
kavrandig1 bir kuvvedir.” insan, yaratildigi andan itibaren akil ile nazari ilimleri
ogrenmeye yetenekli hale gelir ve bir¢ok gizli beceri ve sanatlari elde eder.8 Hay-
van ve melek arasinda yaratilan insanin, onlardan en temel ayrimi akilli bir varlik
olmasidir.®

Gazzali, akil kelimesinin yerine akl-1 evvel, nefis, nefsin sifati, kalp ve ruh ke-
limelerini kullanmistir.10 Insanin kalbinde yetkin sifatlara sahip bir géz vardir. Bu
g6z de bazen akil olarak isimlendirilmistir. Hatta nur,!! yakin gézi ve iman ruhu ile
de akil kastedilmistir.12 Burada akil ve onun miiteradifi sayilan kelimelerle hedef-
lenen amag, asil itibariyle insan1 hayvandan ayiran niteligin ortaya konulmasidir.13

Akla verilen anlam ve iceriklerinin aciklanis1 dikkate alindiginda, Gazzali'nin
akil anlayisi, zamanindaki halk, miitekellim, mutasavvif, fakih ve filozoflardan ak-
tardig1 ifadelerle genis bir alani kapsadigindan,4 karmasik bir yapiya sahiptir.
Gazzali’'nin diistincelerinde, zikredilen ilimlerdeki akil kullanimini kapsayacak se-
kilde akli tanimlamak zordur. Ayrica akil konusunda ihtilafa diisiilmesinin nedeni

5 Gazzali, Thyd, 1, 186.

6 Gazzali, el-Mustasfa, 1, 3.

7 Gazzali, Mizdn, s. 237-238, 331.

8 Gazzali, hyd, 1, 190.

9 Gazzali, Mizdn, s. 209-210.

10 Gazzali, Medric, s. 10-13. Baz1 arastirmacilar bu eserin Gazzali'ye aidiyetini siipheli gérmektedirler.
BK. Tritton, “In BSOAS”, s. 353.

11 Gazzall, Miskat, s. 122.

12 Gazzali, [hyd, 1, 198.

13 Y1ldiz, “Gazzal?'nin Akl Elestirisi”, s. 75.

14 Bk. Gazzali, Medric, s. 10-13.
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de oncelikle niteligini anlamak adina yapilan bu farkl adlandirmalardir.ts Aklin
niteligini ifade ederken bircok ilim dalindan faydalanmasi ve aklin farkh adlarla
zikretmesi, Gazzali'nin bu konuda tek yonli bir diisiinceye sahip olmadigini gos-
termektedir.

ibn Haldin, diisiince sisteminde akhn tamim ve niteligi konusuna Gazzali’ye
nazaran daha az yer vermistir. Ona gore insan, akliyla diger varliklardan ayrilir;
aklin algilamasi ve tercihleriyle yasamini devam ettirir. Akil, fitrattaki iyi huylari
yonlendirir.16 Nazari akil maddi alem, mantiksal bilgilerin ortaya konulmasit?, tii-
mel kavramlarin olusumu!8 ve ahlak alaninda?® yetkin bir 6gedir. Bu alanlarda akil
dogru bir 6l¢littiir (mizan) ve hiikiimleri kesin (yakin)dir.20

Gazzali gibi ibn Hald(in’a gére de akil, seriatta bazen ruh, bazen kalp, bazen
de nefis diye soz edilen Rabbani bir latifedir. Her ne kadar bu Rabbani latifeyi ifade
eden kelimeler ayni manayi ifade etseler de bunlarin delalet ettigi baska manalar
da vardir.2t Akl ifade eden kelimelerin kullanimi agisindan iki diistintir karsilasti-
rildiginda, ibn Haldin’da Gazzilnin akil kullaniminin esas alindigi, ancak
Gazzal'nin ibn Halddn’dan farkli olarak akl, nefsin sifati, akl-1 evvel, yakin gozi,
iman ruhu, nur gibi kelimelerle ve genis kapsamda ele aldig1 goriiliir.

Aristoteles, Iskender Afrodisi, Kindi, Farabi, ibn Sina ve ibn Riisd bilkuvve,
bilfiil, miistefad vb. adlandirmalarla, cevher olarak gordiikleri akl, idrak derecesi-
ne gore siralamislar ve onun bilme aktinda islevsel stireci dikkate almislardir.22
Gazzali'nin akil siniflamasina gelince, o ilk 6nce akli “garizi (nazari) akil” ve
“miikteseb (kazanilmis) akil” olarak iki kisma ayirmistir. Ona gore nazari akil, do-
gustan var olan akildir. Bu akilla Allah'in insanda yaratmis oldugu en {istiin ve en
degerli yeti kastedilir. Kazanilmis akil ise bilinen ve 6grenilen olaylar araciligiyla
elde edilen faydalardir.23

Bununla birlikte Gazzali’nin akli dért anlamda kullandig1 da goriilmektedir:

1. Nazari bilgileri kavramak icin dogustan sahip olunan akil; insan bu akil ile
hayvandan ayrilir ve Allah tarafindan kalbe atilan bu nur sayesinde esyalar1 kav-
rar. Teorik bilgileri 6grenmeye yetenekli hale gelir, gizli diisiinsel sanatlar1 diizen-
leme yetenegi kazanir.

15 Gazzali, Thyd, 1, 190.

16 {bn Hald(n, el-Mukaddime, 11, 343; Bedir, “ibn Hald(in’'un Géziiyle Nakli ilimler”, s. 226-227. Sahidin
gaibe delil getirilmesi kelami akil yliriitmenin dikkate alindigin1 gostermektedir. Bakillani, et-Temhid,
s. 12; Cabiri, Arap-Islam Kiiltiiriiniin Akil Yapist, s. 191.

17 fbn Hald(n, Mukaddime, 1, 19. Dipnotlarda Mukaddime ifadesi ile Zakir Kadiri Ugan’in terciimesi, el-
Mukaddime ifadesiyle eserin Arapga orijinali kastedilmistir.

18 {bn Hald(in, el-Mukaddime, 111, 91.

19 fbn Hald(in, Tasavvufun Mahiyeti, s. 39.

20 {bn Hald(in, el-Mukaddime, 111, 26.

21 fbn Hald(in, Tasavvufun Mahiyeti, s. 102.

22 Bk. Macit Fahri, Islam Felsefesi Tarihi; Aristoteles, “On The Soul” 429a10-430a25; Saritas, Iskender
Afrodisi ve Felsefesi, s. 175-194; Kindji, “Fi'l-Akl”, I, 312-362; Saritas, “Kindi'nin Akil Teorisinin Kaynag:
Sorunu Uzerine”, ss. 90-111; Farabi, “Aklin Anlamlar1 Uzerine” s. 127-137; ibn Sin4, “Haddii’l-Akl” s.
79-81; ibn Riisd, Psikoloji Serhi, s. 97-110; Davidson, al-Fdrdbi, Avicenna, Averros on Intellect.

23 Gazzali, Mizan, s. 337; Ihyd, 1, 191.
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2. Yetiskin bir cocukta veya normal bir insanda yerlesmis bulunan zaruri
bilgilere de akil ad1 verilir. Normal yasamin devami i¢in sahip olunmasi gereken
bilgiler bu akil kategorisi icinde yer alir. Bu, muhallerin muhal, miimkiinlerin
miimkiin oldugunu ifade eden ayirt edici bir akildir.

3. Gazzali, herhangi bir alanda deneyimli ve bilgisi olanlarin akilli, olmayan-
larin ise cahil olarak adlandirilmasindan yola ¢ikarak, tecriibeler sonucu elde edil-
mis bilgiye de akil adin1 vermistir. Bu akil, 6rf ve adetteki kullanimi dikkate alina-
rak hadiselerin seyri ve deneyimlerden olusan akildir.

4. Islerin neticesini bilme, zevklere siiriikleyen gecici sehveti yok etme ve
daimi saadeti kazanma kabiliyetine de akil denir. Dortli tasnifteki ilk akil nazari,
ikincisi temyizi, liclinciisii tecriibi, dérdiinciisi ise ahlaki akildir.24 Biraz 6nce ifade
edilen ikili taksimle dortlii taksim karsilastirildiginda ilk iki anlam garizi akilla, son
iki anlam miikteseb akilla ilgilidir. ikinci anlamdaki akil harig, diger akillar insanla-
ra gore farklilik arz ederler. Dordiincii akilda ise arzularin degiskenliginden dolay1
ayni sahsin farkli zamanlarda farkli sekillerde davrandig: goriiliir.2s

ibn Haldiin’a gore ise insanin duyu ve akil lemiyle iliskisi neticesinde tem-
yizi, tecriibi ve nazari olarak {¢ cesit aklin ortaya ciktigi goriiliir. ‘Temyizi akil’ in-
sanin diisinme sayesinde fiillerini muntazam bir duruma getirmesidir. Temyizi
akilla ictimai goriislere, maslahatlara ve mefsedetlere dair bir bilgi hemcinsinden
ayirt edilir. Temyizl aklin meydana getirdigi bilgiler sonucu ortaya ¢ikan akla ise
tecriibi akil denir. Insan kendi basina yasarken kendisinde gelisen temyizi akil,
sosyal yasamda tecriibi akilla giiclendiginde sadece kendi bilgilerine ve deneyimle-
rine degil, diger insanlarin deneyimlerine ve gecmisten gelen deneyimlere de sahip
olur. Madde ve gayb alemindeki sahit ve gaip varliklarin tasavvurunu olduklar gibi
tahsil etmeye de nazari akil adi verilir. Nazari akil, temyizi ve tecriibi aklin yetkin-
lesmesi ve duyu dlemindeki sebep-sonug iliskilerini takip etme yoluyla gelisir ve
olgunlasir.26 Ayrica nazari akil, ahlaki da ahlaksizlig1 da, adaleti de adaletsizligi de
anlayacak kadar yetkindir.2”

ibn Hald(in’a gore insan akliyla diger varliklardan ayrilir. Aklin algilamasi ve
tercihleriyle yasamini devam ettirir. Akil, fitrattaki iyi huylar1 yonlendirir, islevsel-
lestirildigi zaman ahlaki vasiflar ortaya cikarabildigi gibi,28 mantiki acidan bir se-
yin dogru ve yanlis oldugunu da ortaya koyma yetisine sahiptir.2 Bu baglamda
nazari aklin hem ahlaki hem de mantiki akil olarak anlasildig: goriilir.

24 Gazzal’'nin akil tasnifi Faradbi'nin “Risdle fi Meani’l-Akl” adli risalesindeki akil anlayisi ile
karsilastirildiginda, Gazzali’'nin nazari akli Farabi'nin isaret ettigi De Anima’daki akla, temyizi akl /1.
Analitikler' deki akla, tecriibi akli kelami akla, ahlaki akli ise Nikhomakhos’a Etik’‘indeki akla isaret
etmektedir. Krs. Farabi, “Aklin Anlamlar1 Uzerine”, s. 127-137.

25 Gazzali, ihyd, I, 186-195; age,, 111, 21; el-Mustasfa, 1, 3; Mizan, s. 337-340; Cubukeu, Gazzali ve Stipheci-
lik, s. 87; Korlaelgi, “Gazzali’ye Gore Felsefe ve Bilgi Nazariyesi”, s. 148.

26 {bn Hald(in, el-Mukaddime, 11, 343; Bedir, agm., s. 226-227.

27 jbn Hald(in, Tasavvufun Mahiyeti, s. 39.

28 {bn Hald(in, age., s. 39.

29 [bn Hald@in, Mukaddime, 1, 19.
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iki diisiiniir karsilastirildiginda Gazzali, nazari, temyizi, tecriibi ve ahlaki akil
olarak dért cesit akil ortaya koymus, ibn Haldin ise nazari, temyizi ve tecriibi akil
olarak tg cesit akil oldugunu dile getirmis, ahlaki akli nazari aklin kapsaminda ele
almis ve Gazzali'nin temyizi akla verdigi mantiki ilkeleri ayirt etme fonksiyonunu
nazari akilla ilgili olarak degerlendirmistir. ibn Haldin’da goriilen temyizi aklin
tecriibl akli olusturmasi ve nazarl aklin bu iki akilla yetkinlesmesi diisiincesi
Gazzali’de yer almamaktadir. Ayrica ibn Hald{in'un akil cesitlerinin birbirleri ara-
sindaki iliskilerine dair gorislerinin Gazzalt'nin akil anlayisina nazaran daha sis-
tematik oldugu goralir.

Gazzali ve ibn Hald(in, hem akli bir yeti olarak gorerek aklin “cevher” oldu-
gunu, hem de bilgi, lirlin ve fayda olarak gorerek aklin “araz” oldugunu ifade etmis-
lerdir.30 Ayrica akli tamimlamaktan ziyade diger filozoflar gibi aklin islevsel stireci
degil de kapsam ve cesitliligi tizerinde durmuslar, bilgi, {irtin ve fayda agisindan
tanimlamaya c¢alismislardir. Aklin icerigini aciklayabilmek icin de aklin alani ve
onun kapsamina giren ilim dallarina isaret etmislerdir. Bu noktada ibn Hald{in'un
diisiinceleri Gazzali'nin goriislerine paraleledir.

Islam felsefesinde akil tasniflerinin teorik ve pratik olarak iki kisma ayrildig
disiintildiigiinde,3! Gazzali'nin nazari ve temyizi akli teorik akla, tecriibl ve ahlaki
akli pratik akla dahil ettigi goriiliir. Ancak ibn Hald(in’un nazarf akh, ahlaki akli da
kapsadig icin teorik akil kismina girmesi zor gériilmektedir. Bu nedenle ibn Hal-
diin’da, Gazzali’de goriilen teorik ve pratik akil tasnifinin yapilmasi miimkiin degil-
dir. ibn Haldin’un akil isimlendirmeleri, aklin cevher ve araz olmasi ve cesitleri
konusundaki diisiinceleri Gazzali'nin akil tasavvurundan faydalandigim gosterse
de, akillarin birbirini etkilemesi, ahlaki aklin nazari aklin kapsaminda ele alinmasi
ve teorik-pratik akil siniflandirmasinda Gazzali’den farkh disiindiigii goriilmekte-
dir.

2. Aklin Alani

Aklin alani konusunun, akil tamimina bagh olarak “akli ilim tasnifi” bagla-
minda degerlendirildigi goriiliir. Bu nedenle genel anlamda ilim tasnifine yogun-
lasmaktan ziyade aklin alam ve akli ilimler tasnifi tizerinde durulacaktir.

Islam diisiincesi icerisinde Farabi, ibn Sina ve ibn Riisd gibi diisiinen filozof-
lar akla verdikleri deger oraninda, onun bilme, kavrama, hiikiim verme ve akli ilim-
ler alanini oldukga genisletirken, Ebu Siileyman es-Sicistani gibi bir kisim filozoflar
da akil fasizminin yol acacagi kaygilar ve kendilerine 6zgii kriterleri nedeniyle ak-
lin alanini digerlerine oranla sinirlamiglardir.32

30 Gazzall, [hyd, 1, 186-195; age., 111, 21; el-Mustasfa, 1, 3; Mizan, s. 337-340; ibn Hald(in, Tasavvufun
Mabhiyeti, s. 102.

31 Bk. Farabi, Kitdbii't-Tenbih ald sebili’s-sadde, s. 76-77.

32 Bk. Farabi, “Aklin Anlamlar1 Uzerine”, s. 127-137; ibn Sina, “Haddi’l-Akl”, s. 79-81; ibn Riisd, Psikoloji
Serhi, s. 97-110; Tas, Ebu Siileyman es-Sicistdni ve Felsefesi, s. 158-180; “Ebu Siileyman es-Sicistani ve
ibn Riigd’iin Diisiincesinde Felsefe-Din Miinasebeti”, ss. 67-114; Bayrakdar, Islam Felsefesine Giris, s.
150-158.
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Gazzali ise aklin, nesneler diinyas ve diisiinme sahasi i¢cinde degerli, anlam-
I, dogru ve giivenilir bilgiler verdigini diisiiniir.33 [hydu Uliim’id-Din ve Mizanii’l-
Amel adli eserlerinde, aklin verdigi bilgileri aklin tabiatinin gerektirdigi, taklit ve
isitmeye dayanmayan bilgiler olarak siralamistir. Aklin dikkate alindigi akli ilimle-
ri, zarurl ve miiktesep ilimler diye iki kisma ayirmistir. Zaruri olanlar, nereden
kaynaklandigi ve nasil elde edildigi bilinmeyen bilgilerdir. S6zgelimi bir sahsin bir
anda iki yerde olamayacagi, bir nesnenin hem hadis, hem kadim, hem var, hem yok
olamayacag1 bu kategoridedir. Bu fitratta yaratilan kisi, cocuklugundan itibaren
Allah tarafindan bunun boyle oldugunu bilir ancak nedensellik agisindan bu bilgi-
lere ne zaman sahip oldugunu ve nereden elde ettigini kesin bir sekilde ortaya ko-
yamaz. Calismakla elde edilen ilimlere gelince, Gazzali’ye gore bunlar 6§renmek ve
delillere basvurmak suretiyle elde edilir. Bu ilimler de diinyevi ve uhrevi olmak
tizere iki cesittir. Tip, Matematik, Geometri, Astronomi ile 6teki zanaat ve sanatlar
gibi ilimler diinya ile ilgili ilimler olarak; kalbin hallerini, amellerin afetlerini, Al-
lah", sifatlarin ve fiillerini tanitan ilimler ise ahireti ilgilendiren ilimler olarak ka-
bul edilir.3+

Gazzali'nin el-Munkiz mine’d-Daldl adl eserinde ise akli ilimler, maksada go-
re alt1 kisma ayirmistir: Matematik, Mantik, Tabiat, Metafizik, Siyaset ve Ahlak. Ma-
tematik; Aritmetik, Geometri ve Astronomi olarak ti¢ bilim alanindan olusur. Meta-
fizik ilmi haric¢ diger ilimlerde akil dogru yargilarda bulunma imkanina sahiptir.3>
Er-Risdletii’l-Lediinniyye adl eserinde ise ilimleri akli ve ser’i olarak iki kisma ayir-
diktan sonra Matematik, Mantik, Tabiat ve ilahiyat ilimlerini akli ilimler icerisinde
kabul etmistir. Maksada gore akli ilimler icerisinde saydig1 Ahlak ilmini ser’i ilimler
icerisinde zikretmis, Tasavvufu ise hem akli hem ser’i ilimlerden meydana gelen
bir ilim olarak ortaya koymustur.36 Bu baglamda Gazzali’de ilim tasnifi akli ilimler,
nakli ilimler, hem akli hem nakli ilimler olarak yer almistir.

ibn Hald(in’a gore ise insan, hisst alem, akli 4lem ve ruhani alem ile ilgili bilgi
edinebilir.37 Hissi dlem duyu ve deneyle bilinen cisimler diinyasim kapsar.38 Ruha-
ni dlem ise insanin temyizi, tecriibi ve nazari akli ile idrak edemeyecegi melekler ve
ruhani varliklar lemidir. Insan, bu Aleme peygamberler vasitasiyla girebilmekte
ve bir de ruhani dlemden kendisine gelen nefs (kesf) ile bu aleme kismen niifuz
edebilmektedir.3® Bu kozmolojik ve ontolojik tasavvur cergevesinde ilimler ise akli
ilimler ve nakli ilimler olarak iki kisimda incelenir. Mantik, Fizik, Metafizik ve Ma-
tematik (Tealim) akli ilimler alanina girmektedir. Matematik de Geometri, Aritme-

33 Erdem, “Gazzal?’de Akil Bilgisi ve Degeri”, s. 59.

34 Gazzali, [hya, 111, 38-40; Mizdn, s. 337-340.

35 Gazali, el-Munkiz mine’d-Daldl, s. 45-55.

36 Gazzali, er-Risdletii’l-Lediinniyye, s. 96-101.

37 {bn Hald(in, el-Mukaddime, 11, 343; age., 111, 184; Mukaddime, 111, 107; Tasavvufun Mahiyeti, s. 101, 106.
ibn Haldiin ilimleri akli ilimler ve nakli ilimler olarak iki kisma ayirsa da bilgi felsefesi baglaminda
ilimlerin duyusal, akli ve nakli ilimler olarak ti¢ kisimda incelenmesi daha dogru goriilmektedir.

38 {bn Hald(in, Mukaddime, 11, 443.

39 {bn Hald{n, el-Mukaddime, 11, 343; Acikgeng, age., s. 197-204; Bedir, agm., s. 226-227.

Kamil Saritas, Gazzél’nin Akil Tasavvurunun ibn Haldin’da 49
Yansimasi Sorunu, Marife, Yaz 2014, ss. 43-62



tik, Musiki ve Astronomi olarak dort kisimda incelenmektedir.4® Metafizik, dini
ilimler kismina dahil edilmemekte, akli ilimler kategorisinde zikredilmesine rag-
men akilla da anlasilamayacak bir ilim sayilmaktadir. Bu nedenle Gazzali'nin el-
Munkiz mine’d-Daldl adh eserindeki ilim tasnifinde oldugu gibi Metafizigin akli
ilimler icerisindeki konumu problemlidir.4!

ibn Haldn, siyaset ilmini duyu alanina ait kabul ettigi icin Gazzali*? ve cogu
rasyonalist karakterli olan Ortacag dusiiniirlerinden farkli diislinmektedir.*3 Ayrica
Gazzali'nin bir yerde akli bir yerde nakli ilimler icerisine dahil ettigi Ahlak ilmini
ibn Hald(in nakli ilimler alaninda zikretmistir.#4 ibn Hald{in'un Matematik ilimler
alaninda zikrettigi Musiki4s ise Gazzali'nin akli ilim tasnifinde yer almamaktadir.
ibn Hald(in aklin kapsami baglaminda olusturdugu ilim tasnifinde Gazzali’den ya-
rarlanmis olsa bile, bu farkliliklar onun bilingli bir akli ilimler tasnifi ortaya koydu-
gunu gostermektedir.

Gazzall ve ibn Hald{in’un akil ve aklin alan1 konusunda ifade ettikleri diisii-
nildigiinde, Gazzali ve ibn Hald@in aklin 6neminden bahsederken Farabi, ibn Sina
ve Ibn Riisd gibi teknik anlamda felsefe yapmay1 degil de, Sicistani gibi siradan bir
kullanimla akletmekten tefekkiir etmeyi ve diisiinmeyi,* insan icin faydal bilgiler
ortaya koymay1 anlamislardir.

3. Aklin Bilgi Vasitalar ile iliskisi

Bilgi vasitasi olarak Islam felsefesinde genel olarak duyu, akil, kesf ve vahiy
ele alinmustir. Gazzali’nin akil tasavvurunun ibn Hald{in’un diisiinceleri {izerindeki
etkileri incelenirken akil ile duyu, vahiy ve kesf tarzi bilgi kaynaklar1 karsilastirma-
I1 olarak incelenecektir.

3.1 Akil-Duyu Iliskisi

Felsefe tarihinde bir kisim filozoflar bilgi kaynag1 olarak sadece akli, bir
kismi sadece duyuyu bir kismi da duyuyu ve akl beraber bilgi kaynagi olarak kabul
etmislerdir.+” FArabi ve ibn Sin4, akil ve duyunun bilgi kaynag1 oldugunu ifade et-
mislerdir. Onlara gére duyu organlar araciligi ile tekil bilgiler elde edilir. i¢ diinya-
da olanlar ve zihin durumlar ise akil sayesinde gézlemlenir. Duyu ve akil insana
dogrudan bilgiler saglar. Ancak deger agisindan duyu organlariyla algilanan dis

40 {hn Hald(in, Mukaddime, 11, 566-609; Ebu Zeyd, el-Fikru'l-Kelamf Inde Ibn Haldiin, s. 19-23.

41 Cabiri, Felseff Mirasmiz ve Biz, s. 352.

42 Gazzali, el-Munkiz, s. 51.

43 Ulken, Islam Diigiincesi, s. 225-226.

44 {pn Hald(n, el-Mukaddime, 1, 156.

45 [slam diinyasindaki ilim tasniflerinde Musiki ilmi ilk defa Farabf'nin ilim tasnifinde yer almaktadir.
Bk. Farabi, Kitabii’t-Tenbih ald Sebili’s-Sadde, s. 76-77; Ihsdii’l-uliim, s. 49-65. Farabi ilimleri bes ana
baslikta toplamis, Musiki ilmini Tealim ilimleri igerisinde zikretmistir.

46 Bk. Tas, “Ebu Siilleyman es-Sicistani ve ibn Riisd’iin Diisiincesinde Felsefe-Din Miinasebeti”, s. 106-107.

47 Cetinkaya, Ilkcag Felsefesi Tarihi, s. 192.
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diinyaya ait tekil bilgiler dogru olmayabilir. Zira bu bilgiler sadece dogru bilginin
malzemesini sunarlar.48

Akil-duyu iliskisinde Gazzali ilk 6nce duyularla ilgili bilgi vermektedir. Ona
gore bilmek ve bilgi, 6nce esyay1 bes duyu ile algilamaktir. Ancak duyular yanilgiya
miisait oldugu icin bu safhadaki verileri hemen dogru kabul etmemeli; duyularin
verileri akla havale edilmelidir.49 Ciinkd akil duyudan daha ileri bir sathadadir ve
onun bilmedigini bilir.50 S6zgelimi Gazzali, Aristoteles gelenegine gore en giivenilir
veri saglayan goz duyusus! ile akli birgok noktadan karsilastirmis, kendini bilme,
esyalarin icsel 6zelligini tanima, tiimel bilgileri kavrama, akledilirleri bilme ve per-
de arkasindakini anlama konularinda aklin g6z duyusundan tstiin niteliklere sahip
oldugunu vurgulamistir.52

Gazzali'ye gore bilgi edinirken akil, duyu bilgisinin eksik ve kusurlarini gide-
rir. Oyle ki akil, bilgi kazaniminda duyularin sagladig: verilerden yararlandig gi-
bi,53 duyulardan tamamen farkli olarak muhakeme ve kiyaslama yoluyla kendine
o6zgii akli bilgiler de elde edebilmektedir.s+ FArabi ve ibn Sind’da oldugu gibi tiimel
ve zorunlu bilgiler akilla, tikel bilgiler duyu ile elde edilir. Tiimel ve zorunlu bilgiler
tikel veriler iizerine bina edilir.55 Duyular, dis diinyadan veriler saglar. Bu veriler
hayalde yer edinirler, sonra akil bu verileri yorumlar ve tiimel sonuclara ulasir.56
Akil, vehim ve hayal perdelerinden soyutlanabilirse yanilmasi tasavvur edilemez,
esyayl1 gercekte oldugu gibi kusursuzca goriir. Ancak ger¢egin goriilmesine engel
olan duyulardan siyrilmak zordur. Bu nedenle engeller ancak 6liimden sonra orta-
dan kalkar ve sirlar aciga cikar.57

ibn Hald{in ise Gazzali’ye benzer sekilde, aklin duyular1 kuvvetlendirdigini,ss
duyunun da aklin kavramasina yardimci oldugunu ifade etmistir.5° Duyu ve deney-
lerin bilgi edinim alani; cisimler diinyasi,° giindelik olaylar, doga felsefinin kapsa-
mina giren konular, umran ilmine dair degerlendirmeler, siyaset felsefesinin da-
yandig1 noktalar, feleklerin hareketi ve unsurlarinin eserleriyle ilgili hususlardir.st

48 Aydin, Fdarabi’de Bilgi Teorisi ; Aydinl, “Farabinin Bilgi Anlayisina Genel Bir Bakis”, ss. 5-16; Kuspinar,
Ibn Sind’nin Bilgi Teorisi ; Cihan, “Ibn Sin&’nin Bilgi Teorisine Genel Bir Bakis”, ss. 103-117.

49 Gazali, el-Munkiz, s. 33; Bayrakdar, age., s. 215-216.

50 Gazzali, [hyd, 1, 33; Mizdn, s. 215.

51 Cetinkaya, age., s. 189.

52 Gazzali, Miskdt, s. 123-127; el-Munkiz, s. 33.

53 Gazzali, Miskdt, s. 167.

54 Aydinly, “Gazzal?'de Mistik Tecriibe ve Akil”, s. 150; Erdem, “Gazzali’de Akil Bilgisi ve Degeri”, s. 59.

55 Gazzali, [hya, 111, 21.

56 Gazzali, Miskdt, s. 171.

57 Gazzdli, age., s. 127-128. Felsefe tarihinde hakikatin elde edilmesinin nefsin bedenden ayrilmasi ile
miimkiin olacag: dusiincesi Platon, Kindi ve Tevhidi’de de var olan bir anlayistir. Bk. Plato, Phaedo,
66b-70a, 70c-70d, 80d, 84a, 105e-108d; Kindji, “Fi'n-Nefs”, ss. 272-281; Tevhidi, el-imta’ ve’l-Mudnese,
I, 39.

58 {bn Hald{n, Tasavvufun Mahiyeti, s. 82-84.

59 {bn Hald{n, el-Mukaddime, 11, 332-333; Mukaddime, 11, 438-440.

60 {bn Haldiin, age., 11, 443.

61 {bn Hald{in, el-Mukaddime, 1, 152-153; Bedir, agm., s. 230.
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Zira umran ve siyaset nazariyesine, cemiyet ve ictimai hadiselerin kokenlerine dair
goriisleri natiiralist ve ampirist karakterdedir.s2

Gazzali'nin bilgi felsefesinde duyu, yaniltic1 bilgi kaynag kabul edildiginden,
duyu alani diye bir bilgi alani ileri siiriilmemektedir. Ibn Haldin'un ise ondan farkl
olarak duyu alanini sosyal bilimsel bilgi alani olarak tasnif ettigi goriillmektedir.
Buna bagh olarak biraz énce gordiigiimiiz Gazzali'nin akli ilimlerin alanina kattig:
Siyaset ilmini ibn Hald(in duyu alanina, Astronomiyi ise hem duyu hem akil alanina
dahil etmektedir.63 Gazzall Astronomiyi ise akli ilimler alaninda zikretmektedir.

Gazzalt'nin aklin duyudan soyutlanmasiyla esyayr kusursuzca gorecegine
dair yargisi, ibn Hald(in’da nefsin duyu, beden ve maddi baglardan soyutlanmasiy-
la ilgili olarak kullamlir.s+ ikisinin de akli nefs anlaminda kullandiklar1 bilinmekte-
dir. Buna gére Gazzali ve Ibn Hald{n, gercegin éniinde duyu, beden ve maddi bag-
lar1 perde olarak gormekte ve hakikatin 6liimden sonra gerceklesecegi diistince-
sinde hem fikirlerdir.6s

Gazzali ve ibn Hald(in’da bilgi kaynag olarak akil duyunun étesinde, duyu
da aklin yardimcis1 konumundadir. Duyuyu bilgi kaynagi kabul ederler ancak
Gazzali duyunun yanilacagim ve ona ait bir ilim dal oldugunu zikretmezken, ibn
Haldiin Umran, Siyaset ve kismen Astronomiyi duyu alanina ait ilimler olarak ka-
bul etmektedir. Buna gére Gazzali’nin duyu anlayisi ibn Hald(in’a gore oldukca si-
mirhidir. iki diisiiniir de akh duyunun étesinde bir bilgi vasitas1 kabul ettigine gore
aklin kesf ve vahiy karsisindaki konumu nasil olabilir?

3.2 Akil-Vahiy iliskisi

Peygamber beseriyetten meleklige yiikseldiginde kutsi dlemden itikat, amel
ve ahlaka dair bilgiler alir. Bu ilahi bilgiler peygamberin kalbine ¢ok hizli akseder.
Bundan dolay1 bu duruma ¢abukluk anlaminda vahiy denmistir. Peygamberin vah-
y1 bilgileri, calisip cabalayarak 6grenilen, belirli zamanin ge¢cmesiyle elde edilen
bilgiler degillerdir.66

Hizla gelen ve calisarak elde edilemeyen vahyin alanina, akil niifuz edebilir
mi, eger miimkiinse akil ve vahyin uzlasmasindan s6z edilebilir mi? Eger miimkiin
degilse, akil ve vahiy neden uzlasamaz? islam felsefesi tarihinde akil ve vahiy iliski-
si, akil-nakil, felsefe ve din, felsefe ilkeleri ve nebevi hikmet arasinda tartisiimakta
ve genel anlamda su yaklasimlar {izere devam etmektedir. Dini bilginin felsefi bil-
giye Onceligini ve dini bilginin daha rasyonel oldugunu ancak gaye yoniinden ikisi-
nin birligini ileri siiren Kindi'nin temsil ettigi felsefeyi dine yaklastiran yaklasim.
Farabi'nin temsil ettigi felsefe ile dini, gercege ulasmada iki ayr1 yol kabul edip de-
ger acisindan ikisini aym géren yaklasim. ibn Riisd’iin temsil ettigi felsefe ile dini
ayr iki gercek degil, aym gercegin iki ayr ifadesi géren yaklasim. Ihvan-1 Safa’nin

62 Jlken, age., s. 225-226.

63 [bn Haldiin, age,, 111, 187.

64 {bn Haldiin, age,, 1, 154-155; age., 111, 66-67.
65 {bn Hald{in, Tasavvufun Mahiyeti, s. 115, 132.
66 {bn Hald(in, el-Mukaddime, 1, 156.
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temsil ettigi felsefe ile dini birlestirip naslan felsefe lehine yorumlayan yaklasim.
Zekeriya er-Razi ve ibn Ravendi'nin ele aldig1 tamamen akh esas alip dini bir kena-
ra iten yaklasim. Sicistani ve Tevhidi'nin ileri stirdiigii felsefe ile dinin kaynak, alan
vb. yonlerden birbirinden farkli iki alan ve farkl islevlere sahip olduklarin ileri
stiren yaklasim.s? [slam filozoflarinin genel anlamdaki akil-vahiy cizgileri bu sekil-
dedir.

Gazzali ise aklin vahiy karsisindaki durumu ile ilgili iki farkl tavir ortaya
koymustur. Onun birinci tavrina gore akil, kendi alaninda etkin oldugu gibi, ars,
kiirs, sema perdelerinin arkasi, mele-i a’la ve en yiice melekit dlemlerinde de ta-
sarruf eder. Ancak hakikatler kendilerinden kaynaklanan bir takim sifatlar nede-
niyle perdeli olurlar.s8 Bu diisiince, hakikatlerin bilinememelerinin nedeninin aklin
ontolojisinden ziyade hakikatlerin kendi yapilarindan kaynaklandigini géstermek-
tedir. Sozgelimi yaratilan varliklar, ash bilinmeyenler ve genel hatlariyla asillar
bilinip ayrintilan bilinmeyenler olarak iki kisma ayrihir. Asillart bilinmeyen varlik-
lar tizerinde diisinmek miimkiin degildir. Mahiyetleri bilinmeyen varhklarin mik-
tar1 konusunda fikir beyan etmek de olduk¢a zordur. Asillar1 ve genel hatlariyla
mabhiyetleri bilinip ayrintilar1 bilinmeyen varliklar, g6z duyusu ile algilananlar ve
g6z duyusu ile algilanamayanlar olarak iki kisma ayrilir. Gézle algilanamayanlar
melek, cin, seytan, ars, kiirs ve daha baska varliklardir. Bu varliklar tizerinde di-
stinmek sinirhidir ve giriftir.6?

Gazzali’'nin bazi ifadelerinde ise akildan kaynaklanan bir takim nedenlerden
dolay1 aklin metafizik meseleleri ele almadaki dogal yetersizligi ortaya konulmak-
tadir. Akil, fiziki alemi kavrayan ve bu alanla ilgili konularda diger alg1 yetileriyle
ortaklasa hiikim verebilen bir yetidir. Metafizik varlik diinyasin1 kavramada ise
tek basina yeterli degildir; bu alanda aklin ortaya koydugu yargilarda ve ¢oziimler-
de bazi celisik ve siiphe edilecek durumlar ortaya ¢ikmaktadir. Metafizik alaninda
akil tek basina siiphe ve perdeleri ortadan kaldiramadigindan ve dogruyu goste-
remediginden ilahi sifatlar1 kavrama konusunda hayrete diismektedir. Bu nedenle
vahyin rehberligine ihtiya¢ duymaktadir.70

Ayrica diinya islerinde, Tip, Aritmetik, Geometri, Felsefe dallarinda ¢ok ileri
diizeyde olan akill kisilerin ahiret islerinden habersiz olduklari, ahiret ilimlerinin
incelikleri konusunda istiin bilgileri bulunan akill kisilerin de diinya ilimlerinin
bircogunu bilmedikleri goriiliir. Ciinkii aklin kapasitesi ¢ogunlukla iki ilim alanini
bir arada gotiirmeye yeterli degildir. Zira biitliin himmetini bu ilimlerden birine
verip derinliklerine inen kisinin basireti, ekseriya digerini ihmal etmektedir.”:

67 Tevhidi, age, 11, 5 vd; Bayrakdar, age.,, s. 150-158; Tas, Ebu Siileyman es-Sicistdnt ve Felsefesi, s. 159-
180; “Ebu Siileyman es-Sicistani ve Ibn Riisd’iin Diisiincesinde Felsefe-Din Miinasebeti”, ss. 67-114.

68 Gazzall, Miskdt, s. 123-124.

69 Gazzali, [hyd, 1V, 876-877.

70 Gazzali, Filozoflarin Tutarsizligi, s. 126; Saliba, el-Gazzdli ve Zuamdu’l-Feldsife, s. 399-400; Erdem,
“Gazzalt’de Akl Din iliskisi”, s. 66; “Gazzali’de Akil Bilgisi ve Degeri”, s. 59, 70.

71 Gazzali, [hya, 111, 41.
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Gorildiigi tizere metafizik konularinda ve vahyin alaninda aklin yapisi ye-
terli degilken, diger taraftan metafiziksel varliklar da yapilar1 geregi muglaklik ifa-
de etmektedirler. Buna gore akil vahyin anlasilmasinda kendi kavrayis yetenegi ve
kapasitesi oraninda hiikiimler ¢ikarmak icin yorumlama islevinde bulunabilir.72
Gazzali’'de goriilen akil vahiy iliskisindeki ilk tavir, aklin vahiy alaninda yetersiz
oldugu, metafiziksel bilgileri idrak edemeyecegi, sadece bu bilgileri yorumlayabile-
cegi yoniindedir.

Gazzali'nin akil vahiy iliskisine dair goriislerine sathi olarak bakildiginda
akil ile nakil arasinda iliski bu sekildedir. Ancak onun bu konuda ayni1 diizlemde bir
diisiinceye sahip olmadigi da goriilmektedir. Gazzali, akil ve nakil konusunda mes-
gul olanlar1 bes kisma ayirmistir: 1. Nazarlarini yalniz nakle hasredenler. 2. Nazar-
lari yalniz akla hasredenler. 3. Akli asil kabul edip nakli akla tabi kilanlar 4. Nakli
asil kabul edip akli nakle tabi kilanlar. 5. Hem akli hem nakli birer asil kabul eden-
ler. Gazzali'ye gore akl yalanlayan, hi¢ kusku yoktur ki, nakli ve seriati1 da yalanla-
mis olur. Clinki seriatin dogrulugu akil ile bilinir. Aklin tanikligl, giivenmeye deger
olmasaydi, dogru ile yalan sdyleyeni, yalanci peygamber ile dogru peygamberi bir-
birinden ayirt etmek miimkiin olmazdi. Akla ve nakle layik olduklari 6nemi veren
besinci anlayis1 benimseyenler en dogru yolu tutmus hak ve hakikat sahipleridir.?3

Gazzali'ye gore akil, ancak seriatla hidayete erebilir. Seriat da ancak akilla
aciklik kazanip, anlasilabilir. Akil temel, seriat ise bina gibidir. Nasil temelsiz bina
olmaz ise, ayni sekilde bina olmayinca da temel bir ise yaramaz. Seriat harici bir
akildir. Akil dahili bir seriattir. Seriat ve akil i¢ ice ve omuz omuza olup, ikisinin bir
oldugunu séylemek miimkiindiir.7+ Oyle ki akil seriatla birlesince “ndirun ala ntr”
olur.7s

Gazzali, akli delillere kesinlikle yalan denilmemesi gerektigini diistinmekte-
dir. O, akil ile nakil arasindaki iliskide aklin ¢ok énemli bir konumda bulundugunu
fark etmis ve aklin yalanlanmasinin, dinin yalanlanmasi neticesini verecegini be-
lirtmistir.’6 Ona gore Allah, akli 6vmiistiir. Eger bu akil yerilecek olursa, dviilecek
bir sey kalmaz? Eger dviilen seriat ise bu seriatin dogrulugu ne sayesinde bilin-
mektedir? Sayet yerilen bir akilla bilinmisse, bu durumda seriatin da kétii oldugu
sonucuna varmak gerekmez mi?77 Buna gore akil olmadan vahyin verdigi bilgilerin
dogrulugunu arastirmak?s ve ispat etmek miimkiin degildir.7®

72 Gazzali, age,, 1, 700.

73 Gazzali, “Kanunu’t-Tevil”, s. 623-626.

74 Gazzali, Medric, s. 46. Akil din iliskisi ve onlarin birbirine olan ihtiyaci konusunda Ragib el-isfahant (6.
425/1033)'nin goriislerindeki ibarelerin, Gazali'nin Medricii’l-kuds fi meddrici’n-nefs isimli eserinde
akil din iliskisi konusunun serhinde kullanmis oldugu ibarelerle aynidir. Ayrica isfahant'nin Tafsilii’n-
nes’eteyn adli eserindeki ifadelerle Gazali'nin mezkir eserindeki ifadeler dogrudan dogruya ayni
oldugu gibi, konu basliklar1 da aynidir. Gafarov, “Ragib el-isfahani’de insan Tasavvuru”, s. 201.

75 Gazzali, age.,, s. 46-47; el-Iktisad fi'l-I'tikad, s. 2.

76 Gazzali, Kanunu't-Tevil, s. 626.

77 Gazzali, [hyd, 1, 198.

78 Erdem, “Gazzali’de Akil Din iligkisi”, s. 59.

79 Gazzali, age,, 1, 253.
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Hikmetin en biiyiigii san1 ylice Allah’in kitabidir. Goz i¢in giines 15181 ne ise
akil icin de Kur'an ayetleri odur. Ciinkii géziin esyay1 gormesi ancak giines 1s181yla
gerceklestigi gibi, aklin hakikatleri gormesi de ancak Kur’an ayetleriyle tamamla-
nir. Bunlardan birine sarilip, digerini terk etmek ahmakliktir.80 Gazzali'nin bu ve
benzeri ifadeleri dikkate alindiginda, bir¢ok eserinde akil ile dini, akil ile iman1 ay-
nilestirdigi goriiliir.st

Buna gore Gazzali’de akil-vahiy iliskisinde farkli iki tavir goriilmektedir. Bi-
rinci tavirda akil yetersiz oldugundan dolay1 sadece vahyi yorumlama islevine sa-
hip iken, ikinci tavirda, akil ile vahyin bir olmasi, birbirini tamamlamasi, aklin vah-
yin alanina deger katmasi ve vahyin dogrulugunu ortaya koymasi s6z konusudur.

Gazzali’de gorilen farkli tavirlarin nedeni, eserlerini ve hacimli eserlerinin
boliimlerini farkli zamanlarda yazmasindan dolay1 diisiincelerindeki degismeden
kaynaklanabilecegi gibi,s2 eserlerinde avam, orta sinif ulema (havas) ve yiiksek
sinif ulema (havassii’l-havas) i¢in farkli muhataplara gére zaman ve mekan itiba-
riyle farkl diisiinceler ortaya koymasindan kaynaklanabilir. Daha da 6nemlisi 6zel-
likle din ve felsefenin uzlasmadigina dair diisiincelerinin, daha ziyade ismaililerle
miicadele etmek, Misir'daki el-Ezher Siasi ile kiiltiirel rekabet etmek ve
Nisabur’daki Mutezile’ye cevap vermek amaci ile Nizamiilmiilk tarafindan 28 ya-
sinda sarayin siyasi ve dini danisman olarak atanmasinas? binaen dini savunma
refleksinden dogma ihtimali yiiksektir. Ayrica farkli zamanlarda kelam, felsefe ve
tasavvuf gibi ragbet ettigi ilimlerin de diisiinme sekline etkisi oldugu diisiinebilir.
Ancak yine de iki tavir birlestirilmeye calisilirsa, aklin mutlaklastirilmadig gibi,
tamamen de aragsallastirllmadig séylenebilir.

bn Hald{in ise nazari aklin maddi alem, kiillilerin ve kavramlarin olusumus+
ve ahlak alanindass yetkin bir 6ge oldugunu kabul etse de, metafizik alanda sinirl
bir yeti oldugunu vurgulamistir. S6zgelimi nedenler dleminde akil biitiin nedenleri
bilemez. Ona gore ilk Neden konusunda, sebepler geriye dogru gittikce fazlalagur,
karmasiklasir ve belirli bir noktadan sonra tamamen insanin tasavvur alani disina
¢ikar.s6 Bu, akli ve onun idrakini kii¢ciltmek anlamina gelmez. Akil dogru bir o&l¢iit-
tiir (mizan) ve hiikiimleri kesin (yakin) oldugundan, hiikiimlerinde yalan yoktur.
Ancak akilla Allah’in birligi, ahiret, niibiivvet ve ilahi sifatlarin mahiyetini 6lgmek
tamahina kapilmamak gerekir. Clinkii bu konularin her biri insan idrakinin 6tesin-
dedir. Aklin kapasitesinin bir sinir1 vardir ve akil bu sinirin 6tesine gecemez. Allah’t
ve sifatlarin ihata edemez. Bu nedenle metafizige ait konularda nakil/vahiy akil-

80 Gazzali, el-iktisdd, s. 8.

81 Y1ldiz, agm., s. 71-84

82 [hy@'min bazi ifadelerinde akil vahyin anlasilmasinda olmazsa olmaz yetkin bir ége iken, bazi
ifadelerinde akil vahyi anlamakta yetersizdir. Bu da Watt'in belirttigi gibi /hyd@’nin bazi béliimlerinin
belirli zaman araliklarinda yazildigina isaret etme ihtimalini arttirmaktadir. Watt, “The Study of al-
Gazzali”, s. 121-131.

83 Deniz, “Ebu Hamid el-Gazzali ve Tehéfiiti”, ss. 423-436.

84 {bn Hald{in, el-Mukaddime, 111, 91.

85 {bn Hald{n, Tasavvufun Mahiyeti, s. 39.

86 Bedir, agm., s. 227.
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dan énceliklidir. Akil sasirabilir, bu alanlarda akil idrakinin arkas: kesiktir.s7 flahi-
yat konularinin bilinmesinde akil yetersizse, insanin bu konuda akli olarak dogru
oldugu kanitlanmis veya kanitlanabilir bir sey sdylemesi miimkiin degildir. O za-
man ilahiyat konulari akilla ispatlanabilir veya reddedilebilir konular degildir.ss

ibn Haldlin’a gére filozoflarin duyular-iistii (verae’l-hiss) ve metafizigin
kapsamina giren ruhaniyet hakkindaki delillerinin ve burhanlarimin eksikligi, ru-
hani cevherlerin esasen belirsiz olmasi ve onlara akil erdirmenin imkansiz olma-
sindan ileri gelir. Bu ylizden duyular-iistii olan seyler hakkinda delil ve burhan ileri
stirtilemez. Clinkii disarida miisahhas olan varliklarin akli suretleri (makuller) an-
cak idrak edilebilecek seylerden soyutlanabilir. Ruhsal 6zlerle kisiler arasinda per-
de bulundugu icin onlar1 idrak etmeye giic yetirilemez ki bir de onlardan baska
mabhiyetler elde etmek ve onlar1 ispat etmek miimkiin olabilsin.s®

Bilkuvve bilme yetisiyle yaratilan insan®® ruhani ve cismani varhklarin bii-
tlin kisimlarinm idrak edemez. Ciinkii varliklarin gevresi, bilgi ile kavranandan daha
genistir.ot Ayrica Allah'in ilmi genis, yarattigi varliklar sayisiz, insan idraki ise yara-
tilmistir. Ustelik varliklar insan idraki ile simirh degildir.92 Buna gére insan, varlik-
lardaki biitiin sir ve hikmetleri bilecek derecede bilgi sahibi olamaz.93

ibn Hald(in herhangi bir konuda diisiincelerini serdederken éncelikle vahyi
bilgiyi birer veri olarak almis, akla ve miisdhedeye dayanan izahlarim1 bu veriler
lizerine bina etmistir. Dahasi, akli muhakeme ve gozleme dayanmak suretiyle bir
iddia one siirdiigii veya bu yolla kendinden oncekilerin goriislerini degerlendirip
elestiriye tabi tuttugunda da genellikle ayet veya hadisleri delil getirmistir.

Islam diisiincesinde Farabi, ibn Sina ve ibn Riisd akil ve vahyin, bununla ilgi-
li olarak akli bilgilerle vahyi bilgilerin farkli boyutlarda da olsa birbiriyle uzlasmak-
ta oldugunu iddia ederken, Ibn Hald(in’a gére nakli ilimleri akli ilimlerden ayiran
temel nokta, nakli ilimlerin temelinin vahye dayanmasidir. Aklin, nakli ilimlerdeki
roli ise asil vazetmek degil, fer’'in asla baglanmasina yardim etmektir.>4 Nakli ilim-
lerin temellendirilmesi noktasinda, nakli ilimlerde akildan yardim alinir, ancak
akla dayanilmaz. Bu sekilde akil, naklin alanina karismazken, nakil de kendisini
sadece seriatin ortaya koydugu alanla sinirlandirmaktadir.ss

ibn Hald(in’a gére zikredilen filozoflarin savundugu anlamda akil, vahyin
alanini terk ederse, seylerin biitiiniinii bilecegi iddiasini birakacaktir. Ancak buna
karsilik kendisini duyusalla, tabii alanla sinirlarsa, herkes tarafindan tahkik edil-
mesi ve kabul edilmesi miimkiin ilmi 6nermelere sahip olarak, alanina tam bir sag-
lamlik kazandiracaktir. Aklin her seyi bildigi iddias1 birakilmadig1 zaman, duyusal-

87 [bn Haldin, age,, 111, 26.

88 Gorgiin, “Ibn Hald(in”, DI4, XIX, 553.

89 {bn Hald{n, el-Mukaddime, 111, 182.

90 {bn Haldiin, age,, 111, 92.

91 {bn Haldiin, age,, 111, 184.

92 {bn Haldiin, age,, 111, 64.

93 {bn Haldin, Mukaddime, 11, 518.

94 {bn Hald{n, el-Mukaddime, 11, 358; Mukaddime, 11, 455; Bedir, agm., s. 229.
95 Arslan, Ibn-i Haldiin, s. 486-487.
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dan duyular tstiine gecilmeye calisilacak, bu sefer de dogrulanamayacak, siipheli
birtakim 6nermeler meydana gelecektir. Felsefe zorunlu olarak iki secenekten bi-
rini segmelidir.%¢

ibn Hald(in, mantiksal agidan aklin duyusal alanla kendisini simirlamasi ge-
rektigini diisiinmektedir. Ancak din insanin hayatini inang, ahlak, iktisat ve diistin-
ce yoniinden kapsayicidir. Bu alanlarin anlasilmasi i¢in zorunlu kaynaklardan en
onemlisi ise akildir. Din, akli olan1 sorumlu tutuyorsa, farkl bir sekilde akli olma-
yanin dini yoksa, akil ile vahiy alani nasil ayirt edilebilir? Zira insani olan hayati,
dini, felsefeyi, bilimi, ahlaki algilama ve kavramlastirma vasitasi akildir. Akil ve
vahiy insanin yasamini insa eden araglardir. Aklin alaninin dinden uzaklastirilmasi,
vahyin anlamsizlastirilmasi demektir. Ayrica akil vahiy iliskisinde sinirlarin kes-
kinlestirilmesi meselenin anlasilmasini daha da zorlastiracaktir.

ibn Halddn’a gore aklin, vahyin alanina niifuz edememesinin nedeni, ser’i
ilimlerin ilahi nurlardan istifade etmesidir. Sari’ her seyi kusattigindan dolays, ser’t
delil ve bilgiler, nazari delillerden iistiin ve onlar1 da ihata etmistir. Bizim vazifemiz
Sari'in ihsan ettigi ilahi bilgileri kendi idrak ve bilgilerimize tercih etmek, bu ilahi
bilgilere giivenmek, akli delillerle nakli deliller birbirine uymazsa, akli bir tarafa
atarak, emredilmis olan hiikiim ve inancin dogruluguna inanmak, bu hiikiim ve
inanclardan anlayamadiklarimiz hakkinda ise susmaktir. Ya da miitekellimler gibi
dinden sapanlarin kendilerinin akli olan bidatlerine karsi, akideleri miidafaa etmek
icin akli delillerle itiraz etmektir.%” Buna gore dini konularda sadece akli olan iti-
razlara karsi akli deliller ileri siirmek makul sayilabilir, yoksa zorunlu olmadik¢a
dogru tutum vahyin verileri karsisinda akildan uzak durmak gerekir.

ibn Halddin akil-vahiy iliskisinde nassa inanma ve aklin kavrayamadig1 hu-
suslarda susma tavrini benimsese idi, nassi te'vil etmeye calismazdi. Asil lizere
alanlarmin farkliligindan dolay1 akil, deney ve gézlem yoluyla elde edilen bilgilerle
vahyl bilgi arasinda bir catisma gérmeyen ibn Hald(in, boyle bir durum zahiren
vuki buldugunda ise vahyin yanlis yorumlandigini ileri siirerek kendi yorumunun
dogrulugunu iddia etmektedir. Bu anlamda onun vahyi te’vil yoluna gittigi goril-
mektedir. Ancak diger taraftan, bugiinkii modern aklin kabul etmekte zorlanacag:
bircok konuda Selefi ve Hanbeli mantikla vahyi esas alarak, tereddiitstiz kabul etti-
gi de bir vakiadir. Dolayisiyla s6z konusu yorum anlayis1 sebebiyle ibn Haldiin'u
“nakli akla tabi kilarak te’vil eden bir akilc1” olarak nitelemek dogru degildir.?8 Bu-
na gore el-Mukaddime’de gériildiigii tizere ibn Hald(n’un vahiy ve sahih bilgiyi
sorgulamaksizin kabul ettigi, ancak zamanla yanlis anlam ve kabullere hapsedilen
ayet ve hadis yorumlarin ve geleneksel verileri akil yoniinden degerlendirdigi ifa-
de edilebilir.

9 Arslan, age., s. 486-487.
97 ibn Hald{n, el-Mukaddime, 111, 106-107.
98 Ardig, “Ibn Hald{in ve Weber’'de Bilgi ve Bilim Sorunu”, s. 163-164.
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Akil ve vahiy tartismasinda ibn Hald(n, Farabi, ibn Sina ve ibn Riisd’den
farkli diistinmiis,*® vahyi ve akl biitiinlestirmekten kacinmis, aklin ve naklin birbi-
rine indirgenemez farkl bilgi alanlar1 olduguna vurgu yaparak, onlar kesin bir
sekilde birbirinden ayirmistir. Bu yiizden akil ve vahiy arasinda ne uyumun ne de
catismanin, yapilar1 geregi miimkiin olmadigini ifade etmistir. Aklin alanini, hissi
ve akll dlemle sinirlamis, akil ve vahyin alanlarinin orijin ve fonksiyonel agidan
farkli oldugunu ileri siirmistir.

Benzer sekilde ibn Hald(in’un savundugu diisiince, akil-vahiy arasinda ori-
jin, yontem ve amag acisindan farkliliklar olduguna dair kompartimanlastirma an-
layis;, Karl Barth, Wittgeinsteinci fideistler, teist ekzistensiyalistler, neo-
ortodokslar ve bazi ¢cagdas Protestan teologlar tarafindan savunulmaktadir.100

Gazzali, birinci tavrini savunurken dini konularda akh kullanarak yanlis yo-
rum ve ¢ikarimlar yapan filozoflari, kendi bakis acis1 ve siyasi konjonktiir geregi,
ancak epistemoloji ve mantik ilminin verilerinden de yardim alarak, kiifiir ve
bidatgilikla suglamistir.101 Bu yargi el-Munkiz ve et-Tehdfiit adli eserleri baglaminda
diisiiniilmelidir.102 Yoksa genel anlamdaki diisiincelerinin farkl iki diisiince tizeri-
ne kuruldugu gériilmektedir. ibn Haldin ise filozoflan epistemolojik acidan eles-
tirmis, ancak kiifiirle itham etmemistir.103 Dini argiimanlara deginse de biitiin eles-
tirilerini bilgi felsefesi cercevesinde sinirlamistir.

Gazzali’nin birinci tavrinda ve ibn Haldiin’da insanin farkh bilgi tiirlerine
sahip olmasina ragment%4 sadece vahiyle bilinmesi miimkiin bilgilerin varlig,105
ruhani varliklarin belirsizligi ve insan zihninin 6tesinde olmalari, bilinmesi gere-
ken varlik alanlarinin insan kapasitesini asmasi, insanin bilgi imkaninin sinirh ve
eksik oldugunu ortaya ¢ikarmaktadir. Ayrica burhani bilginin askin diinya ile ilgili
yargilarinin kesinlik tasimadigina,106 metafiziksel varliklarin perdeli olduguna ve
aklin bu alandaki yetersizligine inandiklar1 goriiliir. Buna gore ibn Haldin’un,
Gazzali’'nin birinci tavrindaki disiincelerinin etkisinde kaldigi, bir anlamda ikinci
tavrina karsit oldugu, ancak daha ziyade Sicistant’nin diisiincelerine10? paralel go-
riisleri paylastig1 ifade edilebilir. Ayrica bu konuda ibn Haldiin'un akil ve vahyin
orijin, fonksiyonel ve yontem acisindan Gazzali’den daha net diisiinceler ortaya
koydugu sdylenebilir.

99 Bk. Ibn Riisd, Faslu’l-Makal; Bedir, agm., s. 227; Peker, “Farabi ve ibn Sina’'nin Felsefelerinde Vahyin
Kavramsal Muhtevasi”, s. 157-176.

100 Barbour, Bilim ve Din Catisma-Ayrisma-Uzlasma, ss. 39-141.

101 Yildiz, agm., s. 72-75.

102 Bk. Gazzali, Filozoflarin Tutarsizligi.

103 fpan, fbn Haldiin, s. 148-150.

104 Gazzali, Miskdt, s. 123-125; ibn Hald{in, el-Mukaddime, 111, 92.

105 [bn Hald{in, Mukaddime, 1, 77-78; Erdem, “Gazzal’de Akil Bilgisi ve Degeri”, s. 59.

106 Bedir, agm., s. 232.

107 Tas, Ebu Siileyman es-Sicistdni ve Felsefesi, s. 158-180; “Ebu Siileyman es-Sicistani ve Ibn Riisd’iin
Diistincesinde Felsefe-Din Miinasebeti”, ss. 67-114.
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3.3.Akil-Kesf Iliskisi

Kesf, felsefi anlamda bir seyi dolaysiz, aracisiz kavrama; akil yiiriitme ve
muhakemenin tersine bir biitiiniin birden kavranmasi, bir baglantinin birden vasi-
tasiz ortaya ¢ikarilmasi gibi anlamlara gelir. Mutasavviflar, akil yiiriitme ile bilgi
edinmeye fazla 6nem vermemisler, insandaki yeteneklerin sadece akil yiiriitme ile
siirlandirilmasina karsi ¢ikarak, yasayarak bilme ve zevk seklindeki tecriibe yolu-
nu tercih ederek, sirf akli bilgilerin diisiinceyi kisirlastirdigini iddia etmisler, sezgi
ve ilhami bilgi tarzi olarak benimsemislerdir.108

Gazzali'ye gore metafizik ve vahiy alani daha ziyade kalbi kesif veya ilham
bilgisi yoluyla aydinlatilabilmektedir.10® Kesf seckin kudsi zatlarda bulunan bir
kuvvedir ve kisi ona mazhariyetle bir anda nihai bilgilere,110 gayb levhalari, ahiret
hiikiimleri, akil ve fikrin ulasamadig1 Rabbani marifetlere ulasir.111 Kesf yolu, akilla
bilmekten ziyade yasamayi, samimiyetle yonelmeyi ve tatmayi, yani mistik zevki
on plana alir.112 Mistik zevk vasitasiyla insan, akil ile gerceklestiremedigini yapar,
yani peygamberligin hakikatinin ve peygamberin s6z ve fiillerinin sirrina varir.113
Ancak mistik bilgiye sahip olan kalp, dis diinyay1 tanimak icin duyu, akil ve tecriibe
bilgilerine ihtiya¢ duyar. Bu bilgiler kalbi bilgiye bir 6n hazirlik ve zemin hazirlar.
Dolayisiyla temel duyular ve akla dayanan bilgilerin kalp bilgisi icin 6nemsiz sayi-
labilecek bilgiler olmadigi, kalbin birtakim bilgiler elde edebilmesi icin bu bilgi
kaynaklarina ait bilgileri kullandig1 goriilmektedir.114

Gazzali'nin kesfi bilgiye ulasma ve ulastiktan sonra verileri ortaya koyma
konusunda ileri stirdiigii “nur” ve “zevk” kavrami objektif bir bilgi vasitasi degildir.
Buy, ilmi, onun 6nemli ve biiyiik bir kismini1 bazi liyakatsiz kisilerin eline vermek
demektir. Bu da zamanla kesfi bilginin ilim olmaktan ¢ikmasi anlamina gelir.115
Gazzali, dini inanglarla ilgili hakikatleri, aklin kesinsizligi ve dolayisiyla akla giiven-
sizlik temeli Gizerine oturttugu mistik tecriibe ile hi¢ olmazsa bireysel bir cerceve-
de, garanti altina almaya calismaktadir. Bu nedenle, Gazzali'nin ¢6zlimiiniin, her
seyden once bireysel bir anlama ¢abasi oldugu goériilmektedir.

ibn Hald(in’a gore de nefis bilgi edinirken hazirhk safhasinda duyu ve akh
kullanir. Zahiri duyu ve akil kuvvesinden kurtulduktan sonra onlari asan bir boyu-
ta ulasir ve oradan bilgileri elde eder.116 stidadi oraninda bir seyler idrak ettikten
sonra bedene doner ve edindigi bilgileri cismani 6zellige sahip bir varlik oldugu
icin, ancak cismani kuvvelerle tasarruf eder.117 Yani kesfi veriyi duyu ve akilla izah
etmeye calisir. Gazzali ve ibn Hald(in’da kesfi bilginin hem hazirhik safhasinda hem

108 Vural, “Gazali Epistemolojisinde Sezgi ve ilham”, s. 180-180.

109 Gazzali, Filozoflarin Tutarsizligy, s. 126; Erdem, “Gazzal?’de Akil Bilgisi ve Degeri”, s. 59.
110 Gazzali, Miskdt, s. 166.

111 Gazzali, age,, s. 166.

12 Aydinl, agm., s. 152.

113 Aydinly, agm., s. 154.

114 Erdem, “Gazzall’de Akil Bilgisi ve Degeri”, s. 69; “Gazzali’de Akil Din iligkisi”, s. 54-55.
115 Sahin, “Gazzali'nin ilim, Akil ve Felsefeye Bakis Tarzi Uzerine Diisiinceler”, s. 261.

116 {hn Hald(in, el-Mukaddime, I, 154-155.

117 [bn Haldiin, age.,, 111, 66-67.
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de kesfi bilgiye ulasildiktan sonra bu bilginin ifade edilisinde duyu ve aklin kulla-
mldig1 gériilmektedir. Bu husus da ibn Haldin’un bu konuda Gazzali’den etkilendi-
gini gostermektedir. Kesfi bilgiye akilla ulasilmasi konusu ise tartismahdir.118

Gazzali, kesf tarz1 bilgi edinimi kalp ve nur kelimesi ile aciklarken, ibn Hal-
din nefsin bilgi edinme tarzinda agiklamaktadir. Baslangi¢c safhasinda farkl keli-
melerle konuyu ele aldiklar1 goriilse de, kalp, nur ve nefs kelimesini akil kelimesi
ile izah ettikleri de bilinmektedir.

Kesfi bilginin degerini akll yonden degerlendirirsek, Gazzali, kesfi bilgiyi
onemserken, ibn Hald(in ayrintilar ile ele alsa da, kesfi bilgiye ilgi duyulmamasi
gerektigi diisiincesindedir. Ona gore gayb dleminin hakikat ve kesfine iliskin sdyle-
nenler, miitesabih bir alan olup burada elde edilen bulgular siibjektif oldugundan,
ayni tecriibeye sahip olmayanlar tarafindan anlasilamaz. Ayrica elde edilen veriler
metafizik alana ait oldugu i¢in, bunlarin ifade edilmesi i¢in “dil” de yeterli degildir.
Bu kapsamda bazi mutasavviflarin tasavvufi tecriibenin sonucu olarak perdenin
acilmasina duyduklar ilgi dogru degildir.129 Oyle ki kesifle hasil olan ilmi tasdik ve
kabul hemen hemen bir vicdan isidir.120 Kesfi bilgi vicdani oldugu icin dogrulanma-
s1 ¢ok zordur. Bu nedenle kesfi bilgiler, vahye zit olmamak kaydiyla Gazzali’de ol-
dugu gibi, metafiziksel sorunlarin anlasilmasina katki saglayabilir, ancak bireysel
bilgi olarak degerlendirilmek zorundadir. Burada ibn Hald(in kesfi bilgi ile ilgilen-
memek gerektigini ifade ederken, Gazzali kesfi bilgiyi gerceklerin aydinlatilmasin-
da dnemli bir bilgi kaynagi olarak gormiistiir.

Sonug

Akil tasavvuru konusunda aklin adlandirilmasi, hem cevher hem araz olma-
s1, aklin nazari, temyizi ve tecriibi akil olarak siniflandirilmasi, akli ilim alanlarinin
ortaya konulmasi, akil duyu iliskisi, akil vahiy iliskisinde Gazzali’de var oldugu tes-
pit edilen birinci tavra ait akil-vahiy karsithg: diisiincesi, kesfi bilginin hazirlik saf-
hasinda ve ifade edilisinde aklin etkinligi konularinda ibn Hald(in'un Gazzali’den
etkilendigi goriilmektedir. Ancak ahlaki akil, akillarin birbirlerinden etkilenmesi,
akli ilimlere hangi ilim dallarinin girdigi, duyunun alani, Gazzal’de goriilen akil-
vahiy iliskisindeki ikinci tavir noktalarinda ibn Hald(in’'un Gazzal’den farkli dii-
stindiigii ve kendine 6zgii diisiinceler ileri siirdiigiine sahit olunmaktadir. ibn Hal-
din’un Gazzali’'den yararlandigy, fakat ibn Haldiin’un felsefesindeki ve epistemolo-
jisindeki biitiinliige, akil tasavvuruna ve ondan farkliliklarina bakildiginda, bu etki-
lenmenin taklit degil de bilingli bir tercih oldugu ve Ibn Hald(in’un akil tasavvuru-
nu kendi sistemi icerisinde kendine 6zgi bir sekilde yorumladig ifade edilmelidir.

Gazzali ve ibn Haldn’un akil anlayisinda aklin duyu, vahiy ve kesifle ilgisi
akll ugras sonucu ortaya konulmus epistemolojik bir hiyerarsidir. Akil ve vahiy
iliskisine dair ileri siirdiikleri argiimanlar dini olmakla birlikte asil itibariyle epis-

118 Watt, agm., s. 126-127.
119 Bedir, agm., s. 229.
120 fhn Haldfin, Tasavvufun Mahiyeti, s. 107.
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temolojiktir. Akil, vahiy iliskisinde Gazzali’de iki farkh tavir gériiliirken, Ibn Hald{in
kendine 6zgii delillerle orijin, fonksiyonel ve mantiksal agidan akil ve vahyin farkl-
ligin1 iddia etmis, bu konuda daha tutarli davranmistir.

Gazzal’nin birinci tavrinda ve ibn Hald(in’un bilgi hiyerarsisinde deger aci-
sindan akil, vahiy ve kesiften sonraki dereceye indirilmistir. Ancak aklin metafizik
alemde yeterli veya yetersiz oldugunu iddia edenin yine akil oldugunu ifade etmek,
buna gore de vahyin anlasilmasi ve anlamlandirilmasinda akil tarafindan yine aklin
kendi 6nceliginin goz ard1 edildigini sdylemek gerekir. Bu nedenle Gazzali'nin bi-
rinci tavri ve Ibn Hald(in’un vahiy ve aklin alaninin tamamen farkli oldugu ve birbi-
rine karismamalari gerektigine dair iddialar epistemolojik, sosyolojik ve psikolojik
acidan yeniden diisiiniilmelidir. Zira insana génderilen vahyin ve onu anlamlandi-
ran yetinin birbirinden tamamen ayri1 tutulmasi, insani gercekligi bélimlemek an-
lamina gelmektedir. Bu nedenle akil ve vahyin, birbiri karsisinda konumlandiril-
malan farkli olabilir ancak birbirilerinden keskin bir sekilde ayrilmalari miimkiin
degildir.
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Haber-i vahid'in hiicciyeti meselesi, Ehl-i siinnet'te oldugu gibi Imamiyye Siasi’nda da tar-
tismali bir konudur. Miitekaddimiin dénemi Imamf alimleri genellikle haber-i vahidin ilim
ifade etmedigini, dolayisiyla delil olarak kabul edilemeyecegini ifade etmelerine karsin,
basta Seyh Tist olmak iizere bir kissim miiteahhirtin dénemi alimleri, belirli sartlart tagi-
masi hdlinde haber-i vahidin delil olabilecegini savunmuglardir. Bu makalede, bu goriis
degisikliginin sebepleri ile Imdmiyye Siasi Usiilf Ekolii dlimlerinden Seyh Tiisi’nin, ayni
ekole mensup hocalari Seyh Miifid ve Serif el-Miirtezd’nin diistinceleriyle bagdasmayan
haber-i vahidle ilgili goriislerinin dayanaklari ve tarihi seyri incelenip tartisilacaktir.
Anahtar Kelimeler: Hadis, imdmiyye Siasi, Tisi, Usili, Haber-i vahid

The problem of the Probative of al-Khabar al-Wahid According to Shia Imamiyya:
A Case Study in Sheikh al-Taifa al-Tusi

The hujjiyya (probative) problem of isolated Hadiths/al-khabar al-wahid/al-ahad is one
of the controversial issues in Shia Imamiyya as well as in the ahl al-Sunna. Shi’i Imami
scholars who lived in the mutaqaddimun period usually argue that isolated hadiths don’t
express ilm, so they can not be accepted as a hujja; but primarily Sheikh al-Taifa al-Tusi
and other some Usuli scholars, who are adherents of mutaakhkhirun period, argue that
al-khabar al-wahid can be accepted as a hujja, provided that it includes some qualifica-
tions. This article, therefore, aims to examine and discuss the main reasons and basis of
different opinions of Tusi and of his teachers Sheikh Mufid and Sharif al-Murtaza about
al-khabar al-wahid and the historical evolution of al-Tusi’s opinion.

Key Words: Hadith, Shia Imamiyya, Sheikh al-Taifa al-Tusi, Usuli, al-Khabar al-wahid
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Giris

Imamiyye Siasi'nda esas tartisma, hadislerin ve imamlara ait ahbdnn siiblitu
ve sithhatinin yaninda, onlarin seriatta delil olarak kullanilip kullanilamayacag ve
bunun mesruiyeti ile ilgilidir.! Bu sebeple, aslina bakilirsa gerek Siinniler’de gerek-
se Imamiyye’de hadis alaninda pek ¢ok tartisma konusu olsa da hadislerin siibiitu
ve sihhati probleminin yamisira haber-i vahid/dahdd haberinz delil olup olmayacagi
meselesi gliniimiizde de en fazla tartisilan mevzulardandir. Biz bu ¢alismamizda
s6z konusu problemlerden Imamiyye’de haber-i vahidin hiicciyeti meselesini ince-
leyecek ve bilhassa Seyht’'t-taife Muhammed b. Hasan et-Tiisi’'nin (6. 460/1067) bu
konudaki gorislerine yogunlasacagiz.

Imamiyye’de haber-i vahidle ilgili problemlerin daha belirgin olarak Seyh
Miifid (6. 413/1022) ve Serif el-Miirteza (6. 436/1044) doneminde yogun bicimde
glindeme geldigi,? miiteakiben Seyh Tis1'nin fikih usuliine yonelik el-Udde f7 usiili’l-
fikh# isimli eserinde, bunlar1 miistakil bir baslk altinda ele alip bir sisteme bagla-
maya calistigl goriilmektedir.s Kisaca Seyh Tisi, Usililer’in ictihadi ile Ahbari eko-
liin -Kiitiib-i Erbaa’daki hadisleri kat'i saydiklari icin-6 haber-i vahidle amel pren-
siplerini birlestirmis; ancak buna haber-i vahidin karineli olmasini ve birtakim
sartlar1 tasimasini ekleyerek yeni bir fikhi ¢igira dnciiliik etmistir. Bu ¢calismamizda
goriisleri izerine yogunlasacagimiz Tusi, dort Siinni mezheple Ca’feriye mezhebi-
nin fikhi konulardaki farkliliklarim elestirel bir tarzda inceleyen ilk kisidir.” Oyle ki,
farkli alanlarda pek ¢ok eser telif eden Tsfi, haber-i vahid konusuna da temas ettigi
Tibyan fi tefsiri’l-Kur’dn adl eserinde, Stinni miifessirlerce yazilmis yirmi civarinda
tefsiri ve bazi Stinni ravileris kaynak olarak kullanmistir.®

1 Nitekim Gleave bu hususa “Cagdas Sil tartismalar1 etkileyen, daha da onemlisi, Sid'ya yonelik
seminerlerde ve fikhin devam eden hakimiyetinde, ele alinan temel konular, hadislerin stiblitundan
daha ¢ok hadis malzemesinin hukuki delillendirmede kullanimi ile aldkalidir” (Gleave, “Haber-i Vahid
Uzerine Modern $ii Tartismalar: Sadr, Humeyni ve H&i Ornegi” s. 135) diyerek isaret eder. Ancak
Sia’da hadislerin ve ahbdrin sihhati de bilhassa Ustliler arasinda tartigsmali konulardandir.

2 Bu iki terim es anlaml olarak ve “tek bir ravinin rivayeti” anlaminin yaninda “miitevatir olmayan
meshur, aziz ve garib hadis tiirleri’ni de kapsayacak sekilde kullanilacaktir.

3 Hasan Sadr, Nihdyetii't-dirdye, s. 277; Kuzudisli, Sia’da Hadis Rivdyeti, s. 366. Serif el-Miirteza'nin on
dort baslik altinda telif ettigi ez-Zeria ild usuli’s-seria adli eseri, imamiyye’de kapsamli ilk fikih usulii
eseri olarak bilinir (bk. Akhtar, The Early Imamiyyah Shiite Thinkers, s. 191).

4 Bu eserin degisik baskilari sirasiyla soyledir: Tasi, el-Udde fi usili’l-fikh, Bombay 1312/1894; Tahran
1314/1896; nsr. Muhammed Necef Mehdi, Necef 1403/1983; Miiessesetii Ali’l-beyt, nsr. Muhammed
Riza el-Ensari el-Kummi, Kum 1417; Tas'nin bu eseri, Uddetii’l-usil adiyla yine Muhammed Mehdi
Necef tarafindan nesredilmistir. (Zeylinde Halil b. Gazi el-Kazvini, el-Hdsiyetii’l-Haliliyye), Miessesetii
Al beyt, yy. 1983/1403. Tisi'nin bu eseri Uddetii’l-usiil adiyla el-Hésiyetii’l-Haliliyye ile birikte
nesredildigi ve hasiyesinden de yararlandigimiz i¢in her ikisine de basvurduk ve dipnotlarda hangi
niishay1 kullandigimiza isaret ettik. Seyh T{isi’nin eserleri ile ilgili daha genis bilgi i¢in bk. Oz, “T{si”,
DIA, XLI, 434-435.

5 Bk. Moussavi, “Hadith in Shiism” Encylopaedia of Iranica, X1, 448.

6 Buna ileride deginilecektir.

7 Thsi'nin fikih, hadis ve tefsir ilmindeki yeri ile ilgili genis bir degerlendirme i¢in bk. Tasi, el-Fihrist, s.
192-194; Akhtar, The Early Imamiyyah Shiite Thinkers, s. 240-244; Oz, “Tast”, DIA, XLI, 433-435.

8 Abdullah b. Abbas, Miicihid, Katade vd.
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A~

Cok yonlii bir miifessir, fakih ve muhaddis olan Seyh T{si'nin haber-i vahid
konusundaki gorislerine gegmeden 6nce, konunun zeminini tespit edebilmek i¢in
Imamiyye'nin hadisleri nasil tasnif ettigi iizerinde kisaca durmak gerekir. Esasen
Siinniler gibito imami alimler de hadisleri “ravi sayisi itibariyle” miitevatir ve dhad
seklinde iki grupta ele almiglardir. “Yalan iizere birlesmelerini aklin ve adetin mu-
hal g6rdiigii bir toplulugun vermis oldugu haber” miitevatir olarak adlandirilmis ve
onun “Kkesin ve zaruri ilim ifade ettigi” kabul edilmistir.1* Su halde “kesin ve zaruri
ilim ifade eden mitevatir haber, ilim hasil etmek icin istidlale ihtiyac duymaz; zira
tevatiiriin kendisi delil ve hiiccettir. Bununla beraber haberin miitevatir olabilmesi
ve ilim ifade edebilmesi i¢in tevatiir sartlarinin biitiin tabakalarda olusmasi gere-
Kkir.”12

Miitevatir haberin zarurf mi yoksa miikteseb ilim mi ifade ettigi meselesi, di-
ger mezhep alimleri arasinda oldugu gibi imami alimler arasinda da tartismahdur.
Seyh Miifid ve Seyh Tisi onun miikteseb ilim3 ifade ettigi kanaatindedir. Basrali-
lar, fakihlerin ekseriyeti ve Esariler ise miitevatir haberin zaruri ilim gerektirdigi
goriisiinii  benimsemislerdir.1+ Imamiyye kelamclarimn itikatta (usil-i din)

—

A &

9 Akhtar, The Early Imamiyyah Shiite Thinkers, ss. 234-235. Tiastnin 50 eseri ve bunlarin
degerlendirilmesi ile ilgili olarak bk. age., ss. 217-233.

10 Haber-i vahid konusundaki ilk problem -yukarida da isaret edildigi gibi- onun tanimi hususundadir;
zira “tek kisinin vermis oldugu haber”e haber-i vahid denilebildigi gibi “miitevatir olmayan haberler”i
ifade etmek icin de bu terim kullanilmaktadir. Meseld Buhari, Sahih’in Kitdbu ahbdri’l-dhdad
boélimiinde onu tek kisinin vermis oldugu haber olarak kullanmis ve buna dair rivayetleri
siralamistir. Buna gore bu terimin ilk zamanlar birinci anlamda, daha sonraki donemde “miitevatir
olmayan haberler” anlaminda kullanildig1 sdylenebilir. ikinci problem haber-i vahidin ilim ifade edip
etmedigi ve buna baglh olarak ne tiir bir ilim ifade ettigi, amelde ve itikatta delil olarak kullanilip
kullanilamayacagidir. Ozetle ifade edersek konu alimler arasinda tartismali olup farkli gériisler ileri
stirilmiistiir. ilk dénemde Hz. Peygamber’in (s.a) devlet baskanlarina géndermis oldugu elgiler ve
sahdbenin birtakim uygulamalar1 dikkate alinirsa ravinin adil olmasi halinde haber-i vahidin “gerek
itikatta gerekse amelde delil olarak kullanildig1” goriiliir. Bu sebeple alimler haberi getirenin dogru ve
emin bir kimse olmasi, haberinde hata ettigine iliskin bir karinenin bulunmamasi, haberin siibut ve
delalet bakimindan kendisine tercih edilebilecek baska bir nassa aykir1 olmamasi gibi sartlarla haber-
i vahidi kabul etmislerdir. Genelde itikatta delil olmayacag: belirtilmis olsa da Kur’an’a, mutevatir
slinnete, icma ve akla, tarihen sabit hadiselere, tecriibe ve miisahedeye aykir1 olmamasi sartiyla adil
bir ravinin naklettigi haber hadisciler arasinda prensipte kabul edilmistir; zira hadis mecmularinda
rivayetlerin neredeyse tamami ahad hadislerden olusmaktadir. Bu sebeple usulciiler ve Hanefiler,
gerekli sartlari tasiyan 4had haberin “galip zan” ifade ettigini ve amel i¢in yeterli oldugunu belirtirler.
Onlar delil olarak sahabenin bu konuda icmaini esas almiglardir. Diger yandan 6zellikle hadisciler ve
dlimlerin ¢ogu, 4had hadislerin hem amelde hem de itikatta delil oldugu goriistindedirler. Genis bilgi
icin bk. Ertiirk, “Haber-i vahid”, DIA, X1V, 351, 352; Yavuz, “Haber-i vahid”, Di4, XIV, 352-355;
Apaydin, “Haber-i vahid”, DIA, X1V, 355-363.

11 TGsi, el-Istibsdr, 1, 3; Sehidil’s-sani, el-Biddye (Resdil fi dirdyeti’l-hadis iginde) 1, 122; A.gmlf, er-Ridye
(Resdil fi dirdyeti’l-hadis iginde) I, 158-161; Hilll, Mebadiu’l-usiil, s. 199; Sajad Jiyad, “Khabar Al-Wahid
in Shi’i Scholarship”, s. 9; Mennai, Ustlii’l-akide, s. 121.

12 Mennai, Ustlii'l-akide, s. 121 (Muzaffer, Ustlii’l-fikh, 111, 67’den naklen).

13 Seyh Tusti bilgiyi 6nce zarurl ve miikteseb diye ikiye ayirmis, miiktesebi de akli ve sem’ seklinde
kisimlara ayirmistir. AKli olani da sadece akilla bilinebilen, akil ve sem’ ile birlikte bilinebilen seklinde
kendi i¢inde iki grupta degerlendirmistir (bk. Tlsi, el-Uddetii fT usili’l-fikh, 11, 759).

14 Tsi, el-Udde fi usuli’l-fikh, 1, 70.
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miitevatir haberi yakin ifade eden bir kaynak olarak kabul etmeleri de dikkat ce-
kilmesi gereken bir husustur. 15

Imami limler arasinda miitevatir haberdeki ravi sayisimin ne kadar olmasi
gerektigi tizerine farkh gorisler ileri siiriilmistiir. “Her ne kadar bazi alimler,
miitevatir haberde ravi sayisinin en az bes, on iki, yirmi, kirk, yetmis, ii¢ yiiz on ii¢
olmasi gibi birtakim rakamlarit¢ sart kossalar da net olarak belirlenmis ve iizerin-
de ittifak edilmis belli bir say1 yoktur. Meshur olan goriis ise miitevatir haberde
yakinin 6l¢li ve sinir1 (medar) ravilerin sayisinin ¢oklugu degil, onun ilim ifade et-
mis olmasidir; zira ilim her zaman ¢oklukla degil bazen az sayidaki kisi ile de hasil
olabilir.”17 Nitekim tam bir say1 zikretmeyen Zeyniiddin b. Ali Sehidii’s-sani (6.
966/1559) miitevatir haberin isnadinin her tabakasinda belli bir ¢cogunlugun bu-
lunmasini zorunlu gérmiistiir.18 Miitevatir haberdeki ravi sayisi ile ilgili zikredilen
rakamlarin Stnni usil-i hadis kitaplarindan beslendigi ve muahhar Sii diisiinceyi
temsil ettigi anlasilmaktadir.

Haber-i vdhid ise kelime anlami itibariyle “tek kisinin naklettigi haber” de-
mekse de hadis terimi olarak “miitevatir derecesine ulasamamis haberler”’e denil-
mektedir. Buna gore meghiir, miistefiz, aziz ve garib/ferd hadisler de dhad ha-
ber/haber-i vahid icinde yer almaktadir. Goriildiigii gibi 4had, kelimenin ima ettigi
gibi bir sayiya bagh olarak tek kisinin naklettigi haber olmayip “yalan {lizere bir-
lesmeleri aklen miimkiin olmayan bir ¢ogunlugun nakletmedigi haber” anlamina
gelmektedir. Ahad haber, “masum imamdan sadir olup ilim hasil edecek derecede
ravi sayisina ulasmayan haber” diye de tarif edilebilir. Bu haberin ravisi ister tek
olsun ister ¢ok olsun sonug degismez. Ahad haberin tek bir ravi tarafindan nakle-
dilmis olmasi sart olmayip -tevatiir derecesine ulasmamak kaydiyla- bu ¢ok sayida
ravi tarafindan rivayet edilmis de olabilir. Ahad haberin temel 6zelligi, ilim degil
zan ifade etmesidir. Cogu imami Alim, 4had haberin ilim ifade edebilmesi icin habe-
ri destekleyen karinelerini® olmasim sart gériir. Ahad haberin delil olmasi, haberin
kendisine degil onun kabuliinii zorunlu kilan karinelere dayanir.”20 “Eger ahad ha-
berde bu karineler bulunmuyorsa bu haberin delil olmasi konusunda bazilari onun
ilim ifade ettigini, bazilari ise zan ifade ettigini sdyleyerek aralarinda ihtilaf etmis-
lerdir. Ahad haber, akide konularinda, ne delil ne de yakin ifade eden bir kaynak
kabul edilir. Bununla beraber imam1 ulema onu, ser’i ahkim elde etmede (istinbat)
basvurulan kaynaklardan biri olarak degerlendirir.”2t Nitekim ileride goriislerini
ayr1 bir baslik altinda ele alacagimiz Seyh T{si'nin ifade ettigine gore, haberin bilgi

15 Bk. Mennai, Usilii’l-akide, s. 122.

16 Sehidii’s-sani, er-Ridye (Resdil fi dirdyeti’l-hadis i¢inde) I, 158. Bu rakamlar Kur’an’da el-Maide, 5/12;
el-Enfal, 8/66; el-Araf, 7/156'da degisik meselelerle ilgili soz konusu edilen rakamlardan miilhem
olarak ve 313 kisiden olusan Bedir ashabinin sayis1 dikkate alinarak ileri siirtilmiistiir. Bu ve diger
rakamlarla ilgili olarak bk. Razi, el-Mahstil, 11, 132-133; Suy(ti, Tedrib, 11, 177.

17 Mennai, Usilii'l-akide, s. 121 (Hilli, Nehcii’l-hak ve kesfii’s-sidk, s. 397’den naklen).

18 Fadli, “Introduction the Hadith and Dirayat al-Ahadis”, s. 20.

19 Bunlara ileride genis bicimde deginilecektir.

20 Mennai, Usiilii'l-akide, s. 122.

21 Mennai, Usiilii’'l-akide, s. 122.
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kaynagi olup olmadig usul alimleri arasinda tartismalidir. Ahad haberin higbir
surette bilgi kaynag1 olmayacag1 goriisiinii benimseyen az sayida alim olsa da ¢o-
gunlugun kanaati bir sekilde bilgi kaynag1 olacagi yoniindedir. Yukarida isaret
edildigi gibi Stinni usulciilere, Mu’tezile’den Ebii'l-Kasim Abdullah el-Belhi'ye (6.
317 veya 319/929 veya 931) bu konuda ona tabi olanlara ve imamiyye’den Seyh
Miifid’e (6. 413/1022) gore miitevatir haberler, akli olan herkes i¢in bilgi kaynagi-
dir; ancak bu haberler miikteseptir, zorunlu bilgi ifade etmezler.22

Asagida miistakil bashklar halinde imamiyye’ye gére ahad haberlerin ilim
ifade edip etmeyecegi ve fikihta delil olarak kullanilip kullanilmayacagi meselesi
ayrintili olarak tartisilacak, Usfli ekoltiz3 gelistiren tic 6nemli alimden biri kabul
edilen Seyh Thsi'nin gorisleri lizerine yogunlasilacaktir.2+ Zira Seyh Tisi, Siinni
alimlerden de ders aldig1 i¢in Siinni hadis ustlinii ve fikhini iyi bilmekteydi. Ayrica
o, Ca’feri fikih usiliini Siinni usuliinlin tertibine yaklastirmistir.2s Ancak hemen
belirtelim ki, imamiyye’'nin haber-i vahid konusundaki gériislerini inceleyebilmek
ve bunlar icinde Seyh Tist’'nin goriislerinin nereye oturdugunu tespit edebilmek
icin, 6ncelikle Imamiyye Slasi’'nin iki ana ekolii olan Ahbarizs ve Usiili ekollerin ha-
dislere/ahbdra ve ictihada yaklasimlarinin temel esaslarini bilmek gerekir.2”

Ahbariler sahih hadisi, “Masum imama dayandirilarak nakledilen ve masum
imamdan geldigi sabit olan hadis”tir diye tarif ederler. Sithhat ve kesinlik (siibiit)
dereceleri cesitli olup bunlar bazen tevatiir yoluyla (mtitevadtir), bazen de dhdd ha-

22 T{is}, el-Udde, 1, 70-71; Kahraman, “Siinni-Sii Us(il Polemigi: Ttist Ornegi”, s. 215.

23 Kelam ve hukukta ictihada, dini esaslari temellendirmede akla daha fazla yer veren ekoldir (bk.
Madelung, “Akhbariyya”, EI? Supplement, 56). Usili ekol rationalist olarak degerlendirilebilir. Bazi
yonleriyle Ehl-i siinnet i¢indeki Ehl-i fikih ekoliinii ve Mu’tezile’yi andirmaktadirlar. Usililer, Kiitiib-i
Erbaa’da yer alan ahbdrin tamaminin sahih oldugunu iddia eden Ahbariler'den farkh diistiniirler. “iki
grup arasindaki ihtilaf 1I. (VIIL.) yiizyildan itibaren baslamistir. Biiveyhiler doneminde Seyh Miifid,
Serif el-Miirteza ve Allame Tsi, Kum merkezli Ahbari ekolle ¢atismistir (bk. Madelung, “Akhbariyya”,
EI? Supplement, s. 56; Kohlberg, “Akhbariyya”, Encyclopaedia Iranica, 1, 716-717). Usili ve Ahbari ekol
arasindaki temel farklarla ilgili daha genis bilgi icin bk. Abdullah es-Semahici, “imamiyye Stasi'min iki
Ekolii Ahbariler ve Usililer Arasindaki Temel Farklar”, Miinyetii’l-Miimdrisin, ¢ev. ibrahim Kutluay,
Sirnak Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Dergisi, (1-2) 2013/1, ss. 137-153.

2¢ Imamiyye’deki ekollerle ilgili olarak bk. Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 65 vd.

25 Genis bilgi icin bk. Kahraman, “Siinni-Sii Us{il Polemigi: T{ist Ornegi”, s. 214.

26Bu ekol ise Stinniler’deki Ehl-i hadis ekoliinii andirmaktadir; Medresetii'l-hadis ve Gelenekgiler
(traditionist) olarak da bilinirler. Ahbariler dini bilginin ana kaynaginin imamlara ait ahbdr oldugunu
savunurlar. Dinde hiikiim verirken ayetlere ve masum imamlardan gelen hadislere dayanip akl ve
ictihad siddetle tenkit ederler. Iimam gaybette olsa da imamlardan gelen ahbdrin Sif toplumun ihti-
yaglarini karsilamada yeterli olacagini kabul ederler. Bu sebeple onlara ilkin Ehlii’l-hadis veya
Ashdbu’l-hadis denilmistir. Sta muhalifleri ise onlar1 Haseviyye ve Zahiriyye gibi isimlerle nitelemis-
lerdir. Ayrica Kohlberg, Ahbari ve Usili terimlerine ilk defa atifta bulunanin Sehristani (6. 548/1153)
oldugunu kaydeder (bk. Kohlberg, “Akhbariyya”, Encyclopaedia Iranica, 1, 716-717). Ahbari ekolden
ilk defa Usfli ekole daha yakin olan Abdullah el-Kazvini (6. 565/1170) bahsetmis ve onlar1 Gelenekgi-
ler (traditionist) ve literalist olarak nitelemistir (Madelung, “Akhbariyya”, EI?, Supplement, ss. 56-57).
Genis bilgi icin bk. Moderessi, An Intorduction to Shi’i Law, s. 42; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 71;
Kartaloglu, “imamiyye’de Ahbari-Usili Farklilasmasi: Seyh Sadiik ve Seyh Miifid Ornegi”, ss. 194-196.

27 V. (X.) ylizyilin sonlarina kadar Sii-isnaasart fikhina Ahbariler hakim durumda idi. Kelamci-Usili ekol,
Ahbariler’i ve Nevbahtiler’i tenkit ederek Ahbariler’in otoritesini zayiflatmis ve mezhep icinde yeni bir
sistem kuran sistematik bir fikih olusumunun yolunu agmistir (Kahraman, “T1isi”, Di4, XLI, 435).
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berlerle gerceklesir.28 Rivayetlerin dhad haberlerle gelen kismi icin, Kur'an'a ve
icmaya uygunluk, kendisini teyit eden [mitabi] diger hadisler yahut da ilmi gerek-
tiren ve s6z konusu rivayetin sahih olduguna taniklik eden karineler aranir. Goril-
digi gibi Ahbariler’e gore haberlerin sahih kabul edilebilmesi icin tevatiirle nakle-
dilmis olmasi sart degildir. Ahbariler’e gore, amel delile dayanmalidir; bu delil de
sadece masum imamin kavlidir. Madsumun disindaki kisilerin -sayilar1 ¢ok olsa da-
soziine dayanarak amel edilmez.”29

Seyh Miifid (6. 413/1022) ve Serif el-Miirteza'nin (6. 436/1044)3° temelleri-
ni attigl ve Seyhii't-taife et-T0si (6. 460/1067) ile daha da gelisip yayginlik kaza-
nan3t Usililer, ahbar, reyle ve kendi gorisleriyle celistiginde, kendi reylerine da-
yanarak fetva verirler. Ahbariler ise sadece masum imamlardan nakledilene da-
yanmanin disinda bunu caiz gérmezler.32 Usililer, nakll kaynaklardan (Kur’an ve
siinnet) elde edilen akidenin ve fikhi hiikiimlerin, akli prensiplerle elde edilen so-
nuclara zit olmamasi gerektigini diisiintirler.33 Bazi Us(li alimler usil konularinda
kesinligi sart kostuklari ve haber-i vahidler de bu manada kesin bilgi ifade etmedi-
gi icin, zaman zaman usil-i fikha dair meselelerin -hadis haber-i vahid tiiriinden
ise- bu tir hadisten alinmasini da yasaklarlar; ¢iinki onlar us(l-i fikihta kesinligi
ararlar; haber-i vahid ise bu kesinligi saglamamaktadir. Ahbariler ise bu goriislerin
aksini savunurlar.3+ Zira onlara gore nakli kaynaklardan elde edilenler, akli kulla-
narak elde edilenlerden iistiindiir ve bunlardan 6nce gelir.3

28 Ahad haberle ilgili olarak bk. Semahici, “imamiyye $iasi’nim iki Ekolii Ahbariler ve Usiililer Arasindaki
Temel Farklar”, 12, 22, 35. maddeler ve ikinci boliim no: 32.

29 Semahici, “Imamiyye Sasr’nin iki Ekolii Ahbariler ve Usililer Arasindaki Temel Farklar”, s. 141.

30 Allame Bahru'l-Ulim (6. 1212/1797-98) Serif el-Miirtezd hakkinda “O bizim liderimiz, islam
immetinin imamidir; mdsum imamlardan sonra en biiyiik alimdir” degerlendirmesinde bulunmustur
(bk. Akhtar, The Early Imamiyyah Shiite Thinkers, s. 177).

31 Oz, “Tast”, DI4, LXI, 434.

32 Semabhicl, “imamiyye $ias'nin iki Ekolii Ahbariler ve Usiililer Arasindaki Temel Farklar”, s. 142.

33 [ki ekol arasinda belli bash farklari, tablo halinde gérmek icin bk. Kutluay, f/mamiyye Siasi'na Gére
Cerh ve Ta’dil, s. 63.

34 Semahicl, “Iimamiyye Stasi'min iki Ekolii Ahbariler ve Usililer Arasindaki Temel Farklar”, s. 147.
Semahici’nin bahsi gecen eserinin 22. maddesinde zikrettigi bu konu ile ilgili ifadesi tam olarak
“Ustliler, inang esaslarini Kur’an ve hadisten almayi caiz gérmezler...” seklindedir. Ancak burada bize
gore ciddi bir problem goze carpmaktadir: Akaid, haber-i vahide dayaniyorsa, Usililer'in inang
esaslarini (akaid) bu tiir rivayetlere dayandirmamalari anlasilabilir bir seydir, ancak -iktibas ettigimiz
metinde gectigi gibi- akaidi Kur’an’dan almamalar1 durumunda, onlar1 nereden aldiklar1 sorusu akla
gelmektedir. Bu hususta bir Ahbari olan Emin el-Esterebddi’'nin su goriisleri meseleyi
aydinlatmaktadir. Ona gére imamlar Kur’an ve hadisleri dogru anlama igin zaruridirler. imamlarin
tefsiri olmadan insanin Kur’an ayetlerini kavramasi miimkiin degildir, dolayisiyla imamlarin tefsiri ve
ahbar olmadan ayetler hukukun kaynag olarak kullanilamaz (bk. Kohlberg, Belief and Law in Imami
Shiism, s. 134). Usililer’e gelince, onlarin ekseriyetine gore, akaid meseleleri zan yoluyla degil yakin
yoluyla gelen haberlere dayanmalidir; zira akaidi zanna dayandirmak miimkiin degildir. Haber-i
vahid ise zan ifade eder. Ayrica bu rivayetlerin sudiiru zannidir. Akaid meselelerini dhad haberler
uzerine bina etmek caiz degildir. Dolayisiyla bunlar sadece fur-i fikihta delil olabilir. Kur’an
naslarinin ¢ogu, siibut bakimindan kat'i ise de delalet bakimindan zannidir. Bu durumda Kur’an
naslarinin ¢ogu son tahlilde “delalet bakimindan” yakin degil zan ifade eder. Zanni deliller ise akaid
meselelerinde muteber degildir. Ayrica Usililer akaid meselelerinde, “akaid esaslar1” ile “akaidin
tafsilati”n1 birbirinden ayirirlar. Niibiivvet itikadi bir esastir. Ancak peygamberin hatadan masum
oldugu dini degil diinyevi meselelerdendir. imamin imameti, Sia’ya gére itikat esaslarindandir. Ancak
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Imamiyye’nin meshur Kiitiib-i Erbaa’sindaki3s hadislerin cogu ahad haber-
lerden olustugu ve dolayisiyla sthhati meselesi, Ahbari ve Uslli ulema arasinda
tartismali oldugu i¢in -Ahbariler’in Kiitiib-i Erbaa’daki biitiin hadislerin sahih ve
kesin oldugunu ileri siirmelerini akilda tutarsak- ulemanin dhad haberlerle amel
edip etmeme konusunda giristikleri tartismalar ve sonucta farkh goriislere sahip
olmalarinm anlamak zor degildir. HiilAssa imamiyye’de haber-i vahidle ilgili tartis-
malari {i¢ grupta miitalaa etmek miimkiindiir:

1. Haber-i Vahidle Amel Edilemeyecegi Goriisiinde Olanlar

Kiitiib-i Erbaa’nin ve bunlarin dayandigi asillarin3? kat'i oldugunu kabul et-
meyen ve miitekaddimiin déneminde38 yasamis Usililer'den3® Seyh Miifid (0.
413/1022), Serif el-Miirteza (6. 436/1044) ile Usili olup miiteahhiriindan sayilan
Kadi Abdilaziz b. Berrac (6. 481/1088), Ebh Ali Eminiiddin Fazl b. Hasan b. Fazl
Taberst (6. 548/1153), Saidiiddin Mahmid b. Ali el-Himmasi er-Razl (6.
583/1187), izziiddin Eb{ MiikArim Hamza b. Ali b. Ziihra el-Halebi (6. 585/1189-
90) ve Ibn idris el-Hill'nin (6. 597/1200) de aralarinda bulundugu pek cok alim,
genel olarak haber-i vahid ile amel edilemeyecegi goriisiinii benimsemislerdir; zira
onlara gore haber-i vahid ilim ifade etmez.40 Bu goriisii savunanlar, bu goriislerine
dayanak olarak haber-i vahidle amel edilebilecegine dair bir delilin olmayisini esas
almislar, ashdbin ve onlardan sonra gelenlerin dhad haberlerle amel ettiklerine
dair haberlerin de ahad tiirtinden oldugunu, haber-i vahidle amel etmenin bir ustl

—

Ay

imameti bilmek itikadin tafsilatindandir. (Usililer’in akaidi Kur’dn’dan almamalari ile ilgili problemi
kendisiyle e-mail yoluyla miizakere ettigim ve goriislerinden yararlandigim Haydar Hubbullah’a
tesekkiir ederim).

35 Kutluay, Imdmiyye Stasi’na Gére Cerh ve Ta'dil, s. 62.

36 Bunlar Sia tarafindan muteber kabul edilen dort temel hadis kitabidir:

1. Kiileynti, Ebli Ca’'fer Muhammed b. Ya’kub (6. 329/939), el-Kdfi,

2. ibn Babeveyh, Ebii Ca’fer Seyh Sadiik Muhammed b. Ali (6. 381/991), Men Id yahduruhii’l-fakih,

3. Seyh et-Tusi, Tehzibu’l-ahkdm(fi serhi’l-muknia).

4. Seyh et-Tisi, Ebii Ca’fer Muhammed b. Hasen b. Al (6. 460/1067), el-Istibsdr fime’htiilife mine’l-ahbdr.

37 Sla’da Kiitiib-i Erbaa’nin da esasini Asilar (Usil) diye adlandirilan kitaplarin teskil ettigi, sayilar
hakkinda farkli goriisler ileri siiriilse de, bunlarin Dértyiiz asil diye tanindig1 bilinmektedir. Genis bilgi
icin Sehidi’s-sani, er-Ridye (Resdil fi dirdyeti’l-hadis i¢inde) 1, 163; Kohlberg, “Al-usul al-arba’umi’a”,
(Belief and Law in Imami Shi’ism iginde, VII. makale) s. 129; ayrica bk. Kutluay, Imdmiyye Siast’na Gére
Cerh ve Ta’dil, ss. 117-122.

38 Imamiyye’de Seyhii't-taife et-Tiist’ye (6. 460/1067) kadar olan dénem “miitekaddiméin dénemi” diye
adlandirilmaktadir.

39 Meshur Ustliler’e Serif el-Miirteza (6. 436/1044), Seyhu't-tdife et-Tisi, (6. 460/1067) Tabersi (0.
548/1153) Allame Hilli (6. 726/1325) ve seyhi ibn Tavus (6. 664/1265), Sehidii’s-Sani (6. 967/1559)
Seyh Bahai Bahaiiddin Amili (6. 1030/1620) ve Bihbehani (6. 1205/1790) Bahrii’l-ulim diye meshur
Biirticirdl Muhammed Mehdi b. Murtaza b. Muhammed et-Tabatabai (1212/1798) o6rnek olarak
verilebilir.

40 Moderessi, An Intorduction to Shi’i Law, s. 46; Amili, Vustlii'l-ahyar, (Resail fi dirdyeti’l-hadis i¢inde) 1,
485-486; Kuzudisli, Sia’da Hadis Rivdyeti, s. 364; Bahai, Vecize, 1, 540 (Resdil fi dirdyeti’l-hadis iginde).
Hasan Sadr, miitekaddim{indan olup da haber-i vahidle amel etmeyen alim olarak sadece ismi anilan-
larin bilindigini ifade etmisse de (Hasan Sadr, Nihdyetii’d-dirdye, s. 277) onun bu goriisiine itiraz
edilmistir (bk. Bahai, Vecize, 1, 540, Muhakkikin notu-, Resdil fi dirdyeti’l-hadis i¢cinde). Metinde zikre-
dilen sahislarin haber-i vahid konusunu zikrettikleri yerleri gérmek igin bk. Hemedani, Vusilii’l-
ahyar, 1, 485 (Muhakkikin notu- Resdil fi dirdyeti’l-hadis i¢inde).
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meselesi oldugunu, dolayisiyla usul konularinda zanni ilim ifade eden haberlere
dayanilmayacagini ileri stirmiislerdir.41

Seyh Miifid’in ifade ettigine gore, ilk donemdeki alimlerin ¢ogu “haber-i va-
hidin ne ilim ifade ettigi, ne de onunla amel edilecegi” goriisiinii savunmustur.42
Seyh Miifid, Evailii'l-makaldt isimli eserinde kisinin dinde haber-i vahidle kat'i hii-
kiim vermesinin caiz olmadigini, ancak ravinin dogruluguna delalet eden bazi ka-
rineler varsa bunun istisna oldugunu kaydetmistir.#3 Bununla beraber Seyh
Miifid’in talebelerinden Serif el-Miirteza'ya gore, ravileri adil olmak kaydiyla ha-
ber-i vahid zann-1 gilib ifade eder.#* Serif el-Miirteza, haber-i vahidin ilim ifade
ettigine dair gorisleri tartisir. O, haber-i vahidin zahir ilim ifade ettigini sdyleyenin
aslinda isimlendirme konusunda mubhalif davrandigini, zira zahir ilmin zann-1 ga-
lipten baska bir anlama gelmedigini ifade eder.#s Serif el-Miirteza’ya gore beldele-
rin varligi, melikler, Hz. Peygamber’in hicreti ve gazveleri ile ilgili haberlerlerden
elde edilen ilim zaruri oldugu gibi, bunlar kullarin fiili olarak miikteseb de olabilir.46
[k zamanlar, Serif el-Miirteza ibadette haber-i vahid kullanmanin aklen miimkiin
oldugunu disiinmekte ve bunu imkansiz gormemekteydi.#? Bu sebeple o, haber-i
vahidin aklen kullanilabilecegini, ancak fikihta kullanilamayacagini savunmustur.
Hatta o, haber-i vahidin hiicciyet ifade etmedigine dair icmanin oldugunu iddia
etmistir. Halbuki bu icma iddiasi, aksi yonde icmanin bulundugunu iddia eden $eyh
ThsT'nin gorisi ile celismektedir.48

Anlasilan o ki s6z konusu imam{ alimler, haber-i vahidle amel etmeyi gerek-
tirecek delillerden mahrum oldugumuzu, bu sebeple haber-i vahidle amel edileme-
yecegini ileri siirmiislerdir. Onlar bu goriislerine 6rnek olarak namaz vakitlerini
vermisler; “bir delil olmadan namaz vakitlerini alt1 vakte ¢ikarmak nasil miimkiin
degilse, hakkinda hiicciyetine dair delil olmayan haber-i vahidle de amel edilmesi
ayn sekilde miimkiin degildir” gériisiinii savunmuslardir.#® Netice olarak onlara
gore, ilk ulema nezdinde oldugu gibi haber-i vahid ancak zanni bir ilim ifade et-
mekte olup o, akidede delil olmadig gibi fikihta da delil olarak kullanilamaz.5°

41 Amili, Vusilii’l-ahydr, (Resdil fi dirdyeti’l-hadis iginde) I, 485-486.

42 Miifid, Evdilii'l-makalat, s. 132. Seyh Miifid -Serif Miirtezd'nin aksine- haber-i vahidin hiicciyetini
inkdr etmez; dahasi o, haber-i vahidi kabulde iimmetin icma ettigini belirtir (bk. Hubbullah,
Nazariyyetii’s-siinne, s. 74; Miifid, el-Fiistilii'l-muhtdra, s. 97; Kuzudisli, Sta’da Hadis Rivdyeti, s. 365).

43 Miifid, Evdilii'l-makdldt, s. 122; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 75.

44 Miirtezd, ez-Zahira, s. 41; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 79.

45 Miirtezd, ez-Zahira, s. 41-43; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 79.

46 Tsi, el-Udde fT usili’l-fikh, 1, 71.

47 Miirtezd, ez-Zahira, s. 7; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 79.

48 Hubbullah, Nazariyyetii’s-stinne, s. 76.

49 Hemedani, Vusulii’l-ahydr, 1, 485-486 (Resdil fi dirdyeti’l-hadis iginde).

50 “Ahbariler, imamlardan gelen hadisleri “zan” olarak kabul etmezler, bu kesin ilimdir; zira imamlar
hadislerin raviler kanaliyla nakledilmesine ve kabul edilmesine izin vermislerdir. Usililer ise
“imamlardan gelen haberlerle amel eden kimsenin aslinda zanla amel etmekten ¢ikmis olmadig”
gorisiindedirler. Ancak Ahbariler bu gorisii reddederler; zira onlara gére “imamlardan gelen habere,
ne dilde ne orfte ne de seriatta zan denir. Ahbariler’e gore haberlerin gercege zit olma ihtimalinin caiz
goriilmesi, onlar1 kesin bilgi olmaktan ¢ikarmaz; zira ser’i ilim 6rfen, 4deten ve mutlak olarak sadece
celigki ihtimalinin olmadig ilimdir. imamlar ravilerin naklettigini kabul etmeye izin vermisler, zanna
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2. Kiitiib-i Erbaa’da Yer Alan Haber-i Vahidlerle Amel Edilebilecegini
Kabul Edenler

Imamiyye icinde bir kesim, Kiitiib-i Erbaa’daki biitiin rivayetler -haber-i
vahidler de dahil-kati oldugundan bunlarla amel edilecegini savunmaktadir;
Ahbariler bu grupta yer almaktadir. Onlara gore Kiitiib-i Erbaa’daki mevcut biitiin
haberler sahihtir ve delildir.

Aslinda genel olarak Ahbarilerst zan ifade eden haber-i vahidi “seri konular-
da” delil olarak kabul etmezler.52 Ancak onlara gore, yukarida da zikrettigimiz gibi,
Kiitiib-i Erbaa’daki hadisler kat'i oldugus3 ve haber-i vahid bile olsa yakin ifade et-
tigi icin bunlarla amel etmede problem dogmamaktadir. Ahbariler’e gore esas olan
ahbdrin imamlara isnadidir. Haberin imamlara aidiyeti kesin ise bunlarla amel hu-
susunda herhangi bir problem bulunmamaktadir. Nitekim Ahbariligi tekrar can-
landirip onu sistematik bir sekilde yeniden kuran Emin el-Esterebadi (6.
1036/1626), Kiitiib-i Erbaa’da yer alan ahbdrin imamlara ait oldugunda tereddiit
etmemektedir. Onun bu kanaate sahip olmasinda zan ile amel edilmesini caiz gor-
memesi etkili olmalidir.

Emin el-Esterebadi, Kiitiib-i Erbaa hadislerinin ¢ogunun haber-i vahid tii-
riinden oldugunun elbette farkindadir. Bu sebeple o, bu sorunu, “Kiitiib-i Erbaa

wp

hadislerinin imamlara aidiyetinin kat'i oldugunu ve yakin ifade ettigi”ni ileri siire-
rek ¢6zmeye calismistir. Dolayisiyla onun Kiitiib-i Erbaa hadislerinin yakin ifade
ettigini nicin 1srarla savundugu anlasilmaktadir.54 Ancak taninmis Usililer'den
Bihbehani (6. 1205/1790), Esterebadi’yi bu goriisiinden dolay: tenkit etmis, mes-
hur ve mutemet olan kitaplarin (Kiitiib-i Erbaa) ve asillarin kat'i olmadigini vurgu-
lamistir.55 Nitekim II. Meclist’nin (6. 1111/1698) Mir’'dtii’l-ukiil'tindeki tesbitlere
gore el-Kdff'de 16.121 rivayetten 5072’si sahih, 144G hasen, 1118’i miivessak,

—

dayanmay1 ise yasaklamislardir; ¢ilinkii imamlarin sézlerinde tenidkuz caiz degildir.” (Semabhici,
“Imamiyye Stasi’nin iki Ekolii Ahbariler ve Usililer Arasindaki Temel Farklar”, s. 139).

51 Meshur Ahbariler’in arasinda Kiileyni, (6. 329/939) ibn Babeveyh (6. 381/991), Muhammed Emin el-
Estarabadi (6. 1033/1624), Zeyniiddin b. Muhammed b. Hasan el-Amili (6. 1064/1653), I. Meclisi
Muhammed Taki b. Makstid Ali (6. 1070/1659), Muhammed Salih el-Mazenderani (6. 1081/1670), el-
Feyzil-Kasani (6. 1091/1680), Hiir el-Amili (6. 1104/1692), II. Meclisi (6. 1111/1699), Bakir el-
Hemedani (6. 1151/1738), Abdullah es-Semahici (6. 1135/1722), Yusuf b. Ahmed el-Bahrani (6.
1176/1772) ve Muhaddis en-Nari (6. 1320/1902) gibi alimler yer almaktadir. Ayrica Gleave, XI, XII,
XIII. ytizyillarda yasamis meshur Ahbériler’in bir listesini vermektedir (bk. Gleave, Scriptualist Islam,
s.307-310; ayrica bk. Kutluay, Imdmiyye Stasi'na Gére Cerh ve Ta’dil, s. 99).

52 Aralarinda tam bir birlik olmasa da Ahbariler, Kiitiib-i Erbaa’daki hadislerin kesin oldugunu ve yakin
ifade ettigini ileri siirerler. (Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, ss. 240-241. Bu sebeple Ahbariler,
“Medrestii’l-yakin” diye de nitelendirilmislerdir. Gaybet-i Sugra’dan (260-329/878-941) hicri VII. as-
ra kadar uzanan siirede Imamiyye Sias’nda viicut bulan fikrf ekol, “el-Medresetii'l-kadime” diye ta-
ninmaktadir. Genis bilgi i¢cin bk. Hubbullah, Nazariyyetii’s-stinne, s. 67 vd. Onlara gore, ahdd yolla riva-
yet edilmis olsa bile Kiitiib-i Erbaa’daki ahbdr kat'idir; dolayisiyla ravilerinin gtivenilirligini inceleme-
ye gerek yoktur (bk. Sehidi’s-sani, Miintekii’l-ctiman, 1, 23; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 168;
Kohlberg, “Akhbariyya”, Encyclopaedia Iranica, 1, 717).

53 Bu yaygin kanaate ragmen farkli goriislerde olanlarin bulunduguna isaret edilmektedir (bk.
Hubbullah, Nazariyyetii’s-stinne, ss. 240-241).

54 Kuzudisli, Sia’da Hadis Rivdyeti, s. 368.

55 Bihbehant, el-ictihad ve'l-ahbdr (Resailiil-ustliyye iginde), s. 189; Kuzudisli, Sta’da Hadis Rivdyeti, s. 369.
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302’si kavi ve 9485’1 ise zayiftir;56 hatta zayif hadis sayisinin Meclisi’nin tesbit etti-
ginden daha fazla oldugu iddia edilmistir.5”

Asagida ele alacagimiz iizere, Seyh Tisi, bu problemi baska bir metotla ¢oz-
meye ¢alismistir.

3. Haber-i Vahidle Bazi Sartlarla Amel Edilebilecegini Kabul Edenler

Miitekaddim(in déneminde yasamis ¢cogu Imami alimin benimsedigi gorii-
stin aksine miiteahhirin donemi alimlerinin ¢ogunlugu,’8 haber-i vahidle “fiirG-i
fikihta” amel edilecegi goriisiinii benimsemislerdir. Oyle ki haber-i vahidin “baz
sartlar1 tasimasi halinde” hiiccet oldugu, giiniimiizde Ca’feri fikhinda en ¢ok ragbet
goren goristiir. Bu goriisi Seyh Tis1 gelistirmis, hatta bu konuda Sia arasinda icma
oldugunu kaydetmis, Radiyyuddin b. Tavis (6. 664/1265), Allame el-Hilli (6.
726/1325) gibi pek ¢ok alim de ona tabi olmustur.5® Hadis sahihse ve bu hadisten
daha saglam veya esit derecede muariz bir hadis yoksa, bu hadisin aksine verilen
bir fetva da bilinmiyorsa miiteahhir(in ulemasinin neredeyse tamamj, ister viiciip
ister haramlik, isterse ibdha veya kerahiyet ifade etsin, bu tiir hadislerle amel edi-
lecegi goriisiindedirler. Ancak bu tir hadisin Kur’an’a ve miitevatir stinnete aykiri
olmamasi, aksine kat'i bir hiikiim ifade eden delilin bulunmamasi gerekir. Bu gorii-
sl savunanlar kendilerine ashdbin, tabiinin, masum imamlarin ashabinin ve onlar-
dan sonra gelenlerin dhad haberle amel etmis olduklarini delil olarak almislardir.60
Bununla beraber onlarin haber-i vahidle amel edilebilecegi goriisii “mutlak” degil-
dir. Zira Seyh Tusi gibist haberin “sahih olmasi sarti”n1 koyarak “sahih haberle mut-
lak olarak amel edilir” diyenler oldugu gibi, bunun yaninda “haber hasen, miivessak,
bazi durumlarda veya her durumda zayif da olsa amel edilir” diyenler de bulun-
maktadir.62

Miiteahhir@n alimlerinin haber-i vahidle “fiirGi-i fikihta” amel edilecegi gorii-
stinii benimsemelerinde Seyh Tis1'nin biiyiik tesirinin oldugu gortilmektedir. Asli-
na bakilirsa -asagida goriisleri miistakil bir baslik altinda daha ayrintili olarak tar-
tisilacagi tizere- Seyh Tisi, evvel emirde haber-i vahidin ilim ifade ettigini kabul
etmez;63 dolayisiyla fliru-i fikihta da delil olamayacagi goriistinii benimser; ancak o,
ahad tiirti haberler fiird-i fikihta kullanilmadigi takdirde bunun daha biiytik sorun-

56 Abdurrestll, el-Kiileyni ve Husiimuhti Ebli Zehre, s. 54; Strothmann, “Sia”, 4, X1, 507-508.

57 Eren, Sia’da Hadis Ricali ilmi, s. 19.

58 Sehidii’s-sani, er-Ridye (Resdil fi dirdyeti’l-hadis iginde) 1, 171; Bahai, Vecize, 1, 540 (muhakkikin
dipnotu, Resail fT dirdyeti’l-hadis icinde).

59 Karaman, “$ia’da Fikih Usulii ve Seri Deliller”, s. 335.

60 Amili, Vusilii’l-ahydr (Resdil fi dirdyeti’l-hadis iginde), I, 485.

61 T@st'nin ravinin misliman olmasi sart1 ile iktifa ettigi, Allime el-Hilli'nin (6. 726/1325) aksine,
ravinin imami olmasim sart gérmedigi (Hilli, Mebddiii’l-vustl, s. 206, Dariv'l-edva, Beyrut 1406), baska
bir yerde zayif haberle de amel ettigi seklinde farkli goriis ve uygulamalarindan bahsedilmistir (bk.
Sehidii’'s-sani, er-Ridye (Resdil fi dirdyeti’l-hadis iginde), 1, 172).

62 Sehidii’s-sani, er-Ridye (Resdil fi dirdyeti’l-hadis i¢inde) 1, 171.

63 Bahai, Vecize, 1, 541 (Resdil fi dirdyeti’l-hadis iginde). Seyh Tusi bu tir ifadeleri 6zellikle Tehzibii’l-
ahkdm'imda kullanmaktadir. Dolayisiyla onun baslangicta iki hocasi Seyh Miifid ve Serif el-
Miirtaza'nin etkisinde oldugu soylenebilir (bk. Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 98).
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lara yol acacaginin farkindadir. Zira haber-i vahide dayanilarak pek cok hiikiim
verilmistir. Bu durumda bu hiikiimler mesnetsiz kalmis olacaktir. Bu problemi
Seyh Tisi, daha sonra “belli sartlaré+ varsa” bu tiir haberlerle amel edilmesi gerek-
tigi goriisiiyle asmaya calisir. Seyh T@st'nin bu sonuca ulasirken -tam ziddim savu-
nanlarin aksine- imamiyye’nin bastan beri haber-i vahidle fiiri-i fikihta amel ettigi
iddiasina dayandig: goriilmektedir. Neticede o, Kiitiib-i Erbaa’daki hadislerin ¢ogu-
nun haber-i vahid nev’inden oldugunu, buna goére -Ahbarilerin goriisiiniin aksine-
Kiitiib-i Erbaa hadislerinin tamaminin kat'i ve sahih sayillamayacagini savunarak
hadisleri taksimata tabi tutmustur. Genel olarak hadisleri sthhat bakimindan sahih
ve zayif diye iki kategoride miitalaa eden Ahbariler'den¢s farkl olarak, Seyh Tisi
miivessak hadis tiiriiniin ilk temellerini atmis, ondan sonra, hadislerin sahih, hasen,
miivessak ve zayif seklindeki dortlii taksimati ortaya cikmistir.66

Ne var ki Ahbari alimlerin ileri gelenlerinden olan ve yukarida goriislerine
kisaca temas ettigimiz Muhammed Emin el-Esterabadi (6. 1036/1626) ise “Sia’nin
Kiitiib-i Erbaa’sinda yer alan hadislerin ¢ogu haber-i vahiddir, dolayisiyla sahih
degildir” diyen Seyh Tisiyi “Allah affetsin” diyerek siddetle elestirmistir. Ayni se-
kilde ibn idris el-Hilli (6. 597/1200) gibi alimler Seyh Tasi'ye ciddi itirazlar yo-
neltmislerdir. Buna ragmen miiteahhirin dénemi alimleri, belli sartlarin mevcut
olmasi halinde haber-i vahidle amel edilebilecegini savunan Seyh Tisi’'nin gorisle-
rini benimsemislerdir. Basta da vurguladigimiz gibi, Ca’feriyye’de gecerli olan go-

64 Bu gartlar; ravinin Imami ve sika olup cerhe ugramis biri olmamasi, Hz. Peygamber’e ya da masum
imamlardan birine dayanmasi, ravinin hifz ve zabt bakimindan saglam olmasi, ravi hakkinda ta’n
edilmemis olmasi ve hadisin sahih olduguna dair bir karine bulunmasidir. Zira ileride genis bir sekil-
de aciklanacag iizere, haberde bu tiir karineler bulunursa, bu karine sebebiyle bdyle bir haber esas
alinir ve o bilgi ifade eder (bk.TUsf, el-Uddetii fi usiili’l-fikh, 1, 126).

65 Ahbariler’e gore, sahih kategorisinde olmayan (daha sonraki donemde hasen ve miivessak diye
gruplandirilan) diger hadis tiirlerine dayanarak amel etmek caizdir, bu durumda amel etmeye
elverisli bu tir hadisler sahih sayilir; amel etmeye elverisli olmayanlar ise zayif kabul edilir.
Unutulmamalidir ki “Mitekaddimin doénemi alimlerinin sahih terimine yiikledikleri anlam ile
sonrakilerin yiikledikleri anlam birbirinden farkhidir. Miitekaddimiin, sahihi daha genis manada
anliyorlardy; onlar sahih dediklerinde “karineler yoluyla” haberin masum imamdan geldigini kat'i
olarak soyliiyor ya da zanni galiplerine gore hadise sahih hiikmiint veriyorlardi.” ( Kuzudisli, Sta’da
Hadis Rivdyeti, s. 369).

66 imamiyye’de hadisleri “ilk defa” sahih, hasen, miivessak ve zayif diye dortlii taksimata tabi tutamin
Ahmed b. M{isa b. Tavis el-Hiiseyni el-Hilli (6. 673/1274) mi (Asfariiddin, “An Insight into the Hadith
Methodology of Jamal al-Din Ahmad b. Tavus”, s. 361-363), yoksa talebesi Allame ibnii'l-Mutahhar el-
Hillf (6. 726/1325) mi oldugu tartismalidir (Hasan es-Sadr, es-Sia ve fiiniinii’l-Islam, s. 40); ayrica bk.
Kutluay, Imadmiyye Stasi’na Gére Cerh ve Ta’dil, s. 100. Baz1 Imamiler ve cogu Batili kaynaklar, hadisleri
ilk kez bu sekilde dortlii taksimata tabi tutanin Allime ibnii'l-Mutahhar el-Hilli oldugunu ifade
ederler. Mesela bk. el-Havansari, IV, 251; Madelung, “Akhbariyya”, s. 56; Kohlberg, “Ahkbariya”, s. 56,
Esterabadi’den naklen; Kohlberg, “Aspect of Akhbari thought in the seventeenth and eighteenth
century”, (ed. Nehemia Levtzion and John O. Voll) Syracuse University Press, 1987), s. 134. Allame
Hiiseyin Moderrisi et-Tabatabai’nin belirttigine gore, Ahmed b. Mlsa b. Tavis el-Hiiseyni el-Hill{
(673/1274) bu dortlii sistemi ilk teklif eden kimse olarak gortinmektedir. Buna gore dortli taksim
ibn Tavus’la baslamigsa da Allame el-Hill'nin kitaplarinda uygulanmasi sonucu meshur oldugu,
ayrica Allame Ibnii’l-Mutahhar el-Hilli hukuki tartigmalarda bu taksimati ilk uygulayan kimse olarak
gorildigl soylenebilir (bk. el-Emin, A’ydnii’s-Sia, X, 181; Arjomand, The Shadow of God and Hidden
Imam, religion, political order, and societal change in Shi'ite Iran from the beginning to 1890, University
of Chicago Press, London 1984, s. 55; Moderessi, An Intorduction to Shi’i Law, s. 42).
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riis bu merkezdedir. Bununla birlikte konu hakkindaki ihtilaf bitmis degildir. Oyle
ki giiniimiizde haber-i vahidin amelde (fiirG-i fikh) delil olmayacagim savunanlar
vardir.67

4. Seyh Tsi’nin Haber-i Vahidle ilgili Gériisleri ve Bunlarin Tarihi Seyri

Her seyden evvel -hocasiss Serif el-Miirteza'nin ve Mu’tezile’nin aksine- Seyh
Thsi'nin akla biiytik bir rol tamimayan ve Ustliler i¢cinde akil nakil dengesini kuran
bir alim oldugunun vurgulanmasi gerekir. “O; Kur’an, stinnet ve icmai delil olarak
kabul eder. Siinnet icinde ahad haberlerin dindeki yeri iizerinde cesitli eserlerinde
genis bir sekilde durur. Ahad haberlerin hiicciyetini ispat etmek i¢in imami alimle-
rin a’malii’t-tdife (hak taife imamiyye’nin uygulamalar) tabirine bagvurur ve gorii-
stinl bununla temellendirir.”69

Seyh Tsi, haberi “dogru ve yalana ihtimali olan sey” seklinde tarif eder. Ona
gore “oldugu gibi nakledilen haber dogru haber, oldugundan farkli nakledilen ha-
ber ise yalan haber”dir. Dogru haberler; sirasiyla Allah ve Res{li’niin haberi, im-
metin delil olarak kabul ettigi haber, miitevatir haber, immetin veya hak iizere
olan taifenin (Imamiyye) delil olduguna icma ettigi Ahad haber, iimmetin ya da hak
lizere olan taifenin benimsedigi haberlerdir.70 Seyh Tsi, daha genel bir tasnifle
haberi; miitevdtir haber, karineli haber, karinesi olmayan haber seklinde {li¢ grupta
degerlendirir.”t Seyh Tisi’ye gore memleketlerin ve meliklerin mevcudiyeti, herke-
sin bildigi meshur hadiseler, Allah Resilii'nilin hicreti ve gazveleri [miitevatir tii-
riinden olup] zorunlu bilgi ifade edebilecegi gibi, bunlardan elde edilen bilgi kulla-
rin katkisi ile miiktesep de olabilir. Bu ikisinden hangisi olursa olsun netice itibariy-
le ona gore, miitevatir haber ilim ifade eder. Hz. Peygamber’in mucizeleri, din hii-
kiimlerin ¢ogu ve imamlarla ilgili nasslarin ihtiva ettigi bilgiler kesindir.72

Daha 6nce de degindigimiz lizere akla, Kur'an’a, siinnete ve imamiyye’nin
icmaina uygunluk gibi karinelerle desteklenmis habere gelince, mezkir karinelerle
haberin sihhatini degil, muhtevasinin dogrulugunu tespit etmek miimkiindiir. Ka-
rinesiz haberde ise -imam1 ulema tarafindan verilmis aksine bir fetva yoksa- bu tiir
haberin naklinde icma edildigini gdsterir; degilse bu tiir haberle amel edilmez.73 Sii
hadis kaynaklarinda yer alan haberlerin karineli oldugunu iddia edenler varsa da
Seyh Tusi, kaynaklarda karinesiz haberlerin hi¢ de az olmadigini vurgular.’+ Ona
gore Imam1 taife, temel hadis kitaplarinda rivayet edilen haberlerle amel etmisler-

67 Bk. Gurevi, Mesadirt’l-ma’rifeti’d-diniyye, ss. 5-7; Sia’da haber-i vahidle ilgili ¢cagdas tartismalar igin
bk. Gleave, “Haber-i Vahid Uzerine Modern Sif Tartismalar: Sadr, Humeyni ve Hai Ornegi”, s. 7 vd.

68 T{si'nin diger hocalari ile ilgili olarak bk. Tlsi, Uddetii’l-usiil (Muhakkik Muhammed Mehdi Necef'in
mukaddimesi), ss. 11-14.

69 Tusi, el-Uddetii fi usili’l-fikh, 1, 126, 127; Moussavi, “Hadith in Shi'ism” Encylopaedia of Iranica, XII,
448; Kahraman, “T{isi”, DI4, XLI, 436.

70 Tist, el-Udde fi usiili’l-fikh, 1, 63-66; Kahraman, “Siinni-$it Us@l Polemigi: Tiist Ornegi”, s. 215.

71 TGsi, Uddetii’l-ustl, 1, 352-353; Kuzudisli, Sta’da Hadis Rivdyeti, s. 511.

72 T{st, el-Uddetii fi ustili’l-fikh, 1, 70-71; Kahraman, “Siinni-Sii Ustl Polemigi: T{isf Ornegi”, ss. 215-216.

73 T(si, el-Istibsar, 1, 4.

74 TGsi, Uddetii’l-ustil, 1, 353; Bu konudaki tartismalar i¢in bk. Kuzudisli, Sia’da Hadis Rivayeti, s. 511.
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dir; onlarin bu husustaki icmalari masumdur. Ancak bununla Seyh Tisi,
imémiyye'nin biitiin haberlerle her konuda amel ettiklerini kastetmez; fiiri-i fikih-
ta ve seriatta haber-i vahidin hiicciyet ifade ettigini vurgular.’s Bununla birlikte
eserlerinde tartistigi haber-i vahid konusundaki fikirleri takip edilirse $eyh
ThsT'nin farkl, hatta birbirine zit gibi goriinen goriislere sahip oldugu dikkatlerden
kagmaz. O hilde bunlarin arasinin telfiki ya da onun en son hangi goriiste karar
kildiginin iyi tespit edilmesi gerekir. Bunun i¢in eserlerin kronolojisini takip etmek
ve en son telif ettigi eserinde bu konudaki goriislerini tespit etmek gerekir.

Seyh Tusi, et-Tibydn fi tefsiri’l-Kur’an7¢ adli eserinde, Kur'an ayetlerini yo-
rumlamada haber-i vahidin kullanilmasini uygun gérmez.77 O, “Ey iman edenler!
Eger bir fasik size bir haber getirirse onun dogrulugunu arastirin. Yoksa bilmeden
bir topluluga koétiiliikk edersiniz de sonra yaptiginiza pisman olursunuz”78 ayetiyle
ilgili olarak “Bu ayet haber-i vahidin ilim ve ameli gerektirmedigine delalet etmek-
tedir” der. Clnki fasik, haber getirdiginde onun dogrulugundan emin olamadigi-
miz icin tevakkuf etmekteyiz. Aslinda bu illet, adil kisinin haberinde de mevcuttur;
onun haberinin de yalan olmasi miimkiindiir.7o Raviler adil oldugunda haber-i va-
hidin ameli gerektigini bu ayete dayanarak ileri siirenler varsa da Seyh Tisi onla-
rin gorlsiine katilmaz.8® Onun fiird-i fikithta amel edebilmek icin ahbar icin baz
destekleyici karineleri sart kostuguna ileride deginilecektir. Seyh Tisi, “Miiminle-
rin hepsinin toptan sefere ¢ikmalar1 dogru degildir. Onlarin her kesiminden bir
grup dinde (dini ilimlerde) genis bilgi elde etmek ve kavimleri (savastan) dondiik-
lerinde onlari ikaz etmek icin geride kalmalidir. Umulur ki sakinirlar”st ve “Hak-
kinda bilgin olmayan seyin ardina diisme!”82 gibi dyetlere dayanarak haber-i vahi-
din ilm1 bir degerinin olmadigini ve onunla amel edilmeyecegini ileri siirer.s3

Seyh Tusi, ilgili ayettens4 baska kitmdn dyetinings de haber-i vahidin
hiicciyetine delil olarak gosterilmesini kabul etmez;86 hatta bunlari delil olarak ka-
bul edenlerle tartisir.8? O, bu ayette gecen kitaptan maksadin ne olduguna dair
“Tevrat veya Kur’an” seklindeki goriislere yer verdikten sonra kendi goriisii olarak
kitaptan kastin “Allah’in indirdigi biitiin kitaplar” seklinde umimi olmasinin daha
uygun distiigiinii belirtir ve itirazini soyle dile getirir: “Bir topluluk, ‘bu ayette Al-

75 Thsi, el-Uddetii 7 ustli’l-fikh, 1, 127- 129; ayrica bk. Hubbullah, Nazariyyetii’s-stinne, 104.

76 T0si, et-Tibydn f1 tefsiri’l-Kur’dn 1-11, Tahran 1364-1945; I-X, nsr. Ahmed Habib Kasir el-Amili, Necef,
1957-1965; Dartii ihyai tlirasi’l-Arabi, Beyrut ts.

77 Murtada Kariminiya, “Al-Tibyan fi Tafsir Al-Quran”, s. 406.

78 el-Hucurat, 49/6.

79 Tasi, Tibydn, 1X, 343.

80 Tsi, Tibydn, 1X, 344.

81 et-Tevbe, 9/122.

82 el-Isra, 17/36.

83 Tasi, Tibydn, V1, 477. Murtada Kariminiya, “Al-Tibyan fi Tafsir Al-Quran”, Quranic Stidies and Shia
Exegesis, icinde I. makale”, ¢ev. Mansur Limba, ICAS Press, Londra 2013.
http://books.google.com.tr/books

84 e]l-Hucurat, 49/6.

85 e]-Bakara, 2/159.

86 Tsi, Tibydn, 11, 46.

87 Thsl, Tibydn, 1X, 343, 344; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 99.
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lah Teal3, indirdigi seyi gizleyene vaidde bulunmaktadir’ diyerek mezkir ayeti ha-
ber-i vahidin amel gerektirdigine delil olarak gostermislerdir. Halbuki biz el-
Uddettii fi usiili’l-fikh adli eserimizde haber-i vahide glivenmenin miimkiin olmadi-
g1 acikladik. Hem bu ayette kastedilen, ayeti izhar etmektir; izharin vacip olmasi,
izhar edileni kabul etmeyi vacip kilmaz. Nitekim - sahitlik ettigi seyi hakim kabul
etmese de- tek kisi olan sahidin, sahitligi yerine getirmesi gerekir. Ayni sekilde Hz.
Peygamber’e de kendisine vahyolunani aciklamasi vaciptir. Peygamber, dogrulu-
guna delalet eden mucizelerle desteklenmedikce kisinin onu kabul etmesi gerek-
mez... Su halde haber-i vahidin delil olacagina bu ayeti delil gosterenlere bu ayetten
bir delil ¢ikmaz”s8 demektedir. Ayrica Tisi, slnnetin Kur'dn ayetlerini
neshedebilecegini ileri siirer. 8

Seyh Tusi, el-Istibsar fima’htiilife mine’l-ahbdro adh eserinde ise miiteaddit
defalar “haber-i vahid ne ilim ne de amel gerektirir” ifadesini kullanmig®t ve bu
eserin basinda haber-i vahidi “miitevatir olmayan ve [sihhatine delil teskil edebile-
cek] karinelere sahip olmayan haber” diye tanimlamistir.92 Seyh Tisi, el-Istibsdr'da
bunu acikea ifade etmesine ragmen so6zii edilen eserinde bu tiirden haberleri belli
sartlarla almay1 kabul eder. Buradan onun, diger haberlere muariz olmayan ve bazi
sartlar tasiyan haberleri aldig1 sonucu ¢ikarlabilir; zira ona gére haberler arasin-
da muaraza varsa “tercih”e veya “cem” yoluna basvurulur.23

Burada problem, Haydar Hubbullah'in dedigi gibi, haber-i vahidin ilim ifade
etmedigi goriislinii benimsemesine ragmen Seyh Tisi'nin nasil oluyor da muaraza
olmamas: halinde onu alabildigidir. ilim bakimindan giivenilemeyen haberin diger
bir habere muariz olmasi ve onunla amel edilmesi arasindaki fark nedir? Bir haber
diger haberlere kars1 bir muaraza tasimadiginda giivenilir sayilsaydi bu takdirde
“haber-i vahid ne ilim ne de amel gerektir” hiitkmii dogru olmaz ve bunu ifade et-
mek anlamsiz olurdu. Haydar Hubbullah’a gére bu durum, Serif el-Miirteza'nin
“haber-i vahid ne ilim ne de amel gerektir” seklinde haber-i vahidin hiicciyeti ifade
etmedigine yonelik olarak koydugu ve Sia’nin bu hususta miiracaat ettigi bu pren-
sibin kesin olmadigini gosterir.o4

88 T(isi, Tibydn, 11, 46.

89 0, bu goriisiine “Onlara dyetlerimiz acik acitk okundugu zaman (0ldiikten sonra) bize kavusmayi
beklemeyenler: Ya bundan baska bir Kur’an getir veya bunu degistir! dediler. De ki: Onu kendiligimden
degistirmem benim igin olacak sey degildir. Ben, bana vahyolunandan baskasina uymam. Ciinkii
Rabbime isyan edersem elbette biiyiik giiniin azabindan korkartim” (Yinus 10/15) dyetini delil olarak
gosterir (bk. Tlsi, Tibydn, V, 350-351). Bu ayeti ayni zamanda siinnetin Kur’an’t neshedemeyecegine
delil olarak alanlar varsa da Tusi onlara katilmaz. Ona gore siinnet vahiy mahsuliidiir. Dolayisiyla
stinnetle ayetin bir hiikkmi neshedildiginde Hz. Peygamber kendi goriisiiyle degil aldig1 vahiy sonucu
neshedilmis olur; zira Kur'an’da gegmedigi halde vahiyle bildirilen hiikiimler vardir. Resil-i Ekrem
seriatle ilgili ne bildirmisse Allah’tan aldigi bir vahiyle bildirmistir. Ayette (en-Necm, 53/3-4)
bildirildigi tizere o, hevasindan konusmaz (Tsi, Tibydn, V, 350 (dp. 59).

90 T{si, el-istibsar fime’htiilife mine’l-ahbadr, Leknev 1307/1889; Tahran 1317, 1363, IV, Necef 1375
1375-1376; Beyrut 1390; Tahran 1390, 1395.

91 Tisi, el-Istibsdr, 11, 69, 72, 76.

92 T{isi, el-Istibsar, 1, 3.

93 Tiisi, el-Istibsdr, 1, 3-5.

94 Hubbullah, Nazariyyetii’s-stinne, s. 98.
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Seyh Tusi, genclik doneminde Bagdat'ta iken kaleme aldig1 Tehzibii’l-
ahkdam’da metodunu ve esas aldig delilleri; Kur’an’in zahiri, miitevatir haberlerden
olusan siinnet-i makt( (kat'i siinnet) ya da sithhatine delalet eden karinelerin bu-
lundugu haberler ve miisliimanlarin icmai seklinde siralamaktadir.®s Ona gore ha-
ber-i vahid ilim ifade etmese de sahip oldugu karineler, haberin degil iceriginin
sahih oldugunu gostermektedir.?6

Daha dnce de ifade ettigimiz gibi, zaman icinde Seyh Thsi'nin haber-i vahidle
ilgili goriislerinde birtakim degisme ve gelismelerin oldugu goériilmektedir. O, bu
konudaki goriislerini el-Udde fi usiili’l-fikh isimli fikha dair 6nemli eserinde miista-
kil bir baghk altinda zikretmistir. Oun, bu husustaki gorislerini “Sia’da usul-i fikha
dair ilk ve en genis calisma olarak degerlendirilen”?7 bu eserinde digerlerine
nisbepte daha net olarak ifade ettigi sdylenebilir. Oyle ki Seyh Tisi bu eserinde
karineli habere daha bir vurgu yapar ve bu karinelerin neler olduguna agiklik geti-
rir. Seyh Tisl’ye gore ahad haberin sahih olabilmesi icin gerekli karineler; ahad
haberin akli delillere ve aklin muhtevasina uygun olmasy,? Kur’an’a,®® miitevatir
habere, imamiyye’'nin icmaina aykiri olmamasidir.100 Seyh Tisi, ahad haberi kabul-
de ravi ile ilgili birtakim sartlar gézetir. Bu sartlar, haberin ravisinin Imami olmas;,
Hz. Peygamber'den ya da masum imamdan ve dogru bir sekilde rivayet edilmis
olmasi ve haberin ravilerinin tenkit edilmemis olmasidir. Ona goére hak mezhebi
(imamiyye) kabul etmeyen Siinni bir ravi adil sayilmaz ve fasik olarak degerlendi-
rilir.101

Seyh Tusi, el-Udde f7 usiili’l-fikh’'ta hocasi Serif el-Miirteza'min aksine haber-
ler arasindaki tedruz ve ihtilaflara odaklanir. Ravilerden biri hadisi lafzan, digeri
mana ile rivayet etse ravinin anlami iyi kavramamis olmasi ihtimaline binaen
lafzan rivayette bulunani tercih eder.192 Kendisini destekleyici Kitap, siinnet ve di-
ger delillerden mahrum olan haber-i vahide tearuz eden baska bir rivayet olmadigi
ve alimlerin de fetvasina uygun diistiigli takdirde haber-i vahid de olsa bu tiir ha-
berle amel edilir.103 Dolayisiyla bu ifadeleri, haber-i vahid hususundaki nazariyesi-

95 Tsl, Tehzibii’l-ahkdm, 1, 3; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 97.

96 Hubbullah, Nazariyyetii’s-stinne, s. 106.

97 Thsl, Uddetii’l-usil, 1, 5 (Muhakkik Mehdi Necef'in takdimi).

98 Tsi, el-Uddetii fi usuli’l-fikh, 1, 145. Bu durum haberin sahih olduguna delalet ederse de yalan olma
ihtimalini ortadan kaldirmaz. age., agy.

99 Tsi, el-Uddetii f7 ustli’l-fikh, 1, 144 vd.

100 T{st, el-Uddetii fi ustli’l-fikh, 1, 144-145. Yine de bu durum, imamiyye’nin bagka bir delile dayanarak
icma etmis olmasi ihtimalinden dolay1 haberin sahih oldugunu géstermez. age., agy.

101 T{si, el-Uddetii fi usili’l-fikh, 129; Uddetii’l-usill, 1, 341; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 105. Ancak
Stinni usulciiler, ravinin kendisine ve ravide bulunmasi gereken adalet, zabt gibi sartlara daha fazla
odaklanip ehemmiyet verdikleri halde Tisi, ravinin imamiyye’den olmasim dncelemekte, ayrica
adalet sartim subjektif esaslara baglamaktadir (bk. Kahraman, “Siinni-Sit Us@l Polemigi: Ttist Ornegi”,
s. 220). imamiyye disindaki firka mensuplari ile gulita mensup olup cebr, tesbih ve tenasiih
inanclarini nakleden ravilerin durumlari ile ilgili olarak Tusi, “onlarin aslinda naklettikleri hadislerin
muhtevasini kabul etmediklerini, ya da az hadis bildikleri seklindeki yanlis zann1 yikmak i¢in bu tiir
rivayetleri naklettiklerini” soyleyerek bir savunma yapmistir (bk. TGsi, Uddetii’l-usil, 1, 345; Kuzudisli,
Sia’da Hadis Rivayeti, s. 512).

102 T(si, el-Uddetii fi usili’l-fikh, 1, 147-152; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 106.

103 Tisi, el-Istibsdr, 1, 4; Kuzudisli, Sia’da Hadis Rivdyeti, s. 515.
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ne ragmen, sithhatine dair birtakim karineler tasiyan haber-i vahidi Seyh Tisi'nin
delil olarak kabul ettigine isaret olarak yorumlayanlar da vardir.104

Seyh Tsi, ahad haberin kesin bilgi ifade etmemesini “Eger o ilim gerektir-
seydi -sadik bir habercinin zorunlu durumda verdigi haber gibi- biitiin 4had haber-
lerin kesin bilgi ifade etmesi gerekirdi” seklindeki gerekge ile savunur. O, bu gorii-
siine delil olarak “Bu durumda liana giden eslerden birinin dogru, digerinin ise
yalan soyledigini kabul etmek lazim gelirdi.” Diger delili ise “Haber-i vahid ilim
ifade etseydi Resll-i Ekrem’in isra hadisesini ve miracinm bildiren haberlerde stip-
he bulunmazdi” seklindedir. O, bu konudaki goriisiinii “Bu haberlerde siiphe oldu-
gunu biliyoruz” diyerek ifade eder.105 Ona gore, ahad haber kesin bilgi ifade etseydi
insanlar bunu kabulde ihtilaf etmezler, bu konuda siiphe etmelerine gerek kalmaz
ve haberler arasinda tearuz olmazdi. Ayrica ravilerin dzelliklerine itibar etmeye,
haberler arasinda tercihte bulunmaya gerek kalmazdi. Ona gore biitiin bunlar, bu
konuda aksi goriiste olanlarin goriislerinin dogru olmadigini gostermektedir.106

Seyh Tlsi'ye gore ravilerin adil olmasi oldukca dnemlidir. Bu sebeple o,
ravileri Imami, mukallid, Sia icerisinde yer alan Vakife,107 Fethiyye108 gibi farkl fir-
kalara mensup olanlar seklinde ii¢ grupta miitalaa eder. Seyh Tsi bunlardan ilk iki
grup icinde yer alan ravilerde sorun gérmez; ticiincl gruptakilerin rivayet ettikleri
ise degerlendirmeye tabi tutulur. Bu raviler dindar ve nakillerinde giivenilir, yalan-
ciliktan ve hadis uydurmaktan uzak iseler -itikat bakimindan imam1 olmasalar da-
rivayetleri ile amel edilir; rivayetlerinde tek kalmislarsa onunla amel edilmez.10
Tasi, muhdlif veya dmme dedikleri Siinni ravileri ve asir Sil yapilara (gulat) men-
sup olanlari ayrica degerlendirir. Ona gore Siinni ravilerin rivayeti ile bazi sartlar-
la110 amel edilebilir. Yukarida saydigimiz {i¢ ravi grubunun disinda yer alan ve
gulattan olup rivayetinde ta’na ugrayan, hadis uydurmakla itham edilen ve rivaye-

104 Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 98.

105 Tisi, el-Uddetii fT ustli’l-fikh, 1, 100-101; Kahraman, “Siinni-Sii Usiil Polemigi: Ttsi Ornegi”, s. 216.

106 Tisi, el-Uddetii fT ustli’l-fikh, 1, 102-103; Kahraman, “Siinni-Sii Usiil Polemigi: Ttsi Ornegi”, s. 217.

107 fmam Misa el-Kazim’m (6. 183/799) 6liip 6lmedigi ile ilgili Sia icinde tartismalar yasanmistir. Onun
kesinlikle 6ldiigiinii kabul edenlere Kat’iyye, 6lmeyip kdim imam oldugunu ileri siirenlere ise Vikifa
ad1 verilmistir (genis bilgi icin bk. Nevbahti, Firakii’s-Sia, s. 79). Mesela Semaa b. Mihran, Ali b. Ebi
Hamza, Osman b. sa gibi raviler Vakife’dendir.

108 Ca’fer es-Sadik’in en biiyiik oglu olan Abdullah, “el-Eftah” diye bilinmekteydi. Sia’da bir kesim Ca’fer
es-Sadik'in oliimiinden sonra Abdullah el-Eftah’'in imametini kabul etmislerdir. Bu firkanin adina
Fethiyye denmistir (bk. Nevbahti, Firakii’s-sia, s. 77; ibn Babeveyh, Kemdliiddin ve temdmii’'n-ni’'me, s.
101). Tast, bu firka mensuplarini Fetahi diye zikreder; mesela Abdullah b. Biikeyr, Fetahi'dir (bk. Tisf,
el-Uddetii fi usili’l-fikh, 1, 134, 150).

109 Tsi, Uddetii’l-ustil, 1, 349-351.

110 Bunlarin ilki, ravinin hadis hususunda yalan séylemeyen, dindar ve giivenilir olmasidir. Burada ii¢
durum s6z konusudur: Boyle bir ravi, masum imamlardan bir hadis rivayet ettiginde, bu rivayeti Sii
raviler kanaliyla gelen haberden igerik bakimindan farkl ve $ii ravinin rivayetine zit ise reddedilir, Sii
ravinin rivayeti kabul edilir. Sif-imami ravilerin rivayetiyle baska mezheplerden olan ravilerin
rivayetleri ortiisiiyorsa ikisi de kullanilir. imami ravilerden aym konuda diger mezhep ve firkalara
mensup ravilerin naklettigine uygun veya zit bir rivayet gelmemisse -baska mezhepten de olsa-
giivenilir olmasi kaydiyla bu ravinin rivayeti kabul edilir (genis bilgi i¢cin bk. Tsi, Uddetii’l-usiil, 1, 351,
379; Karaman, “Sia’da Fikih Usulii ve Seri Deliller” ss. 335-336).
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tinde tek kalanlarin rivayetlerine itibar edilmez. Ancak sika bir ravinin rivayeti
bunlarin rivayet ettigi haberi desteklemesi halinde onunla amel edilebilir.111

Ahad haberin -akidede olmasa da- amel konusunda delil olabilmesi icin
ravinin imami ve sika olup cerhe ugramis olmamasi, hifz ve zabt bakimindan sag-
lam olmasi, hadisin Hz. Peygamber’e (a.s) ya da masum imamlardan birine (ahbar)
dayanmasi, hadisin sahih olduguna dair bir karine bulunmasi gibi sartlar ileri sii-
rer.112 Seyh Tist'ye gore, Imami Alimler ahad haberlerin amelde gecerli oldugu ko-
nusunda icma etmislerdir. Oyle ki Alim ve miictehidler kiyasla amel edilmesine
karsi ¢ikmalarina ragmen?13 dhad haberle amel edenlere muhalefet etmemislerdir.
Biitlin bunlar ahad haberle amel edilebilecegine delildir.114

Seyh Tisi, ahad haberle amelin aklen vacip degil caiz oldugu gorisiindedir.
Ona gore bu konuda akli bir mecburiyet bulunmamaktadir.11s el-Udde’de ifade etti-
gine gore, haber, Imami raviler tarafindan nakledilmisse kabul edilir.1t6 imami
raviler kanaliyla gelen haberlere uygun olmayan haberler ise makbul degildir;117
ciinkii daha 6nce de ifade edildigi iizere, Imami olmayan raviler adil sayilmaz.118
Ayrica Tusi, miiteariz hadislerde ravilerin say1 ve adalet bakimindan miisavi olma-
lar1 durumunda ammenin (Ehl-i siinnet) goriisiine uzak olan rivayetin esas alina-
rak onunla amel edilecegini, ammenin gorislerine muvafik olanin ise terk edilece-
gini belirtir.11® Bununla beraber ne olursa olsun ona gore haber-i vahid akidede
delil olmaz.120 Serif el-Miirteza, kesin bilgi vermemesi sebebiyle dhad haberleri
reddetmesine karsin Seyh Tusi bunlarin fiirG-i fikihta kullanilabilecegini savun-
mustur. Bu sebeple Seyh Tisi, belli sartlar1 tasimasi sartiyla ahad haberleri kabul
ederek Ustli ekoliin fikih anlayisinda akil-nakil dengesini kuran kisi olarak tanin-
migtir.121

A~

Ozetle ifade edersek Seyh Tisi'nin Tehzibiil-ahkdm’da haber-i vahidin
hiicciyetine muanz oldugu, el-Istibsdr'da birbirine tercih edilemeyen (muzdarib)
gorisler serdettigi, el-Udde’de ise belli sartlar1 tasimasi sartiyla ahad haberler bilgi
kaynag ve fiirQi-i fikihta muteber olusunda karar kildig1 sdylenebilir.122 Sonug iti-
bariyle Kiitiib-i Erbaa’da yer alan hadislerin cogunluk itibariyle ahad haberlerden
olusmasi, ictihatta bunlara bagsvurmanin zaruri olmasj, fikihta amel edilmedigi tak-
dirde ahad haberlerle konulan hiikiimlerin gecersiz olacagi gibi sebeplerle Seyh

11 Tasi, Uddetii’l-ustl, 1, 351; Kuzudisli, Sia’da Hadis Rivdyeti, s. 513.

12 T(si, el-Udde fi usili’l-fikh, 1, 126.

113 Tisi, el-Udde fi usili’l-fikh, 1, 126.

113 TUsi, el-Udde fi usili’l-fikh, 1, 8.

114 T(si, el-Udde fi usili’l-fikh, 1, 127.

115 T(si, el-Udde fi usili’l-fikh, 1, 106.

116 T(si, el-Udde fi usili’l-fikh, 1,100, 126.

117 Tisi, el-Udde fi usili’l-fikh, 1, 134.

118 T(si, el-Udde fi usili’l-fikh, 1, 129; Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 105.

119 Bk. Tsi, Uddetii’l-ustl, 1, 376-377.

120 T(si, el-Udde fi usili’l-fikh, 1, 121- 122, 136-141; Hubbullah, Nazariyyetii’s-stinne, s. 104.

121 Kahraman, “Tisi”, DI4, LXI, 435-436.

122 Hubbullah, Nazariyyetii’s-stinne, s. 99. Ancak Tisi'nin Tibydn’y, el-Udde’den sonra telif ettigi dikkate
alinmalidir.
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Thst'nin belli sartlar tasiyan ahad haberlerin ictihatta kullanilabilecegi kanaatine
vardig1 goriilmektedir. Ayrica onun haber-i vahid konusundaki ilk fikirlerinin ni¢in
daha sonraki donemde benimsedigi goriislerden farkli oldugunu dogru degerlen-
dirmek ve fikirlerindeki degisimin sebeplerine bakmak gerekir. Bu noktada ilk
dikkat cekecegimiz husus, Seyh Tlsi'nin hocalar1 Serif el-Miirteza'nin ve Seyh
Miifid’in bu husustaki fikirlerinden, bilhassa akli ve kelami metodoloji konusunda
ilk zamanlar oldukga etkilendigidir. Ayrica Seyh Tsi, genclik yillarinda Seyh Miifid
ve Serif el-Miirteza'nin ders halkasina katilmadan evvel Tus’ta Siinni alimlerden
ders almistir; zira Tus’ta Hanefl, Sfii, ismaill ve Imami gibi mezhep mensuplari
bulunmakta ise de siyasi olarak olarak sehir Safifler'in kontroliindeydi. Bu sebeple
o, Imam Safit’nin eserlerinden yararlanmistir.123 Ayrica onun ilk zamanlar i’tizal
fikrine sahip oldugu da ileri siiriilmiistiir.12¢+ Mesela Seyh Tisi, hiisiin ve kubithun
akilla bilinecegini savunan Mu'tezile gibi diistinmektedir.12s Béyle olunca onun 6n-
celeri ahad haberlerin ilim ve amel gerektirmedigi tezini nicin savundugunu anla-
mak daha kolaydir.

Biitiin bunlar bir biitiin halinde degerlendirdigimizde, cogunlugu haber-i
vahidden olusan Kiitiib-i Erbaa hadislerini fikhin kaynagi olarak degerlendirebil-
mek ve bu probleme bir ¢éziim bulabilmek icin Seyh Tisi'nin haber-i vahidin
“ictihatta kullanilabilecegi” goriisiinii savundugu sonucu ortaya cikmaktadir. Nite-
kim Gleave de bu hususa dikkat cekmistir: “imamlardan nakledilen ve “temel dort
Sii hadis kitab1”"nda (Kiitiib-i Erbaa) bulunan haberlerin ekseriyeti kacinilmaz bir
sekilde haber-i vahide dayaniyordu. Hukukun potansiyel kaynaklari olarak bunla-
rin kaybedilmesi, hukukun mesruiyetini azaltacakti. Bundan dolay1 Allah Teald'nin,
Hz. Peygamber’in ve masum imamlarin “hukuki delillendirme”de haber-i vahidin
kullanimini tasvip ettiklerini gostermek icin daha fazla yorumsal ¢aba sarf edilmis-
tir. Genel anlamda bu, hukukta zannf kaynaklarin kullanimina izin vermeyi hedef-
leyen yorumsal bir projeydi. Haber-i vahid buna bir 6rnektir. Daha 6zel anlamda
ise 0, malzemenin temel govdesinin yeniden birlestirilmesiydi; ¢iinkii bu malzeme-
lerle (haberlerle) konulan hiikiimler gecersiz olmakla karsi karsiyaydi.”126

Sonug

Imamiyye alimleri nezdinde haber-i vahidin hiicciyeti meselesi oldukca tar-
tismali ve problemlidir. Bu hususta Imam1 dlimleri; haber-i vihidle amel edileme-
yecegi gorisiinde olanlar, Kiitiib-i Erbaa’da yer alan haber-i vahidlerle amel edile-
bilecegini kabul edenler ve haber-i vahidle bazi sartlarla amel edilebilecegini kabul
edenler seklinde {i¢ grupta miitalaa etmek miimkiindiir. Seyh Tési'nin (6.
460/1067) hocas1 ve miitekaddim{in donemi alimlerinden Serif el-Miirteza (6.
436/1044) haber-i vahidle amel edilmeyecegi konusunda S$ia arasinda icma bu-
lundugunu ileri siirmiisse de Seyh Tisi'nin belirli sartlar yerine geldigi takdirde

123 Bk. Akhtar, The Early Imamiyyah Shiite Thinkers, s. 206.

124 Hubbullah, Nazariyyetii’s-siinne, s. 98.

125 Tsfi, el-Udde fi usili’l-fikh, 1, 10; 11, 759-762.

126 Gleave, “Haber-i Vahid Uzerine Modern Sif Tartismalar: Sadr, Humeyni ve Hui Ornegi”, s. 151.
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haber-i vahidle amel edilebilecegini savunmustur. Dahasi Seyh Tsi, hocasi Serif el-
Mirteza'nin aksine haber-i vahidle amel edilebilecegine dair icma oldugunu be-
lirtmesi bu konudaki ihtilafin boyutlarin1 gostermektedir.

Aralarinda tam bir goriis birligi olmamakla beraber genel olarak Usilliler,
haber-i vahidin isnadinda yer alan biitiin ravilerin sika olmalar1 kaydiyla bu tiir
rivayetlerin akidede olmasa da fikihta hiiccet olarak kullanilabilecegini ifade eder-
ler. Onlar, Hucurat stresinde (49/6) yer alan “fasikin getirdigi haberin iyice arasti-
rilmasi”na dair ayeti bu konuda delil olarak alirlar. Bu ayet fasikin haberinin dog-
rulugunu tahkik etmeden onu kabul edemeyecegimizi, ravinin adil, sika olmasi
halinde tek kisi de olsa onu alabilecegimizi zimnen ifade eder. Zanla amel etmeyi
caiz gormeyen Ahbariler'in geneli, bu sebeple Kiitiib-i Erbaa’daki hadislerin ma-
sum imamlara aidiyetinden siiphe etmezler ve onlarin kat'i olup yakin ifade ettigi
kanaatini tasirlar. Ahbariligi ikinci kez canlandirmis olan Emin el-Esterebadi (6.
1036/1626) zan ile amel etmeyi caiz gormediginden ¢6ziim olarak Kiitiib-i Er-
baa’daki hadislerin kesin oldugunu savunur. Bununla birlikte bir Usili olan Seyh
Tasi, Kiitiib-i Erbaa’daki hadislerin ¢ogunun haber-i vahid nevinden oldugunun,
dolayisiyla tamaminin kat'i ve sahih sayilmayacaginin farkindadir. O, bu sebeple
Ahbariler’i elestirir. ilk defa ibn Tavus el-Hilli (6. 673/1274) ile baslayip Allame
ibnii'l-Mutahhar el-Hill'nin (6. 726/1325) eserlerinde uygulamasini bulan hadisle-
rin sahih, hasen, miivessak ve zayif seklindeki siniflandirmasinda oldugu gibi bu
problemi ¢6zebilmek icin Seyh Tlsi de hadisleri kendine gore taksimata tabi tut-
mustur.

Seyh Tisi once haberi klasik sekilde ravi sayisi itibariyle miitevatir ve
miitevdtir olmayan diye ikiye ayirmaktadir. Miitevatir haber, her haliikarda ameli
gerektirir. O, mitevatir olmayan haberi de ikiye ayirir: Bunlardan ilki, ilmi gerekti-
ren “karineli haber”dir ki, bu tiir haberle miitevatir gibi amel edilir. Dolayisiyla
karineli haber, amel bakimindan miutevatir habere dahil edilebilir. Eserlerinden
anlasildig1 iizere Seyh Tiisi ravinin imami ve Adil olmasi ile yetinmez ve ahad habe-
rin sahih olabilmesi i¢cin onda bazi karineler arar. S6z konusu karineler ise haberin
akla, Kur'an’in zahirine, kesin olan siinnete, miislimanlarin icmaina ve hak firka
olan imamiyye Slas’'nin icmaina mutabik olmasidir. Bu karinelere sahip olan ha-
ber, 4had olmaktan ¢ikar; o artik ameli gerektiren haber sinifina dahildir. Uciincii-
sii ise miitevatir ve karineli haber olmayip mezkir karinelerden herhangi birine
sahip olmayan haberdir. Bu tiir ahad haberlerle “bazi1 sartlarla” amel edilebilir. Bu
sartlar haberin baska bir habere muariz olmamasidir; zira bu durumda bu haberi
rivayet etmede icma edilmis demektir. Ancak bu haberin aksine bir fetva verilmis-
se onunla amel terk edilir. Bir haberle diger rivayet(ler) arasinda tedruz varsa
miiteariz olan s6z konusu haberler degerlendirilerek daha adil ravilerden olusan
isnad tercih edilir. Iki isnadin ravileri adalet bakimindan esitlerse bu kez isnadinda
adil ravi sayis1 daha ¢ok olana dikkat edilir. Bunda da esitlik varsa ikisinden birini
te'vil ederek ikisiyle de amel edilme yoluna gidilir. Te’vil edilen haberin sahidi olan
baska bir haber yoksa bu durumda s6z konusu iki haberden tercih edilenle amel
edilir; ¢clinkii imamlardan bu sekilde birbirine zit iki haber gelip de aralarinda zik-
redilen yollar uygulandig: halde ikisi ile de amel edilememisse ikisinden birini ter-
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cihte bir problem olmadig1 nakledilmistir. Seyh Tisi, el-Istibsdar'da ve diger eserle-
rinde bu sekilde bagka yol bulamadig icin miitedriz haberler arasinda tercihte bu-
lundugunu ifade etmistir.

Biitiin bunlardan anlasilan, ravilerinin imami, adil ve sika olmasi gibi bazi
sartlar1 tasimasi halinde -zanni ilim ifade etse de- haber-i vahidin Seyh Tist'ye go-
re bilgi kaynagi ve fikihta delil oldugudur. O, bdylece “karineli haber” ve “bazi sart-
lar1 tasiyan haber” formili ile Kiitiib-i Erbaa’daki hadislerin neredeyse tamamini
olusturan ahad haberlerden fiir(-i fikihta yararlanma yoluna gitmistir. Stinni usul-
ctler, ravide bulunmasi gereken adalet, zabt gibi sartlara daha fazla ehemmiyet
verdikleri halde, Seyh Tilst’'nin ravinin adil olmasina daha fazla vurgu yaptigi go-
riilmektedir. Ravileri esas itibariyle Imami, mukallit ve Sla icinde Vakifiyye,
Fethiyye gibi farkh firkalara mensup olanlar seklinde {i¢ ana grupta miitalaa eden
Seyh Tiisi'nin, rivayetin dogrudan kabul edilebilmesi icin ravilerinin imamiyye’den
olmasini sart kosmasi, Siinni ravileri fasik addederek adil saymamasi, Sia’dan olup
da imamiyye disindaki Vakifiye ve Fethiyye gibi firkalara mensup ravilerden ancak
sika olmalar1 vb. sartlarla hadis alinabilecegini belirtmesi bu suretle adalet sartini
subjektif esaslara baglamasi dikkat c¢ekicidir. Bundan dolay1 o, Stinni ulema tara-
findan mezhebi taassupla elestirilmistir. Aym sekilde kendisinden yaklasik bir asir
sonra Ibn Idris el-Hill'nin (6. 597/1200) ve daha sonraki dénemde Emin el-
Esterebadi (6. 1036/1626) gibi Imami alimlerin ciddi elestirilerine maruz kalsa da
Seyh Tisi, kendi déneminde ve daha sonra yasamis imami ulemay: goriisleriyle
oldukga etkilemistir. Onun ahad haberle ilgili goriisleri daha fazla benimsenmekle
beraber bu konudaki tartismalar bitmis degildir; dyle ki giiniimiizde haber-i vahi-
din amelde (fiird-i fikh) delil olmayacagini savunanlar vardir. Her haliikarda Siinni
fikih ve hadis usuliiniin Imamiyye fikih ve hadis usuliine tesirleri, bir arastrma
konusu olarak durmaktadir.
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Bu makalede Thomas Groome tarafindan gelistirilen paylasilan praksis yaklasimi analiz
edilmektedir. Paylasilan praksis, modern toplumda yayginlik kazanan ve bir din egitimi
problemi olarak din ile hayat arasindaki gérece mesafeli durusa ¢6ziim arayisi cerceve-
sinde din ile hayat1 birbiriyle bulusturmay1 hedefleyen bir din egitimi yaklasimidir. “Ha-
yattan inanca, inangtan hayata” ciimlesi ile 6zetlenebilecek bu yaklasimla, bir yandan
glinliik yasami inang konulariyla bulusturmak, diger yandan ¢ogu zaman giinliik hayatin
disinda veya uzaginda tutulan kutsal metinleri bugtin yasanan hayatin icinde yeniden
okuma hedeflenmektedir. Béylece bir yandan dini muhteviyatla bulusturulan giiniimtiz
insaninin hayati inang ilkeleri dogrultusunda gelismeye ve degismeye agik hale getirilir-
ken, diger yandan inang konulan gtiniimiize tasinarak bugtiniin sartlarinda yeniden an-
lasiimasi ve anlamlandiriimast hedeflenmektedir. Paylasilan praksis yaklasiminin, din
egitiminde inang ile hayatin birbirine yakinlasmasinda etkili olabilecek bir yaklasim ol-
dugu sdylenebilir; ancak, uygulayicisina gére bu yaklasimla hayat ile inang arasinda
dengeli bir etkilesimi hedeflemek miimkiin iken, ayni zamanda hdlihazirdaki hayatin
inanca veya inancin halihazirdaki hayata kolaylikla kurban edildigi bir yaklasim hdline
gelmesi de miimkiindiir.

Anahtar Kelimeler: Paylasilan praksis, din egitimi, inang egitimi, Thomas Groome, dint
hayat

Shared Pracxis: Bringing Life to Faith and Faith to Life

-A Critical Analysis of the Religious Educational Approach by Thomas Groome-

This paper analyzes the shared praxis approach to religious education of Thomas
Groome. In seeking a solution to the distant stance, as a religious educational problem,
between life and faith pervaded in modern societies, shared praxis is a religious educa-
tional approach aiming to bring life and faith together. By this approach outlined in the
statement of “bringing life to faith and faith to life”, it is aimed, on the one hand, to bring
closer daily life and subject matters in faith, and to re-read the sacred texts, here and
now, which are mostly kept away or out of the current life on the other hand. Thus, the
modern man’s life which is brought together with faith, is exposed to develop and convert
according to the principles of faith, and also, it is aimed to re-comprehension and re-
interpretation of the subject matters in faith in the current conditions of the contempo-
rary life. It can be said that shared praxis is an approach which has a potential to be ef-
fective in religious education in bringing life and faith closer. However, though it is possi-
ble to aim a balanced interaction between life and faith, it is also possible to become an
approach by which the life is sacrificed for the faith, or the faith is sacrificed for the life at
the hands of its practitioner.

Key Words: Shared praxis, religious education, education in faith, Thomas Groome, reli-
gious life
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Giris

Bilgi ile eylem, s6z ile davranis ve inang ile hayat arasinda gii¢lii bir iliskinin
tesisi kutsal kitaplarin 6nemle iizerinde durduklari temel hususlardandir. Toplum-
sal hayatta da bunlar arasinda uyum ve birbirini tamamlayici nitelikte bir yasanti,
gecmisten gliniimiize her dénem 6vgiiye mazhar olmus ve erdemli yasamin vazge-
cilmezleri arasinda goriilmiistiir. Ozii sézii bir olmak, inandig1 gibi yasamak, arti
deger ifade eden davranislar i¢in sdylenen so6zlerdir. Bunun i¢in, bu birligi sagla-
mak din egitiminin de genel hedefleri arasinda 6nemli bir yer isgal eder.

Aydinlanma dénemi ile baslayip giinlimiizde 6zellikle Bati toplumlarinda
kesif bir sekilde yasanan ve Miisliman toplumlarin da ciddi 6l¢iide nasibini aldig1
din ile hayat arasindaki gorece mesafeli durus, genelde, incelenmeye deger bir fe-
nomen olarak sosyal bilimcileri, 6zel olarak da din egitimi bilimcilerini yakindan
ilgilendirmektedir. Zira din, bir anlamda inancin hayata yansiyan boyutudur; bu
boyutuyla din bilimlerinin konusu ve aym1 zamanda onlarin varlik sebebidir. Din
bilimleri inancin hayata yansiyan farkli boyutlariyla ilgilendigi gibi, din egitimi de
inanc ile hayat arasindaki bagin temel dinamizmini ve isleyisini konu edinir; bu
bagin nasil giiclii bir sekilde kurulabilecegini arastirir, bunun yontemlerini gelisti-
rir.

Giinlimiizde insanlarin kendini ifade ederken kullandiklar1 dini kimliklerle
inanclari ve yasantilar1 arasinda ciddi mesafeler olusmus, inang ile hayat arasinda-
ki bag ya oldukga zayiflamis veya suni ve naif orgiilerle varligin siirdiirmekte, kimi
zaman ise paradoksal denilebilecek bireysel ve sosyal yasamlar varlik gdstermek-
tedir. Miisliman kimligini benimsedigi halde agik bir sekilde irkeilik yapan,
Hristiyan veya Yahudi kimligini sahiplendigi halde herhangi bir tanriya inanmadi-
giny, ateist oldugunu sdyleyen insanlarin varlik gosterdigi bir toplumda yasiyoruz.t
Postmodern hayat bigimlerinin bir tezahiirii olarak da okunabilecek bu yapi, 6zel-
likle biiytik dini gelenekler cephesinden; birligin bozulmasi, biitiinliigiin parcalan-
masi ve parcalarin birbirinden bagimsiz olarak hareket etmeleri anlamina gelmek-
tedir. Dini inang sahipleri agisindan bu, siiphesiz kaygi verici bir durumdur.2 Din
egitimi cephesinden de bu durum siiphesiz incelenmeye deger ve ¢oziim iiretilme-
ye muhtag esas problemler arasinda yer almaktadir. Ciinki din ile hayat arasindaki
birligi ve biitiinligi korumak, anlami giiclendirmek din egitiminin esas ugraslari

1 Bk. Groome, What Makes Us Catholic? Eight Gifts for Life, s. ix; Haidt, The Happiness Hypothesis: Finding
Modern Truth in Ancient Wisdom, s. 183, 214.

2 Paylasilan praksis yaklasimini gelistirmeye sevkeden esas amillerden biri de inang ile hayat arasinda
iyice kendini belli eden ve dini otoritelerce dile getirilen bosluk olmustur. Nitekim bu husus, II.
Vatikan konsilinin de yogun giindem maddelerinden biri olmus ve “II. Vatikan Konsili, Katoliklerin
inanglari ile hayatlar1 arasinda yaptiklari ayrimdan dolay: son derece {iziintii icindedir” (Constitution
on Church in Modern World, no. 43, Abbott 243) ifadeleriyle dile getirilmistir. Kilisenin en st
makamlarinca derinden hissedilen bu sorun, heniiz bir {iniversite 6grencisiyken Groomer da
ziyadesiyle etkilemis, Katolik bir din egitimcisi olarak inang ile hayat arasinda képriilerin kurulmasi
geregi, azmi ve iradesi onda o donemde filizlenmistir. Bk. “Bring life to faith and faith to life for a
Shared Christian Praxis approach and against a detractor”, http://compassreview.org/spring06/
4.html, (Erisim tarihi: 9.7.2011).
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arasinda yer almaktadir.3 Inancin insan hayatindaki anlam ve degerini besleyip,
yasamin inang ilkeleri dogrultusunda sekillenmesine imkan verecek teorik zemini
hazirlamak ve pratik uygulamalara rehberlik edecek esaslar ve yontemler gelis-
tirmek glniimiiz din egitimi biliminden beklenen énemli gorevler arasinda yer
alir.4 Din egitimi; inanca konu olan tim unsurlarin yasanan hayattan kopuk ve ayri
bir evrende varlik gdstermesine izin vermeden hayat ile iliskili olmasina ve inancin
insanin beseri yoniine tiimden yabanci olmayan bir diizlemde varhigini stirdiirme-
sine imkan saglayacak bir gelisim seyri takip etmesine yardimci olabilir. Daha agik
bir ifade ile din egitimi, gerek bireysel ve gerekse sosyal zeminde yasanan hayatin,
inanilan dinin temel esaslar1 dogrultusunda sekillenmesine zemin hazirlayabilir.
Bununla birlikte, inanglarin kaynag durumundaki kutsal metinlerin, bugiin yasa-
digimiz hayatta nasil daha anlasilir, daha anlamli ve daha canli bir hale getirilecegi
de din egitiminin biliminin ilgi alani igerisinde yer alir.

Farkinda ve ihtiyaci icinde oldugumuz bu is nasil yapilacaktir? Ne tiir bir
yaklasim tercih edilmelidir? Benimsenen dinin inang¢ esaslarinin 6nemsendigi ve
benimsendigi bir hayatin insasinda kim hangi gorevi iistelenecektir? Bu hayatin
insasinda etkili olacak inan¢ unsurlarinin se¢imi, yorumlanmasi ve yasanan hayata
adaptasyonunda nasil bir yontem tercih edilecektir? Bu yaklasim ne tiir egitimsel
siiregler icermektedir? Bu sorulara cevap vermek amaciyla Thomas H. Groome
tarafindan gelistirilen “paylasilan praksis (shared praxis)” yaklasimi bu ¢alismanin
konusudur. Hayat ile inanci bulusturmay: hedefleyen bu din egitimi yaklasimi, bu
makalede elestirel bir gozle incelenmeye ¢alisilacaktir.

Groome, din egitimi goriisleri ve paylasilan praksis yaklasimi ile basta Ame-
rika kitas1 olmak iizere Avrupa ve 6zellikle Avusturalya’daki Katolik okullarda etki-
li olmusgs, 1I. Vatikan sonrasi Katolik din egitimi programlarinin yeniden diizenlen-
mesinde ve okutulan ders kitaplarinin hazirlanmasinda birinci derecede rol almis
Katolik bir din egitimcisidire. Ayrica bu yaklasim, yeni din egitimi pedagojileri ge-
listiren diger arastirmacilara da ilham kaynagi olmustur.” Her ne kadar Hristiyan
din egitimini temel alan bir yaklasim olsa da diger dinlerin 6gretiminde de esas

3 Tosun, Din Egitimi Bilimine Giris, s. 76-77; Cebeci, Din Egitimi Bilimi ve Tiirkiye’de Din Egitimi, s. 30;
Parladir, Din Egitimi Bilimine Giris, s. 14.

4 Bilgin, Egitim Bilimi ve Din Egitimi, s. 32; Cebeci, Din Egitimi Bilimi ve Tiirkiye’'de Din Egitimi, s. 32.

5 Bk. Bezzina vd.,“Shared Christian Praxis as a Basis for Religious Education Curriculum the Parramatta
Experience” (A paper presented at the Annual Conference of the Australian Association for Religious
Education, Southport, 1996), s. 3, http://files.eric.ed.gov/fulltext/ED401266.pdf, (Erisim tarihi:
15.08.2011).

6 Groome'in birinci yazar olarak gorev aldig1 din egitimi miifredatlar1 sunlardir:

God With Us, (Ana okulundan 8. sinifa kadar), Sadlier, 1984.

Coming to Faith religion curriculum (Ana okulundan 8. sinifa kadar), Sadlier, 1989.

New and Revised Edition of Coming to Faith, (Ana okulundan 6. sinifa kadar), Sadlier, 1995.

Bunlar, Amerika Birlesik Devletleri'ndeki Katolik okullarda ve kilise okullarinda son 20 yilda en yaygin
olarak okutulan din egitim miifredatidir. Ayrica ergenler i¢in yazilan inang serisi (Credo Series,
Veritas, 2011)'nin genel editorii.

7 Bk. Goldburg, “Developing Pedagogies for Interreligious Teaching and Learning”, s. 345.
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alinabilecek yapida oldugu ifade edildigindens belli bir inang sistemine hasretmek-
sizin genel bir perspektifle incelenmesinin yararl olacagi diisiiniilmektedir.

Bu calismada analize konu olan paylasilan praksis yaklasiminin teorik boyu-
tu dogrudan Groome'in eserlerinden yararlanilarak olusturulmustur. Groome, s6z
konusu yaklasimin temelini, 1970°’li yillarin ikinci yarisinda hazirladigi ve 1980
yilinda Christian Religious Education: Sharing Our Story and Vision adiyla yayinla-
nan doktora tezi ile atmistir. Daha sonra gelistirerek Sharing Faith: A
Comprehensive Approach to Religious Education and Pastoral Ministry: The Way of
Shared Praksis adli eserinde son seklini vermis ve detaylariyla ortaya koymustur.
Arastirmamizda paylagsilan praksis yaklasiminin analizinde bu eser esas alinmis,
bununla birlikte diger pek ¢ok calismasina da miiracaat edilmistir. Ayrica bu yakla-
simin uygulanis tarzi ve pratik boyutu ile ilgili bilgiler, Groome’in 27 Haziran - 8
Temmuz 2011 tarihleri arasinda Boston College, School of Theology and
Ministry’de bu yaklasimla verdigi derslere katilarak yapilan gézlemler ve ders di-
sinda kendisi ile gerceklestirilen goriismeler yoluyla elde edilmistir.

Paylasilan Praksis Yaklasimi

Din egitimcileri ve din hizmetlileri belli bir amaca déniik olarak insanlarla
birlikte olmak, gorevlerini ifa ederlerken hem saglam ilkelere dayanmak hem de
etkili uygulama bicimlerinden yararlanmak durumundadirlar. Paylasilan praksis
yaklasimi dncelikle bu amacla ortaya konmus bir calismadir.® O, tek basina ne bir
teori ne de pedagojik bir yontemdir. Groome, teori ya da metot yerine yaklasim
kelimesini 6zellikle tercih eder;10 ¢ilinkii praksis bunlarin her ikisini de icinde ba-
rindiran bir kavramdir. Yaklasim kelimesi “bilgiye ve diisiinceye dayali (teori) bir
din egitimi uygulamasini (metot) ifade etmektedir.\t Paylasilan praksis, ayni za-
manda bir meta-yaklasimdir. Meta-yaklasim s6zciigii ile din 6gretimi ve din hizmet-
lerinin ¢ok ¢esitli durumlarina kolayca uyarlanabilecek kusatici bir perspektif kast
edilmektedir.12 Paylasilan praksis daha ¢ok bir paradigma niteligi tasir ve teorik
temellerden bilgi destegini alan genel bir yaklasim tarzi olarak diistiniiliir.

Groome, calismalarinda praxis kelimesini, diisiinerek veya diisleyerek belli
bir amaca yonelik yapilan her tiir insan etkinligi ya da yaptigimiz sey lizerine dii-
stinme bi¢cimimiz ve onu gerceklestirme gayemiz!3 anlaminda kullanmaktadir. Bu
anlamda praksis, teori ve pratigi diyalektik bir sekilde bir arada tutan, diistinmeyi
gerektiren, aktif ve yaratici etkinlikleri bir biitiin olarak ifade eden bir kavramdir.1+
Praksis, gerek kisisel, kisilerarasi, sosyopolitik gerekse evrensel eylemlerinde 6z-
neler olarak ortaya koyduklar iligkilerinde insanlarin “varligi’nin herhangi bir

8 Bk. Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 765.

9 Groome, Sharing Faith, s. 133.

10 Groome, Christian Religious Educations, s. 137; amlf. Sharing Faith, s. 133, 295; a.mlf, “A Shared
Praxis Approach to Religious Education”, s. 765.

11 Groome, Christian Religious Education, s. 137.

12 Groome, Sharing Faith, s. 2, 280.

13 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 768.

14 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 768.
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yoniinde ifade edilen ve ondan neset eden bilin¢ hiline ve delaletine isaret eden
pedagojik yaklasimin belirleyici bir terimidir.'> Groome, yaklasiminin merkezine
praksis kavramini yerlestirerek paylasima konu olan hususlarin sahibinin bilingli
ve iradeli bir sekilde varligini ortaya koyduguna isaret eder. Freire gibit¢ o da, de-
neyim (experience) kelimesinin kisinin farkinda olarak veya olmayarak goriip ge-
¢irdigi yasantilari ifade eden bir kavram oldugunu ve “praksis”i tam olarak karsi-
lamadigini ifade eder.1” Praksis, teori ve pratik ikilemine izin vermeden, her ikisini
bir biitiin olarak ifade eden, aym etkinligin ikiz unsuru olarak goéren bir kavramdir.
Praksiste teori, pratige yon veren bir 6zellik olmaktan ¢ok diisiindiiriicii bir unsur
olarak yer alir.18

Praksis’in, bir biitiinii olusturan unsurlar olarak aktif, diisiindiiriicii ve yara-
tic1 olmak iizere li¢ yoni vardir. Aktif yoni bilincin gelisimini, diisiindiiriicii yonii
elestirel biling¢ gelisimini, yaratic1 yoni ise yeni bir bilincin kesfini, varligini ortaya
koyusunu ve diinyada var olma bicimini ifade eder.1® Praksis yoluyla bilme, sonuc-
lar1 6nceden kestirebilmek ve yeni imkanlar1 degerlendirebilmek i¢in yapip edilen
ve olup bitenler tizerinde bilincli bir zihinsel tepkidir (reflection).20

Basliktaki Paylasilan sifati, karsilikli paylasimi, aktif katilimi ve kendisi, bas-
kalari, Tanr ve inanilan dinin gecmis ve gelecege iliskin tiim muhteviyati ile diya-
log halinde olmaya isaret eder. Bu kelime ile ayni zamanda, 6gretmenin anlam insa
edici, 6grencilerin de pasif alicilar oldugu seklindeki anlayisin aksine, egitim 6gre-
timin karsilikli bir etki siireci oldugu anlatilmak istenir.2t Paylasilan ifadesi, bir
yandan 6gretme-6grenme siireci icerisindeki toplumsal / miisterek dinamiklere,
karsilikli konusmaya ve 6grencilerin giincel praksislerini (kendi hayat dykiileri ve
vizyonlarini) paylasmalarina isaret ederken diger yandan, dini gelenek ve bakis
acilarini paylasmalarini ima eder. Paylasilan kelimesinin isaret ettigi ikinci bir an-
lam da, hayat ile inancin birbirine yakinlasmasi ve biitiinlesmesi diisiincesidir. Pay-
lasim, sadece kisiler arasinda degil hayat ve inancin unsurlari1 arasinda da olacak
ve yasanan bir inanca dontisecektir.22 Paylasilan praksis yaklasimi, iyeleri arasinda
bir iletisim toplumu yaratmayi, onlarin aktif bir sekilde 6gretme-6grenme dinamigi
icerisine dahil olmalarin tesvik etmeyi sart kosar; onlari birbirleriyle konusmaya,
ortakliga ve birlikte 6gretmeye cagirir.23 Zira bu birliktelik, daha sonra, benimse-
nen inan¢ baglaminda Tanri ile birliktelik ve onunla muhabbet seklinde tezahiir
edecektir.

Paylagsilan praksis, 6grencilerin zaman ve mekan icerisinde kendi tarihi ku-
rumlar1 ve sosyal / kiiltiirel gerceklikleri iizerine elestirel diisiindiikleri, dini gele-

15 Groome, Sharing Faith, s. 136.

16 Freire, Pedagogies of the Oppressed, s. 87.

17 Groome, Christian Religious Education, s. 152; “A Shared Praxis Approach to Religious Education” s. 768.
18 Groome, Christian Religious Education, s. 152.

19 Groome, Sharing Faith, s. 137.

20 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 768.

21 Groome, Sharing Faith, s. 2, 142; Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 771.
22 Groome “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 771.

23 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, ss. 770-771.
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nekteki tiim anlatilara ve vizyona (hikmete) birlikte ulastiklari, bu dini anlatilar1 ve
vizyonu Kkisisel olarak toplumsal yasam i¢in elverisli hale getirdikleri, dini inang¢
dahilinde Tanri’'min tiim yaratiklari kusatici hakimiyeti dogrultusunda yenilenen
praksisin yaratici icerigi ile katilmci ve diyaloga dayal bir pedagojidir.2+

Insanlarin giinliik hayatlaryla ilgilenmeleri, baska bir ifadeyle, bu diinyada
yasadiklar1 hayatlar1 tizerine diisiinmeleri, “epistemik ontoloji”’nin felsefi temeline
deger katan ve hikmeti hedefleyen bir pedagojiyi ortaya ¢ikarmanin etkili bir yolu-
dur.zs Paylasilan praksis yaklasiminda “halihazirdaki praksis”, baska bir ifade ile
yasanilan hayat, din egitimi miifredatinin biitiinleyici yonii olarak goriilmektedir.
Bu yaklasim, Tanrr’'nin giinliik hayatta her an kendini gosterdigi, varligini hissettir-
digi inancim yansitir. Paylasilan praksis, ayni zamanda boyle bir teolojik gerekceye
dayanir. Insanlar1 bu diinyadaki yasantilan iizerine diisiinmeye davet etmek, kut-
sal kitap ve dini gelenekteki “gercek icerik”e ulasmalarinin 6niinde bir engel olarak
disiiniilmemelidir; aksine giinliik yasam iizerine dikkat ¢cekmek Tanri’nin var ol-
dugunu ve giinliik hayatlarinda onun liitfuyla kendini gosterdigini anlamalarina
imkan veren bir yaklasim olarak goriilmelidir.2¢6

Groome’a gore, paylasilan praksis yaklasimi son derece sadedir. Karmasik
olmamakla birlikte ¢cok basit de degildir; zira bu yaklasim din egitimcisinin goniillii
ve istekli olmasi yaninda saglam ve samimi inanca sahip olmasini gerektirir. Bu
oyle bir isteklilik halidir ki sadece bir hiinerle gerceklestirilebilecek bir sey degil-
dir, her defasinda tlizerinde yeniden diisiinmeyi gerektirir.2? Her ne kadar kolay
kavranabilir olsa da emek isteyen, zahmetli ve derin anlamlar tasiyan bir yakla-
simdir.

Paylagsilan praksis yaklasiminin temeli, “insanlarin hayatlarim inang, inang-
larin1 da hayatla bulusturmak”,28 her ikisini birbiriyle biitiinlestirmektir.2> Hayati
inanca yaklastirmak ve inanci hayata uyarlama yaklasimi, yani paylasilan praksis,
din egitimcisinin belli bir amaca doniik 6gretme/6grenme etkinliklerini nasil ma-
haretle sergileyecegi, baslangici, ortasi ve sonunda ne tiir pedagojik stirecler plan-
layacagini kilavuzlayan ¢agdas, tabii, biitiinciil ve esnek bir yaklasimdir.30 Hayati
imanla biitinlestirmek, haddizatinda, teolojinin de ana konularindan biridir.31

Hayati inang, inanci hayatla bulusturmak ifadesindeki “hayat” ve onun tize-
rinde diisiinme, praksis kelimesinin es anlamlis1 olarak diisiiniilmektedir. “inang”
kelimesi ise biiyiik harfle yazildiginda inanilan dinin inang esaslari, tarihi, gelenegi
ve diinya gorisi (vision) anlaminda kullanilmaktadir. Yazar, kendi calismalarinda
bununla Hristiyan inancim kastetmektedir. inang ile hayat arasinda hedeflenen

24 Groome, Sharing Faith, s. 135.

25 Groome, Sharing Faith, s. 133.

26 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 769.

27 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education” s. 763.

28 Groome, Education for Life, s. 12, 35, 102, 196, 270, 279; Groome & Horell, Horizons and Hopes, s. 28.
29 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 763.

30 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 763; a. mlf., Will There Be Faith, ss. 5-6.
31 Groome, What Makes Us Catholic, s. 12.
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iliski sadece birbiri arasinda bag kurmak degil, ikisi arasinda tam bir biitiinlesme-
nin saglanmasidir. Bu yaklasimdan beklenen 6grenme ¢iktis1 da budur.32

Groome'in cesitli yazilarinda, bir yandan insanlarin inanglar1 dogrultusunda
yasamalart icin biiyiik bir istek ve ¢caba gozlenirken, diger yandan ayni oranda so6z
konusu inancin benimsenmesi ve yasantiya doniistiirilmesinde biitiin sorumlulu-
gu kisinin kendisinin tistlenmesine ayr1 bir 6nem atfedilir. Egitim siirecinin cesitli
asamalarinda, 6grencinin bir yandan kendi hayatina, yasantilarina, ge¢misine; di-
ger yandan ise, sahip oldugu dini inang¢ ve degerlere elestirel tavir gelistirerek ge-
lenegi veya inanglan bilingsizce ice aktarmamasina 6zen gosterilir. Yaklasimin ce-
sitli asamalarinda gelistirilmesi hedeflenen elestirel bakis bunu saglamaya doniik
bir ¢caba olarak goériilmektedir. Bununla birlikte paylasilan praksis yaklasiminda
“bilgilendirme” yaninda bir “bigcimlendirme” ¢abasi da acik bir sekilde goriilmekte
ve yazar tarafindan da bu ifade edilmektedir.33 Fakat bu caba, paylasilan praksis
yaklasimi ile 6grencilerin etkin bir sekilde katilimi saglanmak suretiyle onlar iize-
rinden ve onlar araciligiyla yapilmaya calisilarak “asilama” tarzinda bir egitim tar-
zina donlismemesine 6zen gosterilmektedir.

Groome, Jesuit geleneginin kurucusu Loyolali Ignatius’'un “her seyde Tan-
ri’'min varligini gérme” prensibine atifla Kutsal Ruh’un kalplerimizde, toplumlarin
hayatinda ve evrende siirekli etkin oldugunu ifade eder.3* O'nun varlig: giinliik si-
radan yasantimiz icinde sakli olduguna gore, O’'nu fark ettirmek icin de ilk olarak
insanlarin hayatindan ise baslamak gerekir. Baska bir ifadeyle, hayat Tanri'nin
kendi varligini her an hissettirdigi bir alan, hayatta yasanan her sey de onun kiilli
iradesinin birer tecellisinden baska bir sey degildir. O halde giiniimiize veya gec-
mise ait hayat hikayelerinin paylasimi ve lizerinde tefekkiir edilmesi, O'nun varli-
g kisisel olarak fark etmenin birer vesilesi olacaktir. Siirekli olarak insanlarin
hayatlarini inancla, inanglarini hayatla bulusturmay: tesvik eden bdyle bir metodo-
loji din egitimi pedagojisi icerisine yerlestirilirse, hayat ile biitiinlesik bir inanc¢ ve
inanc ile biitlinlesik bir yasamin ortaya ¢ikmasi daha kolaylikla miimkiin ve muh-
temel olacaktr. iste paylasilan praksis yaklasimu ile insanlar baska bir otoritenin
gliidiimiine girmeden, ne yapmalari gerektigini sdylemesine gerek kalmadan, kendi
arzu ve iradeleri ile hayatlarini ve inanglariyla biitiinlestirmeyi 6greneceklerdir.
Bdyle bir yontemle ancak ve inanclarinin gercek sahibi (6znesi) olabilecek ve yapip
ettiklerinin sorumlulugunu iistlenebileceklerdir.3s

32 Groome, “Bringing life to faith and faith to life for a Shared Christian Praxis approach and against a
detractor”, http://compassreview.org/spring06/4.html, (Erisim tarihi 9.7. 2011).

33 Groome, Sharing Faith, s. 194, 243.

34 Groome, What Makes Us Catholic, ss. 84-85.

35 Groome, What Makes Us Catholic, s. 85. Ayrica bk. Sharing Faith, s. 94, 148, 179, 253; “Bring life to
faith and faith to life for a Shared Christian Praxis approach and against a detractor”,
http://compassreview.org/spring06/4.html, (Erisim tarihi 09.07.2011).
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Devinimler

Paylagsilan praksis yaklasimi kendi icinde “devinim” (movement) ad1 verilen
bes ayr1 etkinlikten olusmaktadir. Groome, 1980 6ncesi yazilarinda bu bes etkinligi
ifade etmek tlizere kullandig1 “adimlar” (steps) kelimesinin bu yaklasimda var olan
esnekligi yansitmadigi ve bu bes etkinligin birbirini sirali olarak takip ettigi seklin-
de yanlis bir anlamaya sebebiyet verdiginden dolay1 sonraki ¢alismalarinda “devi-
nimler (movements)” kelimesini kullanmay tercih etmistir. Zorunlu bir takip sira-
s1 olmaksizin tipki bir senfoni orkestrasinda veya bir dans gosterisindeki gibi, ¢ali-
nan parca veya sergilenen oyunun 6zelligine gore yer degistiren notalar ve hare-
ketler seklinde serbestce isleyen bir siirece isaret etmek icin bilingli olarak ‘devi-
nimler’ kelimesini kullanmistir.36

Bunlar; (1) Mevcut praksisi isimlendirme, (2) Mevcut eylem iizerinde elesti-
rel diisinme, (3) Dinl gelenegin muhteva ve miktesebatini (story) ve gelecek
perspektifini (vision) ulasilir kilma, (4) Dini gelenegin miiktesebati ve gelecek
perspektifini katilimcilarin (6grencilerin) hayat durumlarina ve vizyonuna uyar-
lama, (5) Dini inancin yasanmasi i¢in karar verme veya Kisisel bir tepki gelistirme
devinimleridir.3”

Simdi bunlar1 biraz daha yakindan inceleyelim.

1. Devinim: “Mevcut Praksis”i [simlendirme

Bu devinimde, dgrencilerden, genellikle ele alinan bir konu veya bir sembol
hakkinda kendi kisisel veya icinde yasadiklari toplumun “halihazirdaki praksis”ini
herhangi bir bicimde ifade etmeleri / isimlendirmeleri istenir. Dersin icerigi husu-
sunda Ogrenciler, kendi kisisel hayatlar1 veya icinde yasadiklar1 toplumun
praksisinde konunun nasil yasandigini veya meydana geldigini, nasil bir ¢6zim
tirettikleri ya da realize ettiklerini kendi yasamlarindan 6rneklerle anlatabilirler.
Ayrica, o konuyla ilgili duygularini, tutumlarini, sezgilerini, hislerini, konunun
mevcut praksisinde gordiikleri etkili degerleri, anlamlar ve inanglari ifade edebi-
lirler.38 Boylece, din egitiminde ise; insanlarin dikkatlerini kendi hayatlarina, ya-
santilarina ve tecriibelerine dikkat cekmek ve farkindalik yaratmakla baslanmak-
tadir.3®

2. Devinim: Mevcut Eylem Uzerinde Elestirel Diisiinme

“Mevcut eylem” lizerinde “elestirel diisiinme”ye tesvik edilen bu devinimde
ama¢ Ogrencilerin diisiince giiclinii derinlestirmek ve mevcut praksis hakkinda
elestirel bilin¢ kazanmalarim saglamakur. ikinci devinim; égrencilerin, icinde ya-
sadiklar1 yer ve zamanda halihazirdaki praksisin elestirel bir sekilde sahiplenilme-
sine imkan verir. Mecazi olarak ifade etmek gerekirse ikinci devinimde, derse kati-

36 Bk. Groome, Christian Religious Education, s. 231, 1. agiklama notu.

37 Bk. Groome, Christian Religious Education, ss. 207-223; Sharing Faith, ss. 146-148.
38 Groome, Sharing Faith, s. 146.

39 Groome, Will There Be Faith, ss. 34-35.
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lanlarin kendi “hikdye” ve “vizyon”larini diyalog halinde birbirleriyle paylasmalari,
“neden?”, “nasil?” sorulariyla paylasilanlar iizerinde diistinmeleri saglanir.40 Geg-
mis yasantilar yaninda, bazi1 davranislarin gelecekte doguracagi muhtemel sonug-
lar1 Gizerine diistindiiriiliir.

3. Devinim: Inanilan Dinin Temel Muhteva ve Miiktesebati (Story) ve
Gelecek Perspektifinin (Vision) Sunumu

Inanilan dinin ders konusu ile ilgili inang esaslari, temel yargilari, degerlen-
dirmeleri ve bakis acilari, hikdye ve kissalar1 ve bunlarda verilmek istenen mesaj-
lar dgrencilerle bu devinimle paylasilir. Burada yazarin kullandig ti¢ anahtar keli-
me vardir: “Hristiyan”, “Hikaye (story)” ve “vizyon (vision)”.

“Hristiyan” kelimesi, yazarin paylasilan praksis yaklasimina temel olusturan
dini inang¢ sistemini simgelemektedir. Onun yerine, bu yaklasimin uygulanacagi
baska herhangi bir din veya inang sistemini yerlestirmek mimkiindiir. Bu yiizden
“Hristiyan” kelimesi “inanilan din” olarak degerlendirilebilir.4t Praksis yaklasimini
din dig1 bir alana uyarlama durumunda ise bu kelimeyi, 6gretim konusunun genel
adi olarak diistinmek miimkiindiir.

“Hikaye” ve “vizyon”, bir ciimle ile, inanilan dinin biitiin tarihsel gercekligini
sembolize eden metaforik ifadeler olarak diisiiniilebilir. Hikaye kelimesiyle, gec-
miste yasamis veya giinlimiizde yasayan belli bir dini gelenege mensup toplumla-
rin farkl dini inanis ve yasanti bicimleri anlatilmak istenir. Bu farkli dini inanis ve
yasanti bicimleri, temel dinl metinler, gelenek, ibadet tarzlari, itikadi esaslar, dokt-
rinler, teolojiler, dini semboller, kullanilan din dili, degerler vs. gibi daha pek ¢ok
alanda tezahiir etmis veya ediyor olabilir. Hikdye, biitiin bunlar1 sembolize eden
bir kavramdir. Vizyon ise, inanilan dinin gelecek tasavvuru, inanirlarindan ulasma-
lar1 hedeflenen ideal yasanti bicimi, bir anlamda Tanri'nin insanlik, tarih ve tiim
yaratiklara yonelik iradesinin tecellisi olarak diisiiniilmektedir. Pedagojik siirecte
hikaye; olaylari ve karakterleri, degerleri, duygulari, gecmisi, simdiyi hatta gelecegi
anlatirken, vizyon; muhakeme etmeyi, tercihte bulunmay: ve karar vermeyi gerek-
tiren canli ve yaratici bir siirece delalet eder. “Hikaye” ve “vizyon” madeni bir pa-
ranin iki yiizii gibidir; dini inangta hedeflenen noktaya ulasilmak isteniyorsa egitim
siirecinde bunlardan herhangi birinin ihmal edilmemesi gerekir.+2

4. Devinim: Inanilan Dinin Muhteviyat ve Miiktesebatin1 Ogrencilerin
Giincel Yasantilarina Uygun Hale Getirmek icin Diyalektik Hermonetik

Bu devinim sirasinda 6grenciler kendi hayat anlayislar1 ve yasam tecriibele-
ri present praxis hakkindaki elestirel bakislarin1 (devinim 1 ve 2) inanilan dinin
muhteviyatina yoneltirler. Diyalektik hermendétik yontemiyle dinin muhteviyati
icerisinde 6gretime konu olan hususlarin nasil dogrulanabilecegi, hangi yonlerden

40 Groome, Sharing Faith, s. 147.
41 Bk. Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 769.
42 Groome, Sharing Faith, s. 139.
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sorgulanabilecegi iizerine 6grencilerin sorular sormalar1 saglanir; boylece onlari
mevcut praksisin (giinliik yasam tarzi ve hayat anlayisinin) 6tesine gecmeye cagirir.
Ayrica bunun tersi de mimkiindiir; yani mevcut praksisin dinin muhteviyati ile (3.
devinimde sunulan) ne kadar uyumlu oldugu ve hangi yonlerden elestirilebilecegi;
inanilan dinin gereklerine daha uygun ve daha inan¢h bir hayatin nasil yasanabile-
cegi lizerine diisliniiliir. Bu tarz bir diyalektik hermonetik, dinin muhteviyatim1 6g-
rencilerin kendi hayatlarina ve durumlarina uyarlamalarina, kisisel bir yargilama
stireci icinden gecerek bu muhteviyatin kendileriyle ilgili olduguna ve onu kendi
iradeleri, cabalari ve kararlari neticesinde kendilerine ait hale getirmelerine imkan
verir.#3 1. ve 2. devinim 6grencilerin halihazirda yasadiklar1 hayatlariyla ilgiliyken
3. devinim onlar1 inang¢ diinyasina gotiiriir; inanilan dinin temel kabulleriyle ve
gerekleriyle karsilastirir, yasanmis ve yasanmasi beklenen hikayelerle bulusturur;
bu dinin ge¢mis ve gelecege doniik anlayislar ve bakis agilariyla tamistirir. 4. devi-
nimde ise oradan tekrar yasanan hayata déniiliir. Bir anlamda 4. devinim, inanci
tekrar hayata geri getirme hareketi ile baslar. Bu merhalede inancin yenilenmis,
hayatin ise yeni imkanlarla zenginlesmis olmasi beklenen bir durumdur.44

5.Devinim: inanci Yasam Haline Getirmeye
Karar Verme / Sorumluluk Ustlenme

Ogrencilere bu diinyada inanclan dogrultusunda tercih edecekleri hayat bi-
cimleri hususunda karar vermeleri i¢in firsatlar sunulur. Bu devinimde amag; miin-
tesibi olduklari dini gelenegin kendine 6zgii varligina ve kendini sunus bicimlerine
karsi nasil bir tutum sergileyecekleri hususunda karar vermelerine ve secimde
bulunmalarina imkan tamimaktir.4s Felsefi acidan bakildiginda bu asamada katilhim-
cilar; kendilerini daha insani ve daha hayat dolu hissetmelerine vesile olacak bil-
me, arzulama ve yapma edimlerine kendileri karar vermeleri icin tesvik edilir. Teo-
lojik agidan bu siireg, insanin yeni anlayis ve yasayis bicimleriyle tazelenmis olarak
Tanrt'ya inancin siirdiirmesine yardim edecektir. Din egitimi baglaminda bu devi-
nim, bireylerin nihai olarak benimseyip karar verdikleri inan¢ ve yasayis bicimle-
rinin gercek aktorleri olarak yapip ettiklerinin bilincinde olan ve sorumlulugunu
istlenebilen, ne yapacaklar1 ve kim olacaklarina kendileri karar verebilen Kkisiler
olarak yetismelerine imkan saglar. 46

Bir ciimle ile ifade etmek gerekirse, devinimlerin odaklandig: esas nokta in-
sanlarin gercek hayat ve inan¢ konulariyla hemhal olmalarini saglamaktir. Devi-
nimler ve odaklandiklari konular séyle bir sema ile gosterilebilir:

43 Groome, Sharing Faith, s. 147.

44 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 774.

45 Groome, Sharing Faith, s. 148, 266; “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 774.
46 Groome, Sharing Faith, s. 267.
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1. Devinim Ogrenciler hayatla ilgili konular {izerine konusmaya davet edilir.
HAYAT’tan _

2. Devinim Ogrenciler konustuklari tizerinde diisiinmeye ve birbirleriyle paylasmaya tesvik edilir.

Ogrencilerin mensup olduklari dinf gelenek igerisinden konuyla ilgili ve baglama uygun

. 3. Devinim duisen hikayeleri (story), bakis agilari ve anlayis bicimleriyle (vision) iliskilendirmeleri;
INANC'a dinf gelenekten 6rnekler sunmalari saglanir.

4. Devinim Kendi yasantisi ile karsilastirmasini tesvik etme
HAYAT'a 5. Devinim “Yasanan bir inang” haline dontistiirmek i¢in karar vermeye davet etme

Bu devinimler birbirinden ayri basamaklar veya asamalar olarak degerlen-
dirilmemelidir. Bazen birbiriyle ortiisebilir ya da i¢ ice gecebilir. Paylasilan praksis,
cok farkli baglamlarda cesitli metotlarla pek ¢cok zaman cerceveleri tizerinden fark-
I1 sira diizenine gore gercgeklestirilebilir.#” Bu bes devinimin tamamini, bes dakika-
lik bir konusma icerisine yerlestirmek miimkiin oldugu gibi, fakiilte diizeyindeki
bir derste bir aydan daha uzun bir siireye yaymak da miimkiindiir. Diger taraftan
bu devinimler, anaokulu ortaminda kullanilabilecegi gibi, bir yaygin egitim semi-
nerinde, bir konferans sirasinda veya bir doktora dersinde de islevsel olabilir.4s

ikinci devinimden itibaren elestirel diisiinmeye &6zel bir énem atfedilen bu
yaklasimin anaokulu diizeyinde islevselligi tartisilabilir. Fakat Groome’a gore,
Piaget'nin gelisim basamaklarina gore, elestirel diisiinmenin heniiz baslamakta
oldugu somut islemsel doneme girildigi yaslardan itibaren (5-7 yas), bu yaklasim
eksenli bir ders veya etkinlik pekala yapilabilir. Yeter ki secilen 6rnekler cocukla-
rin kendi yasantilarindan olsun. Ornegin, anaokulu ¢cagindaki cocuklara 2. devinim
cercevesinde su sorular yoneltilebilir: Birinin seni incittigi bir zamam hatirliyor
musun? Neler hissetmistin o zaman? (an1), Neden bazen baskalarina “6ziir dilerim”
deme ihtiyaci hissederiz? (gerekce arama, akil yiiriitme, neden bulma), baskalarini
incittigimizde onlarin neler hissetmis olabileceklerini diisiinelim. Boyle bir du-
rumda biz onlara “6ziir dilerim” dedigimizde neler hissederler? (hayal giiciinii kul-
lanma).4o

Paylagilan praksis yaklasiminda biitiin siirecin altinda yatan temel pedagojik
beklenti, 6grencilerin hayatlari ile inang¢larini biitiinlestirebilmektir; bunun yolu da
bir yandan bireylerin inanc¢larinda diger yandan hayatlarinda degisikligi ve gelisi-
mi mimkiin kilan bir muhavere ve katilim toplumu yaratmaktan gecer.5° Her bire-
yin kendine has hikayesi, yasam tecriibesi, anlayisi, kavrayisi, sezisi vardir. Bu fark-
Iiliklarin bir muhavere ortaminda paylasilmasi, lizerinde bilingli olarak kafa yo-
rulmasi, degerlendirilmesi, yorumlanmasi ve yasanan hayatla iliskilendirilmesi
bireylerin ve toplumun hayatinda bir degisimi ve gelisimi beraberinde getirecektir.
Bu degisimin iki yonli olarak gerceklesmesi beklenmektedir: Birincisi, dini muhte-
viyat ve miiktesebatimiza iliskin anlayis ve yorumlayisimizda degisiklikler olacak-

47 Groome, Sharing Faith, s. 279.

48 Groome, Sharing Faith, s. 207, 279; a.mlf., “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 775;
a.mlf,, Christian Religious Education, s. 225.

49 Groome, Sharing Faith, s. 207-208.

50 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 775.
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tir; ¢linkii bunlar giinlimiiz baglaminda yeniden anlasilip yorumlanmaya ¢alisila-
caktr. ikincisi ise, yasantimizda degisiklikler olacaktir; ¢iinkii giiniimiiz baglamin-
da yorumlanan dini gelenegin hayatla iliskisi daha canli, onun iizerindeki etkisi ve
yansimasi daha giiclii olacaktir.

Paylagsilan praksis yaklasiminin uygulamadaki basarisi veya basarisizliinda
etkinlikler sirasinda yoneltilen sorularin niteliginin biiylik 6l¢lide etkisi vardir.
Paylagsilan praksis yaklasimindan basarili bir sonug¢ alinabilmesi i¢in, ilk devinimde
yoneltilen sorularin 6grencilerin konu ile ilgili yasantilarimi ve yaklasimlarini, yani
mevcut praksisi ifade etmelerine; ikinci devinimde mevcut praksisi Kisisel veya sos-
yal boyutlariyla derinlemesine degerlendirmelerine, neden ve nigin’leriyle anlama-
larina; iigiincii devinimde inanilan din hakkinda bilgi sahibi olmalarina; dérdiincti
devinimde mevcut praksis ile inang arasinda yakin bir iliski kurabilmelerine ve be-
sinci devinimde ise inang ile hayati biitiinlestirebilmelerine imkan vermesi gere-
kir.s1

Analiz ve Degerlendirme

Paylasilan Praksis Yaklasiminin Teorik Temelleri

Sharing Faith isimli eserinin ii¢ bélimden olusan birinci kismini paylasilan
praksis yaklasiminin teorik temelini yapilandirmaya ayiran Groome; ontolojik var-
lig1 yaninda zaman ve mekan igerisinde bir varlik olarak insani ve bilme / bilgi ilis-
kisini incelerken Platon’dan Kant'a kadar belli bash filozoflarin bilgi anlayislarina
deginir. Daha sonra Marksizm’den Pragmatizm’e uzanan cizgide K. Marks, E.
Husserl, M. Heidegger ve W. James gibi bir kisim cagdas felsefecilerin bilgi yakla-
simlarindan ana hatlariyla bahseder.52 Groome’a gore son zamanlarda sergilenen
bu yaklasimlarda bir “epistemik degisim”in isaretleri goriilmektedir. Bu da peda-
gojinin felsefi temellerinde “ontolojik bir doniis” icin din egitimcilerine firsatlar
sunmaktadir.53 Simdiye kadar etkili olan epistemolojiler biiyiik 6l¢ciide; 6zne-nesne,
zihin-beden, i¢c-dis ve akil-his gibi aslinda insanin hayatinda tam karsiligi olmayan
dializmler icermekteydi. Sonucta “bilme” (knowing) ile “olma” (being) arasindaki
ayrim iyice biiyiiyerek adeta Bati toplumlarini istila etmistir. Max Horkhheimer’in
aragsal akil dedigi bir tiretim mekanizmasi konumundaki teknik rasyonalite yerine,
Groome; bilen ile bilineni diyalektik metotla birbirine yaklastiracak hayat vaat
eden ve varlig1 destekleyen insanilestiren rasyonalite kavramini 6ne ¢ikarmakta-
dir.54 Teknik rasyonalite kutsal bir metne; “6grenilecek” bir “nesne” olarak yakla-
sir, teknik detaylarini analiz eder, pargalara ayirir, baglamin irdeler, fakat kasith
olarak metinle herhangi bir kisisel iliski hissini ya da ondan bir parc¢ay1 hayata da-
hil etmeyi disarida tutar. Boyle bir yaklasimla elde edilen “lirtin”; 6gretilen konu
“hakkinda bilgi”den, bir sinavda cevap olarak yazilacak malumattan ibarettir. Insa-

51 Bk. Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, s. 776.
52 Bk. Sharing Faith, ss. 72-80.

53 Bk. Sharing Faith, s. 80.

54 Groome, Sharing Faith, s. 82.
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nilestiren rasyonalite de ise, dncekine benzer bir sekilde akademik dikkat ve dini
metnin Kritigi icin gerekli araclar devreye sokulmakla birlikte metin ile kisisel ilis-
kiye girilir, metne arkadasca bir yaklasim sergilenir; ona anlamin ve hayat icin ge-
rekli etik kodlarin kaynagi goziiyle bakilir ve kendini kusatici bir diyalogun i¢ine
girilir. Metnin, salt bilgi saglayici olma 6zelliginin 6tesinde, halihazirda insanlarin
hayati icin ne anlam ifade ettigi ve hayatlarina nasil yansidigi sorgulanir.5s

“Bilme” ile “olma” arasindaki ikiligi ortadan kaldirmak icin uygulanacak egi-
tim yaklasimi, bir “epistemik ontoloji” temellendirmesini gerekli kilmaktadir. Yani
yapacagimiz 6gretimin; insan varliginin tiim boyutlari ve dinamiklerini ise kosacak
bir “ontolojik doniis”li yansitmasi, istirakcileri zaman ve mekan icinde konumlan-
mis ve bunlarla iligkili 6zneler olarak “varlik”’larindan ytikselen farkindaliga doniis-
tlirecek tiirde bir bilgi saglamasi gerekir.s6

Groome’in paylagsilan praksis yaklasimi oldukca eklektik bir yapi arz etmek-
tedir. Bir biitiin olarak ele alindiginda bu yaklasim; biitiin bilgi, anlam ve hakikatin
icinde yasadigimiz diinyanin hayat deneyimine dayandigini1 kabul eden Husserl'in
fenomenolojisinden, diisiince ve varlig1 6zdes goren Hegel'in diyalektik mantigin-
dan, Marx'in praxis kavramindan ve Heidegger’in varoluscu ontolojisinden izler
tasir. “Yeni bir icat” olmak yerine ¢aglarin bilgi ve birikimini yansitan bir yaklasim
olarak takdim ettigi bu din egitimi yaklasimiyla Groome; izini Plato ve Aristoteles’e
kadar siirdiigii praxis kavramiyla teori ve pratigi, baska bir ifadeyle “bilme” ile “ol-
ma”y1 birbirine yaklastirmay1 hedefler. Bunu yaparken, 6zellikle Bat1 egitiminde
giicli etkileri olmus sahsiyetlerin goriislerinden destek alir. J. A. Comenius’un “ya-
parak 6grenme” vurgusu ile birlikte caglarin bilgeliklerinin de 6gretim konusu ya-
pilmasi gerektigi diisiincesi ve Bernard Lonergan’in, adina “otantik bilis” dedigi,
teori ile pratigi, bilgi ile hikmeti birlestirme ¢abasi ve bu ¢aba dogrultusunda orta-
ya koydugu katilma, anlama, degerlendirme ve karar verme’den olusan bilisin di-
namikleri semasi da Groome’'in paylagsilan praksis yaklasiminin ilham kaynaklarin-
dandir.57

Marx'1in fikirlerinin 6nemli 6lciide etkisi altinda kalan Freire’in, somiirgeles-
tirilmis bir milletin ve ezilmis bir sinifin 6zgiirlesimine odakl elestirel pedagojisi,
Groome’in beslendigi baska 6nemli bir kaynaktir. Egitimin biitiiniiyle bir politik
etkinlik oldugu goériisiiniin de aslinda kaynagi Freire'dir. Ister somiirgelestirmek
veya kolelestirmek icin olsun isterse 6zgirlestirmek ve tutsakliktan kurtarmak
amaciyla olsun egitim, Freire’a gore her haliikarda politik bir etkinliktir.58 Freire’in
pedagojisinde sadece Marx'in degil, varolusculuk, hiimanistik psikoloji ve 6zellikle
Hristiyanlik'in da ciddi etkilerinin olmasi onun Groome’a kaynak olma giiciinii
olumlu yénde etkilemistir.

Sosyal adaletsizligin neden oldugu yoksulluga karsi ahlaki bir reaksiyon ola-
rak Latin Amerika’da baslayip daha sonra uluslararasi nitelik kazanan ve diger

55 Groome, Sharing Faith, s. 82.

56 Groome, Sharing Faith, s. 85.

57 Groome, Will There Be Faith, ss. 268-270.

58 Bk. Freire, Pedagogy of the Oppressed, s. 54; Small, Marx and Education, s. 47.
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Hristiyan mezheplerine kadar uzanan kurtulus (liberation) teolojisinin de
Groome’in paylasilan praksis yaklasiminda derin izleri goriliir. 1960’larin ortala-
rinda baslayan kurtulus teolojisi, bir bakima, Katolik gelenegin gecmisiyle hesap-
lastig1 ve pek cok yanlisliklarla dolu inang¢ ve uygulamalarin sorgulandigi bir hare-
kettir.5°

Denilebilir ki Groome’in din egitimi anlayisinin temelini dinsel hiimanizme
dayanan hiimanist bir egitim felsefesi olusturmaktadir. Nitekim hiimanizmin kok-
lerinde Yahudilik’teki secilmis millet inanci1 ve Hristiyanlik’taki Hz. sa’ya atfedilen
“Tanr1”lik vasfinin oldugu soylenebilir.c¢ Kullandig1 pek cok kavramda bunu rahat-
likla gormek miimkiindiir. Ornegin paylasilan praksis yaklasimimn birkac temel
kavramindan biri olan ve din egitiminin biitiiniiyle muhteviyatini ifade eden “hikd-
ye” (story) kavrami, her ne kadar olduk¢a genis anlamda kullanilmis olsa da, so-
nucta biitiin inang¢ ve ibadet ilkelerini biitiiniiyle bir uygulama, bir hikaye ve ta-
mamiyla yasanan hayatla iliskilendiren ve ondan ayrilmaz bir boyuta indirgeyen,
onu insanistl biitiin unsurlarin disinda tutan bir anlama sahiptir. Aslinda hikdye
kavramini kullanmak suretiyle Groome, Kutsal Kitap ile gelenek, baska bir deyisle
inancin kaynagi olan metinler ile hayat arasinda siiregelen ikilige bir bakima son
vermeyi ve her ikisini birlestirmeyi amaglamistir.6t

Paylasilan Praksis Yaklasiminin Elestirisi

Groome, din egitiminin diyalektik bir etkinlik olmas1 gerektigi diislincesini
dile getirir ve sosyallesme yoluyla egitimin istenen fayday1 saglamayacagini ifade
eder. Nitekim Kohlberg, Gilligan ve Fowler gibi gelisim psikologlar1 arastirmalari
neticesinde sosyallesme veya toplum araciligiyla insanlarin biiyiik cogunlugunun
ancak geleneksel diizeyde bir inan¢ ve ahlak gelisimine sahip oldugunu ortaya
koymuslardir.62 Groome, kisisellestirilmis ve i¢sellestirilmis bir inan¢ gelisimi icin
onerdigi kendi praksis paylasimmin temelini, sosyal kuramcilarin goriisleriyle,

59 Kurtulus teolojisi hakkinda genis bilgi i¢in bk. Alves, A Theology of Human Hope; Camara, Church and
Colonialism; Gutierrez, A Theology of Liberation; Nash (ed.), On Liberation Theology.

60 Lamont, The Philosophy of Humanism, ss. 53-65.

61 Bk. Nuzzi, “Spirituality and Religious Education”, s. 77.

62 ], Piaget'nin iki stiregli ahlak teorisini gelistiren L. Kohlberg, ahlaki ikilem iceren hikayelerle ilgili
sorulara deneklerin verdigi cevaplar1 kategorize ederek, etik davranigin temeli olan ahlaki yarginin
ilk cocukluktan olgun yetiskinlige kadar uzanan ardisik ii¢ diizeyde alt1 asamali bir gelisim seyri takip
ettigini tespit etmistir. Gelenekéncesi, geleneksel ve gelenekétesi seklinde isimlendirdigi diizeyler al-
tinda yer alan asamalar, Kohlberg'e gore sirali, hiyerarsik ve evrenseldir. (Genis bilgi i¢cin bk.
Kohlberg, “Stages of Moral Development as a Basis for Moral Education”, ss. 326-355). C. Gilligan, ah-
laki ikilemlerde (dogru-yanlis, iyi-kétii) kadinlarin ve erkeklerin farkl yargiya sahip olduklarini ileri
stirerek, cinsiyet farkinin 6nemini vurgulamis, Kolberg'in ahlak gelisimi agamalarinin, bu farklilik
dikkate alinarak olusturulmadigl icin kesin ve evrensel olmadigini savunmustur. (Ayrintili bilgi i¢in
bk. Gilligan, In a Different Voice). Piaget ve Kohlberg'in ¢alismalarindan esinlenerek kendi inang geli-
simi teorisini gelistiren ]. W. Fowler ise inan¢ gelisimini alt1 evre halinde incelemistir. Fowler’in teori-
sine gore, duyussal, bilissel, ahlaki ve kisileraras1 boyutlara sahip olan her bir evre birbirini takip
eder. Inang, duygu ve davranisi icermekle birlikte temel olarak biligsel ve gelisimseldir. Dolayisiyla
imanin bir evresinden digerine gecis biyolojik olgunlasma yaninda duygusal, bilissel, psiko-sosyal ge-
lismeyi gerektirir. Genis bilgi icin bk. Karaca, Dinf Gelisim Teorileri, ss. 188-200.
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ozellikle Habermas'in bilgi teorisi ile takviye etmistir.63 Habermas'in teknik, islem-
sel ve elestirel olmak iizere iic tiirlii bilmenin oldugu, insan1 6zgtirlestiren ve onun
ozglrce degisimine imkan veren bilginin esasen elestirel bilgi oldugus* goriisiinden
hareketle Groome; paylasilan praksis yaklasiminda elestirel 6grenme teorisini te-
mel almistir. Elestirel bilgi, herhangi bir egitim faaliyetinin etik sayilabilmesinin de
on kosuludur. Ciinkii sadece elestirel bilgi, bireyi belli bicimlerde diisiinmeye ve
davranmaya mahkiim eden baglardan kurtaran, onun kendi kendini belirlemesine
(self-determination) izin ve imkan veren, onu 6zgiirlestiren bir giice sahiptir.6s

Groome bir yandan elestirel 6grenme teorisi ile kisinin dini inanci ve hayati
arasinda kendi 6zgiir iradesi ve c¢abasi ile biitiinlesmeyi hedeflerken diger yandan
din egitimini politik bir etkinlik olarak goriir.66 Hatta ona gore, din egitiminin poli-
tik olmamasi1 miimkiin degildir.6? Aslinda ¢ok acik bir tezat olarak goriinen bu du-
rum Groome’a gore bir zorunluluktur. Ciinkii egitimin politik bir etkinlik oldugu-
nun inkar1 “bilme” ile “olma”y1 birbirinden ayirir.68 Fakat egitimin politik bir etkin-
lik oldugunun tasdiki, egitim faaliyetlerinin ayni1 zamanda insani 6zgiirlestiren ey-
lemler oldugunun acik bir sekilde inkarindan baska bir sey degildir. Ciinkii politik
etkinlik, belli bir goriisiin veya diisiincenin basarisi veya basarisizlig1 icin dnceden
belirlenen belli hedefler dogrultusunda gosterilen cabayi ifade eder. Bir egitim faa-
liyeti; muhatab1 olan bireyin herhangi bir sekilde diisiinmesini, eylemesini veya
davranis sergilemesini 6nceden planliyor ve o plan dogrultusunda bir etkinlik gos-
teriyorsa, baska bir deyisle hedef-odakl ise, siiphesiz bu tiirden bir egitim faaliye-
tini insami ozgiirlestiren, kendini belirleyen varliklar olarak yetismesine imkan
veren etkinlikler olarak diisiinmek her zaman miimkiin olmayabilir. Bu, yazarin da
ifade ettigi gibi, politik etkinlikten, en azindan politik tonlar1 agir basan bir etkin-
likten baska bir sey olmaz. Politik bir etkinlik olarak egitim, “bilme” ile “olma”y1
birbirine yaklastirmakla birlikte ortaya cikan yakinlasma, cogu zaman bilginin ve-
ya bilme ediminin hedeflenen davranisi elde etme amacina yonelik olarak manipii-
le edilmesiyle elde edilir. Dolayisiyla egitilen kisinin hem bilgisi hem de davranisi,
biiyiik 6lciide egitenin iradesi ve ¢abasiyla sekillenir.

Groome, bir yandan egitimin asilama ile es anlaml olmadigini soyler ve egi-
tim miifredatinin manipilatif, hakimiyet tesis edici ve belli bir doktrini asilayan bir
yapida olmamasi gerektigini belirtiré%; diger yandan egitimi, acik bir sekilde bir
bicimlendirme, degistirme / doniistiirme faaliyeti olarak goriir.70 Egitim stireci igeri-
sine dahil ettigi elestirel diisiinme, kisisel benimseme, karar verme, katilimcilarin
ozgirce kendilerini ifade etmeleri gibi dinamiklerle egitimin bir asilama faaliyeti
olmaktan kurtarilacaginm soyler. Ancak dikkatle incelendiginde bu yaklasimla yiirii-

63 Groome, Sharing Faith, s. 102.

64 Habermas, Knowledge and Human Interests, s. 311.

65 Van Manen, “Linking Ways of Knowing with Ways of Being Practical”, s. 226.

66 Bk. Groome, Sharing Faith, s. 11; a.mlf. Will There Be Faith, s. 250.

67 Groome, Sharing Faith, s. 13.

68 Groome, Sharing Faith, s. 12.

69 Bk. Groome, Sharing Faith, s. 430.

70 Groome, “A Shared Praxis Approach to Religious Education”, ss. 767-768; a.mlf. Will There be Faith, s. 12, 94.
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tiilen bir egitim faaliyeti, iddia edildigi gibi, insanlarin “kendileri yerine egitici tara-
findan belirlenen Kkisiler” olarak yetismelerine engel olmayacaktir. Ciinki
Groome’a gore din egitiminin ve din egitimcisinin gorevi dgrencilere sadece Tanr1
hakkinda bilgi vermek degil, ayni1 zamanda hayata dair dini bir bakis acis1 olustur-
mak ve Tanr1 suuru kazandirmaktir.”t Ayrica Hristiyan din egitiminin ana hedefle-
rinden biri, Groome'in da ifade ettigi lizere Tanr’'nin Kralligi'n1 (Reign of God)
olusturmak ve yerytziinde Tanr1’'nin iradesini hakim kilmaktir.72

Groome’'in din egitimi yaklasiminda 6grenenin kendisine dgretileni kabul
veya reddetme iradesi73 ile birlikte Tanri’'nin liitfu da géz ardi edilmediginden?+
egitim, davranisci yaklasimda oldugu gibi, uyaran-tepki zinciri halinde gelisen ve
o6grenme ciktilarinin tamamen 6gretim faaliyeti tarafindan belirlendigi bir siire¢
olarak goriilmeyebilir. Zira din egitimcisine yiiklenen gorev, elinden gelenin en
iyisini yapip gerisini Tanri'ya havale etmektir. Tanri'nin inayeti ve litfunun din
egitimcisinin samimi gayreti ile birleserek arzu edilen sonuca gotiirmesi beklen-
mektedir.”s “Bizim yaptigimiz, bir seyi ekmek ve sulamaktan ibarettir; onu biiyiiten
ise sadece Yiice Yaraticr'dir”7¢ diyerek Groome, egitim siirecinin nihayetinde 6g-
renme kazanimlari garantisi verilemeyecegi ifade etmektedir. Ancak, ekilen seyin
ne olacagina karar verenin biiyiik oranda din egitimcisi oldugu disiiniildiginde
egitim siirecinin sonunda “biten” seyin “ekilen”den farkl bir sey olmayacag da
asikar olan bir durumdur. Belirli bir egitim sisteminden gecen bireylerin, baska
egitim sisteminde yetismis bireylerden kitleler halinde farklilik gostermesi “ekin”
ile “Urtin” arasindaki birlige isaret etmektedir. Bunun aksini sdylemek, zaten egi-
timin sonu¢ vermeyen bir faaliyet oldugunu iddia etmek olur. Dolayisiyla bu yakla-
stmin, Groome’in kurguladigi sekilde, yapip etmelerinin sahibi ve sorumlusu bir
bireyin yetistirilme imkani sundugunu séylemek ¢ok da kolay olmayacaktir.

Groome’in din egitim anlayisinda elestiriye acik baska énemli bir husus da,
egitimde kalkis noktasinin negatif bir diizlem olmasidir. Sdyle de denebilir;
Groome’in praksis yaklasimina temel olusturan felsefe veya egitim kuramlari, belli
oOlciilerde insanliktan uzaklasmis (dehumanized) bir insan anlayisi iizerinde olus-
mus kuramlardir. Genelde kétiimserlik, bunalti, 6zgiirliik, baskaldiris ve umutsuz-
luk felsefesi olarak goriilen varolus¢uluk, burjuvazi tarafindan somiiriilen prole-
taryanin 6zgilirlesmesini esas alan Marksizm, toplumda ezilmis sinifin kurtulusuna
odakli Freire’in egitim teorisi, cinsiyet esitsizligine karsi1 kadin haklarinin savunu-
culugu yapan Feminizm ve feminist teoloji bunlar arasinda en belirgin olanlardir.
Biitlin bunlara paralel olarak Groome’in praksis yaklasimina dayal din egitimi an-
layis1 da insanliktan uzaklasmis bireyi ve toplumu “insanilestirmeye” (humanizing)

71 Groome, Will There Be Faith, s. 100.
72 Groome, Will There Be Faith, s. 24.
73 Groome, Will There Be Faith, s. 32.
74 Groome, Will There Be Faith, s. 157.
75 Groome, Will There Be Faith, s. 338.
76 Groome, Will There Be Faith, s. 75.
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odakli bir egitim anlayisidir’?. Onun da ilgilendigi boyut insani 6zellikleri zarar
gormiis veya kaybolmus bir insandir. Freire’in ezilmisler kesimi Groome i¢in, yeni-
den yoruma mubhtag bir¢ok yanlis anlamalarla dolu Katolik gelenek olarak yorum-
lanabilir. Tarih boyunca kélelik ve irk¢iligin, kadinlara karsi nefretin ve cinsiyet
ayrimciliginin, hosgoriistzliigiin ve bagnazligin, Kilise'nin inang, uygulama ve iba-
det bicimlerinde emarelerini bolca gormek miimkiindiir.”8 Benzer negatif 6zellikle-
ri dolayisiyla ezilmislerin egitiminde Freire'in ise kostugu elestirel pedagojinin,
yeni nesil Katoliklerin egitiminde Groome’a ilham kaynagi oldugu soylenebilir.
Freire’de egitime yiiklenen gorev “somiirge olmaktan kurtarma (decolonization)”
iken, Groome’da “insanilestirme (humanization)”dir.7

Hayat ile inanc1 bir biriyle biitiinlestirmeyi hedefleyen paylasilan praksis
yaklasimindaki hayat kelimesine, 6zellikle halihazirda yasanan hayata ytiklenen
anlam da, en azindan teolojik a¢idan, problemli goriinmektedir. Her seyden 6nce
halihazirda yasanan hayat, Groome’a gore dini naslar1 anlamada hic¢bir kayitla si-
nirli olmaksizin belirleyici bir role sahiptir. Hayat kavramina yiiklenen anlam bir
yandan yasanan hayat ile inanci birbirine yakinlastirici bir islev goériirken diger
yandan muhtevanin “nitelik”’sizlesmesine ve inanc¢ egitimi i¢in kaypak bir zemin
olusmasina neden olmaktadir.8® Zira inan¢ kaideleri de dahil olmak iizere biitiin
din! muhteva, tamamiyla yasanilan tarihsel anin, cografi bélgenin sartlarinin, ha-
kim diistince ve ideolojilerin etkisiyle olusan hayat anlayislarinin etkisine agik hale
gelmektedir. Nitekim bu anlayisin bir neticesi olarak Groome, paylasilan praksis
yaklasimina kaynaklik eden Marksist, liberal ve feminist teolojilerin de etkisiylest
kadim Hristiyan gelenekteki Baba (Father) figliriinii Baba/Anne (Father/Mother)
seklinde ifade etmekte;82 Katolik Kilisesi'nin kutsal metinleri yorumlamadaki otori-
tesini kabul etmeyerek Katolikligin Kutsal Vahiy anlayisini reddetmekte; kadinla-
rin din hizmetlerine atanmamasini, temel bir inan¢ kaidesi olmaktan ¢ok bu tiir
erkek egemen bilgi formlarinin ¢arpik yapilanmasi ve cinsiyet ayrimi yapan orf ve
adetlerin etkisiyle ortaya cikan bir durum olarak degerlendirmektedir.s3 Bu ytiiz-
dendir ki Groome, paylasilan praksis yaklasimiyla; Katolik inanci1 6gretmek yerine,
din egitimi gorintiisi altinda Katolik Kilise’'nin 6greti ve uygulamalarini modern

77 Bk. Groome, Education for Lifes, s. 13, 176; amlf,, Sharing Faith, s.9, 11, 25, 30, 82, 88, 94, 96, 98, 105-
106, 123, 190, 195, 239.

78 Bk. What Makes Us Catholic, s. 17.

79 Bk. Sharing Faith, s. 9, 11, 98, 195, 239, 437.

80 Paylasilan praksis yaklasimiyla farkl okullarda ve farkli 6grenci ve 6gretmen gruplariyla yiriitiilen
din egitimi uygulamasi neticesinde farkli sonuglar alinabileceginden Groome’in bu yaklasiminin gizli
bir rélativizm yarattig1 elestirilerinin yoneltilmesine neden olmustur. Bk. Kay, agm., s. 574.

81 Bk. Baker, agm., s. 7.

82 Groome, Language for a “Catholic” Church, s. 31.

83 Bk. Groome, Sharing Faith, s. 319; a.mlf,, Language for a “Catholic” Church, s. 29-31. Groome’in bu
teolojik yaklasimi siddetli elestirilere konu olmustur. Bk. Keane, A Generation Betrayed, s. xvii, 13.
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diinyanin anlayis ve adetlerine uydurmaya indirgeyen modernist doktrini empoze
ettigi ve heretik bir tavir takindig1 ithamina maruz kalmistir.s+

Groome’in din egitimi yaklasimi ve bu yaklasimda ise kostugu elestirel dii-
siince ve elestirel tasavvur, daha ¢cok homojen bir dini grubun, cemaatin veya top-
lumun din egitiminde tercih edilebilir; ancak ayni dinin farkli mezhep ve fraksiyon-
larina mensup bireylerin miisterek ortamlarda egitimine imkan veren bir yaklasim
degildir. Dolayisiyla, Groome’in elestirel yaklasimi ¢ok dinli din egitiminde de ya-
rarlanilabilecek bir yaklasim gibi gériinmemektedir. Ciinkii bu yaklasimin inang
(faith) ve hikaye (story) gibi temel kavramlari inanilan dini ifade etmek tizere bii-
yuk harfle yazilan kavramlardir. Ayrica, bu yaklasim her dinin kendi hedeflerine
hizmet etmek lizere, o dinin 6grenme c¢iktilarini ortaya ¢ikarmak tizere tasarlanan
bir yaklasim oldugu aciktir. Belli bir dini gelenek icerisinde 6gretimi esas alan bu
yaklasim, gelenek disinda veya bir gelenegi digeri ile karsilastirmaya ya da gelene-
gin olusum ve bicimlenme safhalan icerisinde kendisine yonelik itirazlara imkan
veren bir ¢caba mevcut degildir.85 Dolayisiyla inanci hayat, hayati inangla bulustur-
ma amacina matuf bu yaklasimin, bireyin herhangi bir dini inanci kendi 6znel ¢a-
basi ile elde etmesine izin verdigi#s iddiasinin hakliligin1 gésterecek bir mahiyete
sahip oldugunu soylemek giictiir. Nitekim H. Raduntz’a goére de paylasilan praksis
yaklasimi 6grencilerde beklenen degisimi, yani elestirel bir tutum sergilemek sure-
tiyle inang¢ ile hayati bulusturma fonksiyonunu gerceklestirmekten yoksundur.
Sanildiginin aksine, bu yaklasim, gercekte kurumsal olarak kilisenin ve onun temsil
ettigi gelenegin koruyuculuguna daha ¢ok hizmet etmekte, Hristiyan gelenegi eles-
tiri otesi bir alana yerlestirmekte ve katilimcinin muhakeme alanini siirlandir-
maktadir.s7

Paylagsilan praksis yaklasiminin zayif yonlerinden biri de 6zellikle mesleki
deneyimi olmayan veya az olan 6gretmenler tarafindan pratikte uygulanmasinin
zor olmasidir. Her seyden 6nce bu yaklasimin basarili bir sekilde uygulanabilmesi
icin 6gretmenin dini gelenekle ilgili engin bir bilgi ve anlayisa sahip olmasi, bu bilgi
ve anlayisini bir sinifta islenen dersin 6zel durumlarina uygulama kapasitesine
sahip olmasi gerekmektedir. Onun icin pek ¢cok 6gretmenin, alanla ilgili bilgi eksik-
ligini ortaya ¢ikarma riskini tasimasi ve dnceden hazirlik gerektirmesi bakimindan
bu yaklasimi uygulamaktan cekindikleri tespit edilmistir.ss

Giinlik hayatta herhangi bir 6grenme hadisesinde rahatlikla kullanilabile-
cek tabii bir yaklasim oldugus® iddiasina ragmen, paylasilan praksis yaklasiminin;

84 Bk. Keane, A Generation Betrayed, s. 13; Johnson, “Beware of Thomas Groome or anything associated
with him”, p. 34; Baker, “Questions for Catholic Parents in Parramatta”, s. 5; a.mlf, “Thomas H.
Groome, A Modernist Heretics”, s. 4, 7.

85 Kay, “Philosophical Approaches to the Teaching of Religion in Schools”, s. 565. Ayrica bk. Ryan,
“Shared Christian Praxis”; Goldburg, “Teaching Religion in Australian Schools”, s. 257; Lovat, What is
This Thing Called Religious Education?, ss. 41-42.

86 Bk. Groome, What Makes Us Catholic, s. 85. Ayrica bk. Sharing Faith, s. 94, 148, 179, 253.

87 Bk. Raduntz, “Shared Praxis Approach to Christian Religious Education”, ss. 191-192.

88 Bk. Ryan, “Shared Christian Praxis.

89 Groome, Sharing Faith, p. 149.

102 | Turgay Giindiiz, inanci Hayatla Bulusturmak -Thomas Groome’in
Din Egitimi Yaklagiminin Elestirel Analizi-, Marife, Yaz 2014, ss. 85-105



hem genel egitim standartlarini karsilama kapasitesi hem de din egitiminin kendi-
ne 0zgii gereklerini yerine getirebilme giici bakimindan yetersiz oldugu, miifredat
teorisinin kusurlu bir uygulamasindan ibaret oldugu,% farkli yas diizeylerindeki
ogrencilerin ihtiyaclarin1 karsilama kapasitesine sahip olmadigi,°t diger bir dizi
6grenme-6gretme yaklasimlarinin kullanimina imkan vermedigi ve kazanim odakl
miifredat 6gretiminin taleplerini karsilayabilme hususunda yetersiz oldugu gibi
hususlar da bu yaklasima yoneltilen diger elestirilerdir. Groome, bu elestirilerin
onemli bir kisminin paylagsilan praksis yaklasiminin dogru anlasilamamasi ve dogru
uygulanamamasindan kaynaklandigin ifade etmistir.22

Praksis kavramini bilgiden {stiin tuttugu ve ondan 6nce gordiigii saviyla da
Groome, Marksist bir tavir sergilemekle itham edilmistir.”3 Fakat genel olarak
Hristiyanlik ve islam’in da icinde bulundugu biiyiik dini geleneklerin bilgiyi salt
teorik diizlemde almak yerine pratikle biitiinlesik olarak iman-amel-i salih, bilgi-
eylem birligine 6nem vermeleri bakimindan Groome’in praksis kavramina yiikledi-
gi anlam, cok da anlasilmayacak ve Marksist bir tavirla izah edilme geregi duyula-
bilecek bir durum gibi gériinmemektedir.

Biitiin bu elestirilere ragmen, Groome’in paylasilan praksis yaklasimi, gi-
niimiizde inan¢ egitimi hususunda hem egitimsel yonii hem de teolojik temellen-
dirme bakimindan simdiye kadarki en takdire sayan din egitimi yaklasimlarindan
biri oldugu da pek ¢ok din egitim bilimci tarafindan hakki teslim edilen bir husus-
tur.94 Tanri’'nin halihazirdaki fiilleri (tasarruflar1) tzerine disiindiirerek Kutsal
Kitap’'ta gecen ve eskiden yasamis 6nemli dini figiirlerin inan¢ hikayelerinin hatir-
lanmasina zemin hazirlamasi ve inang ile pratik hayat arasinda yakin bir bag kur-
maya onem vermesi, paylasilan praksis yaklasiminin giiclii yanlar1 arasinda sayila-
bilir.s

Sonug

Paylagsilan praksis yaklasimiyla din egitimi, hayat ile inanci bulusturmay:
hedeflemektedir. Bu yaklasimda insanin ge¢mis veya halihazirdaki hayati, ayni
zamanda Tanr1’'nin kendini tezahiir vesilesi olarak kabul edilir. Dolayisiyla icinde
yasadigimiz hayata ibret nazariyla bakmak, inanca giden yolun ilk adimi olarak
degerlendirilir. Ogretime miisait haliyle inanc, “hikdye” (story) kavramiyla ifade
edilir. Gerek kutsal metinler ve gerekse dnemli dini figiirlerin hayat hikayeleri bu
kavramin kapsamu icerisinde disiiniiliir. “Hayattan inanca, inan¢tan hayata” clim-
lesi ile 6zetlenebilecek bu yaklasimla, bir yandan giinliik yasami inan¢ konulariyla
bulusturmak, diger yandan ¢ogu zaman giinliik hayatin disinda veya uzaginda tutu-

90 Lovat, What is This Thing Called Religious Education? ss. 41-42.

91 Malone vd. 1996.

92 Bk. Bezzina ve dig, “Shared Christian Praxis as a Basis for Religious Education Curriculum the
Parramatta Experience, s. 14-21.

93 Keane, A Generation Betrayed, s. 239; Baker, “Thomas H. Groome, A Modernist Heretic”, s. 8.

94 Bk. Malone, “Changing Learning Paradigms in the Religious Education Classroom”, s. 738.

95 Woodbridge, “Review of Thomas Groome, Sharing Faith: The Way of Shared Praxis”, s. 128.
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lan kutsal metinleri bugiin yasanan hayatin icinde yeniden okuma hedeflenir. Boy-
lece bir yandan dini muhteviyatla bulusturulan giinlimiiz insaninin hayati, inang
ilkeleri dogrultusunda gelismeye ve degismeye acik hale getirilirken diger yandan
inan¢ konular giinlimiize tasinarak bugiiniin sartlarinda yeniden anlasilmasi ve
anlamlandirilmasi hedeflenir.

Malum oldugu iizere, ézellikle Hristiyan gelenekte Kutsal Kitap, Islam inan-
cindaki Kur’an-1 Kerim’den farkl olarak, belli kelimelerle sabit, degismez bir metin
degildir. Hz. Isa’nin kendisi Tanr1’nin bir kelimesi olarak kabul edilir. Onun yasam;,
bir anlamda Tanrisal ifadenin kendisidir. Onun i¢in kutsal metinlerin yorumlanma-
sinda hayatin bizatihi etkisi s6z konusudur. Bu yiizden Groome’in paylasilan
praksis yaklasiminda da halihazirda yasanan hayat, hem inanca giden yolun bas-
langi¢c noktasi hem de yeni bir inang ve yeni bir kimlikle biitiinlesmis haliyle nihai
duraktir. Din egitimi, hayat-inanc¢-hayat arasinda cereyan eden dinamik bir etkile-
sim siirecidir. Bu stirecte halihazirda yasanan hayatin merkezi bir 6neme sahip
olmasi, muhteva itibariyle din egitiminin bir yandan degiskenligine ve dinamizmi-
ne hizmet ederken diger yandan dinin en temel inan¢ konularinin da sorgulamaya
ve degisime acik hale gelmesine, dolayisiyla inanilan dinin reformasyonuna zemin
hazirlamaktadir. Groome’in “modernist” ve “heretik” olarak itham edilmesinde
“hayat” kelimesine atfettigi bu anlamin etkisini acik bir sekilde gormek miimkiin-
ddr.

Hiilasa paylasilan praksis yaklasimi uygulayicinin elinde oldukca farkl
amagclarla kullanilabilecek bir yaklasimdir. Bu yaklasimla, inanc ile hayat arasinda
dengeli bir etkilesimi hedeflemek miimkiin iken, aym1 zamanda halihazirdaki haya-
tin inanca veya inancin halihazirdaki hayata kolaylikla kurban edildigi bir yaklasim
haline gelmesi de miimkiindiir.
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Bu calismanin amaci, [lkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi (IDKAB) 4-8. siniflar prog-
raminda yer alan degerlerin, 6gretmen ve veliler tarafindan algilanan énemine iliskin
dgretmenler ile velilerin goriislerini tespit etmek, bu gériisler arasindaki farkliliklari or-
taya koymaktir. Arastirmada, égretmen ve veli gériislerine dayali betimsel bir alan aras-
tirmasi gergeklestirilmistir. Arastirmanin érneklem grubunu Diyarbakir ilinde gérev ya-
pan 164 Din Kiiltiirti ve Ahlak Bilgisi 6gretmeni ve 512 dgrenci velisi olusturmaktadir.
Veri toplama araci olarak 6Gretmen ve veli anketleri kullanilmistir. Anketler, [lkégretim
4-8. siniflar programinda yer alan degerlerin 6gretmen ve veliler tarafindan algilanan
énemine iliskin 6gretmen ve velilerin gériislerini 6lcmeye yonelik yapilandirilmis anket-
lerdir. Arastirmada 6gretmenlerin en dnemli gordiikleri degerlerin sirasiyla “diirtistliik”,
“adalet” ve “dogruluk” degeri oldugu, velilerin en 6nemli gérdiikleri ii¢ degerin “diirtist-
liik”, “adalet” ve “sayg1” degeri oldugu gériilmiistiir. Arastirmada 6gretmen ve velilerin en
énemli gérdiikleri degerlerin értiistiigti sonucuna ulasilmigstir.

Anahtar Kelimeler: Degerler, IIkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretim Programi,
Deger Kazanimi, Din Egitimi

The Opinions of Teachers and Parents on Values and Values Education

in Primary Religion and Ethics Course -Diyarbakir Sample-

The aim of this study is to investigate the opinions of teachers and parents on values education
in religion and morals courses studied in 41 to 8 grade syllabi. Values affect human behavior
directly or indirectly. The school is to show respect to the values of the society while having also
interaction therewith. Thus, the present study, being a case study based on the perceptions of
the teachers and parents, is conducted. The sample of the study consists of 164 religion and
morals teachers and 512 parents in Diyarbakir. Teacher and parent questionnaires are utilized
in data collection. The questionnaires aimed to measure the perceived importance of values in
4t to 8 grade syllabi of religion and morals course by teachers and parents. The results of the

"o

survey revealed that teachers perceive "honesty”, "justice” and "correctness” as high ranking
values whereas the parents perceive "honesty", "justice” and "respect” as foremost ones. In con-
clusion, the perceptions of teachers and parents are in congruence.

Key Words: Values, Primary Religion and Morals Syllabus, Values Acquisition, Religious

Education
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Giris

Literatiir incelendiginde degerler kavraminin ekonomiden psikolojiye, sos-
yolojiden fen bilimlerine, ilahiyattan siyasal bilimlere ve felsefeden egitim bilimle-
rine pek ¢ok alanda kullanildigi goriilmiistiir. Bu kadar farkh alanda kullanilan de-
ger kavrami incelendiginde bu kavrama iliskin cesitli tanimlar yapilmistir. Deger
kavraminin anlami sosyal bilimlerde net degildir ve tanimi i¢in ortak bir goriis
yoktur. Yaygin olarak kullanilmasina karsin, deger tanim iizerinde ortak bir goris
birligi yoktur. Her diisiince okulu, kelimeyi kendi tanimiyla degerlendirmektedir.
Bu sebeple, belli bir tanim baska bir diisiincede ¢cogunlukla gecerli degildir. Ortaya
cikan tek uzlasi degerlerin insan icin 6nemli bir seyi temsil ettigidirt. Genellikle
degerlerin, ihtiyaclar, kisilik tipleri, giidiileyiciler, amagclar, araglar, tutumlar ve
ilgiler olarak diistiniildiigii goriiliir. Deger konusu, toplumsal veya bireysel agidan
ele alinabildigi gibi kiltiirler acisindan da ele alinabilir. Bu nedenle, degerin tiim
bilim dallarinda kabul edilen bir tanimina ulasmak yerine bir takim deger tanimla-
rin1 vermek daha islevsel olabilir 2.

Znaniecki tarafindan sosyal bilimlere kazandirilan deger kavrami, Latince
kiymetli olmak veya giiclii olmak anlamlarina gelen (valere) kokiinden tiiretilmis-
tirs. Tlirk Dil Kurumu tarafindan deger, bir seyin 6nemini belirlemeye yarayan so-
yut 6l¢i, bir seyin karsilig1 ve kiymet olarak tanimlanir. Deger, bir seyin kiymetini
belirleyen 6lcii, bir seyin degdigi karsilik, su veya bu kiymette olanin degerinde
bulunan olarak kullanilmaktadir+.

Rokeachs, deger kavraminin yaygin olarak kabul goéren iki farkli kullanimi
oldugunu belirtmistir. Bunlardan birincisi insanlarin 6nemli olarak diisiindigi
yani kiside olan degerler, ikincisi ise bir nesnenin karsilig1 yani kiymetidir. Deger,
bir seyin kendisiyle ayni cinsten olan seyler arasindaki 6zel yeridir. Buna gore bir
seyin degerliligi, kendisiyle ayni cinsten olan seyler arasindaki yerinden dolay:
insanla olan 6zel ilgisi, insan icin tasidig1 6zel anlamdir. Degerler ise eserlerle veya
kisilerin yaptiklariyla, yasamlariyla ilgilidir. Kisinin kendini, diinyay1 ve olaylari
yorumlama bi¢imi, varlik yapisi ve imkanlaridire. Degerler, genel olarak bireyin
diger bireylerle iliskilerinde belirli durumlari tercih etme egilimidir”.

Degerler; genelde inanilan, arzu edilen ve davranislar icin 6l¢iit olarak kul-
lanilan olgulardir. Belirli bir durumu digerine tercih etme egilimi olarak tanimla-
nan degerler, davranislara kaynaklik eden ve onlar1 yargilamaya yarayan anlayis-
lardirs. Degerler, insana 6zg(, insani insan yapan ve onu diger canlilardan ayiran

1 Raths,Values and Teaching: Working with Values in the Classroom.

2 Bacanly, Psikolojik Kavram Analizleri, s. 205.

3 Bilgin, Sosyal Psikolojide Yéntem Ve Pratik Calismalar, s. 83.

4 Sami, Kdmiis-1 Tiirki (Temel Tiirkge Sozliik), s. 244.

5 Rokeach, The Nature of Human Values, s 4.

6 Kucaridi, Felsefi Acidan Egitim ve Tiirkiye'de Egitim, s. 40-42.

7 Hofstede, Culture's Consequences: International Differences in Work-Related Values, s. 18.
8 Glingor, Ahlak Psikolojisi ve Sosyal Ahlak, s. 25.
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bir nitelik tasir. Ayrica degerler, insanin amaclarina uygun tarzda kendini gergek-
lestirebilecek duruma gelmelerine yardimci olur®. Deger kavrami, bazen yasam
bicimleri arasinda tercihleri, insanin diinyadaki yeri ile ilgili temel sayiltilar, her-
hangi bir ihtiyacin, tutumun ya da arzunun hedefi bazen de kiiltiirel ve sosyal de-
ger gibi oldukca farkl ve cesitli sekillerde algilanmaktadir. Degerler, bireyin isinin
ve glinlik yasaminin temel bir pargasi olan ve onun yasamina anlam kazandiran
ideallerdir. Degerler, toplumun sosyo-kiiltiirel 6gelerine anlam veren en 6nemli
oOlciitlerdir.1o Bu yoniiyle degerler toplumda bireylerin tercihlerine, kararlarina ve
davranislarina yol gosteren inanglar ve kanaatlerdir.

Degerler, belirli bir durumu bir digerine tercih etme egilimi olarak da tanim-
lanmaktadir. Degerler, davranislara kaynaklik eden ve onlar1 yargilamaya yarayan
anlayislardir. Degerler, ayrica, istenen, arzu edilen, ilgi duyulan, ihtiya¢ duyulan
seydir. Deger kavrami, olmasi gerekeni ifade eder. Bilimin ve bilginin dogrudan
konusu olan olmus olandan farklidir. Dolayisiyla deger kavrami, teoriden ¢ok pra-
tik bir karakter tasir. Yani o, eyleme ve ideale yoneliktiril. Degerler, insanlarin de-
ger verdigi ve ulasmak icin pesinden kostugu, elde etmeyi siddetle arzu ettigi sey-
lerdir. Bunlar; mal, miilk, servet, sithhat gibi degerler oldugu gibi mutluluk, huzur,
vatan sevgisi ve ozgirliik gibi tamamen manevi degerler de olabilirz. Yapic1 ve
Zengin'e13 gore ise degerler, paylasilmis ve genellesmis tutumlardir. En genel ta-
nimiyla degerler neyin iyi neyin kotii oldugu konusundaki yargilarimizdir. Begeni-
lerimize gore tercih ettigimiz seyler olmaktan ¢ok bireyin cevresi ile etkilesimini
saglayan az ¢ok kesin ve sistematik fikirlerdiri+.

Degerlerle ilgili olarak yapilan tanimlar incelendiginde degerlerin bireysel
boyutunda giidi, karar verme, tutum, inang, ihtiyac gibi kavramlar agirlik kazanir-
ken; toplumsal boyutta ise, toplumca en iyi, en dogru ve en faydali kabul edilenler
dikkati cekmektedirts. MEB tarafindan degerlerin 6zellikleri su sekilde vurgulan-
maktadir.

1. Degerler toplum ya da bireyler tarafindan benimsenen birlestirici olgu-
lardir.

2. Toplumun sosyal ihtiyaclarini karsiladigina ve bireylerin iyiligi icin oldu-
guna inanilan dl¢ttlerdir.

3. Sadece biling degil, duygu ve heyecanlari da ilgilendiren yargilardir.
4. Degerler bireyin bilincinde yer alan ve davranisi yonlendiren giidiilerdir.

9 Kugaridi, Felsefi Acidan Egitim ve Tiirkiye'de Egitim, s. 8.

10 Ozensel, “Sosyolojik Bir Olgu Olarak Deger”, s. 217-239.

11 Erdem, “Universite Kiltiriinde Onemli Bir Unsur: Degerler”, s. 55-72, Bolay, “Degerlerimiz ve Gtinliik
Hayat”, s. 60.

12 Bolay, “Askin Degerler Buhrani”, s. 55-69.

13Yapici-Zengin, “ilahiyat Fakiiltesi Ogrencilerinin Deger Tercih Siralamasi Uzerine Psikolojik Bir Aras-
tirma”, s. 173-206.

14 Veugelers, “Values in teaching”, s. 377-389.

15 Akbas, “Tiirk Milli Egitim Sisteminin Duyussal Amaglarinin ilkégretim II. Kademedeki Gergeklesme
Derecesinin Degerlendirilmesi”, s. 673-696.
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5. Degerlerin normlardan farki normlardan daha genel ve soyut bir nitelik
tasimasidir. Deger normu da igerir.

Deger, kiiltiirden bagimsiz olarak disiiniilemez. Kiiltiir ise paylasilan deger-
ler, simgeler, ideolojiler, inanclar ve yasantilarin btiintidiirte. Egitim, belli bir top-
lumun idealine yonelik degerler sistemini bireylere iletmede 6nemli rol oynamak-
tadir. Toplumlar degerlerinin énemli bir kismini egitim sistemiyle aktarmaktadir.
Egitim hedefleri de yeni degerler dogrultusunda yeniden sekillenmektedir. Bu ne-
denle, degerlerin de ortaya konmasi gerekmektedir (Ozden, 2008). Her toplumda
egitimin temel islevlerinden birisi, toplumun kiltiirel mirasinin birikimi ve siirekli-
ligini saglamaktir. Bu miras yoluyla her kusak kiiltiir birikimi siirecini 6nceki kusa-
gin biraktigl yerden devralarak stirdiirebilmektedir. Bu devralma, o toplumun de-
gerlerinin ve toplumsal normlarinin (yapilmasi istenen ve istenmeyen) dgretilmesi
yoluyla gerceklesir. Bu gorev, bir yandan dogru aliskanlik ve tutumlarin gelistiril-
mesini, diger yandan zararl olabilecek anti sosyal etkenlere karsi koymayi icine
almaktadir?’.

Insanlar deger ve inanclarini cevrelerindeki diger insanlardan égrenir ve bu
degerleri davranislarina yansitirlar. Anne babalar ¢ocuklarinin ahlaki egitiminden
birinci derecede sorumluyken, ailenin ardindan okul da toplumsal degerleri 6gre-
ten onemli bir kurum olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Okulda degerler egitimi va-
tandas yetistirme siireci icinde gerceklesmektedir. Bu siirecte 6gretmenler bilincli
ya da degil degerleri 6grencilerine aktarirlaris. Bireyin din egitimi formal egitim
yoluyla olabilecegi gibi, informal egitim yoluyla giinliik yasam icerisinde kendili-
ginden meydana gelebilmektedir. Okul programinda yer alan derslerin ortak hede-
fi, 6grenciyi yetistirmek, topluma hazirlamak, toplumun deger yargilarini 6gret-
mek, kisaca dgrenciyi “insan” olma yolunda egitmektir. Egitim, genel bir bakisla
insanin yetistirilmesi olayindan baska bir sey degildirto. Okullarin énemli gorevi,
kiltiir aktariminda okul programinda agik olarak belirtilen veya belirtilmeyen de-
gerleri 6gretmek, dgrencileri belirlenen kurallar dogrultusunda disipline etmek,
ahlaki gelisimine katkida bulunmak, karakterini ve benlik algisin1 olumlu y6nde
etkilemektir20. Bu baglamda okullardaki din egitiminin en temel islevlerinden birisi
yetismekte olan nesle din hakkinda dogru bilgi vermek, onlarin toplumda yaygin
olan zihniyetler iizerinde diisiinmelerini saglamak ve gencleri bilinclendirmektir21.

Degerleri iceren kiiltiir aktariminda dncelikle aile, sonra da planl bir sekilde
egitim kurumlari, uzak ve yakin ¢cevre gelmektedir. Alt yapisinin ailede hazirlandigi
deger egitimi okulda pekistirilir ve gelistirilir. Okullardaki egitimle, aile destegi
olmadan deger kazanimi saglanamaz. Okul destegi ¢cok 6nemlidir ancak, her timidi,

16 Sisman, Orgiit Kiiltiiri.

17 Tezcan, Egitim Sosyolojisi.

18 Coombs-Richardson, Tolson, “A Comparison of Values Rankings for Selected American and Australian
Teachers”, s. 263-277.

19 Selguk, “Din Egitimi Ozgiirlestiren Bir Siire¢ Olabilir mi?”, s. 73-87.

20 Akbas, Tiirk Milli Egitim Sisteminin Duyussal Amaglarinin ilkégretim 1. Kademedeki Gerceklesme
Derecesinin Degerlendirilmesi.

21 Selguk, “Din Egitimi Ozgiirlestiren Bir Siire¢ Olabilir mi?”, s. 73-87.
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orgiin egitim kurumlarina, okullara baglamak dogru bir diisiince degildir2z. Okul-
lar, ailede kazanilan degerlerin daha da pekistirilecegi ve yeni bazi degerlerin ka-
zanilacagl ortamlardir. Ailede oldugu gibi okulda da degerler egitiminin yasantila-
rin bir pargasi haline getirilerek verilmesi en uygun olan yoldur23. Bu baglamda
degerler egitimi acisindan degerlendirme yapildiginda degerler, egitim kurumla-
rinda ¢ok yakin zamana kadar genellikle 6rtiik programla verilmeye ¢alisilmistir.
Yakin zamana kadar degerler egitim yoluyla gelistirilmesi gereken bir alan olarak
disiiniilmemistir. Bu ylizden mevcut 6gretim programina kadar hem genel egitim
icinde hem de sosyal bilgiler egitimi icinde gerekli yer ve dneme sahip olamamuistir.
Genel amaglar1 arasinda olmasina ragmen degerler 6gretim programina konulma-
mistirzs,

Giliniimiizde kiiresellesme; siyasi, sosyal, ekonomik ve kiiltiirel alanlarda
pek cok gelismeye imkan saglarken bir taraftan da toplumsal yasami tehdit eden
sorunlarin ortaya ¢ikmasina neden olmustur. Bireyi, aileyi, yasadigimiz toplumu ve
diinyayi tehdit eden risk ve sorunlarin ¢éziimiinde, toplumsal yasantimizin temel
yapisini olusturan milli, manevi, sosyal, ahlaki ve kiiltiirel degerlerimiz en énemli
referans kaynagimizdir. Degerler egitimi toplumun tiimiini ilgilendirdiginden ¢ok
boyutlu ele alinmasi gerekmektedirzs

Tirk Milli Egitiminin genel amaglarina bakildiginda, Tirk milletinin millj,
ahlaki, manevi ve kiiltiirel degerlerinin 6grencilere kazandirilmasinin Tiirk egitim
sisteminin en temel amac ve gorevlerinden birisi oldugu gériilmektedir. ilkogretim
Din Kiiltiirti ve Ahlak Bilgisi Dersi 6gretim programinin degerler egitimi baglamin-
da tasidig1 ozellikleri ve gelistirilmesinde temel alinan ilkeler soyle belirtilmekte-
dir: Milli kimlikle birlikte evrensel degerlerin benimsenmesine 6nem verilmistir.
()grencilerin kendi dini ve ahlaki orf ve adetleri cercevesinde ruhsal, ahlaki, sosyal
ve kiiltiirel yonlerden gelismeleri hedeflenmistir. Ogrencilerin haklarini bilen ve
kullanan, sorumluluklarini yerine getiren bireyler olarak yetismeleri dnemsenmis-
tir. Ogrencilerin toplumsal sorunlara karsi duyarh olmalarinin saglanmasi amacg-
lanmistir. Din Kiltiirii ve Ahlak Bilgisi dersi ayn1 zamanda bir degerler egitimi der-
sidir. 2005 yilindan itibaren uygulanmakta olan programda dikkati ceken husus-
lardan biri de degerler egitimi konusunun programlar i¢inde vurgulanmasidir. Din
Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Ogretim Programi incelendiginde 6grencilere toplam 61
degerin kazandirilmasi hedeflenmektedirzs. Bu degerler;” Alcak géniilliiliik, Calig-
kanlik, Diirtistliik, Emaneti korumak, Giivenirlik, Hakseverlik, Merhamet, Séziinde
durmak, Vefa, Cémertlik, Dogruluk, Hosgortii, iyi niyet, Kadirsinashk, Kanaat, Sorum-
luluk, Kigilikle ilgili degerler, Aile kurumuna ve birligine énem verme, Bagislama,
Dayanisma, Dostluk, Fedakdrhk, Misafirperverlik, Miirtivvet, Nezaket, Paylasimci

22 Aydin, Okulda Degerler Egitimi Yontemler-Etkinlikler-Kaynaklar, s. 27-29.

23 Hokelekli, “Ustiin Yetenekli Cocuklarin Deger Yonelimleri ve Egitimleri”, s. 371-396.

24 Doganay, “Degerler Egitimi”, s. 225-226.

25 MEB, Ilkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Dersi (4,5,6,7 ve 8. Siniflar) Ogretim Programi ve Kilavuzu.
26 MEB, Ilkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Dersi (4,5,6,7 ve 8. Siniflar) Ogretim Programi ve Kilavuzu.
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olmak, Samimiyet, Saygi, Sevgi, Yardim severlik, Bilimsellik, Gorgiilii olmak, Olciilii-
liik, Sadelik, Saglikli olmaya 6nem verme, Tutumluluk, Adalet, Demokrasi bilinci, Ba-
gimsizlik, Baris, Cesaret, Sabir, Tiirk bayragina ve Istiklal Marst'na saygi, Gazilik,
Millet sevgisi, Sehitlik, Tarihsel mirasa duyarlilik, Tiirk biiyiiklerine saygi, Vatanse-
verlik, Haya, Ibadet yerlerine sayg, Iffet, Namuslu olmak, Stikiir, Doga sevgisi, Dogal
cevreye duyarhlik, Duyarhlik, Temizlik Estetik” olarak belirlenmistir.

Degerlerin kazandirilmasinda 6zellikle okul ve aile ¢cok 6nemli sorumluluk-
lar tasimaktadir. Aile ve okulda o6gretmenlerin degerlerin kazandirilmasinda
onemli paylan oldugu agikardir. Ogrencilerde deger karmasasi olusmamasi icin
okulda kazandirilan degerler ile ailede kazandirilan degerler birbirleriyle uyumlu
olmalidir. S6z konusu uyum saglandiginda deger egitimi calismalarinin da basari
orani artacaktir.

Bu calismada degerlerin ¢ocuklara kazandirilmasi siirecinde 6gretmen ve
velilerin goriislerinin tespit edilmesi amag¢lanmistir. Bu amaclar1 gerceklestirmek
icin asagidaki sorulara cevaplar aranmistir;

1. Degerlerin 6grencilere kazandirilmasinda velilerin ve 6gretmenlerin bir-
birlerinden beklentileri nelerdir?

2. Velilere ve dgretmenlere gore 6grencilere dncelikli olarak hangi degerler
kazandirilmahdir?

3. Cocuklara okulda ve evde kazandirilmaya ¢alisilan degerler nelerdir?
4. Kazandirilmaya calisilan degerler icin bagvurulan yollar hangileridir?
5. Cocuklara kazandirilmakta zorluk ¢ekilen degerler hangileridir?

6. Kazandirnlmaya calisilan degerlerin 6grenciler lizerindeki etkisini artir-
mak icin 6gretmen ve velilerin 6nerileri nelerdir?

Yontem

Bu arastirma 6gretmen ve veli goriislerine dayali betimsel bir alan arastir-
masidir. Arastirmanin ¢alisma evrenini Diyarbakir il merkezinde bulunan ilkogre-
tim okullarinda gorev yapan, 4-8. siniflarda Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi dersi 6g-
retmenleri ile bu siiflarda okuyan 6grencilerin velileri olusturmaktadir. Calisma
evreninde yer alan 6gretmenlerin tamamina ulasilmaya calisiimis, 2013-2014 egi-
tim-6gretim yilinda Diyarbakir ilinde gorev yapan 164 6gretmene anket uygulan-
mistir. Veliler icin ise, Diyarbakir Milli Egitim Miidiirliigiiniin A, B ve C sinifi okul
tasnifi ve uzman goriislerine dayanarak, sosyo-ekonomik diizeyi iyi, orta ve zayif
olmak tizere 3 kategoriye ayrilmistir. Bu okullar arasinda her sosyo-ekonomik
grubu dengeli sekilde temsil edecek bicimde secilen (10) ilkdgretim okulundaki
512 6grenci velisine basit tesadiifi 6rneklem ile ulasilmistir. Arastirmaya katilanla-
ra ait bilgiler Tablo 1'de verilmistir.
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Tablo 1 Katilimcilar

Veli Ogretmen
N % N %

Cinsiyet Erkek 291 [56,8 Cinsiyet Erkek 96 58,2

Kadin 221 43,2 Kadin 69 41,8

30 Yas ve Alti 43 8,4 30 Yasvealt1 |65 39,4
\Vas gruplart 31-40 Yas Arasi 279 [54,5 [|Yasgruplan 31-40 Yas aras1_[89 53,9

41-50 Yas Arasi 161 31,4 41 Yas ve lizeri |11 6,7

51 Yas ve Ustii 29 5,7 1-10 YilAras1 _ [110 66,7

Ikégretim 168 32,8 Kidem 11-20 Yil Aras1 31 18,8

Ortadgretim 131 25,6 21-30 Y1l Aras1 |22 13,3
Ogrenim Durumu On lisans 85 16,6 31 Yilve Uzeri |2 1,2

Lisans ve st 114 22,3 Toplam 165 100

Okula gitmemis 14 2,7

Toplam 512 [100

Arastirmaya katilan velilerin %56.8’ini erkek, %43.2’sini kadin veliler olus-
turmaktadir. Velilerin %54.5’i 31-40 yas araliginda yer almakta ve %32.8'ini ilk6g-
retim mezunlar1 olusturmaktadir. Din Kiiltiiri ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin
%58.2’sini erkek, %53.9’unu 21-40 yas gurubunda yer alanlar ve %66.7’sini 1-10
y1l arasi kideme sahip 6gretmenler olusturmaktadir.

Veri toplama araci olarak 6gretmen ve veli anketleri kullanilmistir. Anketler,
demografik degiskenleri iceren béliim ile [lkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 4-
8. siif programinda yer alan degerlerin yazili oldugu ve bu dersteki degerler egi-
timi ile ilgili ikinci boliimden olusan anketlerdir. Veli anketlerindeki ilk boliimde
bazi degiskenler 6grenci velilerinin sosyo-ekonomik seviyelerini tespit etmekte
kullanilacak verileri elde etmeye yonelik hazirlanmistir. Her iki anketin ikinci bo-
limiinde ise hem 6gretmenler hem de veliler listelenmis olan degerlerden en
onemli gordiikleri 5 degeri isaretlemislerdir. Veriler, istatistik programi kullanila-
rak ylizde, frekans, ortalama, Kay-Kare Testi analizlerine tabii tutulmustur.

Bulgular ve Yorumlar

Bu béliimde programda yer alan degerlerin 6gretmen ve 6grenci velileri ta-
rafindan algilanan 6nemine iliskin bulgular verilmistir. Ogretmen ve velililerin en
cok 6nem verdigi degerleri tespit edebilmek icin anketlerden elde edilen veriler
ylzde ve frekans analizlerine tabii tutulmuslardir.

Ogretmen ve velilerden Ilkégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 4-8. simf
programinda yer alan degerlerden en 6nemli gordiikleri (5) tane degeri segmeleri
istenmistir. Asagidaki grafikte 6gretmen ve velilerin 6nemli gordiikleri degerlerin
yuzdeleri verilmistir.
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Sekil 1 Ogretmen ve Velilerin Onemli Gérdiikleri Degerler

Grafik incelendiginde Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi dersi 6gretmenlerinin en
onemli gordiikleri degerin “Diiriistliik” degeri oldugu anlasilmaktadur. ikinci sirada
“adalet” ve liciincii sirada “dogruluk” dérdiincii olarak ise “haya” ve besinci sirada
“sorumluluk” degerleri 6gretmenlerin en 6nemli gordikleri degerler olarak tespit
edilmistir. Ogretmenler tarafindan hic tercih edilmeyen degerlerin ise “miiriivvet”,
“misafirperverlik” ve “millet sevgisi” degerleri oldugu goriilmektedir.

Arastirmaya katilan velilerin en 6nemli gordiikleri degerin “diiriistlik” de-
geri oldugu, ikinci sirada “adalet”, ti¢lincii sirada “saygi”, dérdiinci sirada “dogru-
luk” ve besinci sirada ise “namuslu olmak” degeri oldugu tespit edilmistir. Velilerin

en az 6nemli gordiikleri degerlerin ise “gazilik”, “tarihsel mirasa sayg1”, “miiriiv-
vet”, “estetik” ve “sadelik” degerleri oldugu goriilmektedir.

Grafikteki verilerden hareketle Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi dersinde 6gret-
menlerin en 6nemli gordiikleri degerlerle velilerin en 6nemli gordiikleri degerlerin
ortlistligl tespit edilmistir. Ayni sekilde en az 6nemli goriilen degerlerde de bir
ortiisme soz konusudur. Veli ve 6gretmenlerin toplumsal degerlerden ¢ok bireysel
degerleri tercih ettikleri tespit edilmistir. Arastirmaci tarafindan 2012 yilinda fark-
I1 bir 6rneklem grubunda yapilan arastirmada da aym sonuglara ulasilmistir. Veli-
ler tarafindan en ¢ok tercih edilen degerler, “adalet”, “diiriistlik”, “dogruluk”, “say-
g1” ve “baris” degerleri iken en az tercih edilen degerler, “gazilik”, “tarihsel mirasa
duyarhlik”, “miirtivvet”, “estetik” degerleri olmustur (Arpaci, 2012). Genel bir de-
gerlendirme kapsaminda bu calismaya katilan velilerin de bireysel degerlere daha
¢ok dnem verdigi soylenebilir.
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Tablo 2 Din Kultiirti ve Ahlak Bilgisi Dersi Ogretmemeleri ve Velilere Gore
Ogrencide Degerlerin Olusmasinda Etkili Oldugu Diistlintilen
Hususlara Gére Dagilim

Size gore 6grencilerde degerlerin olusmasinda en etkili ii¢ (3) faktor hangileridir?

VELI N % OGRETMEN Mean  |St
Aile 263 51,4 Aile 193 123
Din 75 14,6 Medya 131 146
Cevre 72 14,1 Din 143 149
Okul 54 10,5 Okul 122 141
|Ahlak ve insanlik 23 4,5 Diyarbakir ¢evresi ,07 127
|Aliskanliklar 15 2,9 Cevre 163 148
Medya 4 .8 Cemaatler 115 136
Cemaatler /Tarikatlar 3 L6 |Ahlak ve insanlik 112 133
Kisinin kendi yargilar1 2 |4 Kisinin kendi yargilar1 |01 113
Diyarbakir ve cevresi 1 12 |Aliskanliklar ,05 122
Toplam 512 100 Toplam 165

Arastirmaya katilan velilere gore 6grencide degerlerin olusmasinda en etkili
faktor ailedir. Bu faktori din, cevre ve okul takip etmektedir. Din Kiiltiiri ve Ahlak
Bilgisi dersi 6gretmenlerine gore de dgrencide degerlerin olusmasinda en etkili
faktor ailedir. Bu faktorii medya, din ve okul faktorleri takip etmektedir. Ogrencide
degerlerin olusmasinda en etkili {i¢c faktor tercihi her iki grupta da ayni iken, Din
Kiiltirti ve Ahlak Bilgisi dersi dgretmenlerine gére medya ikinci sirada gelirken
velilerde din ikinci sirada yer almaktadir. Cevre faktori velilere gore onemli bir
faktor iken Din Kiltiirii ve Ahlak Bilgisi dersi 6gretmenlerine gore Diyarbakir ¢ev-
resi daha 6nemli bir faktoérdiir.

Tablo 3 Veli ve Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Dersi Ogretmenlerinin

_C)grencilerde Kesinlikle Bulunmamasi Gerektigini Diisiindiikleri Niteliklere
lliskin Kay-Kare Testi Sonuclari

Cehalet Teror Asirihk Yalan séyleme inangsizhk Toplam
Ogretmen N 65 20 8 45 26 164
% 39,6 12,2 4,9 27,4 15,9 100
Veli N 135 74 13 128 162 512
% 26,4 14,5 2,5 25,0 31,6 100,0
Toplam N 200 94 21 173 188 676
% 29,6 13,9 31 25,6 27,8 100

x*=21.45 sd=4 p=0.001

Ogrencilerde goériilmek istenmeyen kotii niteliklere iliskin veli ve Din Kiiltii-
rii ve Ahlak Bilgisi dersi 6gretmenlerinin goriislerinin farklilik gosterip gosterme-
digi ya da her iki grubun gorislerinin iliskili olup olmadigina iliskin kay-kare testi
sonuglari tablo 3’te verilmistir.

Tablo 3’e gore, “Cehalet”i 6grencilerde goriilmek istenmeyen kotii nitelik
olarak belirten Din Kiiltirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin orani %39.6 iken bu
oranin velilerde %26.4 oldugu tespit edilmistir. “Terdér”’i 6grencilerde goriilmek
istenmeyen kotii nitelik olarak belirten Din Kiiltiiri ve Ahlak Bilgisi 6gretmenleri-
nin orani %12.2 iken bu oranin velilerde %14.5 oldugu tespit edilmistir. “Asirilik”1
ogrencilerde goriilmek istenmeyen koti nitelik olarak belirten Din Kiiltiiri ve Ah-
lak Bilgisi 6gretmenlerinin orani %4.9 iken bu oranin velilerde %2.5 oldugu tespit
edilmistir. “Yalan soyleme”yi 6grencilerde goriilmek istenmeyen kotii nitelik ola-
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rak belirten Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin oran1 %27.4 iken bu ora-
nin velilerde %5 oldugu tespit edilmistir. “Inangsizlik”1 6grencilerde goriilmek is-
tenmeyen kot nitelik olarak belirten Din Kiiltirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin
orani %15.9 iken bu oranin velilerde %31.6 oldugu tespit edilmistir. Buna gore Din
Kiiltiiri ve Ahlak Bilgisi 6gretmenleri “Cehalet”i, veliler ise “Inangsizhk”1 égrenci-
lerde goriilmek istenmeyen en kot 6zellik olarak 6n plana ¢ikardiklar goriilmek-
tedir. Din Kiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenleri ve velilerin 6grencilerde goriillmek
istenmeyen kotii niteliklere iliskin goriislerinde gézlenen bu farkin anlamli oldugu
gorilmistiir, x*(sd=4, n=676)=21.45, p<0.01. Bagka bir ifadeyle, Din Kiiltiirii ve
Ahlak Bilgisi 6gretmenleri ve velilerin 6grencilerde goriilmek istenmeyen koti
niteliklere iliskin goriisleri arasinda anlamh bir iliski vardur.

Tablo 4 Veli ve Din Kiltiirii ve Ahlak Bilgisi Dersi Ogretmenlerine Gore En
Onemli Erdemlere Iliskin Kay-Kare Testi Sonuclari

Dini Biyolojik Erdemli Duygusal Sosyal Zihinsel Toplam
Erdemler | Erdemler | Davramislar | Erdemler | Erdemler | Erdemler
Ogretmen N | 97 1 50 3 8 5 164
% | 59,1 0,6 30,5 1,8 4,9 3,0 100
Veli N | 415 26 54 1 6 10 512
% | 81,1 51% 10,5 0,2 1,2 2,0 100
Toplam N | 512 27 104 4 14 15 676
% | 757 4,0% 15,4 0,6 2,1 2,2 100

x*=60.70 sd=5 p=0.001

Erdem tercihlerine iligskin veli ve Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi dersi 6gret-
menlerinin goriislerinin farklilik gésterip gostermedigi ya da her iki grubun goriis-
lerinin iliskili olup olmadigina iliskin kay-kare testi sonuclari tablo 4’te verilmistir.

Tablo 4’e gore, “Allah inanmak gibi dini degerler”i en 6nemli erdem olarak
belirten Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin orani %59.1 iken bu oranin
velilerde %81.1 oldugu goriilmektedir. “Yasam hakki gibi biyolojik erdemler”i en
onemli erdem olarak belirten Din Kiiltirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin oram
%0,6 iken bu oranin velilerde %5.1 oldugu goriilmektedir. “Dogruluk gibi erdemli
davranislar’t en 6nemli erdem olarak belirten Din Kiiltiiri ve Ahlak Bilgisi 6gret-
menlerinin orant %30.5 iken bu oranin velilerde %10.5 oldugu goriilmektedir.
“Ask gibi Duygusal erdemler”i en 6nemli erdem olarak belirten Din Kiiltiirii ve Ah-
lak Bilgisi 6gretmenlerinin orani %1.8 iken bu oranin velilerde %0.2 oldugu goé-
riillmektedir. “Kardeslik gibi sosyal erdemler”i en énemli erdem olarak belirten Din
Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin orani %4.9 iken bu oranin velilerde %1.2
oldugu goriilmektedir. “Yaratic1 diistinme gibi zihinsel erdemler”i en 6nemli erdem
olarak belirten Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin oran1 %3 iken bu ora-
nin velilerde %2 oldugu goriilmektedir. Buna gore Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6g-
retmenleri “Dogruluk gibi erdemli davramislar”y, veliler ise “Yasam hakki gibi biyo-
lojik erdemler”i 6n plana ¢ikardiklari gorilmektedir. Her iki grupta da “Allah’a
inanmak gibi dini degerler” en 6nemli goriilen erdem olarak tespit edilmistir. An-
cak velilerin “Allah’a inanmak gibi dini degerler”, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6g-
retmenlerine gore daha fazla tercih ettikleri gortilmektedir. Din Kiiltiri ve Ahlak
Bilgisi 6gretmenleri ve velilerin erdem tercihlerine iliskin gorislerinde gézlenen

116 | Miicahit Arpaci, Ogretmen ve Velilerin IDKAB Dersinde Degerler ve
Degerler Egitimi Hakkindaki Gértsleri, Marife, Yaz 2014, ss. 107-121



bu farkin anlamli oldugu gériilmiistiir, x*(sd=5, n=676)=60.70, p<0.01. Baska bir
ifadeyle, Din Kiiltlirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenleri ve velilerin erdem tercihlerine
iliskin gorisleri arasinda anlamh bir iliski vardir.

Tablo 5 Veli ve Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Dersi Ogretmenlerine Gore
Deger Egitiminin En lyi Yoluna iliskin Kay-Kare Testi Sonuclar1

iyi model | Egitim-6gretim | Uygulama | Odiil/ceza | Vicdan | Iyi hikdyeler Toplam
Ogretmen N 113 24 13 0 14 0 164
% | 689 14,6 7,9 0,0 8,5 0,0% 100
Veli N 99 328 31 8 40 6 512
% 19,3 64,1 6,1% 1,6 7,8 1,2 100
Toplam N 212 352 44 8 54 6 676
% [ 31,4 52,1 6,5 1,2 8,0 0,9 100

x*=160.82 sd=5 p=0.001

Deger egitiminin en iyi yoluna iliskin veli ve Din Kiltiirii ve Ahlak Bilgisi
dersi 6gretmenlerinin gorislerinin farklilik gosterip gostermedigi ya da her iki
grubun goriislerinin iligkili olup olmadigina iliskin kay-kare testi sonugclar1 tablo
5’te verilmistir.

Tablo 5’e gore, “lyi model”i en iyi deger egitimi yolu olarak belirten Din Kiil-
tlirli ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin orani %68.9 iken bu oranin velilerde %19.3
oldugu goriilmektedir. “Egitim-6gretim”i en iyi deger egitimi yolu olarak belirten
Din Kiiltiird ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin orani %14.6 iken bu oranin velilerde
%64.1 oldugu goriilmektedir. “Uygulama”y1 en iyi deger egitimi yolu olarak belir-
ten Din Kiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin orani %7.9 iken bu oranin veli-
lerde %6.1 oldugu gériilmektedir. “Odiil ve Ceza”y1 en iyi deger egitimi yolu olarak
belirten Din Kiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin oran1 %0 iken bu oranin veli-
lerde %1.6 oldugu goriilmektedir. “Vicdan”1 en iyi deger egitimi yolu olarak belir-
ten Din Kiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin orani %8.5 iken bu oranin veli-
lerde %7.8 oldugu goriilmektedir. “lyi Hikayeler”i en iyi deger egitimi yolu olarak
belirten Din Kiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenlerinin oran1 %0 iken bu oranin veli-
lerde %1.2 oldugu goriilmektedir. Buna gore Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gret-
menleri “Iyi model”i, veliler ise “Egitim-Ogretimi” 6n plana ¢ikardiklar1 goriilmek-
tedir. Her iki grupta da “Allah inanmak gibi dini degerler” en 6nemli goriilen erdem
olarak tespit edilmistir. Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi 6gretmenleri ve velilerin deger
egitimine iliskin goriislerinde gozlenen bu farkin anlamli oldugu bulunmustur,
x*(sd=5, n=676)=160.82, p<0.01. Baska bir ifadeyle, Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi
ogretmenleri ve velilerin degerler egitimine iliskin goriisleri arasinda anlaml bir
iliski vardir.
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Tablo 6 Din Kultiirii ve Ahlak Bilgisi Dersi Ogretmenleri ve Velilere Gére
Toplumdaki Deger Krizinin En Onemli Nedenine Gére Dagilim

Size gore toplumdaki deger krizinin en 6nemli nedeni nedir
VELI OGRETMEN

N % N %
inancsizlik 71 [13,9Medya ve 6zenti 21 (12,7
Cehalet 64 [12,5|Cehalet 19 11,5
Saygisizlik 45 18,8 [iyi rol modellerin olmamasi 17 [10,3]
Dinden uzaklasma 30 |5,9 |Dinin anlagilamamasi 15 9,1
Medya 29 |5,7 |Ahlaki ¢cokiis 14 [8,5
Para 24 14,7 |Etkili egitim verememek 3 148
Hak hukuk tanimama 23 14,5 |Cevre ve okul ortami 3 |48
Kisiliksiz olmak 19 3,7 |inangsizhk 8 4.8
Teror 17 3,3 |Nankérliik 7 142
Bencillik 17 3,3 [Kiiltiirel Yozlasma 4 2,4
Kiiltiirel yozlasma 16 [3,1 |Ailede degerlerin olmamasi 4 24
|Ahlaki degerlerin 6nemini yitirmesi|l5 [2,9 |[Kendi degerlerimizden uzaklasma 3 |18
Egitim kalitesinin diisiik olmasi 15 [2,9 [Toplumsal yozlasma 3 1,8
Degerin olmamasi 11 [2,1 Bilingsizlik 3 1,8
lAile kurumunun bozulmasi 9 1,8 [Egitimsiz aile 2 1,2
issizlik 9 1,8 [Degerleri uygulamada yasamadaki problemler 2 1,2
|Alimler 8 [1,6 [Saygisizlik 2 1,2
lYalan 8 [1,6 |Farkhliklara saygisizlik 2 1,2
|Aile egitiminin eksikligi 8 [1,6 [Vurdumduymazlik 2 1,2
Giivensizlik 7 [1,4 |Ciddiyetsizlik 1 |6
|Adaletsizlik 6 |1,2 |Modern ihtiyaglar karsisinda geleneksel tavir ve tutucu yaklagimlar{l |6
|Anlayissizlik 5 [1,0 |[Kutuplagsma 1 |6
iletisim Eksikligi 5 [1,0 |Gegmiste uygulanma egitim 1 |6
Hayasizlik 5 [1,0 |iman-amel iliskisinin bulunmamasi 1 |6
[Yoksulluk 5 [1,0 |Kazanma hirsi 1 16
Siyaset 4 |8 [Taassup 1 |6
Ornek rol model eksikligi 4 |8 [Milli ve manevi duygulara yabancilasma 1 |6
Kotii Yonetimler 3 |6 [Yalmzhk 1 16
Savas 3 |6 |Dinden uzaklasilmasi 1 |6
insanlarin birbirini sevmemesi 3 |6 |Cevre faktoriiniin kalitesizligi 1 |6
insanlarin birbirine gilvenmemesi |3 |6 [Bencillik 1 |6
Ge¢misini bilmeme 3 |6 [letisimsizlik 1 |6
Hosgoriisiizliik 3 |6 [islami egitimden uzaklasmak 1 |6
[Yobazlik 3 |6 |Ahiret bilincinin yerlesmemesi 1 |6
Giivensizlik 2 |4 |Dinikalplerden ¢ikarmaya yonelik faaliyetler 1 |6
Batiya 6zenti 2 |4 [Sevgi eksikligi 1 |6
Kot aligkanliklar 2 |4 [Samimiyetsizlik 1 |6
[Tembellik 1 |2 |Olumsuz model 1 16
Hizda degisen toplum kurallar1 1 |2 [Siyaset 1 |6
Haram 1 |2 [3F (Faiz, Fuhus, Futbol) 1 |6
[Yasaklar 1 |2
Esitsizlik 1 |2
|Asir1 milliyeteilik 1 |2
[Total 512[100,Total 165[100

Arastirmaya katilan velilere gore toplumdaki deger krizinin en 6nemli nedeni
inangsizliktir. Bu faktori cehalet, saygisizlik, dinden uzaklasma ve medya faktorleri
takip etmektedir. Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi dersi 6gretmenlerine gore toplumdaki
deger krizinin en 6nemli nedeni medya ve 6zenti faktoridir. Bu faktorii cehalet, iyi
rol modellerin olmamasi, dinin anlasilamamasi ve ahlaki ¢okiis faktorleri takip et-
mektedir. Toplumdaki deger krizinin nedenlerine yonelik tanimlamalarda, 6zellikle
ilk on faktor her iki grupta siralamalar farkh olsa bile aynidir. Cehalet her iki grupta
da ikinci sirada yer almaktadir. Ogretmenlere gére ozellikle degerlerin egitimi ile
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ilgili hususlar ilk siralarda yer almaktadir. Velilerde inangsizlik ilk sirada yer alirken
ogretmenler bu faktori daha geri siralarda tanimlamislardir.

Sonuc ve Oneriler

Degerlerin, insanlarin hayatina yon veren, hayatin amacini ve ilkelerini be-
lirleyen en temel unsurlar oldugu dikkate alindiginda; degerlerin, egitim-6gretim
stirecinin en dnemli boyutlarindan birisi oldugu asikardir. Bu yoniiyle toplumun
kiltiirel mirasinin ve degerlerinin 6grencilere aktarimi, egitim-6gretimin 6ncelikli
hedefleri arasinda gelmektedir. Egitim sistemimizin de en 6ncelikli hedefi, 1739
sayili Milli Egitim Temel Kanunu’'nda yer alan genel amaclarda belirlendigi iizere
milli, ahlaki, manevi, insani ve kiltiirel degerlerin kazandirilmasi olusturmaktadir.

[Ikégretim Din Kiiltiirii ve Ahlak Bilgisi Programi da Milli Egitimin genel
amaclarina uygun bir sekilde bu degerlerin 6grencilere kazandirilabilmesi icin
programda degerlere yer vermistir. Degerlerin bu derste kazandirilabilmesi icin 61
deger programa alinmistir. Programda degerlerin secilmesindeki amag¢ 6grenciler
tarafindan i¢sellestirilmesi 6ngoriilen degerler seklinde tespit edilmis ve bu deger-
lerle ilgili yaklasim, yontem ve teknikler 6gretmen bilgi notlarinda belirtilmistir.

Arastirmada 6gretmen ve velilerin en 6nemli gordiikleri degerlerin genel
olarak ortiistiigii sonucuna ulasilmistir. En 6nemli degerler konusunda ortaya ¢i-
kan bu birliktelik, bu degerlerin 6gretiminde gosterilecek hassasiyet, gayret ve is-
birligi a¢isindan olduk¢a 6nem arz etmektedir. Yapilan arastirma sonucunda en
onem verilen degerlerin diiriistlik, adalet ve dogruluk degerlerinin olmasi, birey-
sel degerlere daha ¢ok 6nem verildiginin bir gostergesidir. Ayrica Diyarbakir 6ze-
linde tilkemizin icinde bulundugu siyasi ortamin (terdriin) etkisinin oldugu soéyle-
nebilir. Ozellikle Adalet degerinin éncelikli tercih edilmesi bunun géstergesidir.
Programda 6gretilecek degerlerin evrensel degerler yaninda toplumun milli, ahla-
ki, sosyal ve kiiltiirel deger yargilari dikkate alinarak, okul ve aile isbirliginde tespit
edilmesi gerekmektedir.

En az 6nem verilen degerler yoniinden 6gretmen ve velilerin ayn1 goriiste
olduklar ortaya cikmistir. Hem veliler hem de 6gretmenler miiriivvet, estetik ve
misafirperverlik degerlerini en az énem verdikleri deger olarak belirtmislerdir.
Bunun nedeni olarak miiriivvet kavraminin tam olarak anlasilamamasinin etkili
oldugu sdylenebilir. Miriivvet kavrami Tiirk Dil Kurumu Sézliigiinde, bir ailede
¢ocuklarin dogumu, siinneti, evliligi, iyi bir géreve gecmeleri vb. olaylardan duyu-
lan mutluluk, sevin¢ olarak tanimlanmaktadir. Ogrencilerin 6grenim siireleri dik-
kate alindiginda, toplumda miiriivvet daha ¢ok evlilik olarak tanimlandig1 hususu
dikkate alindiginda bu sonu¢ normal karsilanabilir. Ancak Tiirk milletinin kendine
6zgl en 6nemli degerlerinden olan misafirperverlik, gazilik, millet sevgisi ve tarih-
sel mirasa saygi degerlerinin en az dnem verilen degerlerden olmasi, Diyarbakir
ornekleminde kiiltiirel degerler yoniinden farklilasma icinde oldugunu, kiiresel
etkilerin toplumu etkiledigini gostermektedir. Giinlimiizde yasanan degisimlerin
toplumlarin deger yargilarini siirekli etkiledigi géz oniine alinirsa, degerler egiti-
minde toplumun ihtiyaclarinin dikkate alindi1 bir yapi saglanmahdir. Ozellikle
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dini-toplumsal degerler, estetik ve bilimsellik gibi degerleri kazandirmaya yonelik
programlara daha fazla etkinlik konulmalidir.

Arastirmada 6gretmen ve velilerin degerlerin olusmasinda etkili oldugunu
disiindiikleri hususlarin genel olarak ortiistiigli sonucuna ulasilmistir. Degerlerin
olusmasinda aile ve din her iki grup icin 6nemli mekanizmalardir. Ancak 6gret-
menlere gore medya daha 6nemli iken, velilere gore ¢evre degerlerin olusmasinda
onemli mekanizmalardir. Okul her iki grup icin de daha alt siralarda yer almakta-
dir. Bu konuda yapilacak egitimler okul ve aile arasinda deger catismasina meydan
vermeyecek bicimde tespit edilmelidir.

Arastirmada 6gretmen ve velilerin 6grencilerde bulunmasini istemedigi en
koti nitelik ve deger krizinin sebebi cehalet olarak tespit edilmistir. Ayrica terdr,
medya ve inangsizlik en 6nemli deger krizi sebebi olarak nitelenmistir. Arastirma
sonuglarina goére 6nemli bir husus da degerler egitimi konusunda 6gretmenler iyi
bir modeli degerler egitiminde en 6nemli faktor olarak belirtirken; velilerde egi-
tim- dgretimin daha etkili oldugunu belirtmislerdir. Bu konuda taraflarin birbirin-
den beklentilerinin yiiksek diizeyde oldugu soylenebilir. iki taraf da degerler egi-
timinde birbirlerinden beklenti icindedir. Bu durum ancak taraflarin degerler egi-
timinde isbirligi ile asilabilecegi sonucunu ortaya ¢cikarmaktadir.

Sonug olarak, programda yer alan ve 6gretilecek degerlerin evrensel deger-
ler yaninda toplumun dini, milli, ahlaki, sosyal ve kiiltiirel deger yargilar1 dikkate
alinarak, okul ve aile arasinda isbirligi icinde, deger ¢catismasina meydan vermeye-
cek bicimde tespit edilmelidir.
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Mevland Celdliiddin Rimfi’nin, kitaplarinda, toplumsal konulara ézel bir 6nem verdigi gé-
riilmektedir. Bu ¢ercevede toplum ve topluluk gibi kavramlar, Mevldnd’'nin ele aldigi ko-
nular igcinde 6nemli bir yer tutar. Ayrica toplum kavramina yiikledigi anlam, toplumsal
bilince dair yaptigi izah, birey-toplum iliskisinde birey ile toplumun sahip oldugu agirliga
iliskin yaptigi degerlendirme, birlik olmaya getirdigi yorum, toplumsal tabakalar igin
yaptigi tipoloji ve ¢éziimleme, yoneticiler, yonetilenler ve alimler tizerine yaptigi islevsel
izah, cesitli hususlara getirdigi sembolik yorumlar, dinin toplumsal boyutlari ve dinin
toplumla iliskileri tlizerine yaklasimlari vs., Mevlana’nin toplumsal konulara verdigi éne-
mi géstermektedir. Bu calismada Mevlana’nin Mesnevi'sinde ele aldigt mdnd toplumun-
dan cagdas topluma sosyolojik yansimalar anlasilmaya ve yorumlanmaya gayret edil-
mektedir.

Anahtar Kelimeler: Mevldna Celaltiddin Rumi, sosyolojik okuma, toplum, topluluk, mana

From 13th Centurty to 21th Century: The Sociological Reflections to The
Contemporary Society from Mawlana’s Meaning Society

It can be seen that Mawlana Jalaluddin Muhammad al-Balkhi al-Rumi, in his books, gives
a special importance to social subjects and events. In this frame, the concepts such as so-
ciety and community have a significant place in Mawlana’s social issues. Also, the mean-
ing that Mawlana gives to the concept of society, his explanation about society’s con-
science or collective consciousness, the interpretation that he makes about individual-
society relationships, his approach to social integration and unity, his typology and
analysis of social stratification, his functional explanations on governors, rulers, people
being governed and scholars, his symbolic commentaries pertaining to different matters,
his approaches on social aspects of religion, religion-society relations, and so forth show
the importance that he gives on social dimensions of religion and, in this context, of relig-
ion-society relations are important. This study aims to understand and interpret the so-
ciological reflections to the contemporary society from Mawlana’s meaning society in his
Masnavi.

Key Words: Mawlana Jalaluddin al-Rumi, sociological reading, society, community, meaning
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Giris

Daha 6nce yaptigimiz “Mevlana’da Sosyolojik Okuma” baslikli calismadat or-
taya konulmaya calisildig1 gibi toplumsal konulara “sosyolojik” bir bakis acisiyla
yaklastigi anlasilan Mevlana Celdliiddin Ram1’ (1207-1273), Mesnevi adli iinli ese-
rinde, cemaat, topluluk, toplum, toplum bilinci, kolektif bilin¢, maseri vicdan gibi
kavram ve konulara karsilik gelecek konulara kendine 6zgii iislup ve perspektifle
dikkate deger yaklasimlar getirmektedir.

Toplum kavramina yiikledigi anlam, birey-toplum iliskisinde birey ile top-
lumun sahip oldugu agirhga iliskin yaptig1 degerlendirme, birlik olmaya getirdigi
yorum, toplumsal tabakalar icin yaptig tipoloji ve ¢éziimleme, yoneticiler, yoneti-
lenler ve alimler lizerine yaptig1 islevsel izah, ¢esitli hususlara getirdigi sembolik
yorum veya aciklamalar vs., gercekten de Mevlana’'nin konulara “sosyolojik” okuma
bicimiyle yaklasimini gostermektedir.2 Onun cemaat, toplum, sliret, mana, mana
toplumu, din-toplum iliskileri gibi konulara yaklasimi, s6z konusu sosyolojik oku-
ma cercevesinde anlasilip yorumlanabilir. Elbette Mevlana bugiinkii anlaminda bir
“sosyolog” degil; sdyledikleri ve yazdiklari, bugiinkii anlamiyla “sosyolojik” degil-
dir; ancak toplumda bir diistiniir, bilgin ve sorumlu bir kimse olarak sosyal konu-
larla yakindan ilgilenmistir. Bu ¢ercevede toplumu, toplumsal gruplari, birey-
toplum iliskilerini, sosyal olaylari, dinin toplumla etkilesimini, peygamberlerin
onderligini ve toplumlar yénlendiriciligini, islam’in toplumsal boyutlarini, islam’in
bir din olarak bireycilige, bireysel hayata, ruhbanlik ve kesislige, yalnizliga, top-
lumdan uzaklasmaya, yani inzivaya karsi oldugunu, fabillarla siisleyerek ve cesitli
izah bicimleri ve 6rnekler getirerek ele almistir. Denilebilir ki belirtilen konularla
ilgili ilging, bugilin de gecerliligini koruyan ve tartisilabilecek goriisler de serdet-
mistir.

Mesaj, diisiince ve goriisleri ¢cagini asip bugiine kadar gelmis olan Mevlana
Celaleddin Rumi, cemaate, birlige ve mana toplumuna verdigi anlamla 13. Yizyil-
dan postmodern zamanlara toplum hakkinda “sosyolojik yansimalar’da bulun-
maktadir. [ste bu calismada amaclanan, Mevlana’da din-toplum iliskilerini anlamak
ve yorumlamaktir.

Calismada Mevland'nin cemaat, toplum, toplumun birligi, siiret, mana ve
mana toplumu gibi konularda ortaya koydugu izah ve yaklasimlarin, giinimiiz sos-
yolojisine katki sunacak 6nemli hususlar igerdigini varsaymaktadir.

Belirtilmelidir ki bu ¢alisma, Mevlana’nin mana toplumundan ¢agdas toplu-
ma sosyolojik yansimalar konusunu Mesnevi temelinde islemektedir.

1 Okumus, “Mevlana’da Sosyolojik Okuma”, ss. 63-70.
2 Okumus, “Mevlana’da Sosyolojik Okuma”, s. 63.
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1. Mana Toplumu

Mevlanad toplumun kendine has yapisi oldugu goriisiine sahiptir. Mevla-
nad’'nin ifadelerinden anlasilmaktadir ki toplum, bireylerin matematiksel toplamin-
dan ibaret degildir; salt bireylerin stretlerinin tek tek bir araya gelmesiyle olus-
maz. Toplumu toplum yapan slret degil, mana ve ruhtur. Mevlana'nin toplumu
mana toplumudur.

Celaeddin Rumi’'nin mana toplumunun anlasilmasi i¢in onun siiret ve mana
kavramlarina verdigi anlami bilmek gerekir. O, Mesnevi’'de bircok yerde “siiret”ten
ve onun ziddi olarak kullandigr “mana”dan bahseder. Esyaya, olaylara, sahislara
stiretleri ve manalari acisindan bakar. Aslolanin siiret degil, mana oldugunu, hatta
sureti sfiret yapanin da mana oldugunu savunur.? Insan1 insan yapan seyin stiret
degil, mana oldugunu belirtir. Nitekim soyle der:

Insan, siiret ile insan olsaydi Ahmed (Hz. Muhammed) ile Ebii Cehil bir olurdu.4
Rlmi’'nin slret-mana karsithg tizerine yaklasimi hakkinda, asagidaki beyitle-
rinden bir fikir edinilebilir:

Bil ki goriinen suret yok olur, mana dlemidir ebedi olarak kalan

Niceye bir testinin suretiyle oyalanip duracaksin? Birak testinin suretini, suyu ara.
Siretini gordiin, manasindan haberin bile yok. Akilliysan sedefteki inciyi bul.5
Mana kars stiret, pek zayiftir; gogii basasagi eden, ondaki mméanadir.6

insan, atla bir soydan olur mu? Adamin ata olan sevgisi, 6ne gecmek icindir. Sti-
retler icin bu kadar zahmet ¢cekme. Siiret bas agrisi olmaksizin ménayi elde et.”

Mevlana eserinde, mananin amaci, 0zl cevheri ifade ettigini, bir konuda

“ni¢in?” sorusunu sorarak manaya varilabilecegini ifade etmektedir:
Higbir bag (baglant1) yoktur ki yalmz o bag i¢in baglansin... o baglanti, bir kar
elde etmek i¢indir.

Dikkat edersen goriirsiin ki hi¢cbir miinkirin inkari, sirf inkar icin degildir...
Hasedinden diismani kahretmek, yahut iistiinliik elde etmek, kendini gostermek
icindir. O ustiinliik istegi de baska bir tamahladir, mdnalar olmaksizin stretlerin
bir tadi olmaz. Iste onun icin “Neden bunu yapiyorsun?” diye sorarsin... ciinkii stiret-
ler zeytin yagidir, mdna ise isik.

Degilse bu “Neden” s6zii ni¢cin? Ciinkii siiret, ancak o suret i¢inse, bu soru ni-
¢in? Bu “Nigin” diye sormak, bir sey 6grenmek, bir fayda elde etmek igindir;
bundan baska bir stretle ni¢in diye sormak kottdir.

A emin kisi, ni¢in fayda ariyorsun? Bunun faydasi ancak budur, bundan baska

bir sey degildir.

A Ad

3 Karaismailoglu, Mevldnd’nin Géziiyle Insan ve Toplum, ss. 123-134.
4 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, 1, 244.

5 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, 11, 168.

6 Golpinarli, Mesnevi ve Serhi, 1, 554.

7 Golpinarli, Mesnevi ve Serhi, V, 605.
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Gok ehliyle yer ehlinin stretleri, ancak bu siretler i¢inse bunlarda bir hikmet
yoktur ki! Peki ama bir hiikiim ve hikmet sahibi yoksa bu nizam nedir? Bir

hikmet sahibi varsa isi nasil bos ve abes olabilir?

Dogru, yanlis, bir maksadi yokken higbir kimse hamama bir resim yapar, ne bir

yeri boyar!8

Bu ve benzeri beyitleri Mesnevi'de ¢ok¢a bulmak mimkindiir. Biitiin bun-
larda Mevlanj, sureti, yani sekli, disi, dissal olani, man3, 6z, i¢ ile anlamlandirmak-
ta; manaya birinci 6nem ve konum atfetmektedir. Iste Mevlana insan ve topluma
da bu bakisagisiyla yaklasmakta, bir amag, hedef, mana ve 6z temelinde hareket
etmeyen, anlamli bir topluluk olusturmayan, mana ekseninde biraraya gelmeyen
kisilerin toplami, sayisal biraradalig), stretten, sekilden, sayilardan baska bir an-
lama gelmez. Bir mana etrafinda birlesmeyen bireylerin olusturdugu birliktelik
veya topluluk, bir siiriiden farksizdir. Mevlana Mesnevt de, tek bir kisinin bir kale-
deki topluluga karsi nasil tstiin geldigini anlattiktan sonra istiin gelmenin nasil

gerceklestigini soyle aciklamaktadir:

Tanr1 kudreti, ona dyle bir ordu vermis ki tek basina bir topluma saldiriyor.
Gozlim, o eri goriince say1 ¢oklugu géziimden diistii.

Yildizlar ¢oksa da giines birdir ve biitiin yildizlar da onun dniinde darmadagin
olur, gérilnmezler.

Binlerce fare bas kaldirsa kedi, ne korkar, ne gekinir.

Nasil olur da fareler, toplanip kedinin karsisina ¢ikarlar? Onlarda boyle bir yii-

rek yoktur Kki.

Topluluk, suret bakimindan olursa beyhudedir. Kendine gel de Tanr’dan méana

toplulugu iste.

Topluluk, bedenlerin ¢oklugundan meydana gelmez. Cismi de isim gibi yel iis-

tiinde duran bir sey bil!

Farelerin yiireklerinde topluluk kudreti olsayd: kizarlar, gayrete gelirlerdi de
birkag tanesi bir araya gelir;

Fedai gibi aman vermeden kediye saldirirdi.

Bir tanesi goziinii 1sir1r, oyar, 6biiri kulagini disleyip yirtar,

Bir bagkasi yanini delerdi. Kedi de bu topluluktan kurtulamazdi.

Fakat Farede topluluk i¢in yiirek yoktur. Kedinin sesinin duydu mu akl basin-

dan gider.
Hilebaz kedinin 6niinde kuruyup kalir. Isterse farenin sayisi yiiz bin olsun, ne ¢ikar?
Koyun siiriisii ¢ok olmus, kasaba ne gam? Akil ¢oklugu, uykuyu defedebilir mi?

Miilkiin sahibi Tanrr'dir. Toplulugu o verir, bu yiiregi o ihsan eder de aslan, yaban

sigirt? siiriisiine atilir.

8 Golpinarli, Mesnevi ve Serhi, 1V, 418-19.

n

9 Golpinarl’da “yaban esegi” olarak ¢evrilmektedir (Golpinarli, Mesnevi ve Serhi, V1, 462).
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On catalli boynuzlari olan yiiz binlerce yigit geyik aslanin saldirisina karsi, adeta

yok olur.10

“Bu ifadelerden anlasildig1 kadariyla Mevlana'ya gore grup, topluluk veya
toplum, kuru kalabaliklardan farkli bir olgudur. Yukaridaki metinde, yildiz ve gii-
nes, kedi ve fare, aslan ve geyik, koyun ve kasap, akil ve uyku metaforlariyla sayica
coklugun, toplulugu veya toplumu ifade etmedigi ortaya konulmaktadir. Topluluk,
cemaat veya toplumu meydana getiren bireyler, bir mana ve ruh birligi olusturur-
lar. Nitekim Mevlana, yukaridaki beyitlerde toplulugun, suret bakimindan olmasi
durumunda beyhude olacagini; toplulugun, bedenlerin ¢oklugundan meydana
gelmeyecegini belirterek bu gercekligi acikca vurgulamaktadir. Mevlana ayni husu-
su, Mesnevinin baska bir yerinde soyle ifade etmektedir”:11

Adlar1 yayillmis Harat'la Marut gibi hani. Onlar da ululanmalar yiiziinden ze-

hirli ok yediler.

Onlar, mukaddes, kutlu yaratilislarina giivendiler. Fakat su sigirinin arslana

giivenmesi de nedir?

Onun yiiz boynuzu olsa da bunlarla korunmaya bir ¢are arasa, erkek arslan,

gene onun boynuzunu kirar, gene onu paralar-gider.

OKklu kirpi gibi bedeni boynuzlarla dopdolu olsa arslan, ¢aresiz, 6ldiirecektir onu.
Kasirga pek ¢ok agaclar yikar, fakat yesermis bir ota ihsanlarda bulunur.

O sert yel, otun zayifligina acimistir; a goniil artik sen de kuvvetten dem vurma.

Balta agag¢ dallarinin ¢oklugundan korkar mi hi¢? Agaci keser, biger, parampar-

¢a eder-gider.

Fakat biro ta vurmaz kendini. Nester ancak yaraya vurulur.

Odun ¢ok olmus, yalima ne gam. Kasap, koyun siirtisiinden hi¢ korkar mi1?

Manaya kars1 sekil, stiret, pek zayiftir; gogii bas asagl eden, ondaki manadir.

()12

Mesnevi'de bu ve benzeri beyitlerde toplumu toplum yapanin, mana etrafin-

dan toplanmak oldugu, toplumun insanlarin ancak biz suuru ile bir arada bulunma-
lar1 sonucu insa oldugu vurgulanmaktadir. Mevland'nin bu yaklasiminin, modern
sosyolojinin toplum goriisleri, 6rnegin Durkheim’in toplum goriisleri ile mukayese
edildiginde, yiizyillarca dnce ne kadar da ileri bir yaklasim oldugu anlasiimaktadir.
Esasen Mevlana’'nin toplumun mahiyeti ve tabiati hakkinda séyledikleri bugiin da-
hi orijinalligini muhafaza etmektedir.

Mevlana, yukaridaki metinlerde esasen toplumu toplum yapan mananin
maneviyatla, Allah'in dilegiyle elde edilebilecegini soylemekte ve bu yaklasimiyla
daha basta toplumu izah ederken dini isin i¢cine katmaktadir. “Tanr1 kudreti, ona
oyle bir ordu vermis ki tek basina bir immete saldiriyor”; “Kendine gel de Tan-

», o«

r’dan mana toplulugu iste”; “Miilkiin sahibi Tanr1’dir. Toplulugu o verir, bu ytiregi

10 Mevlana, Mesnevi, VI, 241-242.
11 Okumus, “Mevlana’da Sosyolojik Okuma”, ss. 65.
12 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, 1, 553-54.
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o ihsan eder de...” gibi ifadeler, onun toplumun insasinda ilahi iradenin 6nemine
isaret ettigini gdstermektedir.

Mevland'nin mana toplumu, dogustan ve tabiati geregi toplumsal varhklar
olan insanlarin brilikteligi olan toplumun 6z, ama¢ ve mana lizerine yeniden, bi-
lingli olarak kurulmus tiiriinii ifade eder. Mana toplumunda, toplumsal birlik, bii-
tiinlesme, dayanisma gercekten de ¢ok dnemlidir. O nedenle Mesnevi’de bu konu
tizerinde 1srarla durur. “Topluluk rahmettir” hadis-i serifini bilen, bu hadisin anlam
iceriginin farkinda olan, “topluluk giictiir” felsefesiyle hareket eden mana bilincine
sahip insanlarin olusturdugu toplumda, farkl diisince ve yaratilistaki insanlar,
tipki arslan, kurt ve tilkinin birlikte avlanmaya gitmeleri misali, toplumda birlikte
yasarlar.13

2. Toplumsal Bir Varlik Olarak insan

Mevland'nin toplumsal yasamda insanlar arasindaki iligkilerin, insanlarin
birbirleriyle bulusup tanismalarinin énemini belirtmesi meyaninda zikrettikleri
de, toplumdaki anlamsalligi anlatmas1 bakimindan buraya getirilebilir:

iste o ulular ulusu Peygamber, bu yiizden rahipligi, daglara cekilip yalnizca

kulluk etmeyi men’ etti.
insanlar birbirleriyle bulussunlar, gériisiip tanigsinlar diye rahipligi kaldird; ¢iin-
kii o bakis, o goriis, bahttir, devlettir, 6limstizlik iksiridir.14
Mevlana bir baska yerde yalniz yasamanin, inzivaya cekilmenin, kesisligin
Islam’da olmadigin1 “Selam almak, Peygamber’in Miisliimanlikta kesislik yoktur
soziinl anlatis” basligi altinda ifade etmektedir.15

Mevland’ya gore insanin insan olmasi toplumsalligina baglidir, yani toplum
hayati yasamak insanin asli ézelligidir. Oyle ise benlikten gecmek ve insana sanl-
mak gerekir. “Hadi su benlikten geg, herkesle karis kaynas. Kendinde kaldik¢a hab-
besin, bir zerresin, fakat herkesle birlestin kaynastin mi ummansin, madensin.”16

Haddizatinda Mevlana, insani, toplumdan ayri bir varlik olarak diisiineme-
mektedir. Genel insan ve toplum yaklasimlarindan anlasildigina gére onun yakla-
siminda birey, toplumsal bir varliktir ve toplumun bir parcasidir. Toplumun bir
parcasi olarak birey, bir biitiin olarak toplumdan ayri diisiiniilemez. Mevlana bunu
su seklilde ifade etmektedir:

Bir seyin ciiz'i, kiilli'nden ayr1 olamaz ve her zaman ciiz, kiillii ile beraber bulu-

nur.17

Mevlana, kus-hoca diyalogu yoluyla, kusun agzindan, yalmzligin islam’da
yerinin olmadigini anlatmaktadir.1® O, insanin toplum i¢inde yasamasini, Peygam-

13 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, 1, 517 vd.; 11, 327 vd.
14 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, V1, 399.

15 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, V, 104.

16 Mevlan4, Divdn-1 Kebir, IV, 231.

17 Mevlana, Fithi Mdfih, s. 112.

18 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, V1, 88-93.
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ber’in Siinneti olarak zorunlu gérmektedir. inzivaya cekilmek, rahiplik, ruhbanlik,
sosyalligin disina cikmak, ona gére bid’attir. Hz. Peygamber, islam iimmetine yal-
nizlig1 yasaklamistir. Ona gore;

“Cum’a namaz1 kilmak, namazi cemaatle kilip halka iyi isleri buyurmak, kotii-

liikkten kaginmak sarttir.

Sabredip kétii huylularin eziyetini cekmek, halka bulut gibi fayda vermek gerek.
A babam, insanlarin hayirlisy, insanlara faydasi dokunandir; tas degilsen tasla
topagla isin ne?

Acinmis iimmete katil; Ahmed'in stinnetini birakma, onun buyruguna uy. (...)
Istedigi sey ekmek olan kisi, esek gibidir; onunla konusmak, rahipligin ta kendisidir. (...)
Halki korumak, halka yardim etmek, diismanla savasmak i¢in arslan gibi er, o
vakit eminlik olmayan yere gelir, dayanir.

Yolcu, diismanla yoldas oldu mu, yigidin erlik damar1 o zaman kabarir; yigitlik
o vakit belli olur.

0 peygamber, kilic peygamberi oldugundan iimmeti de saflar yaran erlerdir, yigitlerdir.
Bizim dinimize uyan savastir, saldinstir, sa dinine uyansa magraya, daga gekilmektir. (...)
Kus, ise gerceklikle sarilmak gerek dedi; yoksa insanin dostu eksik olmaz.

Dost ol da sayisiz dost gor; dost olmazsan dostlarin olmaz, yardim da gdérmezsin.
A temiz kisi, Seytan kurttur, sen de Yusuf'a benziyorsun; sakin Yakub’un etegi-
ni birakma.

Kurt, ¢ok kere stirtiden ayrilip yalniz basina giden kuzucagizi tutar.

Stinneti, toplulugu birakan Kkisi, bu yirtici canavarlarla dolu yerde kanini dok-
mez de ne yapar?

Stinnet yoldur, topluluk da yoldasa benzer; yolsuz, yoldassiz, darhga diisersin.19

Gorildiigi gibi, Mevlang, toplumla birlikte yasamayi, toplumun sorunlariyla
ylzlesmeyi, dostlar edinerek toplumsallasmay1 Siinnet'in ta kendisi olarak gor-
mektedir. Aslinda burada Siinnetle hem Peygamber’in Siinnet'ine hem de Ehl-i
Siinnet ve’l-Cemaat’e isaret vardir.

Mevlana, toplumsal hayatin zorluklarla dolu oldugunu, toplumda kétii in-
sanlarin hep problem oldugunu dile getirmekte ve toplumsalligin, toplumsallas-
manin, toplum icinde yasamanin dini yasamakla ayni1 anlama geldigini ifade eder-
cesine din yolunun da tehlikelerle dolu oldugunu séylemektedir:

Din yolu, her kétii yaradilishnin gidecegi yol degildir; bu yiizden de tehlikelerle
dopdolu bir yoldur.

Bu korkulu yoldaki sinamalar, unu kepekten ayirdeden elek gibi yiireklileri yii-
reksizlerden ayirt eder.20

Mevlana toplum halinde dogru bir sekilde yasamanin nese ve mutlulugun da
yolu oldugunu savunur:

19 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, V1, 89-90.
20 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, V1, 90-91.
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Yol nasil bir yoldur? Yolcularin ayak izleriyle dopdolu bir yol; dost nasil dost-

tur? Kararlariyle sana merdivenlik eden, akliyla seni yiicelten dost.

Tutalim, ihtiyata uydun da kurt sana raslamads; topluluktaki neseyi bulamazsin ki.
Bir yolda yalniz olarak bos bir halde yol alan, yoldaslara giderse, nesesi birken ytiz olur.
Ayoksul, esek bile agir canliyken, dostlar1 yiiziinden neselenir, giig-kuvvet bulur.
Kervandan ayrilip yol alan esege o yol, yorgunluk yiiziinden yiiz kat agirlasir.
Yalniz basina o ¢6lii, o ovay1 alincaya dek ne kadar nodullanir, ne kadar sopa yer.
0 esek der ki sana: Bu sozii iyi dinle: Esek degilsen boyle yalniz basina yola diisme.

Yolu gozeterek yalniz basina hos bir halde yol alan, siiphesiz yoldaslarla daha
hos gider, daha giizel yol alir.

Bu dogru yolda her peygamber, mucize gosterdi, yoldaslar aradi.

Duvarlarin yardimi olmasaydi evler, barklar dik durabilir miydi hi¢?

Her duvar, 6teki duvarlardan ayri olsa tavan, muallak olarak havada nasil durur?
Katiple kalem yardim etmese kagitlara rakamlar yazilabilir mi hi¢?

Birisinin désedigi su hasiri, 6riilmemis olsa, yel kapar, gotiiriiverir.

Tanr, her cinsi ¢ift yaratti; bu yiizden de sonuglar, toplumdan belirdi. (...)21

Mevlan3, toplumsal hayatin insan icin zorunlu oldugunu, islam Peygambe-
ri'nin, Hiristiyanlikta veya bazi mistik anlayis ve uygulamalarda oldugu gibi yalniz-
181, bireylesmeyi, toplumdan uzaklasmayy, inzivay: ifade eden rahipligi, kulluk adi-
na daglara cekilmeyi savunmadigini, tersine, “Ey insanlar! Dogrusu biz sizi bir er-
kekle bir disiden yarattik. Birbirinizle tanismaniz icin de sizi milletlere ve kabilelere
ayirdik. Muhakkak ki Allah yaninda en degerli olaniniz, O’na karsi sorumlulugunu en
iyi yerine getireninizdir”?? ayetini tefsir edercesine, insanlar birbirleriyle bulussun-
lar, gériigiip tanmgsinlar diye kaldirdigini ifade etmektedir. Bu nokta, islam’in top-
lum hayatina, kollektiviteye, birarada yasamaya verdigi 6nemi ortaya koymasi ba-
kimindan 6nemlidir. Mevlana sonucta Allah'in insanlari ¢ift yaratmasinin, insanla-
rin toplum halinde yasamasinin ve inzivaya cekilmemesinin gerekcesi olarak an-
lamaktadir.

3. “Topluluk Rahmettir”: Toplumun Birligi

Insan1 goriiniiste kiiciik alem, fakat hakikatte biiyiik alem olarak tasavvur
eden Mevland'nin toplum anlayisinda birligin 6zel bir yeri vardir. Mevlana, “Toplu-
luk rahmettir” hadisinden hareketle birlik halinde yasamanin, toplumdan ayr1 ha-
reket etmemenin, insanlar i¢in ilahi bir rahmet oldugunu ve bdylece toplumsal bir-
lik ve bitiinlesmenin 6nemini ortaya koymaya calisir. O, drnegin gerek fare ile

21 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, V1, 91-92.
22 Hucurat, 49/9-13.

-jder Okumus, 13. Yizyildan 21. Yizyila: Mevlana’nin Mdnd Toplumundan
Ejder Ok 13. Yizyildan 21. Yizyila: Mevlana’nin Ménd Topl| d
Cagdas Topluma Sosyolojik Yansimalar, Marife, Yaz 2014, ss. 123-136



kurbaganin dostluk hikayesini,23 gerekse aslan, kurt ve tilkinin avlanma hikayesi-
ni24 anlatirken, daha bastan bu hadisi zikretmektedir.2s

Mevlana Fihi Mdfih'de, evlenmenin 6nemini anlatirken de ayni hadisi zik-
retmekte ve toplulugun insan icin ne kadar anlamh oldugunu izah etmeye gayret
etmektedir:

islam dininde evlenmemek yoktur. Topluluk rahmettir. (H) Mustafa (Allah'in sa-
lat1 ve selam1 onun lizerine olsun) toplulukla ¢alisti. Clinkii ruhlarin toplulugunun
cok biiyiik eserleri vardir. Insan tek ve yalnizken bu eser hasil olmaz. Mescidleri
yapmanin sirr1, mahalle halkinin orada toplanmasi, Allah'in rahmeti ve [elde edi-
lecek faydanin] artmasidir. (...) Cami'yi sehir halkinin toplanmasi i¢in yapmiglar-
dir. Kabe'yi ziyaret etmegi de diinyadaki insanlarin ¢gogunun, bir¢ok sehirlerden

ve iklim bolgelerinden gelip orada toplanmalart i¢in vacip kildilar.26

Burada Mevlanj, toplumun, toplumsalligin temeline evlenmeyi ve dolayisiy-
la aileyi yerlestirmektedir. Mevlana'nin toplumun varliginin devamini evlilikle izah
etmesi, orijinal bir yaklasim olarak gériilebilir. insanin tek basina yasayamayacag:
ve bir eser hasil edemeyecegi vurgusy, insan icin toplumun hayatiligini ortaya
koymasi bakimindan oldukca énemlidir. Bu yaklasim, gerek Bati’da gerekse Islam
diinyasinda baz iinlii diisiiniir ve bilim adamlarinin goriislerini dnceleyen bir yak-
lasimdir. Ornegin Ibn Haldun ve J. ]. Rouesseau’nun toplum yaklasimlar agisindan
durum boyledir.

» o«

Mevlana tarafindan caminin “tamamen” “sosyolojik” yorumu, oldukca dikkat
cekicidir. O, mescidlerle mahalle birlikteliginden cami ile sehir birligine, oradan da
Kabe ile evrensel birliktelige gecmekte ve boylece ibadet yerlerinin sosyal anlamini
ortaya koymaktadir. Esasen Mevlanj, bu yaklasimiyla ibadet yerlerini “sosyolojik”
temelde anlamlandirmakta, toplumsal hayat icin onlarin ¢ok 6nemli oldugunu gos-
termektedir.

Toplulugun rahmet olusunu evlilik, aile, mahalle, cami ve Kabe cercevesinde
izah etmesi, Mevlana'nin aileyi, toplumsal hayatin zorunlulugunu, cami ve Kabe'yi
toplumsal hayatin, biraraya gelmenin geregi olarak ele almasi, din-toplum iliskileri
acisindan dikkate deger bir yaklasim olarak goriilmektedir.

“Mevldna,
Soziin hiilasasi su: Topluluga dost ol. (...)

Zira kalabalik ve kervan halkinin ¢oklugu, yol vurucularin belini kirar, onlar
kahreder.”27 diyerek birligin, dayanisma halinde bulunmanin birey icin ne kadar
onemli oldugunuzs belirtmektedir.

Mevlana i¢in toplumda birlik halinde olmak, son derece 6nemlidir:

23 GOlpinarli, Mesnevt ve Serhi, 1V, 407 vd.
24 GOlpinarli, Mesnevt ve Serhi, 1, 517 vd.

25 GOlpinarly, Mesnevi ve Serhi, 1V, 85.

26 Mevlana, Fihi Mdfih, ss. 100-101.

27 Mevlana, Mesnevi, 11, 165.

28 Tekin, Mevlana Pergelinde Toplum, s. 64.
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Dostlar, dostlar! Birbirinizden ayrilmayin! Basinizdan kagamak heveslerini atin!

Mademki hepiniz birsiniz, ikilik havasi ¢almayin. Vefa sultan1 emrediyor: Vefasiz-

lik etmeyin!29

Cemaatten bir an bile ayrilmanin seytanin hilesinden ibaret oldugu gori-
siinde olan Mevlana,3° topluluktan ayrilmanin ¢ok tehlikeli bir sey oldugunu kurt-
kuzu metaforuyla anlatmaya calisir. Mevlana'nin yaklasiminda,

Kurt, ¢ok kere stiriiden ayrilip yalniz basina giden kuzucagizi tutar. Siinneti, top-
lulugu birakan kisi, bu yirtici canavarlarla dolu yerde kendi kanin1 dokmez de ne
yapar? Siinnet yoldur, topluluk da yoldasa benzer; yolsuz, yoldassiz, darliga dii-

sersin31

Mevlang, ayni yerde buradaki kurdun seytan oldugunu da belirterek toplu-
luktan ayrilmanin tehlike boyutlarina dikkat ceker.

Meshur Osmanli diisiiniirlerinden Kinalizade Al Efendi, Mevlana’'nin toplum
yaklasimindan hareketle insanlarin bir araya gelerek yasamalarinin zorunlu oldu-
gu tzerinde durmaktadir:

Bilindigi gibi insan uzuvlarindan bazis1 amir, bazis1 da amir uzva baghdir.
Mesela: Ciger, insan ruhunun canli kalmasinda kalbe muhtactir. Kalp de tabii ruhla
cigere muhtactir. ikisi de sahsin rihu ve his kuvveti bulmak da dimaga, dimagin
canliliginin korunmasinda da kalp ve cigere muhtactir. Bunun gibi insanlarin bazisi
reis (idareci), bazisi da idare edilendir. Bazisi bazisindan istifade eder. her biri bir
yonden birbirlerine muhtactirlar. Bu duruma gore insanlarin kendi cinsleri ile bir
arada yasamalari, birbirlerine yardimda bulunmalari zaruridir.

Mesnevi:

Insanoglu birbirlerinin uzuvlaridir.

Ciinkii hepsi ayni cevherden yaratilmislardir.
Eger uzuvlardan biri hastalanirsa,

Diger uzuvlarda huzur ve rahat kalmaz...

Insanlardan ayrilip, dag baslarinda ve magaralarda yasayanlar, bunu din-
darlik ve insanlik kemali zannedenler vardir. (...)32

Mevlana, Mii'minlerin kardesligi konusuna da ayri bir 6nem vermektedir.
“Inananlar kardestir” ve “Bilginler bir tek adamdir sanki” sézlerini anlatis; hele
Davud’la Siileyman ve baska peygamberler, selam onlara, birdir; onlarin birini in-
kar edersen hicbir peygambere inancin dogru olmaz; bu da birlik belirtisidir; hani
bin evden birini yiktin mi, hepsi de yikilir gider; bir tek duvar bile ayakta kalmaz;
ciinkii “Onlarin aralarindan higbirini ayirtedemeyiz.” bashgi altinda islam kardegli-

A A

29 Mevlana, Mevildnd’nin Rubaileri, s. 131.

30 Mevlana, Mesnevi, 11, 166.

31 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, V1, 90.

32 Kinalizade Ali Efendi, Devlet ve Aile Ahldki, 137.
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gi konusunu okiiz, esek, kurt, aslan, giines, ar1 ve benzerlerinden hareketle isle-
mektedir.33

Mevland’da toplumsal birlik ve biitiinlesme gercekten de ¢ok 6nemlidir. O
nedenle Mesnevi’de bu konu iizerinde 1srarla durur. Ornegin Mescid-i dirarcilarin
amacinin toplumu boélmek oldugunu soyler.34 Ama ¢ok ilgingtir ki, farkh diisiince ve
yaratilistaki insanlarin da, tipki arslan, kurt ve tilkinin birlikte avlanmaya gitmeleri
misali, toplumda birlikte yasamalar1 gerektigini, yukarida da belirtilen “Topluluk
rahmettir” hadisiyle izah etmeye calisir.3s

Esasen Mevlana'nin topluluk vurgusu, onun tevhid anlayisiyla paralellik arz
etmektedir. Birlik, her seyden once gelir. Tevhidi birliktelik, sadece Allah'in birligi-
ni degil, sosyal birligi de ifade eder. Islam, tevhid inanciyla iman planinda Allah’in
birligine, Allah’tan bagska higbir ilah olmadigina inanmay getirirken sosyal planda
hem kurumlari arasinda anlaml bir biitiinlesme olan sosyal bir yapt meydana ge-
tirmekte, hem de bireyleri boyle bir sosyal yapinin gerektirdigi rolleri icra etmeye
hazirlamaktadir.3¢ Béylece birey-toplum iliskisi de denge temelinde saglanmis ol-
maktadir. Anlasildigl kadariyla Mevlana'nin yaklasiminda birey ve toplum aym
biitliniin degisik boyuttaki goriiniisleri olarak kabul edilmektedir.37

Anlasildig1 kadariyla Mevlana’'nin mana toplumu rahmet toplumudur. Ona
gore her ne kadar yaratilisi geregi insan toplumsal bir varlik ve toplum hayat: ya-
samak zorunda olan bir varlik olsa da, toplum icinde bilingli olarak yasamali, top-
lum bilincine, dayanisma bilincine, biz suuruna sahip olmali; var olan toplumu ma-
na temelinde yeniden kurmalidir. Bu sekilde mana tizere kurulan, insa, ikame ve
idame olunan toplum, rahmetle, bereketle, kardeslik i¢cinde, dayanisma ve paylas-
ma temelinde yasar, bireylerini mutlu kilar.

4. Toplumda Farkl1 Mezhep ve Akimlarin Varlig

Mevlana toplumda cesitli mezhep ve akimlarin varligini, hak yolun ortaya
¢ikmasi icin gerekli goriir. Nitekim o, Mesnevi'de, “Birbirine aykiri mezhepler ara-
sinda sliphede kalis, bunlardan siyrilip c¢ikis, kurtulus” bashg altinda sunlari sdy-
lemektedir:

Hani herkes goriinmeyeni bildigini sdyler, onu bir sifatla sifatlandirir.

Filozof bir bagka ¢esit anlatir; derken bahse giren biri, onun sézlerini cerh eder.
Obiiriiyse ikisini de kinar; bir baskasi gosterisle can cekisir.

Her biri, duyanlar, kendisini kdytin adami sansin diye bu yolun izlerini séyler-dururi
Gergek olarak sunu bil ki bunlarin hepsi de dogru degildir; fakat bu siiriiniin
hepsi yollarini kaybetmis de degildir.

Ciinkii hak olmadikea, batil meydana ¢ikmaz; ahmak;, kalp parayi altindir iimidiyle alir.

33 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, 1V, 67-72.

34 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, 11, 408 vd.

35 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, 1, 517.

36 Bilgiseven, Din Sosyolojisi, s. 312.

37 Okumus, “Mevlana’da Sosyolojik Okuma”, ss. 66-67.
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Diinyada ytiriiyilip duran geger ak¢a olmasaydi, kalp paralar nasil harcanabilirdi?
Dogru olmasa nasil olur da yalan olur? O yalan, dogruyla aydinlanir.

Dogrudur diye timide diiserler de egriyi alirlar; zehiri sekere dokerler de dyle icerler.
Giizel, tatl bugday olmasaydi, bugday gosterip arpa satan ne yapardi?

Oyleyse, biitiin bu sbzler batildir deme; batillar, hak iimidiyle géniile tuzak ke-
silmislerdir.

Oyleyse hepsi de hayal, hepsi de sapiklik deme; diinyada hayalsiz ger¢ek yoktur.
Hak Kadir gecesidir; can biitiin geceleri sinasin diye geceler i¢cinde gizlidir.
Fakat a geng, biitlin geceler Kadir gecesi degildir, nitekim her gecenin Kadir
gecesi olmasi ihtimali de yok degildir.

Hirka giyenlerin i¢cinde de bir yoksul var. Sina da hak olani bul, ona saril.

Nerde anlayish bir inang sahibi ki pustcagizlari yigitten ayirdetsin.

Diinyada ayipl seyler olmasaydi, alis-veris edenlerin hepsi ahmaklasir-giderdi.
Kumas tanimak pek kolay olurdu; madem ki ayipli yok; ehil olmayan kim olu-
yor, ehil kim?

Fakat eger her sey ayip olsaydi, o vakit de bilginin faydasi olmazdi; hepsi
odunsa, burada 6d-agac1 yok demektir.

Her sey hak diyen kisi, ahmagin biridir; her sey batil diyen de kotii kisidir.
Peygamberleri alanlar kar ettiler; renkle koku alanlarsa kor oldular, ziyana battilar.
Yilan, goze mal gibi goriiniir; iki goziinii de bir ovustur hele.

Su alig-verise, su kira pek 6zenerek bakma; Firavun’la Semud’un ziyanini gor.

Su varliga, tekrar bak; ¢iinkii Tanrl, “Sonra gebe bir bak” buyurdu.38

5. Mana Toplumunda Dayanisma

Rlmi’nin mana toplumunda dayanismanin yeri biiyiiktiir. Dayanismanin ve
paylasmanin, yardimlasma ve isarin zayif oldugu bir toplum rahmet ve mana top-
lumu olamaz. Demek ki o toplum, anlam tizerine kurulu, bireylerinin belli bir ama-
ca yonelip olusturduklari, ortak duygu ve inaanclar paylastiklar: bilingli bir top-
lum degildir.

6. Mana Toplumundan Bugiine Sosyolojik Yansimalar

Mevlana Celaleddin Rimi'nin yukarida ortaya koymaya calisilan goriis veya
yaklasimlarina bakildiginda, onun topluma yiikledigi anlamin, modern sosyolojinin
toplum kavramina ytikledigi anlami da icine alacak bir icerige sahip oldugu anlasi-
lir. Ayrica mana toplumunun baz 6zelliklerinin cagdas toplumda olmadig1 veya
farkli bicimlerde var oldugu goriiliir.

Emile Durkheim’in kolektif biling veya vicdan dedigi ve 6zellikle yine onun
toplum tipolojisiyle mekanik toplumlarda daha giiclii ve yogun olarak var olan sey,
Mevlana'nin 13. yiizyilda tanimladigi mana toplumunda ortaya konulmustur. Onun

38 Golpinarly, Mesnevi ve Serhi, 1V, 417 vd.
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fare-kedi fabiliyla anlattift mana toplumu, bir amac etrafinda biraraya gelinerek
olusturulmus bilingli toplumdur. Durkheim’in kollektif biling kavramina biraz daha
yakindan bakilarak belki karsilastirma daha iyi yapilabilir. Durkheim’e gére “bir
toplumun ortalama yurttaslarinin ortak inan¢ ve duygular bitiinii, kendine ait bir
hayata sahip o6zel bir sistem olusturur. Bu sisteme kolektif biling denilebilir.
Kollektif bilin¢ olarak adlandirilan bu sistem, sadece 6zel bilingler sayesinde algi-
lansa bile, ondan tamamen farkl bir seydir”.39 Durkheim’in yaklasiminda daha ¢ok
geleneksel toplumlarda goriilen kolektif biling, din kaynakhdir. Kolektif bilincin
gecerli oldugu toplumda, sosyal hayat, kiiltiir, ekonomi, ahlak, siyaset, aile, egitim
vd. alanlarinda din hakimdir. Bu toplumda birlik ve biitiinlesme ¢ok hayatidir. Top-
lumda dini ve ahlaki denetim s6z konusudur.

Durkheim’in bu gorisleri tartisilabilir, ancak konumuzun sinirlar icinde
denilebilir ki, belirtilen 6zellikler, geleneksel toplumlarda oldugu gibi kimi modern
toplumlarda da goriilebilir. Mevlana'nin mana toplumuna bakilirsa, bu 6zelliklerin
onda farkl toplum tipleri ayirt edilmeksizin icerildigi gorilebilir. Ayrica mana top-
lumunda isboliimii ve uzmanlasma da vardir. Bu toplumda bireycilik yoktur, ama
ahlakin ve bireysel sorumluluklarin da dnemi biytiktiir. Belirtmek gerekir ki, Mev-
lana’nin ortaya koydugu mana toplumu, her ddnemde olmasi gereken ve olmasi da
miimkiin olan toplumdur.

Modern toplumun, Mevlana'nin bahsettigi birlik ve dayanismaya, rahmet ve
berekete dayali mana toplumuyla karsilastirilmasi durumunda, Mevlana’da 6nce-
likle kavramsallastirma yoniinden derinlikli bir toplum kavrami ve anlamina var-
mak mumkiindiir. Modern sosyolojide bireyden, bireylerin matematiksel topla-
mindan ayr1 bir varlik olarak kabul edilen toplum anlamini da i¢ine alacak sekilde
genis bir toplum tanimina erismek miimkiindiir. Emile Durkheim’in kolektif biling¢
dedigi insanlardaki toplumu toplum yapan toplumsal farkindalik, yonelim veya
biling de, Mevlana'nin mana toplulugunda veya toplumunda goriilebilir.

Mevlandanin mana toplumu, mana lizerine kurulu toplumu, ayrica modern
toplumdaki nispeten sureta birliktelige, suret, yani sekil toplumuna da yansima-
larda bulunup bu toplumun manadan uzak hale geldigini; asir1 bireyciligin, parca-
lanmanin, ¢cikarciligin, maddeciligin, katiligin, siddetin, tiiketimcligin egemen oldu-
gu modern toplumun mana toplumundan farkl oldugunu da ima etmektedir.

Sonug

Cagini asan ender insanlardan biri olan, hatta ¢esitli kiiltiirlerde mitolojik
bir hiiviyet kazandirilan Mevlana'nin eserlerini sosyolojik acidan ele almak, Mev-
1anad’y1 daha dogru anlamaya, onun temsil ettigi ¢izginin zihniyet diinyasimi daha iyi
kavramaya, Islam toplumunun baz 6zelliklerini dogru okumaya, onun toplumu
Islami bakigacisiyla nasil yorumladigimi dogru gérmeye cok énemli katkilarda bu-
lunacaktir. Bu ¢alismada da Mevlanda'nin topluma yaklasimi ve mana toplumu kav-
rami ele alinmaya ¢alisilmistir; fakat onun konuya yaklasiminin ¢ok daha genis bir

39 Durkheim, Toplumsal Isbéliimii.
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diizeyde ele alinmasi gerekir. Onun yodnetici, alim ve halk (yonetilen), zengin-fakir,
hakikati ayirt eden-etmeyen, Misliiman-kafir, samimi-gosterisci, avam-asik, avam-
havas, koyli sehirli, kole-hiir gibi ayrimlara dayanan toplumsal tabakalasma yakla-
simy, statiiyle ilgili goriisleri, toplumu is bolimiine gore okumasi, bireysel ve top-
lumsal hayati diyalektik ve catisma temelinde ele alis1, ekonomik yaklasimlari, top-
lumsal degisim goriisi, lider ve biiyiik adama dair yorumlari, toplumu ¢esitli kate-
goriler dahilinde degerlendirmesi, sosyal gruplar hakkinda getirdigi yaklasimlar,
sosyallesme yaklasimi, askin toplumsal boyutuyla ilgili goriisleri, toplumu din ve
maneviyatla izah etmesi, Islam’in toplum yaklasimini izah etmesi, Peygamberlerin
toplumsal liderligiyle ilgili degerlendirmeleri, toplumda cesitli mezhep ve akimla-
rin varliginin sebeplerine dair agiklamalar1 vs. Mevlana'nin sosyal konulara ilgisi-
nin genisligini géstermektedir.

Bu ¢alismanin gosterdigi gibi Mevlanj, insanlar i¢in toplumsal hayati zorun-
lu olarak gormekte, ancak bu zorunlulugu anlaml bir topluma ve toplumsalliga
doniistiirmenin veya zorunlu toplumsal hayati, anlamli bir toplumsal hayat olarak
stirdiirmenin bizzat din ve maneviyat ile, Islam Peygamberi'nin Siinnetiyle izah
etmeye calismaktadir.

13. yiizyil islam toplumunun bir aktorii olan Mevlana Celaleddin Riimi’nin
mana toplumu, bugiiniin modern ve postmodern toplumlarini yeniden okuma ve
kurma noktasinda bu konularda diisiinen, arastirma yapan insanlara énemli ima
ve iceriklere sahiptir.
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Kelime-i tevhit genellikle sadece dis diinyada ulithiyeti iddia edilen varliklarin nefyini ko-
nu edinen bir ciimle olarak anlasilir. Ancak dista yer alan ilahlar asil itibariyle insan nef-
sinde bulunan heva adli tanrinin disa yanstyan somut bicimleridir. Putlastirilan her bir
ilahin ilahligi 6zii itibariyle kendisine degil, ona uliihiyet yiiklemesi yapan bir bilince da-
yanir. Dolayistyla asil put, insanin disinda degil igindedir. Bu baglamda kelime-i tevhitte
ifade edilen nefyin, dilden zihne, zihinden kalbe dogru giden itikadi siirecte en 6nemli ni-
teligi, karsilasiimast muhtemel ilahlarin tiimtinti ortadan kaldirabilecek biling olusturma
glictine sahip olmasidir. Sayet kelime-i tevhit ifadesi béyle bir ézellige sahip degilse, bu-
radaki temel sorun, tevhidin dilden zihne ve kalbe bir yol bulamamis olmasidir. Insanin
sahip oldugu tevhit tasavvurunun hem gercevesini hem de niteligini belirleyen 6nemli bir
etken olmasi sebebiyle kelime-i tevhitte ifade edilen nefyin niifiiz ettigi varlik alaninin im-
lecini, dilden zihne yénlendirmek gerekmektedir. Tevhidin semantik alaninda yapilmasi
éngoriilen bu degisiklik ayni zamanda dogru ve sahih bir ulithiyet tasavvurunun da mukaddi-
mesidir. Bu stirecte Kur'an'in kaynaklik ettigi vahy?t bilgi ve bu bilgiyi miisahhas hale getiren
Muhammedf yasam tarzi, kelime-i tevhidin oziine déniisti saglayan ve sirkin gizli hallerinden
nefsi arindiran temel araglarin basinda yer almaktadir.

Anahtar Kelimeler: Kelime-i tevhit, nefiy, ilim, nefs, zihin

Belief in Unbelief: The Inner Dimension of al-Kalimah Tawhid

The term‘kalimah tawhid’ is generally understood to mean as an act of negating only ex-
ternal entities, which were claimed as Gods. As a matter of fact, those external gods can
be taken as physical illustration of God, i.e. hawa which is found in human nafs (soul) it-
self. The divinity of these external gods does not emanate from themselves. In another
words, their divine nature is a mere attribution given by some conscious being. Therefore,
it may not be wrong to say that real idol is not external gods but hawa itself. In this re-
gard, one of the vital characteristics of the negation, which was stated in tawhid, is to
posses a power and a capacity to refute all perceived external deities. This negation pro-
gressively goes up from tongue to mind, later it makes its own way till heart. To be more
precise, pure tawhid refers to the transformation from taqlid (imitation) to tahqiq (cer-
tainty). It means the main problem in tawhid caused from the lack of the tahqiq
(certainty), i.e. an essential element of the faith (iman). Therefore, it is necessary to focus on
empowering the notion of pure tawhid, i.e the belief in God's unity with certainty. In fact, this
change was envisaged in the semantic field of tawhid. In the same way, this also forms the
introduction to the true and authentic description of God. In relation to this perception, the
Quranic teachings and prophetic life style of Mohammad became the means to attain essence
of the real tawhid. On the other hand, these instruments also secure the human nafs (soul) from
impurity of hidden conditions of associating partners to God.

Key Words: Al-Kalimah Tawhid, negation, ilm, soul (nafs), mind
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Giris

Lafzen kisa bir climle olmasina ragmen, ultihiyet ve ubiidiyet alaninda Al-
lah'in tekliginin manifestosu olan kelime-i tevhit, 6zii itibariyle derin bir icerige
sahiptir. Kelime-i tevhit, islam’a girisin ilk sart1 olmakla birlikte, imandaki terakki-
nin de manasina bagh kilindig1 bir hakikattir. Iiman bu ciimle ile baslar ve bu ciim-
ledeki gercekligin kesfi ile zihni ve kalbi bir siire¢ olarak devam eder. Ancak keli-
me-i tevhit sadece dile yansiyan sozlii bir ifade degildir; bunun disinda onun 6nem-
li iki boyutu daha bulunmaktadir. Bunlar tevhit hakikatinin mahiyetini ve muhte-
vasini olusturan zihni boyut ile his icerikli kalbi boyuttur. Genel olarak bu iki boyut
nefsi boyut olarak da basliklandirilabilir. Bu sebeple makalede, 6ncelikle Kur’an’da
kelime-i tevhidin ilim ve heva baglaminda 6zellikle akil, zihin ve nefse tealluk eden
nazari ve ilmi boyutu lizerinde durulacaktir. Bir baska ifadeyle burada tevhidin
kapsam ve icerigi, dis diinyadan daha ¢ok insanin i¢ diinyasina bakan yonleriyle ele
alinmaya ¢alisilacaktir. Cagdas arastirmalarda tevhit konusu ele alinmasina rag-
men, tevhidin ¢ekirdegini teskil eden tevhit ciimlesinin aym yogunlukta ele alin-
madiginy, islense dahi insan ve tasavvur merkezli incelenmedigini gérmekteyiz. Bu
sebeple burada ispata dayal teolojik bir sdylem yerine, inkdra dayal teolojik bir
soylemden hareketle kelime-i tevhidi yeniden okuyup anlamanin imkan ve tabiati-
n1 konu edecegiz. Zira mahiyet ve icerigi itibariyle, ispat ve tasdik kalp merkezli bir
edimken, nefiy ve inkar daha ziyade idrak ve ilim giiciinii temsil eden akil ve zihin
merkezli bir faaliyettir. Son olarak makalede kelime-i tevhidin sadece ilk climlesi
olan (& Y JI YY) lzerinde Kur'an ve kelam baglaminda yogunlasacagimizi, s6ziin

ikinci kismin1 makale kapsamina dahil etmeyecegimizi belirtmek isteriz.

1. Kelime-i Tevhidin Dili Asan Anlam Derinligi

Kelime-i tevhit, islam akidesinin temelini olusturan tartismasiz ilk umdedir.
Bu yoniiyle o, kiifriin ve sirkin insan nefsine ilisen, yer yer farkindaliktan uzak gizli
hallerinden uzak olusun bir gostergesidir. Bu gostergeyi sadece dil boyutundaki
ifadesine hasredip basite indirgemek, hakikati climlenin mantiikundan (lafz) ibaret
goriip mefhimunu ve maksidunu 6nemsememek ve ciddiye almamak demektir.
Dolayisiyla imani ikrar boyutuna indirgemek, onu akil ve kalpten tecrit edilmis salt
bir dil faaliyetine doniistiirmek anlamina gelir. Nitekim tevhit tabakalarini dérde
ayiran Gazall'ye (6. 505/1111) gore kelime-i tevhidi gafil ve miinkir bir kalple sa-
dece dil ile ikrar etmek iki fayda icerir. Bu iki fayda sahibini kilictan korumasi ve o
kisiye islami hiikiimlerin tatbikini saglamasidir. Dil ve kalp ile tasdik etmeyi ava-
min tevhidi olarak goren Gazali, 6yle bir tevhidin ahiret azabindan kurtarma ihti-
mali oldugunu, ancak masiyet ve bid’atlarla zayiflamaya agik yapisiyla giiven telkin
edici olmadigim1 hatirlatmaktadir.! Nitekim Davad el-Kayseri de (6. 751/1350)

1 Gazali, fhya, 1V, 451, 452. Diger iki mertebe ise meshiid ve fdil olarak varligi bir olarak bilen
miitekellimlerin tevhidi ile mevcut olarak varligl bir olarak goren fena fi't tevhit makamindaki
ehlullahin tevhididir. Bk. Gazali, age,, s. 451, 452.
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boyle bir tevhidi taklidi tevhit olarak isimlendirmekte, sarsintiya ma’'riz ve batil
disiincelerle ma’liil hale gelebilecek bir tevhit olarak degerlendirmektedir.2

el-Vasiyye isimli risalesinde Ebu Hanife (6. 150/767) salt dil ile yapilan ikra-
rin iman sayillmayacagini ifade eder. Sayet tek basina ikrar ile iman olmus olsayd,
biitiin miinafiklarin mii'min sayilmasi ve imanlarinin da makbil olmas1 gerekirdi.
Oysa Allah, miinafiklar hakkinda “Allah, miinafiklarin yalanci olduguna sehddet
eder” buyurarak imanlarin1 gecersiz saymaktadir.# Baska bir ayette iman husu-
sunda dilin tek basina hiiccet olamayacag acik bir sekilde belirtilmekte ve “insan-
lardan bazilar vardir ki, biz Allah’a ve Ahiret giiniine iman ettik derler ancak onlar
mii’'min degildirler” buyurulmaktadir.>

Imamin dil boyutu aslinda kisinin Miisliimanligin ilan ederek diger insanlar
tarafindan Miisliiman olarak taninmasini saglayan aragsal bir isleve sahiptir. Diger
yandan ikrar bu baglamda kisinin itikadi durumuna bagh olan diinyevi hiikiimlerin
ve miieyyidelerin icrasinda belirleyici rol oynar. Ote yandan imanda dilin ikrarim
yeterli géormenin arka planinda yatan sebeplere bakildiginda, bunlardan birinin de
imanin akli ve kalbi ilgilendiren bireysel bilgi ve diisiince boyutunun ihmal edilme-
si oldugu goriiliir. Oncelikle bu konuda sik sik giindeme gelen ancak ilk bakista
yanlis algilara sebebiyet veren bir hadisin degerlendirilmesi, kelime-i tevhit 6ze-
linde imanin dil boyutunu ortaya koymak adina 6nem arz etmektedir.

Imamnin dil ile ikrarinin yeterli oldugu yoniinde ileri siiriilen ve duruma mes-
ruiyet kazandiran en 6nemli argiimanlarin basinda su rivayet yer almaktadir: “Kim
la ildhe illallah derse, cennete girer.” Bu sekliyle rivayet Kiitiib-i Tis’a i¢inde yer al-
mamaktadir. Ancak Ebu Davud’da ayni igerige sahip soyle bir hadis bulunmaktadir:
“Kimin son kelami la ildhe illallah olursa cennete girer.”s Burada konuyla ilgili
Buhari’de yer alan iki hadise daha deginmek, konunun itikadi ehemmiyetine bina-
en dnem arz etmektedir. Bunlarin ilkinde cennetliklerin cennete cehennemliklerin
cehenneme girdikten sonra, Allah’in “kalbinde hardal tohumu (tane) agirligi kadar

imana” (Js 5 ;» i> J&) sahip olanin cehennemden ¢ikarilmasim séyleyecegi anla-

tilmaktadir.” Diger hadiste ise dogrudan kelime-i tevhidi sdyleyen bazi insanlarin
cehennemden ¢ikarilacaklart anlatilmaktadir. Ancak cehennemden ¢ikarilanlar i¢in
iki temel gerekcenin géz oniinde bulunduruldugu goriilmektedir. Bunlar “la ilahe
illallah” 6nermesini dil ile ikrar edip bunu ifade ederken kalbin muhlis olmasidir.
Nitekim bununla ilgili olarak bir baska hadiste ihlasa dikkat ¢ekilerek, “Kim ihlasl
olarak (muhlis) 1a ilahe illallah derse cennete girer” denilerek dilin yaninda, kisinin
kalbi durumu da nazar-1 itibara alinmistir.8 Bununla birlikte hadislerde cehennem-

den cikacak kimselerin ilk olarak “kalbinde bir arpa agirligt” (= ;e s s 0335) Sonra

2 Kayseri, Vahdet-i Viiciid Felsefesi, s. 234.

3 Miinafikiin, 63/1.

4 Ebu Hanife, el-Vasiyye, s. 73.

5 Bakara, 2/8.

6 Ebu Davud, Cenaiz, 16.

7 Buhari, Iman, 15.

8 Ahmed b. Hanbel, Miisned, 1,229; ibn Hibban, Sahih, 1,392; Hakim, Miistedrek, 1,502. Acliini, hadisin
sahih oldugunu kaydetmektedir. Bk. Acllni, Kesfu'l-Hafa, 11, 318.
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“bir bugday agirligt” (,= :,»s » ;3) ve en son ¢ikacak ziimrenin de “bir zerre agirlig
hayr (iman)” (= ;5,305 5) tagtyanlar oldugu bildirilmektedir.

Buhari’de gecen konuyla alakal hadislerde dort noktaya dikkat ¢cekmek isti-
yoruz. 1. Hadislere bakildiginda Hz. Peygamber, kelime-i tevhidi sdyleyenin ve
iman edenin cennete girecegine degil, cehennemden c¢ikacagina vurgu yapmakta-
dir. Dolayisiyla burada kelime-i tevhidi bir kere dil ile ikrar edenin kayitsiz sartsiz
cennete girecegi degil, ikrarina kalbini de sahit kilanin cehennemden ¢ikacagi anla-
tilmaktadir. Bu bakimdan hadis, cennete girisi (duhil) degil cehennemden ¢ikisi
(hurtc) 6ne ¢ikarmaktadir. 2. Hadislerde drnek segilen nesnelerin tiirii dikkat ce-
kicidir. Hardal, arpa, bugday ve tohum olarak belirlenen bu nesneler bitki katego-
risindedir. Temsil getirilen nesnelerin birer tohum niteligi tasimalar1 6nemlidir.
Bunlar kelime-i tevhidin, imanin ¢ekirdek ve 6ziinii teskil etmesi bakimindan
onemli ayrintilardir. 3. Hadislerde 6ne ¢ikan bir baska hususiyet, tohumlarin mad-
di yapilaridir. Bunlarin adet yoniyle tek ve fiziksel acidan elin tutmakta, géziin
kavramakta zorlandig, epeyce kiiciik bir kiitleye sahip olmalar1 sadece baslangic-
taki durumlar i¢in s6z konusudur. Sonugta varacaklari nokta, bastaki durumlariyla
kiyas kabul etmeyecek ¢aptadir. Zira kelime-i tevhit dort kelimelik kisa bir ciimle
olmasina ragmen, 6lim otesinde gelen ebedi hayatla, aynen bir tohumun ileride
dal budak salan, yaprak, ¢icek, meyve veren, koklesen ve baska tohumlara kaynak-
lik eden bir agaca benzemektedir. 4. Hadislerde secilen nesnelerin kii¢tikliikleri
yaninda tasidiklar1 6zgil agirliklara da vurgu yapilmasi, bir baska 6nemli ayrinti-
dir. Bir seyin sayisal yonii, aritmetik bir olgu olup, o seyin niceligini ifade ederken,
metaforik acidan bir seyin agirligi, geometrik bir olgu olup, o seyin niteligini ifade
eder. Hadislerde gecen siklet ve vezn sozciikleri, tevhit hakikatinin dile ve soze
yansiyan sayisal oraniyla degil, kalpte yaptig1 etki ve agirlikla dl¢iilebilecegini hati-
ra getirmesi bakimindan manidardir. Genel bir bakisla, kelime-i tevhidi dil ile ikrar
eden herkesin kayitsiz sartsiz cennete girecegini anlatiyor gibi gériinen yukaridaki
rivayet, ayni dogrultuda varid olan hadislerle degerlendirildiginde hi¢ de 6yle an-
lasilmamaktadir.

Ayrica kelime-i tevhidi bizatihi olusturan harflerin, kelimelerin, bunun ya-
ninda ciimle yapisi ve gramer kurallar1 agisindan tasidigi ve delalet ettigi anlamsal
derinlik, onu dilsel bir enstriiman olmanin 6tesine tasimaktadir. Ornegin harfleri
acisindan kelime-i tevhidin med harfleriyle birlikte harf sayisi on bes, med harfleri
disinda bu say1 on birdir. Her iki durumda da c¢ikan say1 tektir. Kelime-i tevhit ice-
risindeki dort kelimenin (4 -YI- 41 -Y) olustugu on bes harfin kok itibariyle (s-1 -s -J)

harflerine dayandig goriilmektedir ki, bu dort harf “Allah” lafzini tegkil eden harf-
lerdir. Kelime-i tevhidin harf kombinasyonunun neden Allah lafzindan olustugu
konusunda pek ¢ok hikmet dile getirilebilir. Ornegin Allah ismi lafiz cihetiyle diger
isimlerde bulunmayan bazi hususiyetlere sahiptir. Allah kelimesindeki elif kaldiril-

sa geriye (4), bu ifadedeki ilk lam kaldirilsa geriye («) lafz1 kalir ki bunlarin manasi

9 Buhari, iman, 33.
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“Allah’a mahsustur” demektir. Lehu lafzindan lam kaldirilsa geriye hii yani hiive
(»») kalir ki hiive “0” demektir ve bu kelime de Allah’a delalet etmektedir. Bu

kelimenin tesniye ve cemi’ kaliplarinda () harfinin diismiis olmasi, hiive lafzindaki

vav'in zait oldugunu gosterir. Allah’'in bu isim disindaki hi¢cbir isminde bdyle bir
hususiyet goriilmez.10

Bir diger husus, stiphesiz Allah’in isimleri icinde en cami’ isim, Allah ismidir.
Bundan dolay1 kelime-i tevhidin ciimle formlari icinde temsil keyfiyeti agisindan en
miikemmeli ‘14 ilahe illallah’tir. Bu formun énemini 6zellikle inangsiz birinin islam
dinine giris asamasinda gérmek miimkiindiir. inan¢siz bir kisi iman dairesine adim
atarken “13 ilahe illallah” demeyip de “la ildhe illarrahim” gibi Esma-i Hiisna’dan
baska bir ismi lafzatullahin yerine ikame ederek sdylemis olsa, akla baska rahimle-
rin veya diger vasiflara sahip seylerin varlig1 gelebileceginden, o kisinin imani sa-
hih addedilmez. Zira kelime-i tevhitteki lafza-i celal, esma ve sifatlarin timunu ku-
satan, Cenab-1 Hakk’in zatini temsil eden, zatiyla aynilik arz eden bir isimdir.!? Ke-
lime-i tevhit acisindan bakildiginda zikredilen Allah ismi, miisemmanin aynini ifa-
de eder. Bu yiizden iman dairesine atilan ilk adimin gegerliligi de ancak 1a ilahe
illallah ile miimkiin olmaktadir.12 Bu bakimdan terkip icinde kullanilan kelimelerin
biitiin harflerinin, Allah lafzindaki harflerden meydana gelmesi son derece dikkat
cekicidir.

Nitekim Razi'nin (6. 606/1209) lafzatullahtaki harflere, Zerkesi'nin de (6.
794/1392) bir biitiin olarak kelime-i tevhidin harflerine iliskin getirdigi yorumlar
kelime-i tevhidin salt bir dil ameliyesi olmadigini kanitlar niteliktedir. Razi'ye gore
Allah isminde sdyle bir hususiyet bulunmaktadir. Allah kelimesi dort harften olu-
sur: hemze, (iki) 1am ve he. Hemze bogazin en alt tarafindan, lam dilin kenarindan,
he ise hemze gibi bogazdan, bogazin alt tarafindan ¢ikar. Burada kelimenin ses ¢i-
kislarinda gizlenen ince bir mana vardir. Hemzenin cikis noktasi olan bogazin en
alt kismi, harflerin telaffuzlarinin baslangi¢ noktasidir. Sonrasinda lam harfiyle
dilin kenarina kadar yiikselen ses, he harfiyle nefesin de mahalli olan bogazin alti-
na kadar inerek son bulur. Kulun ubiidiyetteki seyri de béyledir. Oncelikle cehalet-
ten kurtulur, tedricen kulluk makamlarina yiikselir, tevhidin derinliklerinde fani
oluncaya kadar miikasefeye erer. Son asamada ise “nihayet (kemal) baslangica do-

10 Razi, et-Tefsiru’l-Kebir, 1, 149.

11 Razi, age, 1, 149.

12 Bu konu aslinda dil-varlik iliskisine miiteallik tartisma konularindan biri olan kelam ilmindeki isim-
miilsemma tartismasidir. Isim, miisemmanin aym midir, gayri midir? Eg’arilerin ekseriyeti “isim
miisemmanin aynidir” (el o Y1) gorisiine kaildir. Bu goriislerinin delili “Allah’dan baska

taptiklariniz sadece sizin taktiginiz isimlerden baska bir sey degildir” (Yusuf, 12/40) ayetidir. Clinkii
ibadet isme degil zata yapilir. “Isim misemmanin gayridir” (.1l < Y1) diyenlere ise Kur'an’daki su

ayet delil niteligi tasimaktadir: “En giizel isimler O’'nundur.” (Araf, 7/180) Meselenin aslina gelince
murat edilen sey lafzin bizzat kendisi ise burada isim kesin surette miisemmanin gayri olurken; asil
murat edilen lafzin medlilii (ismin sahibi) ise burada siiphesiz isim miisemmanin ayni olmaktadir. el-
Bacri, Hasiye ala Risale el Fazili fi Kavli La ildhe illallah, s. 3.
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niistiir” fehvasinca tanimadaki acz ve fakrin idrakine varisla basladigi noktaya do-
ner.13

Zerkest'nin dile getirdigi yorum, Razi'ninkine benzer nitelikte olup, o da bu
harflerin bazi hakikatlere telmihte bulundugunu ifade eder. La ilahe illallah ctimle-
sindeki harflerin yapisi incelendiginde bu harflerin hurtf-i cevfiyyeden oldugu ve
iclerinde hurif-i sefeviyyeden ve hur(f-i mu’cemeden hicbir harfin olmadigi gori-
liir. Zerkesi, kelime-i tevhid icerisinde hi¢cbir dudak harfinin bulunmayisini, tevhi-
din iki dudakla, lisanla degil, insanin i¢ diinyasiyla, kalbiyle dile getirilmesine yone-
lik bir isaret olarak yorumlar. Noktali harflerin bulunmayisim1 da Allah’dan baska
biitiin ma’blidlardan soyutlanmaya doniik bir mesaj olarak algilar. 14

Secilen kelimeler kadar ciimle yapisi acisindan da kelime-i tevhidin olumlu
bir isim ciimlesi yerine olumsuz bir kurguyla gelmesi onun anlamsal derinligine,
dil 6tesi askin boyutuna isaret etmektedir. Kelime-i tevhit olumsuz bir isim ctimle-
sidir. Sekil itibariyle nefiyle baslayan olumsuz bu ciimle, son tahlilde olumlu bir
ctimle formunda da ifade edilebilir. Buna gore “Allah’dan baska ilah yoktur” ctimle-
si “Allah yegane bir tek ilahtir” manasina gelir. Diger yandan “la ilahe illallah” ifa-
desi iki edat ve iki isimden olusan dort kelimelik bir ciimledir. Nefiy icin gelen “1a”
ve tahsis icin kullanilan “illd”, edatlarn olustururken, “ilah” ve “Allah” kelimeleri de
isimleri olusturur. Bu baglamda Arap dilinde kelimeyi olusturan harf (edat), isim
ve fiil t¢listinden?s fiil, bu terkip icinde yer almaz. Buna karsin kelime-i tevhit
icinde yer almayan fiil, ayn1 muhtevaya sahip benzer bir baska ifadede yer almis,
(431 fillinden hareketle o da kelime-i sehadet olarak tesmiye edilmistir. Bu eklenti

farkiyla bir isim ciimlesi olan kelime-i tevhit, kelime-i sehadet ad1 altinda bir fiil
climlesine doniismiistiir.

iki ciimle yapisi arasindaki farklihga gelince isim ciimlesi fiil ciimlesinden
daha oncelikli konuma sahiptir. Ciinkii isim basit, fiil ise miirekkep bir lafizdir. Ba-
sitin mirekkepten daha dncelikli bir konuma sahip oldugu kabul edilir. Cogu za-
man sartli fiil ctimleleri bile aslinda isim climlelerinin bir baska sekildeki formlari-
dir.16 Bir baska husus, mana itibariyle isim climlesi istimrara (devam, siibit), fiil
ctimlesi teceddiide delalet ettiginden,!” kelime-i tevhidin mesaj teistik vurgusuyla
ulthiyetin stirekliligine, kelime-i sehadet ise insan merkezli yapis1 ve konumuyla
bu uliihiyetin bireysel yenilenebilir ve yinelenebilirligine vurgu yapmaktadir. Oyle
ki kelime-i tevhidi her sdyleyenin, kelime-i sehadeti de ifade ettigi soylenemez.
Bazen kelime-i tevhidi séyleyen bir kimse, kelime-i sehadeti séylemeyebilir. Orne-
gin bir oryantalist, kelime-i tevhidi epistemolojik ya da semantik bir 6nerme olarak
algilayip dile getirebilir; ama bu onun mi'min oldugu anlamina gelmez. Bu kimse
hakikati teolojik bir énerme haline getirip, “eshedi” kaydiyla ikrar etmedigi, ken-
disini soziline sahit kilmadig siirece mii'min olarak isimlendirilemez. Bununla bir-

13 Razi, et-Tefsiru’l-Kebir, 1, 104.

14 Zerkesi, Ma’na La ildhe illallah, s. 11, 12.
15 fbn Hisam, Serhu Katri’n-Neda, s. 44.

16 Razi, et-Tefsiru’l-Kebir, 1, 50.

17 Teftazani, Serhu’l-Muhtasar, s. 131, 132.
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likte niyet ve amac sehddet ve kabul oldugu takdirde, kelime-i tevhidin kelime-i
sehadet makaminda olacaginda kusku yoktur.

2. Kelime-i Tevhidin [lm1 (Ma’ltim) Boyutu: Tevhit ilmi

Kur’an’da kelime-i tevhit toplamda otuz sekiz defa kullanilmis olup, bunla-
rin arasinda nefiy kismi ayni kalan ciimlenin ispat kisminda bazi farkhliklarin ol-
dugu goériilmektedir. Istisna edatindan sonra degiskenlik gdsteren kisimlari,
lafzatullah, ii¢ zamir ve ism-i mevsul olusturmaktadir: (,» YI 41 Y) 18 (30), (LI Y1 &I

Y)19(3), (i Y1 1Y) 20 (3), (st Iy )21 (s el g0 4 el 0l YT 1Y ) .22

Kur’an'da gectigi yerler géz 6niinde bulunduruldugunda ya dogrudan23 ya
da siyak ve sibakiyla dolayli2+ olarak kelime-i tevhidin ilimle irtibatlandirilmasi,
tevhit-ilim iliskisini ortaya ¢ikarmaktadir. Mesela, “Kisti kaim kilarak Allah, kendi-
sinden bagska ilah olmadigina sahitlik etmistir ve melekler, ‘ilim sahipleri’ de O’ndan
baska ilah olmadigina sahitlik etti”?> mealindeki ayet-i kerime Allah, melekler ve
ilim sahiplerinin O’'ndan bagka ilah olmadigina sahitlik ettiklerini anlatmaktadir.
Dolayisiyla ultihiyete taniklik etmede ilim sahiplerinin Allah ve meleklerle birlikte
anilmasi, ilmin kelime-i tevhidi tasdikte énemli bir yere sahip olduguna isaret et-
mektedir. Ancak bu ilim sahiplerinin literal baglamda kullanilagelen bilgili, bilgin
statiisiinde siradan insanlar olmadiklari, Allah ve meleklerle birlikte anmilmay1 hak
eden ilm1 bir payeyi ihraz ettikleri gézden kagirilmamaldir.

Tevhit ve ilim konusunda Kur’an’da 6zellikle dogrudan iliskinin tek 6rnegi
olmas1 bakimindan su ayet dikkat ¢ekicidir: “Bil ki (.\e!), Allah’tan baska ilah yok-

tur.”26 slam diigiince geleneginde bu ayet kimileri tarafindan imanda taklidin ge-
cersizligi ve tahkikin gerekliligini temellendirmek i¢in kullanilan en énemli argii-
manlarin basinda yer almistir. Zira burada s6z ve amel yerine “bil” ifadesiyle ilmin
tevhide oncelenmis olmasi, imanda ilmin gerekliligine dair bir delil olarak da yo-
rumlanmaktadir. Nitekim Buhari (6. 256/870), el-Camiu’s Sahih’ine bu ayeti esas

18 Bakara, 2/163, 255; Al-i imran, 3/ 6, 18; Nisa, 4/87; En’am, 6/102, 106.

19 Nahl, 16/2; Taha, 20/14; Enbiya, 21/25.

20 Saffat, 37/35; Muhammed, 47/19.

21 Enbiya, 21/ 87. (Hz. Yunus’'un Tevhidi)

22 Yunus, 10/90. (Firavun’un Tevhidi) Ayette gecen ifade, Firavun'un be’s ve ye’s halinde soyledigi bir
ifadedir. Firavunun tevhidini ve dolayisiyla imanini ihsas eden bu ciimleden hareketle ibn A’rabi’nin
bu imanin kabuliine dair goriis beyan etmesi, kendisinden sonra gelen tasavvufcular ve kelamcilar
arasinda Firavunun imaninin gegerli olup olmadigina iliskin tartismalarin ¢ikmasina sebebiyet
vermistir. Halbuki kanaatimizce bu ciimle dahi onun imaninin gegerli olmadigin1 géstermektedir.
Cinkii Firavun, Allah’a iman ederken, baslangi¢c ve giris safhasinda uliihiyetine inandigr varhigin
zatina nispet edilen herhangi bir ismini kullanmak yerine, Ben-i israilin imanin1 sahit gostermek
suretiyle ikrarda bulunuyor. Dolayisiyla bu durum onun aslhinda imani 6ziimsemedigini ve
benimsemedigini gsteriyor. insanin kendisine ait olmayan bir tasavvur ve tasdikin taklidini yaparak
yaptigl imanin gecerli olmasi imanin mahiyet ve hakikatiyle ters diismektedir.

23 Al-i imran, 3/18; Muhammed, 47/19.

24Ra’d, 13/30; Enbiya, 21/25;

25 Al-i imran, 3/18.

26 Muhammed, 47/19.
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alarak, “Ilim, séz ve amelden éncedir.” ( Jos)! 5 J,81 |3 (1) isimli bir bab bashg

koymustur.2’ Nitekim Buhari’'nin bu basligina paralel olarak Tebeu’t-tabiin neslinin
onde gelen isimlerinden Siifyan b. Uyeyne'ye (6. 198/814) ilmin fazileti hakkinda
soruldugunda, soruyu soran kisiye “Allah’in ayeti ne ile basliyor duymuyor mu-
sun?” diye mukabelede bulundugu ve bu ayet-i kerimeyi okudugu aktarilmaktadir.
Siifyan’a gore ayette once “bil” devaminda “istigfar et” denilmek suretiyle, 6dnce
ilim sonra da amel emredilmistir. Siifyan bu a¢idan amele olan tekaddiimiinden
hareketle ilmin faziletini temellendirmis olmaktadir.28 Nitekim Fahreddin er-Razi
de ayette yer alan “bil” hitabinin insanda bulunan nazari giiclin, ardindan gelen
“istigfar et” ifadesinin de ameli giiciin olgunlastirilmasi icin bir isaret saymakta-
dir.2° Bu ayet ayn1 zamanda bazi miitekellimler tarafindan imanda taklidin iptali ve
nazarin viiclibiyetine delalet eden en acik delillerden biri olarak kabul edilmistir.30
Ayetin boyle bir ¢ikarima uygun oldugunu kelime-i tevhidin mukaddimesi kilinan,
ferdi one ¢ikaran “bil” hitabindan hareketle anlamak miimkiindiir.

Genel goriinimi itibariyle ayette iki hususun 6ne ciktig1 goriilmektedir.
Bunlarin birincisi, hitabin sekli ve hususiyeti/ferdiyyeti, ikincisi ise kelime-i tevhidi
bilmenin keyfiyeti. Oncelikle hitap tiiriine bakildiginda s6z konusu hitabin bir emir
kipi oldugu acgiktir. “Bil” emir kipinin viicbiyet tasiyip tasimadigi konusunda ihti-
laf vardir. Ancak “Hitabin hususiyeti, hiikmiin umumiyetine engel teskil etmez”
kaide-i kiilliyesinden hareket edenlere gore hitap herkesedir ve kendi icinde bir

viicbiyet tasimaktadir. Nitekim kelam ilminde marifetullahin viiclibiyetinde o ;>
( 4@l % ,»s) ittifak edilmisken, marifetin aklen mi yoksa naklen mi vacib oldugu

konusunda, bir diger ifadeyle marifetullahin keyfiyeti noktasinda (_kJi o s ) ihtilaf

olusmustur.3t Bu noktada imanin bireysel bir konu oldugu géz éniinde bulundu-
ruldugunda, herkesin en azindan icmalen kelime-i tevhidi bilmekle mes{l ve mii-
kellef oldugu soylenebilir. Hitabin neden ¢cogul degil de tekil geldigi konusu, imanin
bireysel boyutuna yapilan bir vurgu olarak diisiiniilebilir. Ciinkii iman son tahlilde
bireysel bir olgudur.

ikinci husus, hitabin dogrudan Rastlullah’a yénelmis olmasi, hem kelime-i
tevhit hakikatinin kamil anlamdaki tezahiiriinii géstermesi hem de anlamada ha-
reket noktasi ve temel 6rnegi belirlemesi bakimindan 6nem tasimaktadir. Ayette

zikri gegen (,s!) emrinin dogrudan Hz. Peygamber’e yonelmesi, onun ultihiyet ta-

savvuruna dogrudan bir miidahaledir. Bu miidahalenin tekil gelmesi baskalarini da
bireysel olarak dolayl bir sekilde kapsami icine alir. Soyle ki “Allah’tan bagka ilah
yoktur” s6ziiniin en sahih ve muteber karsiliginin Hz. Peygamber'de yansidig: ka-
bul edilirse, netice itibariyle 6rneklik teskil ettigi iimmetin de dogru ulihiyet anla-
yisini idrak edebilmesi bir bakima ondan hareketle miimkiin olacaktir. Sonug itiba-

27 Buhari, ilim 10.

28 Zemahserd, el-Kessaf, V, 524.

29 Razi, Serhu Uyuni’l-Hikme, 11, 6.

30 Ayrintil bilgi i¢in bk. Aldst, Rihu’l-Medni, X1V, 93-98.
31 Aliisi, Rihu’l Mednti. X1V, 92.
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riyle kelime-i tevhidin bilinip anlasilmasinda fail yani bu kavramanin faili toplum
degil ferttir.

Bu noktada akla “bil” emrinin zihinleri konuya hazirlayan bir tenbih edati
makaminda kullanilmis olma ihtimali gelebilir. Arap dilinde genel ve giindelik kul-
lanmim icinde bu sekilde ve farkl sekillerde kullanilan tenbih edatlarina rastlamak
miimkiindiir. Ancak s6z konusu Kur’an oldugunda, edatlarin ve bu tiir fiillerin kul-
lanim incelikleri mutlaka géz 6niinde bulundurulmalidir. Bu ayetin konu bagla-
minda tek drnek olmasi, tekrarina yer verilmemesi ve tenbih icerikli bundan baska
uygun ve giiclil ifade kaliplarinin bulunmasina ragmen, bunlardan birinin tercih
edilmemesi gibi hususlar, “bil” ifadesinin tenbihten ziyade dogrudan bilmenin
oziine iliskin kullanildig1 yontindeki savimizi gliclendirmektedir. Ayette gecen “bil”
kelimesinin siradan bir tenbih edat1 ya da zihni hazirlamak i¢in getirilmis bir uya-
rici olarak géormek hem Arap dili hem de Kur’an’in din dili agcisindan uygun degil-
dir. Zira Arapca’da tenbih edatlar1 ve bicimleri icinde genellikle bu tarz bir ifadeye
yer verilmedigi gibi, dilci miifessirler arasinda ayetle ilgili boyle bir goriise sahip
olana da rastlanmamistir. Dolayisiyla bu ifadeyi sadece tenbih ve dikkat ¢ekme
amach bir ifade olarak gérmek, kelime-i tevhidin ilim ve diisiinceye ma’tGf boyut-
lariyla okunmasini miimkiin kilmamaktadir.

Tevhit hakkinda bilme ve bilgilenme siireci ile ilgili olarak bireyin hangi
kaynaklardan beslenmesi gerektigi konusu, bu baglamda 6ne cikan bir baska ko-
nudur. Genellikle Kur’an’da bilme ediminin keyfiyetini belirleyen iki temel kaynak-
tan bahsedilir. Bunlar, Kur’an ve Hz. Peygamber’in yasantis1 ve sozleridir. Zira va-
hiy ve Peygamber, tevhidin 6grenilip anlasilmasinda iki temel kaynaktir. Kur’an’da
bu noktaya isaret eden bazi ayetlere rastlanmaktadir. Bunlara goéz atildiginda ke-
lime-i tevhidin vahiyle, Kur’an’la iliski icinde oldugu rahatlikla gorilebilir.32 Asagi-
daki ayet, kelime-i tevhidin ancak Kur’an ve vahiy dogrultusunda anlasilabilecegini
acik bir sekilde ortaya koymaktadir. “Rabbinden sana vahyedilene uy; O’'ndan baska
ilah yoktur ve miisriklerden yiiz cevir.”33 Ayette ittiba’ ve vahiy, ulthiyet ve sirk ara-
sinda ¢ok siki bir miinasebetin oldugu goze carpmaktadir. Zira ittibanin itdatten
farki olan goniil (sevgi) boyutus4 géz dniinde bulunduruldugunda, ilah segilen var-
ligin goniilde edindigi yer ve degerle dogrudan iliskisi, ilahin sadece ma’blid olma-
digini ayn1 zamanda bir mahbiib oldugunu da gostermektedir. Bu baglamda vahye
ittibanin ardindan gelen tevhit ciimlesi ve bu ciimleden sonra gelen sirk, tahziri bir
anlamda vahiyle beslenen ulithiyet tasavvur ve tasdikinin sirkten uzak olacagini
aksi halde kusurlu ve eksik kalacagini hatirlatmaktadir.

“Bilin ki, o (Kur’an) Allah’in ilmiyle indirilmistir ve O’ndan bagka ilah yok-
tur.”3s Ozellikle bu ayet kelime-i tevhidin Kur’an’in temel hedefi ve konusuyla yakin
iligskisini ortaya koymaktadir. Kitab’in Allah’in ilmi ve kelime-i tevhit esasiyla bir-
likte anilmasi, tevhidin mahiyet ve muhtevasinin bu kitapta hazir oldugunu, zihin-

32 Al-j Imran, 3/2, 3-5, 6; Kasas, 28/87, 88, Mii'min, 40/2, 3.
33 En’am, 6/106. Ayrica bk. Kasas, 28/87, 88.

34 Al-i imran, 3/31.

35 Hud, 11/14.
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lerde var olan tasavvurun ve kalplerdeki tasdikin ancak bu kitaptan hareketle kur-
gulanabilecegini gostermektedir.

Bilginin en st sinifim Kur’'an’dan gelen vahyi bilgi olusturunca, ilimle vahiy
arasindaki miinasebetin kesintiye ugramamasi i¢in Hz. Peygambere bu bilgi tiirii-
niin artirilmasi tavsiye edilmistir. “Vahiy sana tamam olmadan dnce Kur’an’da
(okumada/okunanda) aceleci davranma ve de ki: Rabbim ilimce beni artir.”3s
Kur’an’da Allah Rasiiliinden emir kipiyle sdylemesi istenilen ve artirilmasi dilenen
tek sey, ilimdir. Ibarenin “Bilgimi, malumatimi artir” seklinde gelmemesi manidar-
dir. Kur’an’in bilgi teorisinde ilim vahiyden, Yaraticidan bagimsiz diisiinilmemek-
tedir. Bu ilim, akla gelen sekliyle salt bir ma’liimat olmayip, vahyin, vahiyle gelen
bilmenin ve bilginin bizzat kendisidir.

Kelime-i tevhidin bir diger dikkat ceken yoni su ayette goriilecegi iizere bu
ctimle ile Esma-i Hiisna arasinda kurulan yakin iliskidir: “Allah ki, O’'ndan baska ilah
yoktur. En giizel isimler O’nundur.” 37 Kelime-i tevhit vahdete, esma asil itibariyle
kesrete delalet eder. Bu durumda kesret yoriingeli esmanin vahdete delalet eden
tevhitle ne tiir bir iliskisi olabilir? Tevhit liigavi anlamu itibariyle “bir-lestirmek, bir-
lemek, bire indirmek” demektir. Birleyebilmek i¢cin ortada bir kesretin olmasi gere-
kir. Kesret yoksa birlenecek bir durumun gerekliligi de s6z konusu degildir. Bir
bakima kesret vahdeti, teksir tevhidi iktiza eder. Alemde goriilen kesretin ardinda,
goriilmeyen bir vahdet vardir. Bu vahdet esasinda her varligin ve varolusun tahak-
kukuna sebep olan, ism-i ilahidir. Iste insandan beklenen, 6ncelikle bu ayr ve i¢ ice
gecmis kesretli yapinin ardinda, Esma-i Hiisna ile gizlenen birlik manasini bulmak-
tir. Neticede klasik ifadesiyle tevhit-i efal, sifat ve zatla, her yeri ve yoni kusatan
kesretten, mutlak vahdete dogru giden bir siirecin 6nii acilmak istenmektedir.

Esma ile esya ve hadiseler arasindaki iliski, tevhidin rasyonel ve ilmi acidan
giliciinii artirmakta, boyle bir siire¢ sonrasi tevhit kalpte mukavemet kazanmakta-
dir. Allah’dan baska ibadete ve duaya layik bir ilahin olmasinin miimkiin olmadigy,
bir kisim ayetlerde “burhan” kavramiyla ifade edilmektedir.38 Bunun mefhum-i
muhalifinden yola ¢ikarak sdylenecek olursa, boyle bir siire¢c sonunda ulasilan bas-
ka ilahlarin olmayacag hakikati, kesin bir burhani ifade etmektedir. Dolayisiyla
tevhit, dogruluk ve hakikati tahakkuk ettiginde nasil bir burhan oluyorsa, ayni se-
kilde diger ilahlarin olamayacagina dair saglam bir nefiy baglaminda da karsit tiir-
den bir burhana doniismektedir.

Burada ilmi ve zihni bir boyutla kelime-i tevhidin salt bir bilgi nesnesine
doniistiirilerek hakkinda ma’lumat sahibi olunup, sdylem gelistirilmesinin amac-
lanmadiginm belirtmek isteriz. Tevhit bilgisi, esasinda iman ve teslimiyetin canli bir
gostergesi olarak kendisini ifsa etmelidir. Kelime-i tevhit ile kelime-i sehadet ara-
sindaki temel farklilik, bu hususu net bir sekilde ortaya koymaktadir. Climle yapisi
itibariyle kelime-i tevhit olumsuz bir isim ctimlesi iken kelime-i sehadet fiil ctimle-

36 Taha, 20/114.
37 Taha, 20/8.
38 Enbiya, 21/ 24, 25; Mii’'min(n, 23/116.
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sidir. Arap dilinde kelimeyi olusturan harf (edat), isim ve fiil kategorilerinden3? fiil,
tevhid terkibi icinde yer almaz. Buna karsin kelime-i tevhit icinde kullanilmayan
fiil formu, ayn1 muhtevaya sahip olan bir baska ifadede yer alarak ilgili fiilden
(4e31) hareketle o da kelime-i sehadet olarak isimlendirilmistir. Boylece kelime-i
tevhit, kelime-i sehadetle bir fiil ciimlesi haline gelmistir. Bu sebeple tevhit ifadesi
epistemolojik bir nesne algisindan cikarilip, teolojik bir dnerme haline getirilip,
“eshedii” kaydiyla ikrar edilmedigi siirece miteber degildir. Dolayisiyla kisi, kendi-
sini sdziin 6znesi kilmadig1 icin de mii'min olarak isimlendirilemez.

3. Kelime-i Tevhidin Nefse Bakan Boyutu: Heva Tanrisi

Liigavi manasu itibariyle ilah kelimesi “ibadet, kulluk etmek” (1<), “sasmak,
sasirmak” (,£) ve “boyun egdirmek” () ve ‘gizlenmek” (—>=>!) anlamlarina

gelmektedir.4¢ Kur’an’daki baglamu itibariyle ilah kelimesinin anlamini, ilah olarak
addedilen seylerden hareketle belirlemek miimkiindiir. ilah edinilen seylere bakil-
diginda drnegin Hz. ibrahim#1, Hz. Musa#?, Hz. Hud#3, Ashab-1 Kehf 44 kavimlerinin
ve Mekke ehlinin“s ilahlarindan s6z edilmektedir. Bunlarin tastan v.b. bazi nesne-
lerden yapilmis putlar oldugu anlasilmaktadir. ilah olarak ittihaz edilen seyler sa-
dece nesnelerden ibaret degildir. Bunlarin disinda insan cinsinden de beserin ken-
disine ilahlar edindigi gériilmektedir. Ornegin Hz. Isa ve Hz. Meryem#s, Hiristiyan-
lar tarafindan ilah addedilen kisilerin basinda yer alirlar. Tarihsel siirecte beser,
insandan da kendisine ilah ihdas edebilmistir. Hakeza bir baska yerde Ehl-i
kitab’in, kendi bilginlerini ve ruhbanlarini da rab edindiklerinden bahsedilmekte-
dir.#7 Yine bu baglamda Kur’an-1 Kerim’de Hz. Musa ve kavminin bahisleri icinde iki
yerde Firavun'un kendisini, acikca ve meydan okurcasina “ilah” ilan ettigi4s ve
kavmi tarafindan da bu iddiasinin ma’kes buldugu haber verilmektedir.4° Bir yerde
ise Firavun'un kendisini “en ytice rab” ilan ettigi goriilmektedir.50

Insan ¢ogu zaman ilah, tanr1 denildiginde genellikle hayalinde kendi disinda,
harigte var olan putlari canlandirir; modern insan i¢in ise ilahlar genellikle gecmis-
te, cahiliyye Arap toplulugunda, Israilogullarinda vb. eski kavimlerde ortaya ¢ik-
mis, olup bitmis, ilkel bir aliskanligin nesneleri gibi algilanir. Halbuki Kur’an agi-
sindan mesele hi¢ de boyle ele alinmamaktadir. Kur'an’da biraz 6nce sayilan ilahlar
maddi, cismani hiiviyetlerinden 6tiirti “harici, maddi ilah” olarak isimlendirilebilir.

39 {bn Hisam, Serhu Katri'n-Neda, s. 44.

40 [sfahani, Miifredat, s. 82, 83.

41 En’am, 6/46; Meryem, 19/46; Enbiya, 21/43, 62.

42 A'raf, 7/127, 138; Taha, 20/ 88.

43 Hud, 11/53.

44 Kehf, 18/15.

45 Enbiya, 21/21.

46 En’am, 6/46.

47 Tevbe, 9/31.

48 Suara, 26/29; Kasas, 28/38.

49 A'raf, 7/123, 127.

50 Naziat, 79/24. Firavun'un s6z konusu uliihiyet ve rubiibiyet iddias1 asagida yeri geldiginde tekrar ele
alinacaktir.
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Bunlarin disinda 6rnegin “Onlar (miisrikler) Allah’1 birakarak disilere (inas) dua
ederler”st ayeti sehevi arzunun sinir tanimaz bir sekilde kadinlara tapicilik seviye-
sine geldigini ve sehvetin dolayh olarak ilahlastirilmasini ortaya koyan ¢arpici bir
ornektir.s2 Ote yandan Kur'an’da nefs kapsaminda ilah ittihaz edilen bir baska ol-
gudan daha bahsedilmektedir ki, bu da “ddhili, manevi ilah” seklinde isimlendirile-
bilir. Kur’an terminolojisinde bu ilahin adi1 “hevd”dir. Heva kelimesi “yiikselmek,

cikmak (ux)”53 ve “alcalmak, diismek (Lki.)” 54 anlamlarina gelen, liigavi manasi

itibariyle ezdaddan olan bir kelimedir. Miifredat sahibi Ragib el-isfahani (6.
502/1108), ulastirdig1 son noktanin cehennem (4 ;W) olmasi bakimindan konuyu

sehvete indirgemis ve hevay1 “nefsin sehvete olan meyli” (i je2d1 J) &l J») seklinde

tanimlamistir.5s Ancak bu, Kur’an baglaminda yapilmis eksik bir tanimlamadir.
Kur’an’da biitiin tiirevleriyle otuz sekiz defa kullanilan kavrami burada konumuzu
ilgilendiren iki ayet cercevesinde ele alarak hevanin sadece bdyle anlasilamayaca-
gin1 belirtmek istiyoruz. Kur’an’da iki yerde heva kavramindan acik¢a insan tara-
findan ittihaz edilen bir “ilah” olarak bahsedilmektedir. Heva'nin ilah olusuna ilis-
kin ayetlerden ilki Furkan, digeri ise Casiye stiresinde yer almaktadir:

. . .. P . . . PPy -t P
“Gordiin mii ilahint hevdsi edinen kimseyi (s13x @ i%1 -5 EJ157)56 ve sen ona
vekil mi olacaksin?”57

- of

“Gordiin mu ilahint hevdst edinen (o3 4) & oh q\ﬁ) ve Allah’'in kendisini

o By

bir ilim {izerine saptirdig1 (V'L?' Je ’:Lﬁ}), kulagini ve kalbini miihtirledigi (‘;E.;) ve

51 Nisa, 4/117.

52 Bk. Coskun, “Kur’an Isiginda inkarin Psikolojik Sebepleri”, s. 128.

53 [bn Esir, en-Nihaye, V, 245.

54 [sfahani, Miifredat, s. 849.

55 [sfahani, age., s. 849.

56 Bu ve diger ayetin anlami i¢cin meallere géz atildiginda, Elmall’'nin sadelestirilmemis, orijinal
dilindeki meali hari¢ neredeyse meallerin tamaminin mef’ullerin yerini degistirerek, sonrakini éne
alarak anlam verdikleri goriilmektedir. Meallerde “hevasini ilah edinen” seklinde gecen ibarenin
dogrusu “ilahini hevasi edinen” seklindedir. Nitekim Elmalili ayete bu sekilde mana vermistir:
“Gordiin mi o ilahini hevasi ittihaz edeni?” (Elmalily, Hak Dini Kur’an Dili, V,3587) Burada mef'uller
arasl yer degisikliginin ne mahzuru olabilecegi ve aslinda séylenilmek istenen seyin Tiirk¢e’de tam da
meallerdeki yanlis sekliyle oldugu iddia edilebilir. Ancak bu yaklasim ayetlerin mana derinligi ve
refere ettigi gerceklik acisindan bakildiginda dogru degildir. Zira hevanin ilah olmasiyla, ilahin heva
olmasi arasinda uliithiyet diisiincesinin fitriligi (apriorite) agisindan fark vardir. Konuya “her dogan
fitrat lizere dogar” hadisinin isaret ettigi varolussal (ontolojik) ve itikadi (teolojik) zemini de
ekledigimizde insan, psikolojik ve zihinsel donanimu itibariyle i¢ini sonradan doldurdugu, yasamsal
stirecte sekil verdigi bir ultihiyet formuyla diinyaya gelir. Dolayisiyla ayet bir yoniiyle insanin sahip
oldugu ve ontolojik olarak dnceledigi seyin aslinda hevasi degil ulihiyet boslugu oldugunu ifade
etmektedir. Yani ilah sadece hevadan ibaret olmayip, herkesin sahip oldugu teolojik boslugu bir
sekilde doldurdugu seydir. Bu durumda kendisine anlam ve deger yiiklenen heva degil ilah
olmaktadir.

Allah’in varligini isbat baglaminda 6zellikle din felsefecileri ve teologlar tarafindan kullanilan “ontolojik
delil” olarak isimlendirilen argiimanda dile getirilen, insan zihninde apriori olarak bulunan bir ekmel
ilah diisiincesini bu ¢ercevede okumak miimkiindiir. Ozet olarak ultihiyet idesini bir cerceve (frame)
gibi diisiinecek olursak, i¢i bos bu cerceveyi herkes sonradan bir sekilde ilah olarak gérmek istedigi
seyle doldurmakta ve ona gore kulluk etmektedir. Bk. Aydin, Din Felsefesi, s. 29, 30.

57 Furkan, 25/43.
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goziine bir perde cektigi kimseyi? Allah’dan sonra ona kim hidayet edebilir? Te-
zekkiir etmez misiniz?”58

Tevhidin hakikati ve mahiyetiyle ilgili olarak ilahlar icinde gosterilen, in-
sandaki bu “heva” boyutuna, 6zellikle kelime-i tevhitte nefyedilen ilahlar bagla-
minda dikkat cekmek yerinde olacaktir. Zira bu husus 6zii itibariyle kendi i¢cinde ‘la
ilahe’ derken ilahin mahiyetini, nefye konu teskil eden seyi; diger yoniiyle ‘illallah’
derken de Allah’in siibut bulacagi noktanin neresi olmasi gerektigini ele veren ger-
cekligi barindirmaktadir. Bu baglamda 6ne ¢ikan iki temel nokta, hevanin ilah edi-
nilmesi ve Firavunun ilahlik iddiasidir. Mahiyeti itibariyle Firavunun ilahhg;,
hevanin ilahliginin disa vurmus, dista viictit bulmus seklidir. Heva terbiye ve tezki-
ye siirecinden gegcmeden ilah olarak kabul edildiginde, sadece i¢ diinyada kalmayip
giiniin birinde dogrudan ya da dolayh bir sekilde disa vurmasi s6z konusudur. Bu
konuyu giinahin disa ve i¢ce bakan yonleri olarak da miitalaa etmek miimkiindir.
Nitekim su ayet kotiiliigiin disa ve ice bakan iki ayr1 boyutundan bahsetmektedir:
“Kétiiltigiin (ism) acigini, digsalini (zahir) da gizlisini, diisiinselini (batin) de bira-
kin.”so

Bu ayetten her ne kadar giinahin asikar ve gizli bir sekilde islenmesi anlasil-
sa da glinahin disa ve ice bakan yonlerinin oldugunu da ¢ikarsamak miimkindiir.
Bu anlamda glinahin dis diinyada tahakkuk etmesi ile hayal, vehim veya fikir araci-
ligiyla insanin i¢ diinyasinda yer edinmesi ayni seyler degildir. Bunlarin mahiyetle-
ri ayni olmadig1 gibi giinahtan vazge¢me noktasinda tasidiklari zorluk dereceleri
de ayni degildir. Bu miinasebetle giinahin disa yansiyan yoniinden kurtulmanin,
icteki kismindan daha kolay oldugu soéylenebilir. Giinahin fiilinden bir sekilde ken-
disini uzak tutan bir insan, o giinahin hayalinden ve disiincesinden her zaman
kendisini alikoyamayabilir. Asil olan da giinahin kendisinden degil hayalinden, dii-
stincesinden arimnabilmektir. “Muhakkak nefsini tezkiye eden, arindiran kimse iflah
olmus, felaha ermistir”e® ayetinin icerdigi zorluk, insanin i¢ diinyasinda vehim, ha-
yal ve fikir aracihigiyla yerlesen giinahlardan arinma zorlugudur. Nitekim Kur’an’da
hevanin faili olarak da nefs olgusuna dikkat ¢ekilmektedir. “Nefislerin arzu etmedi-
gi, istemedigi” seklinde gelen ayet,s! Ehl-i kitab’in peygamberlerinin, hevalarina
ters, arzu etmedikleri buyruklarla geldiginde, onlarin kibir, tekzib bazen de pey-
gamberleri 6ldiirme biciminde tepki gosterdiklerini bildirmektedir. Giinahin fiili
durumu ile zihni ve hayali durumu arasindaki farkliliktan hareketle heva, insanin
ruhi (nefs) hayatina terettiip eden en biiyiik giinahlardan biridir. Ciinkii Allah’in
magfiret etmeyecegini ilan ettigi tek giinah sirktir.62 Sirkin disa bakan boyutuyla
harici, maddi putlarn kapsadig, ice bakan boyutuyla da heva olarak adlandirilan
dahili, nefsani putlar icine aldig1 diistiniildiigiinde, sirkin tiirevi olmasi yoniiyle
hevanin da biiytik giinah olmasi dogal bir sonuctur.

58 Casiye, 45/23.

59 En’am, 6/120.

60 Sems, 91/9.

61 Bakara, 2, 87. Ayrica bk. Maide, 5/70; Necm, 53 /23.
62 Nisa, 4/116.
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Bu nedenle Kur’an’da heva higbir yerde mii'minlere izafe edilmez. Biitliniiy-
le ehl-i sirk ve kiifre has bir nitelik olarak kullanilir. Dolayisiyla heva ile iman 6zii
itibariyle bir arada bulunamaz. Sonug olarak 6nii alinmadig: takdirde heva biinye-
sinde, insani Firavun gibi uliihiyet ve rububiyet iddiasina siiriikleyen bir potansiyel
tasimasi yoniiyle insanin manevi diinyasini tehdit eden en tehlikeli ginahtir.

Kur’an’'da zikri gecen Firavuna ve her ¢agin kendine 6zgii heva sahibi fira-
vunlarina bakildiginda, hevanin enaniyet ve kibir igerikli bir kavram oldugu sdyle-
nebilir. “Onlara (micrimlere) ‘Allah’dan baska ilah yoktur’ denildiginde onlar kibir-
lenirlerdi.”s3 Zira hem Iblisi hem de Firavunu yokluga siiriikleyen baslica amilin
kibir oldugu goriiliir. Kibir ve enaniyet 6zl itibariyle bir riyaset (iktidar) ve miilki-
yet iddiasin1 6ngoriir. Nefsinin verdigi heva ile insan, sahip oldugu maddi-manevi
giizelliklerde miilkiyet iddiasinda bulunur. Halbuki sahibi oldugu her sey, yaratilis
ve yapabilecegi kudreti vermesi cihetiyle Allah’a aittir. Ancak kisi kendisine bunlari
bahsedeni unutmasiyla, mevcut giizellikleri ve iyilikleri kendisi yaratiyor gibi dav-
ranir. “Iste Rabbiniz Allah béyledir. Miilk O'nundur. O’'ndan baska ilah yoktur. Nasil
da cevriliyorsunuz.”s4

Kur’an’da siklikla vurgusu yapilan rubtibiyet gercegi de aslinda insanin sa-
hip oldugu miilkiyet vehmine karsi Kur’an’in giindeminden diismeyen en 6nemli
konudur. Rab kelimesinin ilk ve asil anlami “malik, sahip” demektir. Ornegin Arap
dilinde evin sahibi anlaminda rabbii’l beyt, mal-miilk sahibi anlaminda rabbii’l meta
terkipleri bunu gostermektedir. Cogu zaman bu sozciik icin tercih edilen terbiye
edici anlamini, rab kelimesinin bir uzantisi olarak gérmek, iliskili oldugu yan an-
lamlar kategorisinde degerlendirmek daha uygundur. Zira iki kelimenin siilasi kok-
leri karsilastirildifinda, rab kelimesinin muzaaf bir fiilden (Z), terbiye edici

anlaminda kullanilan miirebbinin ise ndkis bir fiilden () tiredigi agiktir.

Ayrica heva baglam itibariyle ilim karsithg: iceren bir kavramdir. Hevayi
izale etmenin en 6énemli araci ilimdir. Her ne kadar izutsu ilmin karsit1 (z1t) olarak
Kur’an semantiginde zanni gosterse de®s zan, ziddi (ters) olarak ilmin tam karsi-
sinda yer alabilir; ancak kelimenin bazen tam karsisinda yer almayip, zit kelimenin
yaninda bulunan mukabili (karsit) sayilabilecek baska kelimelerin olmasi da
miimkiindiir.66 Bu a¢idan hevayi, ilmin karsitlik iceren kelimeler grubu arasinda
degerlendirebiliriz. Zan, bir takim bilgi ve bulgulardan hareketle ytizde yiiz kesin-
likten yoksun, dogru veya yanlisa da hamli miimkiin bir zihin durumunun ifadesi
olurken,é7 heva bir konu hakkinda zan kadar dahi epistemik bir temele sahip ol-
maksizin nefsani bir kanaati temsil etmektedir. Bu ¢cercevede biz hevayi, ilmin kar-
sitlar1 icinde diistinmekteyiz. Zira Kur’an’da yer yer hevanin ilme, bilgi edinme faa-
liyetine olan uzakhg: ve karsithgl hatirlatilmaktadir. Ornegin Kur'an “sana gelen

63 Saffat, 37/35. Ayrica bk. Bakara, 2/87.

64 Zlimer, 39/6.

65 Bk. izutsu, Kur’an’da Allah ve Insan, s. 67, 68.

66 Kur'an’da ilim kavraminin kullanim alanlar1 ve izutsu'nun kullandigi metodun biitiinsel tutarhlhig
acisindan tahlili i¢in bk. ibis, Ozne-Metin iliskisinin Metodik ve Teolojik Boyutu, s. 158, 159; s5.160-167.

67 Ozcan, Epistemolojik Actdan Iman, s. 52, 53.
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ilimden sonra onlarin hevdsina uyacak olursan” 68 gibi sakindirma niteligindeki s6z-
leriyle hevay: ilmin karsisina ikame etmektedir. ilah addedilen seylerin sadece
nominal birer olgu oldugunu, bu konuda miisriklerin zanna ve nefislerinden gelen
hevaya uyduklarini belirten su ayet, hevanin zanla birlikte ilmin karsit grubunda
yer alan iki temel olgu oldugunu gostermektedir: “Onlar (putlar, ilahlar) sizin ve
babalarimizin (tanri) diye isimlendirdigi isimlerden baska bir sey degildir. Allah
onlara hicbir sultan indirmemistir. Onlar sadece zanna ve nefislerinin verdigi
hevdya uyuyorlar.”69

4. [lm1 (Ma’liim) ve Zihni (Ma’k{l) Bir Mesele Olarak Kelime-i Tevhit
veya Bir Tasdikin Tasavvuru

Tevhit baglaminda ilim ve heva {lizerine yapilan miitalalardan her bir kav-
rama ait biri dogrudan digeri dolayli olmak tizere iki boyutun ortaya ¢iktigini gor-
mekteyiz. Muhammed stlresindeki ayette tevhidin ilme mevzu edilisinden ilmi bir
boyut, hitabin hususiyetinden dolayl olarak ferdi (nefsi) bir boyut ortaya ¢ikarken;
hevanin nefse dair bir olgu olusundan nefsi bir boyut, hevanin ilmin mukabilleri
arasinda yer almasindan da dolayh bir ilmi boyut ortaya ¢ikmaktadir. Dolayisiyla
ferde ait nefis, nefisten gelen heva ve bu hevay1 bertaraf edecek olan ilim, kelime-i
tevhit algisini belirleyen temel etmenlerdir. Bu miinasebetle kelime-i tevhidi ve
beraberinde olusan imani, zihnin nesnesi ve meselesi haline getirerek nazari ve
felsefi bir perspektifle yeniden okumak gerekmektedir.

Kelam kitaplarinda imanin tanimi yapilirken genellikle onun ikrarla dil/séz
boyutuna, tasdikle kalp/his boyutuna ve zaman zaman da (Hanbeli ¢izgide) amelle
duyu /davranis boyutuna vurgu yapilir. Bu tarif ve tasnif icinde akil/diistince, bilgi
boyutuna ¢ogu zaman yer verilmez. Halbuki iman siirecinde dil ve kalp arasinda
goriilen bu boslugun, akil ve bilginin bu ikisi arasinda kdprii olarak dolabilecegini
diisiinmekteyiz. Kelime-i tevhidin zihinsel boyutunun aslinda béyle bir ihtiya¢tan
ortaya ¢iktig1 sdylenebilir. Goriildiigii tizere tevhit-ilim iliskisinin fert ve nefsi ilgi-
lendirmesi, bu baglamda nefsin bilme ve anlama kuvvesini 6ne ¢ikarmakta, ayet-
lerdeki “bil” hitab1 ve “hevd”nin izale olgusu, dogal olarak bizi bilmenin merkezi
olan akil ve zihne yonlendirmektedir. Bu minvalde bilmenin ve bilginin mahiyeti,
kelime-i tevhidin zihin ve bilgi merkezli yeni bir okumasini giindeme getirmekte-
dir.

“La ilahe illallah” ciimlesinde vurgulanan uluhiyetin mahiyeti, Kur’an’daki
uluhiyet tasavvuruyla dogrudan ilgilidir. Oyle ki Kur'an’da Allah’in ulihiyetine
muhataplik s6z konusu oldugunda insan disindaki varliklar hitap-muhatap iliskisi
icinde degerlendirilmemektedir. Bir bagka ifadeyle uliihiyet genel olarak akil var-
liklarin muhatap olabilecegi ve onlarin zihni sorumluluk alanlarina tealluk eden bir
konudur. Nas siiresinde “insanlarin ilah1” (. 41) 7° denilmek suretiyle Allah’in

68 Bakara, 2/120, 145; Ra’d, 13/37; En’am, 6/119; Casiye, 45/18.
69 Necm, 53/23.
70 Nas, 114/3.
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ulthiyeti bir bakima insanlara, insanliga tahsis edilmistir. Buna karsin rubiibiyet
kavraminin Kur’an'da bdyle bir tahsis keyfiyeti yoktur. Fatiha siiresinin giris cim-

lesinde yer alan (o4l o,)7! ve bir bagka yerde “her seyin rabbi” (s & J% fg; A3) 72

seklindeki ifadeler, rubtibiyetin insan dahil varliklarin tiimini kusatan bir anlam
genisligine sahip oldugunu goéstermektedir. Ayrica oran olarak kiyaslandiginda
dokuz yliz yetmis defa gecen rab kelimesinin, yiiz kirk yedi defa gecen ilah kelime-
sinin yaninda daha genis bir kullanim alanina sahip oldugu goriilmektedir. Ulthi-
yetin sadece miikelleflere tahsis edilmesi ister istemez zihni, yani mikellefi diger
varliklardan ve canlilardan ayirt eden temel faktore yonlendirmektedir. Bu ayirim
noktasi (fasil) dogal olarak “hayvan-1 ndtik” tanimlamasinda goriilen, insanm diger
canllardan temyiz eden akil yetisidir. Dolayisiyla diger canlhlardan tefrik eden bu
ayricalik, insani ulGhiyetin muhatabi haline getirmektedir.

Akil ve zihin s6z konusu olunca ilk akla gelen sey genellikle diistinme kuvve-
sidir. insan1 diger canlilardan farkh kilan temel faktér onun diisiinebiliyor olmasi-
dir. Metodik veya sistematik bir diisiince kendi icinde mutlaka bir mantik ve kur-
guya sahiptir. Bu kurgu dogal olarak icerisinde bilme ve bilgilenme faaliyetini de
barindirir. Mantik¢ilar tarafindan bunlar1 kapsayan diisiinme ve bilme bicimine
genellikle “tasavvur” adi verilir. Bu baglamdaki tasavvur bazen ilim olarak da anilir.
Ilim icin yapilan tamimlamalar, aslinda zihnin merkeze alindig1 ve bir bakima dii-
stincenin de 6zilini tegkil eden olgulardir. En genel kabule gore ilim “tasavvur ve
tasdiki de kapsayan idraktir.” Bunun yaninda daha tiimel a¢idan “ilim, manadir”
seklinde de bir tarif bulunmaktadir.”3 Teftazani, ilim kelimesinin bir lafz-1 miiste-
rek oldugunu belirttikten sonra genel olarak ilmin “aklin idraki” olarak tanimlan-
masinda bir goris birligi oldugunu ve bu idrakin de iki sekilde tefsir edilebilecegini

dile getirir. i1k tefsire gore “ilim, akilda stretin olusmasidir.” ( Jax)| 3 852l Jye=) Bu
tamm geregince “ilim, bir seyin zihindeki resmini” (23 & - )| 3,50) temsil

etmektedir. Bilgi aktinin merkezini tegkil eden zihnin ¢ektigi bu resim, 1stilahi
olarak “tasavvur” diye isimlendirilmektedir. Aklin idrakine daha killi dairede
getirilen ikinci aciklamada, insan nefsinin, ilim araciligiyla mana ile olan iliskisine

dikkat ¢ekilmis ve “ilim, nefsin manaya ulasmast.” (ol 4 )l J 505 o)1) seklinde

tanimlanmistir. 74 Zihinde slretin tesekkiilii, nefsin manaya ulagmasini miiteakip
bir siirecte tamamlanacagindan, tasavvur, nefiste olusan mananin tam bir sekilde
zihinde yerlesmesi anlamina gelmektedir. Verilen iki tariften ilkinde bilmenin
sonucu olan bilginin mahiyetine vurgu yapilirken, ikinci tarifte bilgiyi netice veren
bilme faaliyetinin keyfiyetine vurgu yapilmaktadir.

Her tasdik kendisine tekaddiim eden bazi tasavvurlara istinat eder; son tah-
lilde kelime-i tevhidin bir tasdik oldugu temel alinirsa bu girizgah, esasinda keli-
me-i tevhidi diisiince ve bilginin nesnesi kilmanin bir 6n sart1 olarak degerlendiri-
lebilir. Zira inancin temeli ve 6zii olan bir ciimlenin barindirdig1 kavramlarin ta-

71 Fatiha, 1/1.

72En’am, 6/164.

73 Fenari, Mukayyedii’l-Fendri ala Kavli (Kul) Ahmed, s. 7.
74 Teftazani, Serhu’l-Makasid, 1, 56.
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savvur sekli, sonrasinda gelen tasdikin niteligini dogrudan belirleyen etkenler ara-
sindadir. “L3 ildhe illallah” climlesinin manasini idrak etmek, buna dair zihinde
saglikli ve dogru bir siiret olusturmak, bu baglamda dil ve kalbe bakan boyut ya-
ninda, tevhidin ilim ve heva ekseninde zihne bakan boyutunun da ihmal edilme-
mesine baghdir. “La ildhe illallah” tasdik ciimlesinin mukaddimesi ve tasavvuru
nedir diye soruldugunda, karsimiza tasavvuru miimkiin “ilah” ve “Allah” kavramla-
r1 ¢cikmaktadir. Bu iki kavram arasinda ma’liimda mechule ilkesinden hareketle
insan zihninin oncelikle bilip anlamaya yo6nelecegi ilk alan ilah kavramidir. Zira
zihnin baslangicta Allah kavramina yonelmesi, kavramin tasidigi derinlik ve agirlik
geregi kendi icinde bir takim zorluklar tasimaktadir. Kelime-i tevhidin ctimle ola-
rak “Allah ilahtir” olumlu sekli yerine, “ilah yoktur; sadece bir tek Allah vardir” sek-
linde olumsuz formiile edilmesi, climleye Allah yerine ilah ile baslanmasi, insan
zihninin kapasite ve giiciiniin nazar1 dikkate alinmasi seklinde de yorumlanabilir.

Tarihsel siirecte kelime-i tevhit ve zihin arasindaki mesafenin acilmasi bir
yoniiyle ispat-nefy ikilisinden birine duyulan yonelim ve yogunlasmayla ilgilidir.
Ornegin “ispat-1 vacip” konusuna yénelmek, bir anlamda Allah’in varhgini ve birli-
gini temellendirmek anlamina gelirken; 6te yandan “nefy-i alihe” ile Allah disindaki
tanrilarin ret ve inkdrina yonelmek bir baska temellendirme seklidir. Ancak isbat-1
vacipte tercih edilen metot genellikle, akli ve fikri arglimantasyondan daha ziyade
nakil temeline dayal kavli ve kalbi bir tasdikle yapilan afirmasyondur. Ozellikle
halk diizeyinde egemen olan anlayis bicimi, “Var vardir ve vari tartismaya, sorgu-
lamaya gerek yoktur” seklindedir. Dolayisiyla kelime-i tevhit icinde yer alan ispat
olgusu, cogu zaman nefyin dniine gegcmektedir.

Bu bakimdan kelime-i tevhidin insan i¢in salt sozlii bir tasdik olmanin ote-
sinde zihni bir mesele olmasi, her seyden dnce mukaddimesi sayilan “nefiy” ve
“ilah” kavramina yonelik tasavvurla dogrudan alakalidir. Kelime-i tevhidi bir zihni
mesele olarak ele alan Musa b. Ahmed el-Berekati en-Nikdevi (Nigdevi), giiniimiizde
yazma halde bulunan ti¢ varaklik risalesinde, konunun tenviri adina énemli tespit-
ler yapmaktadir. Risalesinin basinda miiellif, Mehmed (b. Pir Ali) el-Birgivi'den (0.
981/1573) kelime-i tevhit ile ilgili muglak ve miitecanis, serhe muhtac¢ bazi s6zle-
rin kendisine arz edildigini ve bunlari izah icin risalesini kaleme aldiginm ifade et-
mektedir. Risalenin telifine sebep olan, kelime-i tevhidi zihni bir mesele olarak
tahlil ve ta’rif eden serhe muhtag sozler su sekildedir:

“La ilahe illallah nefy ve ispattir. 1. Nefyedilenin (menfi) ayni yoktur; zira nefy
vaki olan iizerinedir. 2. Ishat edilen (miisbet) mevcuttur; zira ishat vaki olan tizerine-
dir. 3. Nefyedilen, isbat edilenin aymdir. 4. Isbat edilen, ishat edilenin aymidir. 5. Isbat
eden nefyedenin aynidir. 6. Nefyedilen, nefyedilenin aynidir. Onlar bir iken alti olmus-
tur. Kim bunu hiikmen séylerse o kisi bilmemistir. Kim de bunu Allah’in séziindeki
vech lizere séylerse muhakkak o kisi bunu mii’'min olarak séylemistir.”7s

Nikdevi, blok halinde verdigi ibarenin her bir ciimlesini tek tek aciklamis,
miindemic bir takim manalan siralamustir. Ozetle Nikdevi'nin yaptig1 aciklamalarin

75 Nikdevi, Serhu Kelimeti La ilahe Illallah, vr. 62b.
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0zgln olan tarafi, nefyin nesnesi olan ilahlarin genelde harici varlik alaninda de-
gerlendirilmesine karsin, onun bu alani Birgivi’den hareketle zihni diizlem alanin-
da degerlendirmesidir. Nikdevi'ye gore nefyedilenden murat ma’blid degil esas

itibariyle “ma’bid kavramidir” Ki (344 > sxs ¢ 5¢2+) bOyle bir kavramin olmasi, ancak

harigte, hakikatte var olan bir varlikla miimkiin olabilir. Nefiy hiitkmii ancak nefsti’l
emirde nefyin mevzusu olan kimse i¢indir. O, Allah’dan bagkasidir. Bu nedenle Al-
lah’dan baska ibadete layik goriilen seyin kavramini nefyetmek, dogal olarak Al-
lah'in gayrinin varliginin nefyedilmesini de icine alir. Zira genelin nefyi 6zelin nef-
yini de kapsar.7¢ Nikdevi'ye gore tevhitte nefyedilen seyin ne harici varlik alaninda
ne de nefsii'l emirde varligindan ve siibitundan s6z edilebilir. Durum béyle olunca
nefiy sadece zat1 ve hakikati olan kimse i¢in tahakkuk eder. Ciinki bir seyin (hari-
ci) varligi tasavvur edilememisse o sey nefyedilemez ve dolayisiyla boyle bir sey
icin harici bir varlik tasavvur edilemez.77 Biitiin bu agiklamalardan anlasiliyor ki
ultihiyet baglaminda esas olan sey, haricte var olan ilahlarin nefyi degil; zihinde
varliklara ilahlik yiiklemesi yapan algl ve tasavvurun nefyidir.

Razi de kelime-i tevhitte bulunan nefyin konusunun (harici) viicid bagla-
minda degil aksine mahiyet (zihni viiciid) acisindan degerlendirilmesi gerektigini,
zira mahiyetin nefyinde kapsam itibariyle biitiin fertlerin bulundugunu, mahiyet
disinda boyle bir kapsayiciligin bulunmadiginmi ifade etmektedir. Bundan dolay1
Razi, “la ilahe illallah” ciimlesinde izmar veya hazif bulundugunu diistinerek, tak-
dirler yapmanin uygun olmayacagim dile getirir. Ornegin “1a ilahe fi'l viicidi illa
hi” seklinde yapilacak bir takdir, Razl'ye gore sadece distaki ikinci bir ilahin varli-
gin1 nefyetmeyi icine alir. Boyle bir takdir yapilmadiginda nefiy, ikinci bir ilahi yani
tikeli degil tiimeli nefyetmis olacaktir. Tevhit a¢isindan mahiyetin nefyi, varligin
nefyinden daha gii¢lii ve stimullii bir anlam tasiyacagindan Razi'ye gore herhangi
bir takdir gereksinimi duymaksizin, sdzii zahiri iizere birakmak ve o sekilde anla-
mak tevhidin hakikati acisindan daha uygundur.’® Razi ve ayni dogrultuda
Nikdevi'nin i'rab acisindan “la ilahe illallah” icin yapilacak ‘mevcut’ takdirine sid-
detle karsi ¢ikmalarinin nedeni, bdyle bir takdir s6z konusu oldugunda vahdetin
hangi varlik diizeyinde gerceklesecegi, harici, zihni ve nefsii'l emirdeki varlik di-
zeylerinden hangisine terettiip edecegiyle ilgili olusabilecek bir belirsizliktir. Hal-
buki ifadeyi boyle bir belirsizlige irca etmeye gerek yoktur; clinkii kelamin mefhu-
mu genel olup, bu genel ifadeyi 6zel bir alana tahsisi gerektiren herhangi bir neden
yoktur.79

76 Nikdevi, age., vr. 62a.

77 Nikdevi, age., vr. 63a.

78 Razi, et-Tefsiru’l-Kebir, 11, 149.

79 Bunun yaninda kelime-i tevhit i'rab Ozellikleri agisindan da tevhidin Allah’a 6zgii kilinmasi
noktasinda bazi hususiyetlere sahiptir. Bu dzelliklere bakildiginda hem bir kapsayiciik hem de

nefiyle yapilan bir tevhit vurgusu oldugu gorilir. $oyle ki kelime-i tevhidde kullanilan 14 (V), cinsini
amelden nefyeden 1a’dir. L3, isme ve habere ihtiya¢ duyar. La'nin ismi, ilah (Ji ) tir. Lakin haberine

gelince kaynaklarda 1a'nin haberinin ne olmasi gerektigiyle ilgili bir takim tartismalar yer almaktadir.
La'nin ismi vardir; ancak climle icinde haber olarak gosterilecek zahir bir isim yoktur. Zira 1d'nin
isminin ardindan illd istisna edati gelmis ve sonrasinda istisnd edilen isim (miistesna) zikredilmis

N
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Ayni sekilde Ciircani de Tarifat'inda tevhidi tanimlarken mezk(r miiellifler
gibi tevhidin zihni boyutunu 6ne ¢ikarmakta ve bu baglamda belirleyici roliin zih-
nin sahip oldugu tasavvura ait oldugunu vurgulamaktadir. “Tevhidin liigavi anlami,
bir seyin bir olduguna hiikmetmek ve bir olarak bilmektir. Ehl-i hakikatin istilahinda
tevhidin manasi, Zat-1 ilahiyeyi fehimlerde tasavvur, vehim ve zihinlerde tahayyiil
edilen seylerden tecrit etmektir.”s0

Kelime-i tevhitte bulunan nefyi zihni diizlemde ele alan bu yaklasimlarin
sonucunda, harici varlik diizeyinde yer alan ilahlarin, nefiy baglaminda degerlendi-
rilmesinin yanlis oldugu yoniinde bir anlam ¢ikarmamak gerekir. Ultthiyet sahasini
disa indirgeyen boyle bir degerlendirmenin, 6ziinde yanhs olmasa da sadece eksik
bir degerlendirme oldugu séylenebilir. Ciinki harici alanda iddia edilen ilahin var-
lig1 aslinda, mevhiim ve muhayyel bir varlik diizlemidir. Maddi varlig itibariyle bu
ilahin gercekliginden bahsedilebilir ancak onun ulGhiyetinin arka planinda hakiki
degil zihni bir yiiklem yatmaktadir. Ulithiyet 6zelligi zihin tarafindan o nesneye
yuklenmektedir. Dolayisiyla sirkteki problemin asil kaynagi dista degil icte bulun-
maktadir. Icteki sorun insanin nefsiyle, nefsin tasavvur kuvvesi olan zihinle ilgili-
dir. Zihindeki uliihiyet tasavvuru tashih edilmedikce, haricte bulunan ilahlarin te-
mizlenmesi problemin koklii ¢6ziimi olamaz. Bu bakimdan asil olan, ilahin dista
olanindan degil icte olanindan kurtulabilmek, zihindeki yanhs tasavvuru diizelte-
bilmektir. Bu nokta tam da tevhidin insan agisindan zorluk tasiyan kismidir.

Nitekim tevhidin zorlugu bir seyin ispat veya nefyinde, varlik veya yoklugu-
nu kanitlamada ortaya ¢ikan zorlukla kiyaslandiginda daha rahat kavranabilir. S6y-
le ki, kelime-i tevhit bir nefiy edatiyla baslar ve sonrasinda stibat gelir, ispat ger-
ceklesir. Ilkesel olarak insanin aklen ispati kavramasi, nefiyden daha kolay olup,
zihnin isleyisi de ispattan nefye, ma’'limdan mechiile, kolaydan zora dogru kurgu-
ludur. Ciinki aklen bir seyi ispat etmek, yani bir seyin varligini ispatlamak, yoklu-
gunu ispatlamaya oranla daha kolay ve siireg itibariyle daha kisadir. Nesnel varlk
diinyasindan hareketle anlatilacak olursa bir nesnenin varhiginin ispati, herhangi
bir sekilde o nesnenin bulunup goésterilmesiyle tamamlanir. Ancak durum nesne-

—

ancak kendisinden istisna edilen (mistesnd minh) zikredilmemistir. Baz1 dilciler 1a’nin haberinin
mahzif ve muzmer oldugunu benimsemis ve 14 igin bazi takdirlerde bulunmuslar, 13’ya haber olarak
mimkiin, mevcud, ma’biid gibi ve daha baska haber makaminda isimler takdir etmislerse de,
Zemahseri (6. 538/1144) kelime-i tevhidin haber takdirine ihtiyac1 olmayan tam bir ciimle oldugunu
ifade eder. Climlenin aslinin (4 4! /miibteda-haber) seklinde oldugunu, bu bakimdan 14 ildhe kisminin

miibteda, illallah kisminin haber oldugunu belirten Zemahseri, yaygin kullanim seklinin tersine
haberin marife, miibtedanin nekra olmasini ve haberin takaddiim ederek miipteda makaminda
gelmesini su sekilde izah eder: Sifat mevsufuna hasredilmek istendiginde haber takdim edilir ve
habere illa edat1 getirilir, miibtedaya illa edatinin gelmesi durumunda ise haberin takdimi vacibtir.
Dolayisiyla uliihiyetteki nefy manasini kuvvetlendirmek i¢in hasr sekli olan 14 ve illa ciimlenin basina
getirilmisir. Razi ve Ali el-Kari'de (6. 1014/1605) Zemahseri ile ayni kanaati paylasmaktadir. Genis
ma’lumat icin bk. Nikdevi, Serhu Kelimeti La Ilahe Illallah, vr. 60b; Algsi, Ruhu’l Meani, X1V, 85.
Zemahseri'ye gore la ve illd edatlar1 Allah’dan bagkalarinin ilahlik ihtimalini tamamen ortadan
kaldirmak i¢in getirilmis te’kid ve tahsis sozciikleridir. Nitekim Razi de Zemahseri'yle ayni
dogrultuda, ciimlenin izmar ve hazif tasimadigl, tam bir climle oldugu kanaatindedir. Bk. Razi, et-
Tefsiru’l-Kebir, 11, 149.
80 Ciircani, Kitabu't-Ta'rifat, s. 73.
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nin nefyine yani yoklugu iddia edilenin ispatina gelince, yeryiiziinii bastan sona
dolasip, dyle ya da bdyle biitiin varlik diinyas1 gdzden gecirilip o nesnenin yoklu-
gunun objektif bir bicimde ortaya koyulmasi gerekmektedir. S6z gelimi 1ss1z bir
adaya gelen bir kimsenin adada insan yasadigini anlayabilmesi birka¢ ayak izini
gormesiyle ¢oziilebilir. Ancak adada hi¢ kimsenin yasamadigini ve yasamiyor oldu-
gunu soyleyebilmesi, adanin her karis topraginin goriliip incelenmemesine bagh-
dirst Dolayisiyla nefyin, yoklugun kamitlanmasi, varligin kanitlanmasina kiyasla
daha zor ve uzun bir siireci icine almakta ve imkan alanini olabildigince daraltmak-
tadir. Islam kelamcilarinin vahdaniyet bahislerinde birligi zati, sifati ve fiili olarak
ayirmis olmalari, tevhitteki nefiy alaninin genisligini ve tevhit hakikatinin sadece
ispattan ibaret olmadigini gostermesi bakimindan 6nemlidir. Kelime-i tevhidin
nefiy ile baslamasi dogal olarak siireci zorlastirmakta, uzatmakta ve tevhit alanini
bir hayli genisletmektedir. Nefye dair ilah olmas1 miimkiin ve muhtemel ne varsa
her seyin nefiy siizgecinden gecirilmesi gerektigini iceren tevhit ctimlesi, bireyin
tizerindeki agirligy, ikrar ve tasdikle ne kadar biiytk bir itikadl sorumlulugu ist-
lendigini ortaya koyar. Bu baglamda “tahliye (i)£ - arinma, bosaltma), tahliyeden

()£ -siislenme, zinetlenme) dncedir” sozii, aklin ve kalbin, nefiy araciligiyla Al-

lah’dan baska ultihiyet ve ubfidiyete ait olumsuz haller ve unsurlardan arinmanin,
Allah inancini saglam bir temel iizerinden insa ve ikame etmenin gerekliligini ifade
eden miiciz bir ifadedir.

Sonug

Sonug olarak haricteki nesnelere yiiklenen ulthiyet, aslinda insan nefsinde
sakli olan ultihiyet iddiasinin rasyonelize edilerek ortaya koyulmus dolayh bir yan-
simasidir. insan nefsinde yerlesen heva adl bu ilahin disa yansimasi, bazen harici
ilahlar edinmek suretiyle gerceklesirken, bazen de Firavun gibi a¢iktan a¢iga kendi
ultihiyetini ilan seklinde tezahiir etmektedir. Terbiye ve tezkiye edilmemis cismani
arzular ve 6zellikle miilkiyet ve iktidar hirsiyla beslenen hevj, sonug olarak zihinde
bir tasavvura doniiserek rasyonel bir zeminde kendi ilahligini tasdik etmeye kadar
gidebilmektedir. insana diisen sorumluluk, zihinde olusan vehmi ve hayali bu ul-
hiyet diisiincesinden, vahyi bilgi ve bu bilginin beser icin en 6nemli tecessiim eden
sekli olan Muhammedi yasantinin dnciiliigiinde kurtulmaktir. Buradaki amag, ke-
lime-i tevhitte kastedilen nefyin, haricl diizlemde gerceklesen kismini, zihni diiz-
lemdeki tasavvur kismiyla tamamlamaktir. Haricl ilahlari inkar etmek mutlaka
onemli bir itikadi yiikimliiliiktiir; fakat temel mesele disarida ilah addedilen nes-
nelerin kaynaginin icerideki nefisten dogdugunun bilinciyle, kelime-i tevhidi dilin
ve maddenin Gtesine tasiyarak zihnin ve diisiincenin konusuna déniistiirebilmek-
tir. Oncelikle varsa dis diinyada bulunan ilahlarin, akabinde vahyin yénlendirdigi
ilm1 ve fikri altyapiyla kibir ve enaniyet damarim temsil eden hevadan gelen i¢
diinyadaki ilahin nefyedilmesi esastir. Sonucta ulasilacak olan uliihiyet tasavvuru
ayn1 zamanda insan i¢in saglam bir Allah tasavvurunun da temelini teskil etmekte-

81 Aydin, Din Felsefesi, s. 233.
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dir. Buna gore tevhit, dis diinyadaki nesnelerle Tanr1 arasindaki ¢oklugu birleme-
nin yaninda, i¢ diinyada viicut bulan heva adl ilahla Tanr1 arasindaki ikiligin de
teklige indirilmesini 6n gdrmektedir.
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Ravilerin Kur’an’daki Stirelerin Nzl Sirasiyla
Igili Ihtilaflar1 Hakkinda

Sahabe ve Tabilin’dan olusan ilk nesil Kur'an'in stirelerinin inis sirasi ve
mushaflarda bu stlrelerin yaziminin tertibi noktasinda fikir ayriligina diismisler-
dir. (Onlardan sonra gelen) ikinci nesil Hicaz, Irak ve Sam’da tedaviilde olan
mushaflar arasinda stire, ayet ve kelime itibariyle farkliliklarin bulundugunu goz-
lemlediler; buna bagli olarak da s6z konusu mushaflari dikkate almayip bu noktada
Imam mushafa basvurma hususunda fikir birligine vardilar; bu cercevede (imam

mushaf ile sair mushaflar arasinda) imla noktasinda sozgelimi “J5 4l 32 lj@}"l

ayetinin Sam ehlinin elindeki mushaflarda ‘vav’siz yazili olmasina karsin Medine

mushafinda ‘vav’? ile yazilmasi; keza “c» 3l G »53"3 ayetinin Medine mushafinda

*

Bu ceviri, Marife Degisimin Bahar 2013 yili birinci sayisinda yayimlanan “Kur’an ilimlerine Giris”
terclimesinin devami mahiyetindedir. Ayrica Sehristani'nin tefsirini tahkik edip nesreden yazarin bu
fasilda zikrettigi dipnotlar terciimede yeri geldik¢e gosterilmistir. Bizim tarafimizdan eklenen
dipnotlarda (Cev.) isareti yer almaktadir. Bu c¢eviriye katkisini esirgemeyen Dog¢. Dr. M. Emin
Masali'ya da tesekkiirii bir borg biliriz.

1 Bakara 2/116.

2 el-Mebani isimli eserin miiellifi yukarida zikredilen bu ihtilafin Sam ve Irak Mushaflarinda oldugunu
zikretmektedir. Zira Abdullah b. Amir }J’LE seklinde okurken, Iraklilar ise !}J’LE; seklinde okumaktadirlar.

Bk. Jeffery, Mukaddimetan, s. 118.
3 Bakara 2/132.



‘elif’4 ile sair mushaflarda ‘elif’siz; "\ji)l.;” kelimesinin Medine mushafinda ‘vav’sizs
yazilmasi, yine Medine mushafinda “j‘*f"; Y 3}3"6 seklinde yazili olan ayetin diger

mushaflarda f;;dl 3+ seklinde yazili olmasi, ayn1 mushafta “z=€ 64—4"7 seklinde

-n

‘*.’sizé olmasi ile “ j H 5" ve " J.SL”g farklihg: gibi kiiciik farklihiklar bulundugunu

gozlemlediler.
Soylendigine gore istinsah edilen mushaf Ubeyy b. Ka'b’a sunuldugunda 0

bu mushafta ii¢c harfte degisiklik yapmigtir: Zira “* /”? yerine a...,fjg yazmistir.

Mushafta “Z,, 55l J@u seklinde iken onu “J@;.Z” olarak yazmis; yine mushafta “¥
@ w@- 45" seklinde iki 1am’ ile yazili iken ‘lam’lardan birini silmistir.

Kur’an imlasinda mutat olan imla seklinin 6tesinde bir imlaya sahip olan

o 3

yerlerden bazilari sunlardir: “<G ”g;:"lo “@ s ks, “Cl.;”lz “uLle C.\I”" 13,

Yine “:Y3a Ji”, “OGsIN3R JB”, “dLA0a BT ve ‘1558 U,.U\ J&” seklinde Kur'an'in

dort yerinde edatlar ayrik olarak yazilmislardir.14

@

Keza “Si1"15 kelimesi bazi yerlerde ‘vav’ ve ‘elif’ ile yazilmistir. Yine “ [ 2

« A

j,g.;jil"m climlesinde ("Tj” kelimesi) ‘hemze’den sonra bir ‘ya ziyadesiyle

yazilmistir. “Cle £155 55”17 da ‘hemze’ sonrasinda ‘vav’ ile yazilmistir. “ Sl )
4 el-Mebani isimli eserin miiellifi yukarida zikredilen bu ihtilafin iki noktada oldugunu zikretmektedir:
Medineliler ile Samlilar arasinda elif konusundaki ihtilaf yazim hususundadir. Zira Medineliler 3 &3

seklinde yazarlarken, $amlilar ise 5 3 biciminde yazarlar. ikinci husus ise okuma noktasindadir.
Sam ehlinin Karisi olan Abdullah b. Amir, 2515 seklinde, Irakhlar ise elif olmadan kelimeyi okurlar.

5 el-Mebdni isimli eserin miiellifi yukarida zikredilen bu ihtilafin Sam ve Irak Mushaflarinda oldugunu
zikretmektedir. Zira Abdullah b. Amir !}QJL; seklinde vavsiz okurken, Iraklilar ise 1}241.4; biciminde

okumaktadirlar. Bk. Jeffery, Mukaddimetan, s. 117, 118.

6 Lokman 31/12.

7 Tevbe 9/100.

8 el-Mebdni isimli eserin miiellifi yukarida zikredilen bu ihtilaf hakkinda bir agiklamada
bulunmamaktadir.

9 el-Mebdni isimli eserin miiellifi yukarida zikredilen bu ihtilafin Sam ve Irak Mushaflarinda oldugunu
zikretmektedir. Zira Abdullah b. Amir ;}!L 5 oL seklinde okurken, Iraklilar ise “be” harfi olamadan

okumaktadirlar. Bk. Jeffery, Mukaddimetdn, s. 118.

10 Bk. Jeffery, Mukaddimetdn, s. 151. Genellikle burada ve kendisinden sonraki gelen kelimelerde ‘lame’l-
fiil’ zikredilmektedir.

11 Bk. Jeffery, Mukaddimetdn, s. 152; Dani, el-Mukni, s. 108.

12 Bk. Jeffery, Mukaddimetdn, s. 152; Dani, el-Mukni, s. 108.

13 Bk. Jeffery, Mukaddimetdn, s. 152; Dani, el-Mukni, s. 108.

14 Bk. ed-Dani, el-Mukni, s. 75, “Maktu ve Mevsul Fasli”.

15 Tipki Allah’n su soziinde oldugu gibi as 5 5e 1558 2,401 150 J&” (Mi'minun 23/24) Burada Y| ifadesi vav

ve elif yazilmistir.

16 Nitekim Allah’in su séziinde oldugu gibi “ _,.._J.Ul! SR S\ Ay ‘L ifadesi hemzeden sonra ya ile

yazilmistir. Bk. ibn Ebi Davd, el-Mesahif, s. 107.
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tir. “Cls ¢155 505”17 da ‘hemze’ sonrasinda ‘vav’ ile yazilmugtir. “ & (Gl 1s"18, “ GEE

-

.fb."l‘? ve “6)3” kelimelerinde de bu tarz yazim farkliliklari mevcuttur.

w8 4 ok
|

Nahl shresindeki “c533Y”, Tevbe sliresindeki “I,25595"20 ve Al-i Imran’daki

";3 G ifadelerizt de elif ziyadesiyle yazilmislardr.

Bu ve buna benzer yazimlarla ilgili olarak séyle bir degerlendirmede bulu-
nulmustur: “Bu yerlerin bazilar1 Kureys lehgesi iizere yazilmis, bazilarinin yazimi
ise Huzely ve Haris b. Ka’'b lehgeleri dogrultusunda olmustur. Muhtemelen Kur’an’i
istinsah eden kimse, mushafin imlasin1 daha renklendirmek amaciyla muhtelif ka-
bilelerin lehgesel 6zelliklerini bir arada sunuyordu. Bu durum kimi lehcgelerde g6z-
lemlenen imale, idgdm, gunne, tefhim, terkik gibi (lehcesel) hususlarla benzerlik
arz etmektedir.

Efendimiz’in (s.a) “Kur’dn yedi harf iizere indirilmistir.”22 hadisi hakkinda
soyle denilmistir: “Bu hadiste, kelimelerin tasimis oldugu cihetler kastedilmekte-
dir. Bu vecihler ise yedi kiraat imaminin kelimelerin imdle, ismam ve idgadm gibi
durumlarda ihtilafa diistiigii yerlerdir.”

Bu hususla alakali olarak baska bir yorum da sudur: “Hadisteki yedi harf hu-
susu, Allah’in kullarina sagladigi bir kolaylik olmasi yoniiyle, yedi dildeki farkliliga
hamledilmistir. Zira her kavmin dili, genel akisi icinde oldugu gibi devam ediyordu.
Bundan dolay1 Allah Teal3, Kur’an'in okunmasini kullarina bir rahmet ve sefkat
olsun diye kolaylastirdi.”

Bu cercevede sdyle bir yorum da dillendirilmistir: “Bu yedi harften maksat,
Kur’'an'in yedi tiir yorumudur. Zira Efendimiz (s.a) soyle demistir: “Her ayetin bir
zahiri bir de batini vardir.”. iste Peygamberimiz ayetlerin bu batinim “hurif” sek-
linde isimlendirmistir. Ciinkii her seyin harfi, onun sonu ve nihayet buldugu sinir1

17 Ol i35 5e i ayetinde ise :I5; ifadesi hemzeden sonra ya ziyadesiyle yazilmistir. Bk. ibn Ebi Daviid,

el-Mesadhif; s. 113.
18 w‘u dgub/_,g seklinde ya ziyadesiyle de yazilmaktadir. Bk. ibn Ebi David, el-Mesahif; s. 108.

19 25 biciminde de yazilmaktadir. Bk. ibn Ebi David, el-Mesdhif, s. 113.

20 ed-Dani soyle soylemektedir: “Bazi Mushaflarda !}L}f\?; biciminde elif olmadan yazilirken,
bazilarinda ise 1,255 ¥ ; seklinde elifle yazilmaktadir.” Bk. Dani, el-Mukni, s. 94. ibn Atiyye de bu
hususla alakal sunlar: zikretmektedir: iau;\( ve | }i*;f\?; ve buna benzer ifadeler, elif ziyadesine en
¢ok ihtiya¢ duyulan kelimeleridir. C’.;J ifadesindeki elif, yemin lam’yla karistirildigindan dolays, elif
harfinin C'j‘ fiilinden munkati ve zayi oldugu zannedilmistir. Bundan dolayz iki fiile ilave edilmesi i¢in,

elif harfi ziyade olarak yazilmistir. Bu durum da te’kid iceren ifadeler i¢in boyle devam etmistir.”
Jeffery, Mukaddimetan, s. 142.
21 Al-i Imran 167. ayetteki ifade mevcut Mushaflarda su sekilde yazilmaktadur: V_%LM\! Ve ] 1J6”

YA

Ayrica Zerkesi'nin “Arap olmayanlarin Kur’ant Yazmasi (Kitabeti)” bashigl altinda zikrettiklerine
bakilabilir. Zerkest, el-Burhdn 1, 380 vd.
22 Buhari, VI, 185; ez-Zerkesi, el-Burhdn, 1, 211.
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olmaktadir. Buna gore “hurifu’l-meani” ifadesi “manalarin kendisinde son buldu-
gu/tiikendigi sinirlar” anlamina gelmektedir. Zira harfler, zahir olan anlamalarin
disarida birakmaksizin batini manalar ve sirlarin da zarfidirlar, dolayisiyla lafzin
dogrudan isaret etmedigi, ibare ve kelimenin de kendisi icin vazedilmedigi seyle-
re/anlamlara da delalet ederler. Nasip olursa bu hususa ileride deginecegiz.

Sonra surasi bir gercek ki, Kur’an’in niizul tertibi siire slire, ayet ayet vahiyle
tayin edilmis olup bu husus, elinde sahih rivayetler ve acik nasslar bulunan seckin
alimlerin disindakilerin vakif olamayacagi hususlardandir. Kur’an'in inis siralamasi
hakkinda yegane bilgi sahibidirler. Nakledilen siireler konusuna gelince, nasil olu-
yor da farkl rivayetler tizerinden nazil oluyor? Bir kisim streler Medeni, bir kisim
stireler Mekkidir. Peki, bu farkliliklar bes farkli mushafa nasil yazilmistir? Kur’an’in
tertibi hususunda raviler arasinda ortaya ¢ikan bu farklilklar: tek bir tabloda top-
layarak, bu ihtilaflar1 gérdiik ve netice itibariyle bu farkliliklari oldugu gibi aktar-
dik. Bu hususu nakleden kimsenin bununla alakali hi¢cbir sorumlulugu bulunma-
maktadir. Ayrica biz bu bahiste bu farkliliklara, uzun, orta, ve kisa stireleri de dahil
ettik.

Bu rivayeti aktardigimiz kisilerin hepsi sika (giivenilir) kimselerdir. Rivayet-
lerin aktarilmis oldugu kitaplarin hepsi muteberdir. Bu mesele etrafinda siipheler
yer almamaktadir.23 Sen muhtemelen diger tefsir kitaplarinin icerisinde bu farkl-
liklar1 bulamazsin. Tefsir kitaplari bu farkliklardan yoksundur. Bu miifessirlerin bu
farkliliklar1 bilmeyip onlara itimat etmediklerinden degil. Bu konuyla ugrasmanin
faydasinin az olup ondan alikoyan énemli seylerin ¢oklugundan kaynaklanmakta-
dir. Ben, siirelerin Mushaflardaki farkh dizilisini tabloya buldugum sekliyle aktar-
dim. Allah dogruyu ve hayri en iyi bilendir.

Tablo 1: Niizul Sirasina Gore Tertip Edilen Mushaflar/Rivayetlerz+

Mukatil b. Mukatil yoluyla Hz. ; ;

Siillayman'in25  Rica- o " | Ibn Abbas Ibn Vakidz6 Cafer es-Sadik
. Ali’ den

linden

ikra’ ikra’ ikra’ ikra’ ikra’

Nun Nun Nun Nun Nun
Ve’d-Duha Miizzemmil Ve’d-Duha Miizzemmil Miizzemmil
Miizzemmil Miiddessir Miizzemmil Miiddessir Miiddessir
Miiddessir Tebbet Miiddessir Tebbet Tebbet
Tebbet Kuvvirat Fatiha Kiivvirat Kiivvrirat
Kuvvirat Ala Tebbet A'la A'la

A'la Leyl Kuvvirat Leyl Leyl

2B i j}jmj ifadesi etrafinda dolasmak ve ona yaklasmak anlamindadir. Bk. Ebu’l-Fadl, Muhammed b.
Miikrim ibn Manzur, Lisanu’l-Arab, ,s» mad. o4 ifadesi de yan ve avlu anlaminda kullanilmaktadir.
Bk. ibn Manzur, Lisanu’l-Arab, - mad.

24 Asil metinde sira, sure ve ebced hesabina gére numaralar zikredilmektedir. Ancak biz sadece sure
isimlerini sirayla ve metinde nasil zikredildiyse ona gore vermeyi uygun gordiik. (Cev.)

25 Bu mukaddimenin yedinci faslinda Mukatil b. Siilleyman’in biyografisine ayrintili olarak yer
verilecektir.

26 Asil ismi Hasan b. Vakid el-Mervezi. Kendisi miifessir bir kimsedir. Bu zatin biyografisi de yedinci
fasilda zikredilecektir.
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Fecr Ve’d-duha Leyl Duha Duha
Elem nesrah Elem nesrah Fecr Elem nesrah Elem nesrah
er-Rahman Asr Elem nesrah Asr Asr
Kevser Kevser er-Rahman Adiyat Adiyat
Tekasiir Din (Maun) Asr Kevser Kevser
Din (Maun) Kafirun Kevser Tekasiir Tekasiir
Fil27 Fil Tekasiir Din (Maun) Din (Maun)
Kéfirun fhlas Din (Maun) Kafirun Kafirun
fhlas Tekasiir Fil Fil Fil

Necm Necm Kafirun Felak Felak
el-A'ma (Abese) el-A'ma (Abese) fhlas Nas Nas

Sems Kureys Necm fhlas fhlas
Buruc Karia el-A'ma (Abese) Necm Necm

Tin Kiyame Kadr Abese Abese
Kureys Hiimeze Sems Kadr Kadr
Karia Miirselat Buruc Sems Sems
Kiyame Kaf Tin Buruc Buruc
Hiimeze Tarik Kureys Tin Tin
Miirselat Kamer Karia Kureys Kureys
Kaf Sad Kiyame Karia Karia
Beled Cin Hiimeze Kiyame Kiyame
Tarik Yasin Miirselat Hiimeze Hiimeze
Kamer Furkan Kaf Miirselat Miirselat
Sad Melaike (Fatir) Beled Kaf Kaf

Araf Meryem Tarik Beled Beled

Cin Taha Kamer Tarik Tarik
Yasin Vakia Sad Kamer Kamer
Furkan Su'ara Araf Sad Sad
Melaike (Fatir) Neml Cin Araf Araf
Meryem Kasas Yasin Cin Cin

Taha Hud Furkan Yasin Yasin
Su'ara Yusuf Melaike (Fatir) Furkan Furkan
Neml Hacc Meryem Melaike (Fatir) Melaike (Fatir)
Kasas En’am Taha Meryem Meryem
Beni israil Saffat Su’ara Taha Taha
Yunus Lokman Neml Vakia Vakia
Hud Sebe Kasas Su'ara Su’ara
Yusuf Rum Beni [srail Neml Neml

Hicr Kadr Yunus Kasas Kasas
En’am Ve's-Semsii Hud Beni israil Beni israil
Saffat Buruc Yusuf Yunus Yunus
Lokman Tin Hicr Hud Hud

Sebe Mi’'min En'am Yusuf Yusuf

Elif Lam mim es-Secde Ha mim es-Secde Saffat Hicr Hicr
Hamim el-Mi’'min Duhan Lokman En'am En'am

Ha mim es-Secde Ha mim ayn sin kaf Sebe Saffat Saffat

Ha mim ayn sin kaf Casiye Ziumer Lokman Lokman
Zuhruf Ahkaf Mi'min Sebe Sebe
Duhan Kehf Ha mim es-Secde Ziimer Ziimer
Casiye Elif lam mim es- Secde Ha mim ayn sin kaf Mii’min Mii’min
Ahkaf Enbiya Zuhruf Ha mim es-Secde Ha mim es-Secde
Zariyat Nahl Duhan Ha mfm ayn sin kaf Ha mim ayn sin kaf
Gasiye Nuh Casiye Zuhruf Zuhruf
Kehf [brahim Ahkaf Duhan Duhan
Nahl Tur Zariyat Casiye Casiye
Nuh Miilk Gasiye Ahkaf Ahkaf
ibrahim Hakka Kehf Zariyat Zariyat

27 Bu sureyle ilgili olarak Hz. Peygamber soyle demistir: “Fil ve Kureys sureleri birbirinden ayirt
edilmeksizin okunur.” Duha ve Insirah sureleri icin de Hz. Peygamber’den benzer bir rivayet

aktarilmistir.
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Enbiya Mearic Nahl Gasiye Gasiye
Mii'minun Nebe Nuh Kehf Kehf

Rad Naziat ibrahim Nahl Nahl

Tur Zariyat Enbiya Nuh Nuh

Miilk insakkat Mi'minun ibrahim ibrahim
Hakka Infatarat Rad Enbiya Enbiya
Mearic Zimer Tur Mii'minun Mii'minun
Nebe Ankebut Miilk Eliflam mim es-Secde Eliflam mim es-Secde
Naziat Yunus Hakka Tur Tur
infatarat Hicr Mearic Miilk Miilk
insakkat Mii'minun Nebe Hakka Hakka
Rum Mutaffifin Naziat Mearic Mearic
Ankebut Enfal infatarat Nebe Nebe
insan Bakara insakkat Naziat Naziat
Ziimer Al-i imran Rum infatarat infatarat
Vakia Nisa Ankebut insakkat insakkat
Mutaffifun Maide Mutaffifun Rum Rum
Fatiha Ahzab Bakara Ankebut Ankebut
Bakara28 Miimtehine Enfal Mutaffifun Mutaffifun
Enfal Hadid Al-i imran Bakara Bakara
Al-i imran Muhammed Hasr Enfal Enfal

Hasr Rad Ahzab Al-i imran Al-i imran
Ahzab Rahman Nur Ahzab Ahzab

Nur insan Miimtehine Miimtehine Miimtehine
es-Samed Talak Fetih Nisa Nisa

Fetih Lem Yekun Nisa iza ziilzilet iza ziilzilet
Nisa Sems iza ziilzilet Hadid Hadid

iza ziilzilet iza ziilzilet Hacc Muhammed Muhammed
Asr Nasr Hadid Rad Rad

Hacc Nur Muhammed Rahman Rahman
Hadid Miinafikun insan insan insan
Muhammed Miicadele Talak Talak Talak
Talak Hucurat Lem yekun Lem yekun Lem yekun
Kadr Lime tuharrimu Cuma Hasr Hasr

Lem yekun Cuma Eliflam mim es-Secde Nasr Nasr

Cuma Saff Miinafikun Nur Nur
Miinafikun Tevbe Miicadele Hacc Hacc
Miicadele Felak Hucurat Miinafikun Miinafikun
Hucurat Nas Lime tuharrimu Miicadele Miicadele
Lime tuharrimu Fetih Tegabiin Hucurat Hucurat
Tegabun Karia Saf Lime tuharrimu | Lime tuharrimu
Saf Adiyat Maide Saf Saf

Maide Araf Tevbe Cuma Cuma
Tevbe Beni israil Nas Tegabiin Tegabiin
Nasr Gagiye Vakia Fetih Fetih
Adiyat Adiyat Tevbe Tevbe
Felak Felak Maide Maide

Nas Nas

Bu tabloda Cafer es-Sadik, Fatiha suresini zikretmemistir. Kendisi bu husus
hakkinda soyle demistir: “Fatiha ve Bakara stireleri tek bir ciiz icindedir. Bu iki
surenin tamamu tek bir sure gibidir”. Muavvizeteyn sureleri de (bu mushafta) hasi-

ye seklinde zikredilmistir.

28 Bu sureye kadar zikredilen surelerin tamami Mekki'dir. Ancak Mekki surelerin sonuncusu hakkinda
ihtilaf ortaya ¢ikmistir. ibn Abbas Mekke’de son nazil olan surenin Ankebut oldugunu zikrederken,

Miicahid’den aktarilan bir rivayete gére Mekke’de nazil olan son sure Mutaffifin’dir.
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ibn Vakid mushafinda ise Fatiha suresi diismiistiir. Bu mushaf ile Cafer es-
Sadik’in mushafi arasindaki yegane ihtilaf Fatiha suresi izerinde olmustur.

Hz. Ali'nin mushafinda ise Maide, Zuhruf, Tegabiin ve Beled sureleri diis-

mustur.

Tablo 2: Mushaf Tertibine Gore Surelerin Dizilisi

Hz. Osman’in Mushafi ibn Mesud?? Mushafi Ubey b. Kab3° Mushafi Muhammed b. Halid el-Berki ibn Vadih’in3?
31 Rivayeti Tarihi'nden

Fatiha Fatiha Fatiha Ummii'l-Kitab Fatiha

Bakara Bakara Bakara Bakara Bakara

Al-i Imran Nisa Nisa Meryem Yusuf

Nisa Al-i Imran Al-i Imran Zuhruf Ankebut

Maide Araf En’am Duhan Rum

En’am En’am Araf Casiye Lokman

Araf Maide Maide Ahkaf Elif lam mim Secde

Enfal Yunus Yunus Muhammed Ha mim es-Secde

Tevbe Tevbe Enfal Fetih Zariyat

Yunus Nahl Tevbe Fecr Insan

Hud Hud Hud Beled Naziat

Yusuf Yusuf Meryem Sems Kiivvirat

Rad Kehf Suara Leyl Infatarat

Ibrahim Ben Israil Hacc Duha Insakkat

Hicr Enbiya Yusuf Elem nesrah Ala

Nahl Taha Kehf Tin Tkra’

29 Miifessirler bahsinde biyografisi hakkinda bilgi verilecektir. ibn Mesud’'un Mushaf'indaki surelerin
dizilisiyle alakali baska bir rivayet de bulunmaktadir. ibn Nedim bu rivayeti Fazl b. Sazan’dan
nakletmektedir. Bk. ibn Nedim, el-Fihrist s. 29. Bu hususla alakali ibn Nedim'in aktardig) rivayeti
Suyuti de Ibn Este-Cerir b. Hamid tarikiyle nakletmektedir. Bk. Suyuti, el-itkdn 1, 66.

30 Miifessirler bahsinde biyografisi hakkinda bilgi verilecektir. ibn Nedim, Ubey b. Kab’in mushafi
hakkinda Fazl b. $azan’dan naklen pesi sira baska rivayetler de aktarmaktadir. Bk. ibn Nedim, el-
Fihrist, s. 29.

31 Asil ismi Ebu Abdullah Muhammed b. Halid b. Abdurrahman b. Muhammed b. Ali el-Kummi. Bu zat
Hadis alaninda meshur olmus énemli alimlerden birisidir. Ayrica imam Kazim ve Riza déneminde
yasamis olup, imam Cevad dénemine de yetismistir. Eserlerinden bazilar1 sunlaridir: et-Tabsira, el-
Mehadsin, er-Ricdl, Kitabu't-Tenzil, Kitabu't-Tefsir, Bk. Sadr, Te’sisu’s-Si’a, s. 259, 330; Tusi, el-Fihrist, s.
118.

32 Ahmed b. Ebu Yakub b. Vadih. Bilinen ismiyle Yakubi. islam cografyasini dogu ve bati olmak iizere her
yerini dolasmistir. Yazdig: tarih kitabinda kendisinin Sii oldugunu zikreder. Kendisi haricinde uzak
durdugu pek ¢ok hususu eserinde zikretmektedir. Hicri 278 yilinda vefat etmistir.
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Beni Israil Mii’minun Nahl Ikra’ Lem yekiin
Kehf Su’ara Zuhruf Al-i Imran Al-i Imran
Meryem Saffat Beni Israil Saffat Hud

Taha Ahzab Ziimer Sad Hicr
Enbiya Hacc Taha Ziimer Hacc
Hacc Kasas Enbiya Duhan Araf
Mi'minun Nahl Kasas Ha mim es-Secde Duhan
Nur Nur Mi’'minun Ha mim ayn sin kaf Rahman
Furkan Enfal Sebe Hucurat Hakka
Suara Meryem Ankebut Kaf Mearic
Neml Ankebut Furkan Zariyat A’'ma
Kasas Rum Mii'min Tur Sems
Ankebut Yasin Rad Amme yetesaelun Kadir
Rum Furkan Kasas Naziat Ziilzilet
Lokman Hicr Neml Abese Hiimeze
Elif lam mim es-Secde Rad Saffat Inna enzalnahi Fil

Ahzab Sebe Sad Lem yekiin Yunus
Sebe Melaike Yasin Nisa Nisa
Melaike (Fatir) Ibrahim Hicr Rum Nahl
Yasin Sad Ha mim ayn sin kaf Lokman Mi'minun

33 Abdullah b. Mesud’un sure siralamasinda Nahl suresi daha dnce zikredilmesine ragmen burada tekrar
zikredilmistir. Burada Nahl suresi yerine Neml suresinin yazilmasi daha dogrudur. Biz bu diizeltmeyi
Nahl suresinin Mekki bir sure oldugu hususundaki icmaya binaen tashih ettik. Bu tashihten sonra ibn
Este’nin rivayeti de bu siralamaya daha uygun diisecektir.
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Saffat Muhammed Rum Elif lam mim es-Secde Yasin

Sad Lokman Zuhruf Ahzab Ha mim ayn sin kaf
Ziimer Ziimer Ha mim es-Secde Sebe Va'kia
Miimin Mii'min Ibrahim Melaike Melaike

Ha mim es-Secde Zuhruf Melaike Yasin Miiddessir
Ha mim ayn sin kaf Secde (Fussilet) Feth Necm Din (Maun)
Zuhruf Ha mim ayn sin kaf Muhammed Kamer Tebbet
Duhan Ahkaf Hadid Hakka Ihlas
Casiye Casiye Nuh Mearic Nasr
Ahkaf Duhan Ahkaf Nuh Karia
Muhammed Fetih Kaf Cin Buruc
Fetih Hadid Duhan Ala Tin
Hucurat Hasr Lokman Gasiye Nahl

Kaf Elif lam mim es-Secde Casiye Maide Maide
Zariyat Kaf Miicadele Furkan Yunus

Tur Talak Miilk Suara Rad

Necm Hucurat Elif lam mim es-Secde Neml Meryem
Kamer Miilk Rahman Kasas Su’ara
Rahman Tegabiin Va'kia Ankebut Zuhruf
Vakia Miinafikun Cin Rahman Hucurat
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Hadid Cuma Necm Vakra Kaf
Miicadele Saf Mearic Talak Kamer
Hasr Cin Miizzemmil Lime tuharrimu Miimtehine
Miimtehine Nuh Miiddessir Miilk Talak

Saf Miicadele Kamer Nun Beled
Cuma Miimtehine Tur Insan Elem nesrah
Miinafikun Lime tuharrimu Zariyat Miirselat Adiyat
Tegabun Rahman Nun Iza ziilzilet Kevser
Talak Necm Hakka Adiyat Kafirun
Lime titharrimu Zariyat Hasr En’am En’am
Miilk Tur Miimtehine Taha Beni Israil
Nun Kamer Miirselat Enbiya Enbiya
Hakka Hakka Nisa Hacc Furkan
Mearic Vakra Insan Mii'minun Kasas

Nuh Nun Kiyame Nur Mii'min
Cin Naziat Kiivvirat Hadid Miicadele
Miizzemmil Mearic Naziat Miicadele Hasr
Miiddessir Miiddessir Talak Hasr Cuma
Kiyame Miizzemmil Tegabiin Miimtehine Miinafikun
Insan Mutaffifin A'ma Karia Nun
Miirselat A'ma Mutaffifin Tekasiir Cin

Nebe Insan Insakkat Asr Miirselat
Naziat Kiyame Tin Hiimeze Duha

A'ma Miirselat Ikra’ Fil Nuh
Kiivvirat Nebe Hucurat Kureys Tekasiir
Infitar Kiivvirat Miinafikun Araf Araf
Mutaffifin Infarata Cuma Ibrahim Ibrahim
Insakkat Gasiye Lime tuharrimu Hicr Kehf

Biiruc Ala Fecr Nahl Nur

Tarik Leyl Beled Beni Israil Sad

Ala Fecr Leyl Kehf Zimer
Gasiye Buruc Infatarat Saf Casiye

Fecr Ingakkat Sems Cuma Muhammed
Beled Tkra’ Buruc Miinafikun Hadid
Sems Beled Tarik Tegabiin Miizzemmil
Leyl Duha Ala Miizzemmil Kiyame
Duha Tarik Gasiye Kiivvirat Nebe

Elem nesrah Adiyat Saf Eraeyte Gasiye

Tin Din (Maun) Lem yekun Kevser Fecr

Tkra’ Karia Duha Kafirun Leyl
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Kadir Lem yekiin Elem nesrah Nasr Nasr

Lem yekiin Sems Karia Enfal Enfal

[za ziilzilet Tin Tekasiir Tevbe Tevbe
Adiyat Hiimeze Asr Yunus Taha
Karia Leyl Hiimeze Hud Sebe
Tekasiir Kureys Iza ziilzilet Yusuf Melaike
Asr Tekastiir Adiyat Rad Saffat
Hiimeze Kadir Fil Miiddessir Ahkaf

Fil Iza ziilzilet Kadir Kiyame Fetih
Kureys Asr Kafirun Infatarat Tur

Din (Maun) Nasr Nasr Mutaffifin Necm
Kevser Kevser Tebbet Insakkat Saf
Kafirun Kafirun Kureys Buruc Tegabiin
Nasr Tebbet Din (Maun) Tarik Talak
Tebbet Thlas Kevser Tebbet Lime tuharrimu
Thlas Thlas Thlas Mutaffifun
Felak Felak Felak Nas

Nas Nas Nas Felak 34

Kitabu'l-Istignd fi Suveri’l-Kur’an3s isimli eserde Eb(i Abdullah Hiiseyin b.
Ahmed er-Razi’den aktarildigina gore; Tuvel36 olan yedi siire sunlardir: “Bakara, Al-
i Imran, Nisa, Maide, En’am, Araf, yedincisi ise Enfal stiresidir.

es-Seb’u’l-Mesani olan sireler: Bunlar yedi sure olup ilki Yunus stresi, so-
nuncusu ise Nahl stresidir. Digerleri ise sirayla; Hud, Yusuf, Rad, ibrahim, Hicr s@-
releridir. Uzun olan yedi sfre, Kur'an'in basinda bulunmaktadir. Seb’u’l-Mesani
olan streler ise gerek uzunluklar gerekse tasidiklari anlamlar itibariyle bu yedi
uzun strenin ardindan gelmektedirler. Bir goriise gore ise es-Seb’u’l-Mesani Fatiha
stiresidir. Clinkii Fatiha her namazda tekrar tekrar okunmaktadir. Yine Fatiha su-
resinden sonra gelen sekiz uzun surenin anlami onun/Fatiha’min igeriginde yer
almaktadir ki bu husus ileride gelecektir.

34 Niishada bu satirdan sonra, egik bir bicimde Ubey b. Kab’in mushafinda yer alan iki sure Hafd ve Hul’
sureleri yer almaktadir. Nitekim bu sureler pesi sira sdyle gegmektedir:
o W Ry iy 0 55 5 i i ke 25 Sl U] gl

Goee JUSTL Gl OF oy g 5 5 Sl i Wi 5 (o 1y e 5 o U 5 s A1 gl

35 Bu eser Kitabu’l-Istina olarak goriinmektedir. Ancak meshur olan ismi, el-Istigna fi ilmi’l-Kur’dn.
Benzer bir durum Tefsiru’l-Udfuvi iginde gecerlidir. Miiellifi Muhammed b. Ahmed el-Mukri en-
Nahvi'dir. Hicri 388 senesinde vefat etmistir. Tefsirini 120 cilt hacminde telif etmistir. Bu eserini 12
yil zarfinda ortaya ¢ikarmistir. Bk. Katip Celebi, Kesfii’z-Zuntin 1, 79, 331.

36 J,kil ifadesinin ¢ogulu | LI ‘dir. Milennesi ise J;bY! ‘dur. Bu sureler bu isimle isimlendirilmistir. Zira

bunlar Kur’an’in en uzun sureleridir. Bk. Tabersi, Mecme’u’l-Beydn 1, 14.
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Mitin olan sireler ise; “Isra suresiyle baglayip Mii’minun suresiyle son bulan
Isr3, Kehf, Meryem, Taha, Enbiya, Hacc ve Mii'minun sirelerinden ibarettir.3? Bu
stirelere “miin” denmistir. Ciinkd bu strelerden her biri yiiz veya o civarda bir
ayeti icermektedir ve yedi uzun sureden sonra gelirler.

Mufassal surelere gelince, bulundugu iizere bu sureler kisa olduklari, hemen
peslerinden bir baska sure gelmesi sebebiyle “mufassal” olarak isimlendirilmisler-
dir. Bir goriise gore ise, bu surelere ‘mufassal’ denmesinin sebebi onlarin ‘beyan’i
ve ‘tafsili aciklamay1’ iceriyor olmasindan dolayidir. Bu goriislerden ilki daha dog-
rudur. Ciinkii mufassal sureler diger surelerden beyan ve tafsil yoniiyle fazla degil-
dir.

el-Muhtdr fi'l-Kiradt isimli eserde, Ebi Bekir Muhammed b. Musa es-
Seydelant’den aktarildigina gore es-seb’ut-tuvel (yedi uzun sure) su yedi suredir:
“Bakara, Al-i Imran, Nisa Araf, En’am, Maide, Y(inus.” Ebu Ubeyde sdyle demistir:
“Enfal suresi, Mesdni olan surelerdendir ki bu sure Medine’de nazil olan ilk surele-
rin arasinda yer almaktadir. Yunus suresi ise Mekke’de nazil olmustur.38

Mitin olan sureler on bir tanedir. Bunlar: Berde, Nahl, Hud, Yusuf, Kehf, isr3,
Enbiya, Taha, Mi’'mindin, Suara ve Saffat sureleridir.

Mesani olan sureler ise 20 tanedir. Bunlar: Ahzab, Hacc, Neml, Kasas, Nur,
Enfal, Meryem, Ankebt, Rum, Yasin, Hicr, Rad, Furkan, Sebe, Fatir, ibrahim, Sad,
Muhammed, Lokman ve Ziimer sureleridir.

(Huruf-u mukatta harflerinden olan) ‘Ha Mim’ ile baslayan sureler 7 tanedir
Bunlar: Mii'min, Zuhruf, Fussilet, Sura, Duhan, Ahkaf ve Casiye sureleridir.

Miimtehine olan sureler 14’tiir. Bunlar: “Fetih, Hadid, Hasr, Secde, Kaf, Ta-
lak, Hucurat, Miilk, Tegabiin, Miinafikiin, Saff, Cin, Nuh ve Miicadile sureleridir.

Mufassal sureler ise 49 sureden ibarettir ki bunlar1 Ebi Bekir Muhammed b.
Musa es- Seydelani tek tek saymistir.

Kitabu'l-Istignd’da gecen bir hadiste Resulullah (s.a) séyle buyurmustur:
“Bana Tevrat'n yerine es-Sebu’l-Tuvel, Incil'in yerine mitin, Zebur'un yerine ise
mesdni verilmistir, mufassal olan surelerle ise ben (6nceki peygamberlerden) ayri-
calikli kilindim. 39

Said b. Ciibeyr “Andolsun ki, biz sana tekrarlanan yedi ayeti (Fatihay1) ve ylice
Kur'dn't verdik.” 40 ayeti hakkinda sdyle demistir: “Buradaki seb-i mesani, seb-i
tuvel/yedi uzun suredir ki bunlar Bakara, Al-i Imran, Nisa, Maide, En’am, Araf, ve
Yunus sureleridir. Nitekim Yunus siresi (bu yiizden) “es-Sabia” diye isimlendiril-
mistir.”+1

37 Tabersi, Mecmeu'l-Beyan, (Mukaddime), 1, 14.

38 Suyuti, el-itkdn, 1, 65.

39 Bu rivayetin lafizlar farklilik géstermektedir. Bk. es-Suyuti, el-itkan, 1, 58; Taberst, Mecme’u’l-Beydn,
(Mukaddime), 1, 14; Muhammed Bakir el-Meclisi, Bihdru’l-Envar fi Ahbdr-i Eimmeti’l-Ethdr,
Miiessesetii’'l-Vefa, Beyrut 1983, LXXXIX, s. 27.

40 Hicr 15/87.

41 Ayette zikredilen “mesani” ifadesinin Fatiha suresi oldugu da zikredilmektedir. Tabersi ve bunu
nakleden imamlarimizdan birisi de bu gériisii zikretmistir. Bk. Tabersi, Mecme’u’l-Beydn, 1, 14.
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Yahya b. Haris ed-Dinari de benzer seyler sdylemis ve sunu eklemistir:
“Enfal ve Berae sureleri Tuval surelerden sayilmazlar.”
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Calismada, mevcut ezell tespit diislincesinin olusmasinda etkin olan ilkel ya-
zilimin toplumsal tabakalardaki kadim izdiisiimiinii takip edecegiz. Insan sorumlu-
lugunu Tanrilar lehine yok sayan bir anlayisla karsi karsiya oldugumuzu bilmeliyiz.
Bu disiince sekli, tarih boyunca insanlhigin zihnine musallat olmus negatif bir an-
lama bicimidir. Tarihsel siirecte pagan anlayislar1 merkeze alarak, ezeli tespit dii-
stincesinin beseri koklerini takip ettigimizde gorebildigimiz manzara sudur: Kisisel
sorumlulugu dislayip kaderci egilimi deruhte eden her inanis formu, insan zihnine
sonradan driz olmus menfi bir algi 6rnegidir.

Kader Inanci, gecmis biitiin kavimlerde su veya bu sekilde varligi kabulleni-
len temel bir algi olarak goriilmektedir. Bu inanis sekli esasinda ildhf yazgr'yi icer-
mesi bakimindan ortak bir karakter de arzetmektedir. Bu sekliyle kader algisi, in-
san davranislarinin belirleyiciligi bakimindan kiiltiirler arasinda olusan miisterek
bir konsensiis gibidir. insanlik tarihi boyunca bu zihin akis1 basat bir egilim olarak
varligini siirdiirmiistiir. Varliga sirayet etmis olan bu kaderci yorum bicimi, hayati
ilgilendiren temel ilkelerin kavranis mantiginin hangi paradigmalar iizerinden algi-
landigin bizlere gdstermesi bakimindan énemlidir.

[. Eski Yunan ve Roma’da Ezeli Tespit Diistincesi

Insan ve onun fiillerindeki 6zgiirliigiinii 6ne ¢ikarmayan her diisiince gibi
Yunan diisiincesi de kaderci bir algiya mahkiim olarak gelismistir. Diisiincede agir-
ikl bir yeri olan Tanri ise, vahyin tanimladigi Tek Tanr1 degil, kaderinin hiikkmiine
ram olan ve sinirli gii¢ tasiyan insaniistii varliklardir. Tanrinin yazgisi kavraminda-
ki esas vurgu ise, O’'nun kiilll iradesinde mevcut olan iradi serbestlik ilkesi degil,
yaratmadaki gii¢c ve ilim’e yonelik bir egilim gostermektedir. Kaderi ayarlayan gii-
clin Desten isimli bir mabut oluguna kuvvetle inanan Eski Yunanlhlar, her seyin bir



giicti ve yasasi oldugunu, evrenin yasasinin da kader’den ibaret oldugunu sdylemis-
lerdir. Bu kabullerini bariz hale getiren acgiklama asagidaki tanimin icerisinde ve-
rilmektedir:

“Kader, insan hayatindaki biitiin olaylar1 énceden belirleyen, tabiatiistii bir
giice iliskin dinsel, idealist bir kavrami ifade eder. Bu kader insanlar ve Tanrilar icin
gecerlidir.”

Tespit edebildigimiz sekliyle Eski Yunan diisiincesinde mevcut olan ezelf
kader fikrinin ilk belirgin 6rnekleri destansi ifadelerde goriilmektedir. Bu nedenle
denilebilir ki Tanrilar ve insanlar i¢in de mukadder ve degismez bir kader fikri'nin
ilahi yazgiyla olan iliskisini ilk savunan kisi Homeros olmustur. Antik Yunan ddne-
minde MO. VIIL yiizyillda izmir veya Sakiz Adasi’'nda yasamis olan Iyonyali ozan
Homeros, yalnizca Eski Yunan diisiincesinin efsanevi {iriinleri olarak goriilmeyen,
ayn1 zamanda Bat1 edebiyatinin ilk biiyiik eserlerinden de sayilan ilyada ve Odise
(Odysseia) adli destansi yapitlarinda, kader diistincesinin temeli olan ildhi yazgidan
bahsetmektedir. Homeros, MO. 7. yiizyilda olusturulduguna inamilan ve on yil sii-
ren Truva Savasi’m anlatug llyada Destanr'nda; 6liim gerceginin, insanhgin kendi-
sinden kagcamadig1 kesinlesmis bir kaderi oldugunu ifade etmektedir. Homeros’ a
gore, her éliimlii 6lmek gibi bir kaderle yaratilir. Ustelik ezelde tespit edilmis olan
bu kader, Tanrilar bile icerisine alan hiikmedici bir yapiya? sahiptir. Insanin diinya
tizerindeki kaderi de yasaminin sonu olan 6liimii de bellidir. Kara kader, insani
kader ile 6liim arasina sikistirmistir. Tanrilar ve insanlar ancak bu iki sinirda ugu-
sabilir.3

Homeros, Odise destaninda kaderin varligi ile 6mriin uzun ya da kisa olmasi
ile ilgili pek cok halk inanislarindan bahsetmistir. Ona goére Yunan halki, yalnizca
kendi varliklarini kusatmakla kalmayan, bunun yani sira Yiice Tanrilarinin kader-
lerini bile diizenleyen bu kudretli giice boyun egmistir. Homeros, ad1 gecen desta-
ninda ayrica, ecel ve yazgi fikrini, cesitli vesilelerle 6liimiin mutlakligi baglaminda
ele alarak islemistir. Destanda, iki kavramin anlam yakinliklarini da icermesi ba-
kimindan ecel kavraminin éliim anlamindaki kullanimlarina da rastlamaktayiz. Bu
yakinligi ifade i¢in pek ¢cok pasajda ecel giinii* tesmiyesi kullanilmistir. Kavramlarin
anlam yakinliklar olusturacak sekilde birbirlerinin yerlerine kullanmilmasindaki
temel neden, muhtemeldir ki o6liimle ilgili olarak tedaviilde bulunan terimlerin
mana birlikteliklerinin olmasidir. Homeros, bu yakinlhig1 anlatirken, her seyin 6liim-
le belli olmasi temasin1 merkeze alarak bir cati olusturmak istemistir. Ad1 gecen
destanda ecel kavrami icin zaman zaman éliimiin olustugu son noktas agiklamasi
kullanilmistir. Bu son noktaya yaklasan insanoglu ise ecel terleri déke déke 6liir.6

1 Rosenthal-Yudin, Felsefe Sézliigii, s. 249.

2 Homeros, inada, s. 384; Voltaire, Felsefe S6zltigii, 1, 284.
3 Homeros, inada, s.488, 529, 532; Odysseia, s. 109.
+Homeros, Odysseia, s. 272.

5 Homeros, Odysseia, s. 216, 276; inada, s. 400, 541.

6 Homeros, Odysseia, s. 216.
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Eski Yunan’da halk inamislarindan haber veren bir diger yazar, MO. V. yiiz-
yilda, bugiin itibariyle Tiirkiye sinirlar1 icinde kalan Bodrum Halikarnas’ta yasamis
olan Yunanh Tarih¢i Halikarnassoslu Herodot (Herodotus) (M.0. 484-425)'tur. An-
tik Yunan'in basyapitlarindan biri sayilan eserinin adi ise Herodot Tarihi’dir. Ese-
rin, MO. 450’li yillarda yazildi§1 sanilmaktadir. Herodot’ a gore alinyazisina karsi
gelinmez. Alinyazilarimiz ezeldeki kesin bilgiye gore yazilarak belirlenmistir. Kisi-
ler bu yazgilarini ve buna bagh olarak isledikleri fiillerini degistiremezler. Boylelik-
le, kisilerin kaderlerinin belirlenmis olmasi éliimlerinin de belirlenmis olmasini
beraberinde getirmistir. Zira ona gore: Oliim, kaderi doldurmaktadir.”

Tanrilarin bile, ezeli yazginin tespitlerine gore isleyen bu kader karsisindaki
caresizlikleri, tragedyalara konu olmustur. insanin bu durum karsisindaki talihsiz-
ligi, cesitli metinlerde dokunakli bir dille ifade edilmistir. Antik Yunanin en sofisti-
ke tragedya yazarn olan Sophokles (M0. 497-406), olaylar1 Tanr1 katindan insanlara
indirgeyen basyapiti olan Kral Oidipus (Oedipus Rex)’te bu realiteyi, insanligin ken-
disinden kurtulamadig1 acimasiz bir kader olarak tarif etmistir.s

Helenistik Cag Yunan filozoflarindan olan Stoacilar (MO. 336-264), kader
meselesini “ahlaki” acidan ele almislardir. Onlar; ezeli yazgi'y1 icermesi bakimin-
dan; baht, bereket, fortun, kader, kaza ve éliim kavramlarin ilk kullananlardan sa-
yilmislardir. Stoacilar bu kavramlar “insanin yazgisinin ezeli oldugunu” belirtmek
icin siklikla kullanmiglardir. Stoaci filozoflarin evren algisi ezelf bir yaratict fikri
lizerine insa edilmistir. Bu fikre gore, evrende bir zorunluluk yasasi islemektedir.
Insan da kendisi icin baglayici olan bu yasanin bir eseridir. Herkes istese de iste-
mese de bu yazgiyi takip eder. Bu yazgi insani ve onun davranisini esir alir.

Diislince tarihi siiresince, tiim zamanlarin igerisinde, kendisinden sonraki
dénemleri en cok etkileyen filozoflardan birisi Platon (Eflatun) (MO. 427-347) dur.
Tanrisal yazgiy, insan 6zgiirligii ile uzlastirmaya calisan Eflatun, insanin kotiiliik
islemesinin Tanr1'nin koydugu kanunlardan kaynaklanmadigini belirtmistir. Tanri-
sal kader kétiiliikk icermez. Tanr iyidir. Kétiiliikk, Tanr’dan ¢cikmaz. insam kétiiliige
sevk eden sey, maddi seyler ile huyunun kotii olmasidir.10 Boylelikle Eflatun, kotii-
liikk problemini ontolojik degil, ahlaki acidan ele almistir.

Aristoteles (MO. 384-322), evren ve icindekilerin isleyisinde mecbur bir yasa
fikrinden, ortak bir diizen fikrine gecis saglayan ilk Yunan filozofudur.l® Ona gore
evrendeki her sey bir amac¢ ve bir diizen icerisinde var kilinmis ve boylelikle de
yonetilmektedir. Kainatin isleyisine hakim olan kanun diizen icerisinde yénetilmis-
lik ilkesidir. Aristo, kavramin isim babasi olarak, olusturdugu bu terimin icerigini
de tarif ederek kendisine ait diizenli isleyis sistematigini de gelistirmistir. Zira ona

7 Herodotos, Herodot Tarihi, s. 150.

8 Ozdemir, inkdrci Kétiimserlik, s. 238.

9 Can, age., s. 276; Kam, age., s. 142.

10 Karasan, ITk Cag Yunan Diisiincesi, s. 23, 24; Sena, age., s. 250.
11 Aristoteles, age., s. 88.
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gore evrende olmus olan siire-gelen bir hayatin varligi ancak Tanr1’ ya yakisan bir
niteliktir.12

Aristoteles’e gore, saglikli olma ile uzun ya da kisa 6miirlii olmanin kurallar
ve nedenleri vardir. Bunlar, Tanri’dan verili olan seylerdir. insan, bu kural ve se-
beplere uyup, uzun yasamin gereklerini yerine getirir ise, kendisi icin 6nceden var
edilmis olan bu giicler (mesela nefret duygusu gibi) insana kuvvet verecektir.13
Kader, temelinde zorunlu bir yasami dayatan bir ¢esit ilah1 kurallar manzumesidir.
Tabiattaki zorunluluk ilkesini barindiran esyadaki farkli 6gelerdir. Bu niteligiyle
varlik; 6liim ve zorunlu 6liim’i (ecel-omir siiresi) de kapsayan bir nitelikle bezen-
mistir. Ona gore varliga yerlestirilmis olan diizen, su basat 6gelerin miindemig ol-
dugu bir giic temerkiziiniin odagidir. Bu sebeple hayat su kurallarin cari oldugu
bir diizende islemektedir: “Gelecekte meydana gelecek her sey, zorunlu olarak mey-
dana gelir. Ornegin canl olarak meydana gelmissek, zorunlu olarak élecediz. Ctinkii
o (insan), simdiden kendinde 6liimiin kosulunu, yani bedenin de karsithigini bulur.”14
Bu diisiincesiyle Aristoteles, varligin kendisinde zorunluluk iceren seyleri; kendile-
ri olmaksizin yasamanin miimkiin olmadigi seyler 15 olarak tanimlamaktadir. Bu ilke
esyanin icinde gizli olarak mevcuttur.

Epiktetos, insanin ezeli kader yazgisina binaen, hayatta hitkmiimiiz altinda
olmayan bazi seylerin oldugunu sdyler. Kisilere diisen gorev, kendisine verilmis
olanlarla yetinmesi ve sahip olduklari icin Tanri'ya yakarmasidir. insana yakisan
budur. Nitekim Epiktetos, “Bunlarla yetin ve dua etmesini bil”1¢ tavsiyesiyle Kisile-
rin itaat ve kanaatkarliklarim 6ne ¢ikarmalarini salik vermektedir. Ona gore Tan-
ri’'nin sozi asla degismez. Bu sebeple Epiktetos, insanin Tanrisal iradeyle uyumlu
olmasini ister.1” Kaderi yazan Tanrr'larin basinda gelen Zeus'un su ciimlesi, Eski
Yunan kiiltiirtindeki ezeli yazgi fikrinin temelini gozler dniine sermektedir: Benim
séziim asla degismez ve basa ¢ikilmaz... Epiktetos, ayrica, eserlerinde Kleanthes’e
ait su sozi siirekli tekrar ederek, yazginin ezell olusuna dair kesin olan inancini
siklikla dile getirmistir:

“Ona yol géster ey ulu Zeus ve sen Yazginin Tanrisi/ Bana emrettiginiz yolu
yiiriimeye géniilden hazirim.”8

Pisagor (MO. 570-495), Heraklit (MO. 540-480), Demokrit (MO. 460-370),
Epikiir (MO. 341-270), Eleal1 Zenon (MO. 490-430) ve Kibrish Zenon (MO. 334-263)
gibi kadim Yunan Filozoflar, evrendeki diizeni bir cesit deterministik sistem’e irca
ederek aciklama egilimindedirler.1® Birey ve onun serbest iradesi, kadim felsefl
terminolojinin olusturdugu boyle bir kader algisinda merkezi bir yerde degildir.

12 Aristoteles, age., s. 523, 524.

13 Aristoteles, age., s. 508.

14 Aristoteles, age., s. 303; Sena, age., s. 350.

15 Aristoteles, age., s. 243; Fizik, s. 83.

16 Epiktetos, age., s.16-17, 433, 473.

17 Epiktetos, Tanrisal iradeye teslim olmay1 emreden dinsel bir inan¢ manzarasi var gibidir. Yani ona
gore insan, 6devlerini yapmaly, fakat ilerisini kadere terk etmelidir.” inan, age., s. 412.

18 Epiktetos, age., 5.198, 501.

19 Hangerlioglu, Diistince Tarihi, s. 91; Sena, age., s. 350; Akkad, age., ss. 164-166.
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Bunun aksine olarak ezeli belirlenim fikrinin, Helenistik felsefenin basat bir karak-
teri oldugunu soyleyebiliriz. Eski Yunan dinsel geleneginde; sistemde mevcut olan
diizen fikri, kesin bir sabitlikte islenmis olmasa da, baz filozoflarda bu diisiince
kader inanciyla beraber ele alinarak evrendeki olgular1 agiklamak icin kullanilmis-
tir. Bu kader anlayisi, Plotinus’ta acgik bir sekilde “ezell takdir” lehine bir egilime
donlismiistiir.20

Kacinilmaz kara kader olan 6liim, Zeus ve Hektor gibi Biiyiik Tanrilarin bile
kaderini etkilemistir. Bir tabiat kanunu olan éliim gergegi, yaratilmis olan biitiin
varligin kaderini etkilerken, Tanrilari da bu belirlenimin disinda tutmamistir. Neti-
cede bu ezeli kanun, ayni zamanda biitiin mevcudatin 6miir siiresini belirleyerek,
kisilerin ecellerine matuf yasayacaklari diinya siiresini de kayit altina almistir.21
Her 6liim bu yazgiya gore gelip catmaktadir.

[I. Kadim Dogu Dinsel Geleneklerinde Ezeli Yazgi Diistincesi

Ezell takdir diisiincesi, isldm dis1 eski dinsel metinlerde 6liim vakasinin cer-
cevesini asmayacak bir siglikta ele alinmistir. Kavram, birey 6zgirligiini de kap-
sayan felsefi bir tarzda temellendirilmeye ¢alisilmamis, her seyi kontrol eden Tan-
risal bir giliciin varligi noktasinda ele alinmistir. Yaraticinin kudretine asir1 vurgu
yaparak insanin sorumsuzlugunu 6ne ¢ikaran bu anlayis, tarihsel siirecte nitelik
degistirerek Islam’a kadar ulagsmistir. Bu diisiincenin, eski dinsel geleneklerde or-
tak anlam simetrileri icermesi, kaderciligin insani olan bir egilim oldugunu ortaya
koymaktadir. insanligin anlam dagarcigina dahil edilmis olan ezeli takdir diisiince-
si, tarihsel olarak yakin zamanlarda ortaya ¢ikan bir kabul degil, bidayetten beri
varliga hakim olmus esasl bir diisiincedir. Bu diisiincede baskin olan dinsel figiire
gore, varligin yaraticisi olan Yiice Giig, insani ve evreni siirekli olarak kontrol et-
mektedir. {1ahi kontrol, her seyi kapsamasi hasebiyle insamin kendi eylemlerinin
iradi olan kisimlarini da icermektedir. Bu ayirim ancak isldm vahyi icerisinde yapi-
labilmistir. Belli ki bireysel dzgiirliik fikri bu donem itibari ile insanlik icin liiks sa-
yilan bir ara¢ konumunda idi.

A. Hinduizm’de Ezeli Tespit Diislincesi

Hindistan'in en eski ve en degerli kutsal metinlerine Veda ad1 verilmektedir.
Vahiy ya da ilhAm mahsilii olan Vedalar, (MO. 2000/1500-400) Hinduizm’in en
temel dinsel koleksiyonlarini olusturmaktadir. Hinduizm?2 seklinde tesmiye edilen
bu dinin temel inanc¢larini icermesi bakimindan Vedalar, ¢ok tanrili bir karakter
sergilemektedir. Vedalar'in disinda Hinduizm inanisinin kaynagi olan baskaca din-
sel metinler de vardir. Hint kutsal literatiirii, Tanr1 Brahma’dan bir nefes seklinde
sudur eden Vedalar'm disinda, Brahmanlar (MO. 1000-500), Upanisadlar (MO.
800-400) ve Aranyakalar seklinde isimleri verilmis olan diger dinsel igerikli kolek-

20 Plotinus, Dokuzluklar, s. 43, 59.
21 Gilson, Tanrt ve Felsefe, s. 19, 24.
22 Knott, Hinduizmin ABC’si, ss. 156-161; Kaya, Hinduizm, ss. 11-25.
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siyonlardan olusmaktadir. Vedalar'in aksine olarak, Upanisadlar ve Brahmanlar’da
belli belirsiz bir sekilde olsa da Tek Tanricilik'in23 ve 6liimden sonraki yasamin iz-
leri gortilmektedir.24¢ Hinduizm’deki dinsel algiya gore, yukarida sayilan biitiin din-
sel koleksiyon, goksel baglantilar olan kutsal sahislardan neset ettikleri i¢in kutsal
metinler (sruti) olarak kabul edilmektedir. Ustelik de bu metinlerin hepsi vahiy
tiriintidiir.?s Hindu inancinin sekillenmesinde katkisi olan diger biitiin dini metinler
ise (smriti), geleneksel bir karaktere sahip olmakla beraber, yukarida isimleri be-
lirtilmis olan dinsel metinlerin altinda bir kutsallik icerirler.

Hindu inancinda kisisel kader doga yasalariyla birlikte ele alinmis ve kisile-
rin bu yasalarla uyumlu bir hayat siirmeleri tavsiye edilmistir: “Tiim eylemler do-
ganin yasalarina gore gergeklesir. Bunu bilmeyenler kendi eylemlerinde 6zgiir olduk-
larim sanirlar.” Kendi i¢cinde dogal bir liclemeyi barindiran bu diisiinceye gore,
Tanrilar gorev boliimii yaparak tabiata miidahale etmektedirler. Yaratici Tanri
olan Brahman, varliga ilk seklini veren ilah olarak bilinir. Buna gore: Tanr1 ilk énce
iki ve dort ayakli bedenler yaratir, sonra o bedenlerin icine girerek saklanir. Bu
oliimsiizliigiin kapisidir. Bdylece her seyi yeniden yaratip yok edebilen Tanrisal
Gii¢’le, tenastih- yeniden bedenlenme-reenkarnasyon esas alinmigtir.26

Hindu inanisina gore hayatin ve 6liimiin yaraticisi Tanrilardir. Onlara gore
diinya hayatinda siirekli olarak tenastih veya reenkarnasyon?’ ile degisim gosteren
bir 6liim anlayis1 vardir. insanin émrii bu devreler icerisinde sakhdir. Her ne kadar
kisilerin her iki hayatlarinda yasayacaklar1 6miir siirelerini ezelde yazili olan ka-
derleri belirlemis ise de yine de Tanrilara olan itaatin gosterimi babinda, uzun
Omiir dualarinin yapilabilecegine cevaz verilmistir. Netice olarak denilebilir ki:
Tanrilara hizmetin karsiligi olarak uzun émiir ve refah istemek?8 bir Hindu inancina
sahip olan birisi i¢in tavsiye edilen giizel amellerden sayilmistir.

Hinduizm’de mevcut olan kader algisy, varliga hakim olan ezelf tespit seklin-
de anlasilmistir. Bu nedenle dindar Hindular kdinatta var olan her seyin bir “alin-
yazist” oldugunu kabul ederler. Ezeli yazginin kaynagi olan bu diisiince insanlara
Tanrilar tarafindan 6gretilmistir. Nitekim Hint Tanrilarindan Visnu, sekizinci defa
Krisna adiyla insan seklinde goriindiigiinde Arcuna’ya soyle der:

“Insanlar kaderin hiikmiine tabi olduklar hdlde diinyaya gelirler ve ilelebed
onun hiikmiine tabidirler. Insan, kendi fiilinin féili degildir. Insamn yasamu, kaderin-
deki yazilmis olan olaylara bagh bir stireci ifade eder. Insanlardan bazisim hayra,
bazisimi serre, bazisini fazilete, bazisini da bir takim bahtsizliga aday gésteren bu
kaderleridir.”?

23 “0,her seyi birlestiren Tek’ tir.” Bhagavadgita-Kutlu Ezgi, s. 82.

24 “Beden éliimliidiir. Ama bedenin icindeki Oz éliimsiiz ve sinirsizdir... Canhilar icin 6liim nasil kaginilmaz
ise, 6liimden sonrada yasam 6yledir.” Bhagavadgita, s. 27.

25 Demirci, age., s. 11, 71.

26 Hindularin Kutsal Kitabi, s. 50; Upanisadlar, s. 140; Sena, age., s. 349.

27 “Ete kemige biiriinmiis olan canimiz/ Cocukluktan genclige, yashliga gecer/ Bu tende de durmaz, baska
tenlere géger/ Bu gercedi bilir, sasirmaz bilgeler.” Bhagavad-Gita, s. 61.

28 Sarik¢ioglu, Dinler Tarihi, s. 55.

29 Bhagavad-Gita, s. 279; Kam, age., s. 14; Kumeyr, age., s. 83.
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ikincil dinsel kaynak olarak kabul edilen baz1 Hindu ilahi metinlerinde bu
anlayis daha acik bir sekilde ifade edilmistir. Mamafih halkin sosyo-kiiltiirel algisi-
n1 acik bir sekilde ifade eden ve destansi bir karakterde kaleme alinmis olan bazi
dinsel metinlerde, kisisel secimlerin bile ezelde yaratilmis olduguna yonelik bazi
ifadeler gecmektedir. Bu ifadelere gore, diinya iizerinde insanin iradeli se¢imleri
ile yapacagi her davranisi bile, dnceden mevcut olmus olan ezell yazginin mahiyeti
icerisine girmektedir. Kader, isleyecegimiz her tiirlii eylemin ilahi kaynagidir. ilgili
diisiince kutsal metinlerde su sekilde dile getirilmistir:

“Alemi tedbir eden varlik, bir adami hangi vazife icin yaratirsa, o adam diin-
yaya her gelisinde o gorevi yerine getirir.”30

B. Budizm'’de Ezeli Yazgi Diisiincesi

Budizm, MO. VI. asirda Hindistan’da yasadigi kabul edilen Siddharta
Gautama Sakyamuni (MO. 563-483)'nin 6gretilerine dayali olarak gelisen inang
sistemini ifade eder.3t Budizm’de, Tek Tanrr’li dinlerde oldugu gibi ibadetin objesi
Tanri/Allah degil, duyular diinyasinin disinda var olan Tanri/Buda’dir. Budizm
olarak bilinen dinsel yapi, sistem ve inanis olarak tek bir kiitleden ibaret degil, pek
cok bolgesel farklar1 barindiran bir nitelik arzetmektedir. Diinya tizerinde degisik
Budist anlayislar vardir. Bunlar; Hindistan, Cin, Japonya, Vietnam, Kore, Sri Lan-
ka/Seylan, Burma, Tayland... gibi iilkelerde mevcut olan dinsel anlayislar ile Zen
Budizm olarak bilinen Budist yapidir.32

Budizm, Hinduizm’de mevcut olan karma ve reenkarnasyon inancini kabul
eder. Budistlerin kutsal kitap yazitlarinin birikimlerini ifade eden Tripitaka-Uc Se-
pet adli manzume genel hatlariyla ahlaki 6giitleri kapsayan bir tarzda kaleme
alinmistir. Yani Tripitaka ve diger kutsal metinler hukuki ayrintilardan ¢ok-tesri
ifadelerden daha ziyade- ahlaki olarak bilinen kurallarla i¢ ice bir yapidadir deni-
lebilir. Budizm’in ana felsefesi: Ne ektiysen onu bigersin anlayisi tizerine kurulmus-
tur. “Kétiiltigii kisi kendi 6ziiyle yapar, kendi éziiyle aci ceker; kisi kendi 6ziiyle saki-
nir, kendi éziiyle kendisini temizler. Temizlik de kirlilik de 6ze aittir, kimse bir baska-
sini temizleyemez.”33

Budizm’de hem insanin yapip-etmelerine biiyiik 6nem verilmis, hem de ka-
derinin ezelde belirlenmis oldugu inana birlikte islenmistir. ikili bir yapiy1 andiran
bu yaklasim su ifadelerde agiklikla ortaya konulmustur:

“Su anki durumumuz, gecmisteki diisiindiiklerimiz ve yaptiklarimizin sonucu-
dur. Eger insan kétiiliik yaparsa, tipki sabanin adim adim ékiiziin ardindan gittigi
gibi aci ve elemle karsilagir.”3+

30 Kam, age., s. 14.

31 Coomaraswamy, Hinduizm ve Budizm, s. 82; Yitik, Budizm, ss. 307-355.

32 Timer-Kiigtk, age., s.155; Davids, Eski Hindistan’da Budizm, s. 11.

33 Tripitaka, s.101. “Ey insanoglu, sunu bil ki kendini denetlemeyen kisinin durumu kétiidiir; a¢gézliiliik ve
kétii huyluluga dikkat et, kendini kedere sokma.” Tripitaka, s. 111.

34Yitik, age., s. 323; Tripitaka, s. 150-151.
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“Ne ektiysen onu bigersin. Su tarlalara bak!/ Susam ekilen tarlada susam, mi-
sir ekilende ise misir var/ Insan da belirlenmis kaderiyle dogar/ Gelir ve ettiklerini
toplar.”3s

Kader diistincesi, Eski Cin’'in dinsel karakterini tasiyan Cin Budizmi’'nde ise
Gékteki Tanrmin tasarrufunda olan bir yetki olarak ele alinmistir. Oliimii ve hayati
yaratan gii¢ goktedir. lyilik ve kétiiliik, insanin diinyadaki arzularimin sinirsizhigin-
dan kaynaklanir. Ac1 ve 1zdirap, insanin eylemlerinin bir neticesidir.3¢ Buna muka-
bil Cin Budizm’inde yine de insanlarin 6miir siirelerini belirleyen gii¢, Tanr1 T'ien
veya Gék olarak belirtilmekte ve soyle tasvir edilmektedir.

“lyi insanlara uzun émiir veren géktiir.”3” Bireyin tercihi kendi eylemlerine
dahildir. Ge¢misteki yasam su an etkiler. Insanin eylemi ve gercegi, temel manevi
hakikatiyle birlikte kendini belirler.”ss

Cin’'in en buylik dinsel geleneklerinin basinda gelen ve kurucusu Konfiicyiis
(MO. 551-479) olarak bilinen Konfiicyanizm dininde, kader ve ecel fikrinin temeli
olan “ezell yazg: diistincesi” belirgin olarak islenmistir. Elli yasinda “Gok’iin emri-
ni”39 6grendigini sdyleyen Konfii¢yiis, eskilerin hikmetli sézlerini aktararak kisile-
rin takip edebilecegi bir iistiin ahlak gelenegi olusturmak istemistir.40 Daha ziyade
halkin ahlaki eksikliklerinin tamamlanmasini hedefleyen bu dinsel gelenek, kisile-
rin devletle olan iliskilerini de diizenleyen kurallar getirmistir. Aslinda Konfiicyiis
kader-mukadderat, fayda ve iyilik konularini seyrek olarak ele almis olsa da,*! bi-
reysel ahlakin merkeze alindig1 Konfiigytisciiliik, varolus tartismalarindan da uzak
durmustur.#2 Ona gore, insanlara uzun dmir veren varlik Gok Tanri yani Tanri
T’ien’dir. Konfiicyiis’e gore kader, hayati diizenleyen kurallar olarak anlasilmali-
dir.43

Konfii¢yiis kutsal metinlerine gore kadere razi olmak bir erdemdir. Kisiler
onceden yazilanlara itaat etmelidir. Bilge kisileri digerlerinden ayiran en 6nemli
sey, kaderlerine olan itaat egilimleridir. Bu diisiince Konfiicyiis kutsal metinlerinin
19. Kitabinda soyle zikredilmistir: “Alim bir tehlike karsisinda kaderine dogru gi-
der.”+

MO. VL. yiizy1l civarinda Cin’de dogan Lao-Tzu'nun gelistirmis oldugu ilkeler
etrafinda drgiitlenmis olan Taoizm, kendisi gibi ahlaki gelisimi 6nceleyen diger Cin
dinlerinin ortak karakterini tasimaktadir. i¢sel arinma-6dev anlayisi- ve baskala-
riyla olan iliskilerdeki uyum-baskasina yapilan sana yapilmistir- lizerine bilgece

35Yitik, age., s. 323.

36 Kaya, Buddhistlerin Kutsal Kitaplari, s. 215.
37 Schimmel, Dinler Tarihine Girigs, s. 17.

38 Toynbee-ikeda, Yagsami Secin, s. 69.

39 Konfiigytis, Konusmalar-Lun-Yii, s. 23-24.
40 Konlfiicyiis’iin Ogretileri, s. 64.

41 Konfiigytis, Konusmalar, s. 56.

42 Tiimer-Kiictik, age., s. 409.

43 Konfiigyts, Konusmalar, s. 58.

44 Pound, Konfiigyiis, s. 213.
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sozler soyleyen Lao-Tzu,*s sozlii gelenek halinde mesajlarinin derlendigi kutsal
metin olan Tao-Te-King adl eserinde 6gretilerinin bir din ya da bilim icermedigini
soylemektedir. Tao, hem gok kubbenin altinda olanin kaynagidir hem de dliimsiiz-
liigiin kaynag1 ve baslangicidir.46 O yaratilmamis oldugu halde her seyi yaratmis
olandir. Var olan ise var olmayandan dogar.#” Zorluklara katlananlar tipki Tao gibi
ebedi hale gelirler.+8

Tao’ya gore kisilerin kaderi kutlu ve aydinlanmis olan seylerle uyumlu ya-
samalarina bagh olarak iyi veya koti olarak gelisir. Tutku ve arzularindan kurtu-
lanlar 6liim ve dirilis zincirinden sonsuza dek kurtulurlar.49 Ancak bu yasamin yo6-
niinil belirlemek bireylerin eylemlerine bagh bir husustur. Kim, Erdem ile biitiinle-
sir ise; Erdem ona kollarini acar. Kim de zarar ile biitiinlesir ise; zarar onu kabul
eder. Giivensizlik, giivensizligi davet eder.5° Bu konuda Lao-Tzu soyle s6ylemektedir:
“Evrenin dogal yasalari dokunulamaz ve bozulamazlar. Kisinin hayatinda meydana
gelen seyleri belirlemesi kozmik yasanin bir parcasidir. Siradan insana gére bu ken-
disinin disindadr. Ustiin kisi ise kendisinin ve latif kanunun bir biitiin oldugunun far-
kindadir. Bu nedenle onunla uyumlu yasamak icin kendisini gelistirir. Yasamin ve
6liimiin hiikiimdari sensin. Sen ne isen, yaptiklarin da odur.”st

Lao-Tzu’ ya gore kisilerin 6miir siireleri yasamlarinda dikkat ettikleri husus-
lara gore degismektedir. Ona gére hayatimizin idamesi icin Tao tarafindan konul-
mus olan yasalarla uyumlu yasayanlarin émiirleri uzun olmaktadir Lao-Tzu'ya go-
re erdem’e kavusan kisiler bilinmeyen zirveye ulasarak Miilk'iin Anasi'ni elde edip
uzun 6miir kaynagina ulasmis olurlar: “Kim ki Miilk’tin Anasi’ni elde ederse; ebediye-
ti kazamr. Iste kékleri yerinde olan, saglam dikilmis olan uzun émriin kaynagi ve
kalici nazar diye isimlendirilen budur.” 52 Uyumlu yasamin sarti ezeli olan gékytiziiyle
evlenerek uyum icinde olunmalidir. Zira Gékyliziiniin elinden, hicbir sey kurtula-
maz.”s3

Kelile ve Dimne, Beydeba tarafindan MO. 1. yiizyllda Sanskritce olarak yaziya
gecirilmistir. Fabl tarzinda kaleme alinmis olan bu eser, Hindistan’daki bazi hii-
kiimdarlara yonelik didaktik bir “ahlak 6gretisi”s4 mahiyetindedir. Bir Hint Masah
olan Kelile ve Dimne de kader diisiincesi, ezeli yazgiyla birlikte ele alinmistir. Kader
bir alinyazisi olarak ezelde belirlenmis olan degismez bir yazgidir. Kisiler yazilmis
olan bu kaderlerine karsi gelemezler. Olacak olan olur. Kisilerin uzun ya da kisa
Omiirlii oluslarina da bu yazgilar1 karar vermektedir.

45 Lao-Tzu, Bilinmeyen Ogretiler, s.59.

46 Lao-Tzu, Tao-Te-King, s. 58.

47 Lao-Tzu, Bilinmeyen Ogretiler, s.50,92.

48 Lao-Tzu, Tao-Te-King, s. 46; Bilinmeyen Ogretiler, s.51.
49 Lao-Tzu, Bilinmeyen Ogretiler, s. 95.

50 Lao-Tzu, Tao-Te-King, s. 29.

51 Lao-Tzu, Bilinmeyen Ogretiler, s.57.

52 Lao-Tzu, Tao-Te-King, s. 65.

53 Lao-Tzu, Tao-Te-King, s. 74,79.

54 Brockelman, “Kelile ve Dimne”, MEBIA, V1, 552-558.
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“Dimne, Setrebeye cevap verdi: “Kendi alinyazisina hdkim olamayan ve alin-
yazisini giivenmedigi kimselerin eline vererek korku ve endise icinde yasayan, bir tek
saatini huzur icinde gecirmeyen kimse hayir yiizii gériir mii?..Setrebe sordu: “Ne ol-
du?” Dimne anlatti: “Olacak oldu. Zaten kim kadere karsi gelebilir?.Kaza ve kadere
kars1 gelmek ise kimsenin elinde degildir.”ss

Masal kaleme alan Beydeba, insanin uzun 6miir dilemesini ezell yazgiya bir
miidahale olarak gérmez. Ona gore, kader tespitlidir ve bu ytizden kisilerin yapa-
cagl uzun omir dilegi anlamsizdir. Ancak, masalin baska yerlerinde ise, uzun
Omiirli olmak icin dua 6rneklerini de vermekten geri durmaz. Bu sekliyle Beydeba,
hem ezelde tespit edilmis bir kaderi savunur, hem de bu kadere karsi uzun émiir
isteginde bulunur. Su ifade bu istegin bir gosterge ciimlesi olarak karsimizda dur-
maktadir: Allah ona uzun émiir versin!se

C. Sabiilik, Eski Misir ve Eski iran inanislarinda Ezeli Yazg: Diisiincesi

Sabiilik, Orta Dogu’da yasamis olan ve gliniimiizde hala kiiciik gruplar sek-
linde de olsa varligini stirdiiren bir gnostik dinsel egilimdir. Sabiilik’te kader inanci
vardir ve bu kader ezelde takdir edilmistir. Sabii inancina gore kaderimizin belir-
leyicisi Yaraticr'nin ilmidir. Onlara gore, bu ilme uygun olarak isleyen “ezeli tespit”
fikri, bir nevi “ilahi takdir” olarak algilanmistir. insanin yaratihisi ruh ve beden ola-
rak iki farkli unsurun bir araya gelmesiyle olusmustur. Diinyaya gonderilisimiz,
iyilik ve nuru temsil eden ruhun, kétiiliikk ve maddi varlig temsil eden bedene atil-
masiyla gerceklesmistir. Sabil inancina gore, insanin yeryiiziine gonderilisi ilahi
takdirin bir parcasidir.5? Bu gonderilisle amaclanan ise yeryiiziindeki koétiiliiklere
bir son vermek hedefidir.

Eski Misir dininde oliiler ile ilgili pek ¢cok metafizik belirlenim vardir. Bu di-
nin temel ilkeleri hakkinda detayh bilgilere sahip degiliz. Ancak, bizlere kadar
ulasmis olan bazi bilgilere dayanarak sunlari sdyleyebiliriz: Eski Misir'in dinsel
gelenekleri, insanin kaderinin ezelde belirlenmis oldugunu kabul etmekte idi. On-
lara gore, insanin ezelde tespit edilmis olan bu kaderine uygun olarak, kisinin diin-
yada yasayacagl omiir siiresi ve eceli de belirlenmistir. Ancak bu siirenin (ecel)
mabhiyeti hakkinda bizlere kadar ulasmis olan agik bilgiler yoktur.s8

Eski Misirlilara gore diinya hayatimiz 6liimle sona ermekte ve bizler 6lim
sayesinde kalici olan ebedi bir hayata gecmekteyiz. Bu haliyle 6liim, uzun yasama-
nin baslangicidir. Tanrilar, basimiza gelecek olan olaylar1 yaratilistan dnce-ezeli
olarak- belirler ve ezelde belirlenmis bu olaylar insanin kaderi olarak mutlaka ger-
ceklesir. Kaderimizi belirleyen Tanrilardir. Onlar kimi 6lime mahk(im etmisler ise
o kisi kesinkes oliir. Kader, insani stirekli takip eder. Alinyazisi bu dinsel cografya-
da degismez bir kader olarak algilanmistir. Boyle bir kader fikri, Kelt, Akad, Siimer,

55 Beydeba, Kelile ve Dimne, s. 117, 120.
56 Beydeba, age., s. 47.

57 Glindiiz, Sabiiler, s. 103.

58 Sarikeloglu, age., s. 64.

182 | incelemeler



Hitit ve Ugarit-Kenan diyarinda da kabul goren bir diisiincedir.5? Insanin kaderinin
ezelde kesinlikle belirlenmis olduguna inanildig: halde, Kelt ve Hitit dinsel metinle-
rinde uzun émiir dilemenin gerekliligiyle ilgili cesitli dualar da vardir. Bu kiiltiir-
lerde uzun émiir dilemek sosyal bir adet olarak kabul edilmistir.s0

Babiller’de ise kader ve 6miir konusu, yazgilarin yazildig ilk yaratilistan iti-
baren kaderlerin saptandigi odadas! Tanr1 Marduk’un kontroliinde olan bir durum-
dur. Babil’de kader konusu genel hatlari ile astroloji ve gok cisimleriyle beraber ele
alinmistir. Bu konudaki bireysel ugraslar, yildiz bilginlerinin ve falcilarin ulastig
sonuglarla kiyaslanirdi. Mezopotamya kozmolojisi hakkindaki bilgimizin baslica
kaynagi durumunda olan ve MO. yedinci yiizyilda Babil'in bashca Tanris1 sayilan
Marduk’un onuruna yazilmis oldugu sanilan Babil ve Asur Yaratihs Destani olan
Entima Elis-Vaktiyle Yukarida- adli eserde bu anlayis soyle ifade edilmistir:

“Ustte degirmi gok daha adsizken/ Altta dayagiz yer ad almamisken.../ (Ote-
ki) tanrilarin hichbiri var edilmemisti heniiz/ Daha adlariyla cagrilmamis, yazgilari
yazilmamigsti/ (Iste o zamanlarda) yaratildi tanrilar onlarin bagrindan”s2

Onlara gore varligin kaderi, mukadderatimizin belirleyicisi olan ve gokteki
yildizlarin da yaraticisi kabul edilen tiim tanrilarin tstiinde bir egemenligi olan en
biiyiik Tanri’nin elindedir. Her sey ona baghdir.63 Basta tanrilar icin olmak iizere,
insanlarin ve diger varliklarin ezeli kaderleri icin yazgi tabletleris4 olusturulmus ve
adi gecen bu varliklar tabletlerde yazgilari yazilmis bir haldess varlik alanina ¢ika-
rilmislardir.

Siimer mitolojisinin basyapit1 olarak kabul edilen Gilgamis Destani’nda (MO.
2000-1250) kader inancinin izlerine rastlamaktayiz. Destana hakim olan algiya
gore, kader bir cesit alinyazisidir. Siimer mitolojisine gore, diinyanin kaderi Tan-
r’'min planidir.¢6 {1ahlar, diinyay1 yaratir ve diinyanin kaderini cizer.s? Tanr1 Enlil,
kader levhalarini elinde tutan en biiyiik mabut olarak kabul edilmistir. Bu inanis
yazgisal kadere doniik kurallar1 belirleyen Me kavrami ile beraber islenmistir. Bu
anlayisa gore, diinyamiz, mitsel 6zellik tasiyan ilahi giicler tarafindan yonetilir.
Kisilere ulasan hayir ve ser, Tanri tarafindan yaratilarak belirli bir kadere baglan-
mistir. Insanoglu bu yaratilan ilk diizene uygun olarak kaderine boyun egmek zo-
rundadir. Boylelikle ilk yaratilisa dogru ilerleyisimiz kaderimizin saglam sicimle-
riyle sabittir.68 Stimer inanisina gore ayrica, éliim kaderimizi belirlemekle kalma-
y1p, dualarimizin sinirlarini da belirleyen ve hatta yapilmis olan dualarimiza “ce-

59 Bratton, Yakin Dogu Mitolojisi, s. 82, 90; Herodotos, age., s. 57, 102.
60 Sarikeioglu, age., s. 55, 85.

61 Eniima Elis, s. 37.

62 Eniima Elig, s. 33, 41.

63 Eniima Elis, s. 49.

64 Eniima Elis, s. 52.

65 Eniima Elis, s. 52.

66 Challaye, Dinler Tarihi, s. 102.

67 Schmokell, “Siimer Dini”, s. 205.

%8Asena, Gilgames, s. 4, 5; Ay, “I1ahi Mesaj”, s. 189.
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vap veren” Uistiin bir Tanrisal gii¢ vardir.s9 Simer ve Akad mitolojisindeki bir inan-
ca gore, insanin bu diinyada ac1 cekmesinin nedeni ge¢miste atalarinin yaptigi yan-
lislar yliziindendir. Onlara gore, yaratilisin daha ilk devrelerinde yasanmis olan
Adem ve Havva (Eva) olayindan sonra 6liim ve 1zdirap, beseriyetin kaderi oldu.70

icerisinde gerceklikleri barindirmakla beraber daha ziyade mitolojik kurgu-
larla izah edilebilen Eski Iran’in dinsel geleneklerinde insanin disinda belirlenmis
olan bir kader algisimin varhig1 gériilmektedir.”t Eski Iran dinsel geleneklerinden
olan Maniheizm ve Zerdistlik'te ilahi takdir inanci; yazgi ve kader gibi konularla
beraber islenmistir. Gerek Maniheizm’de, gerekse de Zerdiistliikk'te kabul edilmis
olan, insanin yaratilmis bir kaderle yeryiiziine gelmis oldugu inanci,’2 bu gelenekler-
de ele alinmis olan ilk belirlenimler arasinda kabul edilmistir.73 insanlarin yasam-
lar1 ile bu yasamlara ait olan biitiin sirlar, her seyi bilen ve biitiin varliklarin yarati-
c1 Tanrisi olan Mazda’nin ezell hitkmiinde kayithdir. Kim ki bu yazgidan iyi seyler
elde etmis ise mutlulugu yakalamistir. Bu diisiince Kutsal metinlerin Gatalar boli-
miinde Tanr1’'nin yiiceligiyle beraber ele alinmistir.7+ Ezeli yazgisinin dogrultusun-
da hareket edenler bir lituf olarak Tanri'nin sevgisine mazhar olacaklardir. Bu
mazhariyet Ahura Mazda’da s6yle ifade edilmistir:

“Ey insanlar, ejer Mazda’'nin ezeli hiikmiinden nasip aldinizsa ve bu diinya ile
ahretin mutlulugundan, yalana tapanin ebedi zarar ve azabindan, iyilik isteyenlerin
menfaat ve hazzindan haberdar oldunuzsa o zaman sizin icin giizel bir gelecek var-
dir.”7s

Zerdistliikte maddi diinyada olan her sey belirlenmis olan ezelf kadere gore,
semavi diinyada ise hiir iradeye gore oldugu inanis1 hAkim bir diisiincedir. Ozgiir-
liik, iyilik ve kotiiliigiin cari oldugu diinya dleminde vaki degildir. Hiirriyet, yalnizca
varligin sahibi olan ilahlara yakisan bir niteliktir. Bu anlayisi destekleyen bir pasaj
Zerdist'lin kutsal metinlerinden segilerek asagida verilmistir.

“Ve gosterecegim yasamin yiice amacini/ Asa’nin bilgeligiyle anladigim/ Ki
Mazda yazgili kildi yasamin yasalarini/ Babasidir o ¢aliskan ve seven aklin/ Kizi
Armaiti hep ¢alisir iyilik icin/ Kandiramaz hi¢ kimse kadiri mutlak Tanrt’y1"76

Kader, yeryiiziinii ilgilendiren bir husustur. Ezeli yazginin icerikleri kaderin
mabhiyetine gore degismektedir.”” Semadakilerin kaderi ile diinyadakilerin kaderle-
ri farkli farklidir. Semadakiler insanlara dogru yolu gosterenler olarak mahza iyilik
sahibidirler. Onlar se¢ilmis olan iyi yolda ilerlemektedirler. Mazda, dogru isi halka

69 Schmokell, age., s. 369, 380.

70 Bratton, age., s. 53.

71 Dinsel figiirleri barindirmasi hasebiyle iran Mitolojisi hakkinda bk. Korkmaz, Zerdiist Dini, ss. 7-126.

72 “Biitiin her yerde lyilik ve Mutluluk (biikhtakih) kendini gosterecektir. Muzaffer kaderin Ataropad™,
gercek dinin yeniden diizenleyicisi, hazirlanmis piring ile giinahkarlar1 bu dine, gercege dondiirtr.”
Zerdist, Ahura Mazda, s. 121.

73 Gardet-Anawati, Introduction ,s. 30; Kumeyr, age., s. 66.

74 Tigh, Zerdiist, s. 128-129.

75 Zerdiist, age., s.138-139.

76 Taraporewala, Zerdtist Dini, s. 152.

77 Bausani, “iran Diisiincesi”, I, 91; Sena, age., s. 349; Akkad, age., s. 154-155.
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ogiitleyerek onlara biiytk bir iyilikte bulunmustur.”8 Buna baglh olarak yeryiiziinde
iyiligi kaderi ile kotiiligiin kaderi de birbirinden farklidir.7®

D. Eski Tiirk inanislari ve Ezeli Yazg Diisiincesi

Tiirklerin Islam’dan énceki inanislarinin cesitlilik gosterdigi bilinen husus-
tur. Ezell tespitin merkez kavrami olan kader inanisinin temellerini arastirmak icin
bu geleneklerin bize kadar ulasan bildirimlerine bakmak gerekmektedir.

Eski Tirk dini, tek tanrili ve ¢ok dinli bir karakter tasimanin yani sirase to-
temizm, animizm ve natiirizm gibi kurucular1 belli olmayan ilkel dinsel gelenekle-
ri,81 hayvan ve bitkilere atfedilen kutsallik ile insan ruhunun biiyiik varliklara ve
biiyiik olaylara gosterdigi sayg: neticesinde olusan cesitli ritiielleri kapsadigi sdy-
lenebilir.82 Bu yiizden Tiirkler, Islam’dan énce Budizm, Maniheizm, Taoizm ve Sa-
manizm gibi diialist karakter tasiyan pek cok ilkel dinlerin yani sira, Totemizm,
Animizm ve Natilirizm gibi politeist karakter tasiyan dinsel anlayislara da sahip
olmuslardir.s3

Eski Tiirklerin dinsel inanislarinin baslicasini olusturan Samanizm, bash ba-
sina bir din olmadig1 gibi, cesitli bolgesel farkliliklar1 sergileyen ve ibadet
rituellerinin olusturdugu bir kiilt hatta biiyiisel bir sistemdir. Bu dinsel ritiiellerde
Saman-Kam, Tanrilarla insanlar arasinda aracilik yapma kudretine sahip kisiler
olarak bilinirdi.84 Samanlar ayrica Tiirklerin dinsel torenlerini yonetirlerdi. Bunla-
rin disinda Eski Tiirklerin, tabiat olaylarina taptiklan, ¢esitli putlara sahip oldukla-
r1 ve doga ile birlikte bazi agaclara da secde ettikleri bilinmektedir. Eski Tiirklerin
yalnizca Tek Tanr1’ya ve Ahiret’e inandiklarini iddia edenler de olmustur. Bu iddia-
y1 One siirenler, Eski Tiirklerin totemcilik ve samanistik geleneklerden uzak olduk-
larin1 ve béylelikle Tek Tanri Inanc’'m benimsediklerini kabul etmektedirler.ss
“Samanizm bir dinsel inanis degil, dinlerin icerisinde mevcut olan biiytisel ritiieller
toplamidir”ss diyenlere gore de Eski Tirklerin Samanizm gibi bir dinleri hi¢ olma-
mistir. Onlara gére Samanizm, basl basina bir din degil, ¢esitli dinsel geleneklerin
icerisinde varligini siirdiiren bir dinsel seremoni gelenegidir.

Eski Tiirk inanisina gore kara yazi, insanin basina gelen kétii kader’i olarak
kabul edilmistir. Kara yazi’y1 Tann verir. Insanin kétii kaderi onun 6liimiinii de
icine alir. Ancak bu kara yazi'ya ragmen insan biitiiniiyle savunmasiz da birakil-
mamistir. Kaderimizin hiitkmettigi hayati uzatmanin da bazi ¢areleri vardir. Dua ve

78 Zerdiist, Ahura Mazda, s. 134.

79 Zerdiist, age., s. 140,142.

80 Uraz, Tiirk Mitolojisi, s. 98; Roux, Tiirklerin ve Mogollarin Eski Dini, s. 37.

81 Uraz, age., s. 98.

82 [bn Haldun, Mukaddime, 1, XVI; inan, Eski Tiirk Dini, s. 54; Uraz, age., s. 197.

83 fnan, age., s. 178, 184; Uraz, age., s. 198-199.

84 Kam veya Saman, Tunguz ve Mancu dillerinde biiyticti ve kdhin anlamina gelir. Kirgiz ve Kazaklar ise
Baksa-Baksi derler. Bk. inan, Samanizm, s. 80; Eski Tiirk Dini, s. 55.

85 Kafesoglu, Eski Ttirk Dini, s. 17, 38, 41.

86 Tiimer-Kii¢iik, age., s. 51; Rasonyl, Tarihte Ttirkliik, s. 22, 28; Ocak, Bektasi Menakibndmeleri, s. 22, 23;
Kafesoglu, age., s. 65, 67.
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uzun Omir istegi bunun yeter sartlari olarak goriilmustiir. Tiirklerde kader ve
kismet algisy, ezelde belirlenmis bir alam ifade etmektedir. Bu yiizden Hakanlari
Tanr1 yarhigadigr icin Hakan olmuslardir. Hakanlar kismetli (iiliiglii) kimselerdir.
Hakanlar dahil herkes mutlaka 6lecektir. Eski Tiirkler arasinda, Kisilerin 6miir sii-
resini artiran bazi etmenlerin varligindan da bahsedilmektedir. Onlara gore, vatan
sevgisi ve vatan agki insan1 mutlu eder, mutlu olan insan da uzun yasar. Sila-i rahm
yapanin émri artar. Nitekim Belig isimli eserde bu inanis sdyle dile getirilmekte-
dir: “Vatanini yad eden gah- begdh /émriinii eyleye efzun Allah.”s?

Oliim, ezelde tespit edilmis olan kaderimizin kaginilmaz bir sonucudur. Her
kim olursa olsun bu mukadderata boyun egecektir. Clinkii “6lmek” bir takdir isidir.
Bu kesinligi ifade eden ciimle Eski Tiirk yazitlarinda su sekilde gecmektedir : “Olii
ise vacip olur (kergek olur) da 6liir.”s8 Boylelikle 6liim, kaderimizin ayrilmaz bir
parcast olmus olmaktadir. Onlara gore 6liim, yazilmis bir kaderdir, ondan kagis
miimkiin degildir. Kader, yasam siiremizi (ecelimizi) de ezelde tespit etmistir. Ni-
tekim Altay Destanlarinda gecen su soz, kisisel kaderlerimizin bile ezelde yazil
olmus oldugunu ifade etmektedir: “Oglanin eline kaderi, ak yazi ile yazilir.” Aym
ifadeler Kirgiz destanlarinda da benzer kelimelerle gecmektedir: “Yigidin 6liimii,
atinin alninda yazilmigtir.”s

Tirklerin yasam sekilleri hakkinda bilgi veren en eski kaynaklardan birisi
Oguz Destani’dir. Tek Tanr1 inancindan hemen sonra kaleme alindig1 anlasilan des-
tanda, Islam dininin genel ilkelerine yapilan vurgularin yani sira,2 Tiirklerin fetihci
zihniyetlerine de deginilmistir. Destandaki ifadelere gore kisilerin 6lim zamani
ilaht bir kader olarak takdir edilmistir. Herkes bu takdire boyun egmek zorunda-
dir. Kisilerin uzun ya da kisa émiirlii olmalar1 bu yazgiya gore olmaktadir. Mesela
0guz’ un 6mrii 1000 y1l iken! onun oglu Kiin Han 140 yil yasamistir.%2 Oguz Desta-
ninda gecen su ifadeler ezell yazginin mutlak olusunu haber vermektedir:

“Yavguy Han, Onlari tamamen yendikten sonra geri dondii. Ancak ilahi takdi-
rin emrine boyun egdi, ati stirgiince yere diistii ve uyluk kemigi kirtlip 61dii.”3

Esas itibariyle Oguzlar1 konu almakla beraber MS. XIV-XVI. ytizyil arasinda
kaleme alindig1 tahmin edilen ve Tiirk dili ve edebiyatinin 6nemli kaynaklarindan
birisi olan Dede Korkut Hikdyeleri'nde ezeli tespit diisiincesinin izlerine rastlamak-
tayiz. Bu diisiince ad1 gegen hikayelerde ezelden yazilmak, kader, kaderi olmamak,
ecel ve ecel vade etmemek seklindeki kullanim igerikleri ile beraber ele alinmistir.
Yukaridaki ifadeleri ¢agristiran bir alintida kader ve ecelin ezelde belirlenmis olan
bir yazi oldugundan bahsedilmektedir:

87 Abdulkadiroglu, Belig, s. 47; El¢in, Halk Edebiyatina Giris, s. 99,108.
88 Roux, age., s. 99, 207, 210; Ogel, Tiirk Mitolojisi, 11, 583.

89 Ogel, age,, s. 11, 583.

90 Oguz Destani, s. 17, 42.

91 Oguz Destani, s. 48-49.

92 Oguz Destanti, s. 49,53.

93 Oguz Destanti, s. 54.
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“Kadir Allah ak alnina gada yazmigs! Ayakliklar buraya geldigi yok. Agizlilar
bu suyumdan ictigi yok. Sana n’oldu? Amelin mi azdi? Fi’'lin mi azdi? Ecelin mi geldi?
Bu aralar neylersin ? Dedi.”* “Onlar ddhi bu diinyaya geldi, gecti. Kervan gibi kondu,
géctii. Onlart dahi ecel aldi, yer gizledi, Fani diinyaya kaldi. Kara 6liim geldiginde
gecit versin...Gelimli-gidimli diinya, son ucu 6liimlii diinya? Ecel geldiginde ar1 iman-
dan ayirmasin!”s

Destanin karakteristigi geregi hangi durum olursa olsun konu Dedem Kor-
kut'a aciliyor. Dedem Korkut da o durumla ilgili olarak kopuz ¢alarak baz égiitler-
de bulunuyor. Dedem Korkut geliben boy boyladi, soy soyladi seklinde anlat1 haline
getirilmis olan pasajlardan birisinde ecel, 6liim vakti olarak kullanilmistir:

“Allah Allah demeyince isler onmaz; Kadir Tanri vermeyince er bayimaz; Ezel-
den yazilmasa kul basina kaza gelmez; ecel vade ermeyince kimse dlmez; dlen adam
dirilmez; ¢tkan can geri gelmez; Bir yigidin kara dag yumrusunca mali olsa; Yigar,
derer, talep eyler; Nasibinden fazlasini yiyemez.”6

Giliney Sibirya’da yasayan Altay Tiirklerinin destani olan Maaday-Kara des-
tani, yer yer kozmogonik dzellikler arzetse de temel olarak insanligin hayatta kala-
bilme miicadelesini, yeryiiziindeki yasami siirdiirme azmini anlatir. Destandaki
anlatima gore insanlarin diinyada iken baslarina gelenler onlarin bahtlarinda%?
olan seylerdir. Bu itibarla 6liim bile kisilere mukadder bir yazi olarak var kilinmis-
tir. Anlatida gectigi sekliyle: Oliip gitmeyen insan var midir?s ifadesi bu gercegi
gozler online sermektedir. Zira herkes mutlak surette 6lecektir. Destana goére bazi
kisiler -Erlik Bey’in kizi- ve baz1 canllar-guguk kusu- insanlarin mukadder olan
Oomiir siirelerini ve kaderlerini bilebilmektedir:

“..At bagt biiyiikliigiinde birbirine es /Iki altin guguk kusu/ Gece giindiiz
oturmus éter.../ Olecek insanin nefesini tanir/ Canlilarin émiir siiresini bilir.”%

MO. VII. yiizyilda Turan Hiikiimdan Alp Er Tunga'’ya Saka Tiirklerinin yazdi-
g1 bir destanda, zaman insanin gizemli bir diisman olarak goriilmekte ve onun tu-
zaklarindan kurtulus olmadigi icin agitlar yakilmaktadir. “Zaman fesat gézetti; gizli
tuzak uzatti, Beylerbeyini sasirtti, kacsa nasil kurtulur.”100

Edib Ahmet, Tiirk-islim edebiyatinin inkisaf eserlerinin basinda gelen
Atebetii’l-Hakayik adli eserinde ezeli yazgidan bahsetmektedir. Ona gore insanlarin
kader ve ecelleri ezelde belirlenmis hususlar arasindadir. Kisiler bu degismez ka-
derin hiikmi altindadir:

94 Schmiede, Kitab-1 Dedem Korkut, s. 58.

95 Schmiede, age, s. 33,50, 120, 167, 174.

96 Dede Korkut Hikdyeleri, s. 25-26.

97 “Yoksa ezilmesi bahtinda my, evlatlarim? dedi.” Altay Destant Maaday Kara, s .112.

98 Altay Destant Maaday Kara, s. 96.

99 Altay Destani Maaday Kara, s. 55. “Erlik Bey’in nazli kizi, yer alti diinyasini iyi bilir, dedi. Olecek insanin
ruhunu tanir, Yasayanlarin émiir stiresini bilir.” age., s. 96. “Kaderini égrendikten sonra, kendi yurduna
dogru atini siirdii.” age., s.155.

100 Alp Er Tunga Destani, 1, 1, 14-15.
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“Gel yine dgiidiimii dinle, fazla emel besleme; emelin altinda ecel saklidir...”101

Edib Ahmet’e gére basimiza gelen her sey Tanr1 hiikkmii ile gelmektedir. in-
sanin diinyada karsilastigl her is O'nun emriyle olur. Bu nedenle kisi diinyaya kiz-
mamali, tanzim eden Tanri'ya boyun egmelidir. Ayaga batan dikenden, tuzaga dii-
sen geyige kadar her sey ezelde belirlenmis ve kader olarak yazilmistir. Basa gelen
kaderdendir, sebepten degil. Basimiza gelenleri sebeplerden sanmak anlayissizlik-
tir. Havada ugan kuslar bile kadere uygun davranirlar. Mukadder olan seyler se-
beplerle ortadan kaldirilamaz ya da baska tiirlii olusturulamazlar.102

“Ey hiikmiinii diinya lizerinde yiiriiten, onu bdzan yeren, bdzan tekrar dven,
her gelen is kadir (Tanr1) hiikmii ile gelir, insanin her karsilastigi sey onun emri ile
olur. Diinyaya bu sévme ve bu ¢ikisma nicin; kaza ve kaderi yiiriiten ve (yeniden)
tanzim eden Tanrir'dir; ayaga diken kader ile batar, geyigi tuzaga diistiren kaderdir.
Bagsa gelen her sey kaderden gelir, anlayissizlar onu sebepten bilirler; havada ugcan
kuslar, kader ile hem kola konar hem kafese girerler. Kosanin kosmamasi mukadder-
se, vursan da kosmaz; kuvvetli yay kurmakla kader geri cevirilmez; sana iztirap ve
ona hazine veren Tanrv’dir; ey muzdarip kimse, iztiraptan sikdyet etme.”103

Tiirk-islam diisiince hayatimin farkh yénlerini giiniimiize tasiyan en eski ya-
zil1 kaynaklarindan birisi de Yusuf Has Hacib’in Kutadgu Bilig adl eseridir. Esasin-
da bir ahlak manzumesi miinderecatinda olan eser, yoneticilerin ahlaki donanimla-
r1 hakkinda baz 6giitler de icermektedir. Kutadgu Bilig'e gore kader ezelde belir-
lenmis bir gercekliktir. Her sey Tanri'nin ezeli hiikmii ve takdiri ile hareket eder.
“Tanr1 felegi yaratmadan once, kaza tayin etti; kazaya razi ol, boyun eg ve ona uy.
llahi kazamn cereydnina kimse méni olamaz.”10+ Kutatgu Bilig’e gére insanlar ezel-
de belirlenmis olan ecellerini yasamadan 6lmez. Hi¢ kimse ecelinin hiikkmiine ram
olmadan can vermez: “Oliim icin, hic stiphesiz, ecelin gelmesi lazimdir; eceli gelme-
den hicbir yigit 6lmez...anadan dogan hi¢c kimse ecelsiz 6lmez; diismani gériince ne-
den korkarsin?”105 Buna gore 6liim yaziyla belirlenmis bir gercekliktir. Kisiler vakit-
leri gelince oliirler: “Ne kadar dogan varsa, 6lmek icin dogmustur; ne kadar dirense
de sonunda zorla gétiiriiliirler. Olecek insanlarin hepsi zamana rehindir; vakti gelin-
ce, bak, bir adim bile atamaz... Boyum ok gibi idi, biikiildii; omiir tiikendi, vaktim gel-
di.”106 Celisik gibi goriinse de 6liim ve ecelin belirlenmis olmasina ragmen yine de
Tanri’dan uzun 6miir isteme davranisi 6viilmis olan bir kulluk vazifesi olarak go-
riilmiistiir. Zira lyilik yapan insanlarin émrii uzun olur.107 Kisiler kendileri icin be-
lirlenmis olan ezell yazgiy1 bilemediklerinden, 6liim vakasi baslarina gelmeden
once uzun dmir dilemeleri tavsiye edilmistir. “Ben sana simdi yalvariyorum ve sunu
diliyorum; beni bir parca daha yasat, 6mriimii uzat.”108

101 Edib Ahmed, Atebetii’l-Hakayik, s. 93.

102 Edib Ahmed, age., s. 98.

103 Edib Ahmed, age., s. 98.

104 Yusuf Has Hacib, Kutatgu Bilig, s. 235, 283.
105 Yusuf Has Hacib, age., s. 171.

106 Yusuf Has Hacib, age,, s. 90, 97.

107 Yusuf Has Hacib, age,, s. 127.

108 Yusuf Has Hécib, age,, s. 37, 309.
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Yusuf Has Hacib, basucu niteligi tasiyan muhalled eserinde ezeli yazgi konu-
sunda Kklasik diisiincenin biitiin kodlarin islemekle kalmamis, bunlara yapmis ol-
dugu uygun formiilasyonlarla edebi bir kimlik de kazandirmistir.”Tanr1 bu dlemi
yaratmadan dnce, levh ile kalemi yaratmistir. Kardeginin basina gelen Tanri’nin
hiikmiidiir. Kulun neler yaptigini melek yazar, sonra Tanri yarin o isi sorar.”10° Ona
gore insan davraniglari ezelde tespit edilmis olan kadere gore varlik alanina ¢ik-
maktadir. Levh’te ezeli olarak belirlenmis olan her sey, vakti zamani gelince ortaya
cikacaktir. Diinyadaki her seyin bir sebebi halkedilmistir. Iyi ve kétiiyii bir sebebe
mebni olarak yalnmizca Tanr1 nasip eder. Bu nasip olay1 kisilerin sorumluluklarini
ortadan kaldirmaz. Bu nedenle ¢ocuklarin iyi veya kotii olmalarina anne ve babala-
r1 sebep olur.110 “Fayda ve zarar, iyilik ve kétiiliik hep Tanri’dan gelir; bu onun takdi-
ridir.”111

Bes biiylik ciltten olusan Manas Destani, Kirgiz Tiirklerinin 6liim ve kader
anlayislarim1 tanimlayan ifadeler icermektedir. Destanda mevcut olan anlatilara
gore, kisilerin ezelde belirlenmis olan ecelleri vakti saati dolunca onlarin 6liimleri-
ni getirir. Ecel kavrami Manas destaninda olgusal icerikle 6/iim anlaminda kullanil-
dig1 gibi, ezeli takdir ve tespite binaen éliim zamani olarak da kullanilmistir. Bu
algiya gore, ezelde yazili olan eceller gelince,112 dliim kaginilmaz olmaktadir:
“...Kisioglu ne gormez, basimiza gelecek ne varsa gérelim. Gok demir siingti sallama-
dan erlik, yigitlik bilinmez. Namus, seref icin bel bagladik, ecel geldiyse serefle 6lii-
riiz” dedi.”"113

Manas Destani’'nda yukaridaki anlayis1 destekleyen pek cok olgusal aktarim
da vardir. Bu ifadelerden birisinde kader ve ecel alinyazisi olarak islenmistir: “OI-
mek var, geri ¢ekilmek yok. Alnimizda yazilmigsi gérecegiz.”114 Demek ki kisilerin ka-
deri ezell belirlenme ile beraber alinlarina yazilmaktadir. Bu yazgi hem kaderi hem
de eceli kapsamaktadir. Bu diisiinceyi ortaya koyan pek cok pasaj destanin igeri-
sinde gecmektedir. Bunlardan birisinde gectigi sekliyle, Manas esi Kanikey’e vasi-
yet ederek sunlar1 sdylemektedir: “Ecelim gelir, ben éliirsem oglum Semetey yetim
kalacak...”115 Bir baska pasajda ise oglu icin Tanr1’dan cefasiz bir 6miir dilemekte-
dir.116 Gokbori Han, destanin baskahramanlarindan olan Manas’a, eceli gelmis ve
6lmiis olan esi Kanikey i¢in bassaghg: diler ve acisini paylasir.117 Ayrica Manas'in
Kirgizlara doniip, yeni bir zaferi miijdeledikten sonra dile getirdigi su ifadeler de

109 Yusuf Has Hacib, age., s. 167, 452.

110 Yusuf Has Hacib, age,, s. 115.

111 Yusuf Has Hécib, age,, s. 245, 272.

112 fnan, age, s. 19. Manas Destan’'nda ecel kavrami 4 yerde éliimiin siireli olusu anlaminda
kullanilmistir. Bk. inan, Manas Destani, s. 37,100, 121, 124.

113 [nan, age., s. 109.

114 [nan, age., s. 106. Manas'in alnina talih ve kudreti birlikte yazilmis idi. age., s. 96.
115 nan, age., s. 124.
116 nan, age., s. 121.
117 [nan, age., s. 126.
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yazil bir ecel vaktinin oldugunu ortaya koymaktadir: “..Ben ona karsi: koyacagim
ve ecelim geldiyse élecegim...”118

Sonug

Netice olarak denilebilir ki makale boyunca isledigimiz halk inanislarinin
genel karakteristigi, bahsedilen halklar nezdinde ortak bir kader inanisinin kabul
edilmis oldugu yoniindeki mutlak bir tespitin oldugudur. Dogu ya da bat1 diistince-
si igerisindeki bu kabul, ufak tefek renk ayirimlar1 disinda verili bir deger olarak
oniimiizde durmaktadur. insanlarin bu denli giiclii bir varhg: asip kendi iradeleriyle
eylem yapmalarinin imkansizligl ortadadir. Bu nedenle bugiin éniimiizde duran
kader sorununun temellerini beseriyetin kadim zamanlarinda aramamiz kadar
normal bir sey olamaz. Gerek Antik Roma ve Yunan kiiltiiriinde, gerek Dogu dinsel
inanislarinda ve gerekse de diistinsel miraslarini kucagimizda buldugumuz Eski
Tiirk toplumlarinda, insanin iradeli eylemlerinden bagimsiz olarak gelismis olmak-
la kalmayan, hatta ezeli tespit diisiincesine dayal olarak biiyiiyen acik ve kesin bir
kader anlayis1 hep var olagelmistir. Bu diisiince formatinin baskin karakteristigine
gore Yiice Tanrr’lar, insanlarin kaderlerini onlarin donanimlarini dikkate almadan
ezelde tayin ve tespit ederler. Bu nedenle de insan hayatinda degismeyen tek sey is
bu alinyazisr'dir. Bu anlayisa gore insanin kaderi, 6nceden tespitli bir alan1 kapsa-
maktadir. Bahsi gecen kiiltlir havzalarindaki hakim olan fikre miistenit olarak di-
yebiliriz ki insan ezelde tayin ve tespit edilmis olan bu mutlak kaderinin karsisinda
caresizdir. Dolayisiyla da yasami boyunca insanin yapip-etmelerini ezelde tespit
edilmis olan bu kaderi belirler. Yaratilmis olan sonlu varliklar i¢in yapilmasi gere-
ken en uygun hareket, kisilerin kader kodlarina uygun bir yasami secmeleri ve bu
kaderin emrine amade olmalaridir. Aksi durumlarin hepsi, insan nesli icin bir zu-
liim olarak karsisina cikacaktr. iste bu nedenlerden étiirt, kisiler kaderlerini bir
sir olarak algilamali ve sorgulamadan itaat etmelidirler. Tarihsel siirecte tevhit
dinlerinin ve de giiniimiizde kutsal metnimiz olan Kur’an’in insan anlayisiyla taban
tabana zit olan bu algiy1 tarif etmek istersek; bile bile lades deyimini agik yiireklilik-
le kullanmamiz yanlis olmasa gerek.
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Sakarya Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi’nin énciiligli, Sakarya Biiyiiksehir
Belediyesi ve Sakarya Miiftiliigi'ntn katkilariyla 23-24 Mayis 2014 tarihinde “11.
Tirkiye Tefsir Akademisyenleri Toplantis1” ve bu vesileyle “Medya ve Kur’an” ko-
nulu bir sempozyum diizenlenmistir. Program, Sakarya Universitesi [lahiyat Fakiil-
tesi konferans salonunda gerceklestirilmistir. Iki yiizii askin akademisyenin katil-
dig1 toplantida, bir panel ve iki oturumdan olusan dort teblig yer almistir.

Toplantinin agilis programi 23 Mayis 2014 Cuma giinii 15:00 - 15:30 saatle-
rinde yapilmistir. Acihgta 19 Mayis Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Ogretim tiyele-
rinden Prof. Dr. Yasar Kurt Kur’an tilavetinde bulunmustur. Ardindan programin
akis1 acilis konusmalariyla devam etmistir. ilk olarak programin tertip komisyon
baskani ve ev sahibi sifatiyla Sakarya Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Tefsir Anabi-
lim Dali Bagkani Prof. Dr. Davut Aydiiz, ardindan sirayla Sakarya ilahiyat Fakiiltesi
Dekani Prof. Dr. H. Mehmet Giinay ve Sakarya Universitesi Rektorii Prof. Dr. Zeki
Elmas ag¢ilis konusmasi yapmislardir.

15:30 - 16:30 arasinda gergeklestirilen, “Kur’an Kurslarinda Kur'an’in Anla-
minin Ogretimi: Imkani, Keyfiyeti ve Sinirlar1” adini tasiyan ve oturum baskanligini
Prof. Dr. Nasrullah Hacimiiftiioglu'nun yaptig1 panelde l¢ panelist yer almistir.
Bunlar sirasiyla DIB Yaygin Din Egitimi Daire Bagkam Belgin Aydin, 19 May1s Uni-
versitesi ilahiyat Fakiiltesi 6gretim iiyelerinden Prof. Dr. Mehmet Okuyan ve Nec-
mettin Erbakan Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi 6gretim iiyesi Prof. Dr. M. Sait Sim-
seK'tir.

i1k sbzii alan Belgin Aydin, DIB Egitim Hizmetlerinde yer alan farkh yillara
ait Kur’an kurslar1 miifredatina iliskin bilgiler vermistir. Buna gore 1985 yilina ait
Kur’an kurslar1 miifredati, Kur’an’in anlamina ydnelik bir maddeyi icermesi yoniiy-
le tarihteki ilk programdir. S6z konusu maddede, Bakara suresinin ilk bes ve son
iki ayetinin (dmenerras(li) mealinin ders olarak verilmesi ifade edilmistir. 2004
yilina ait bir yonergede az da olsa bir artisin oldugu gézlenmistir. Buna gore, konu-



larin islenisine paralel olarak ayet ve hadislerin mealleriyle birlikte verilmesi 6n-
gorilmistiir. 2007 yilinda gilinliik hayata yonelik, ihtiyaca mebni bazi dua veya
ayetlerin anlamlariyla verilmesi yer almistir. 2010 ve 2011 yillarinda ise “Ihtiyag
Odakl Kur’an Egitimi” programinda hayata iliskin yansimalar1 agisindan, Kur’an
derslerinde ustliine uygun bir sekilde mealinin de verilmesi yer almistir. Hatta bu
programin, 7-9 yas, 10-15 yas ve 16-18 yas seklinde kategorize edilmek suretiyle
daha verimli hale getirildigi ifade edilmistir. Bu yeni uygulamada daha dnceden
hafizlik egitimi de dahil hi¢ olmayan, kurslarda 18 hafta boyunca, konular islenir-
ken bolca verilen ayetler, meal ve aciklamalariyla birlikte verilmektedir. 2012 yaz
Kur’an Kurslari ile ilgili hazirlanan miifredatta temel 6gretimin yani sira ek 6gre-
timde de bu ihtiyaca daha ¢ok karsilik verme imkani hasil olmustur. Aydin'in ver-
digi bilgilere gore, bunlara ilaveten farkl bir uygulama olarak, Kredi Yurtlar Ku-
rumu ile yapilan protokolle ihtiyaca bagh Arapca, Tefsir, Hadis gibi dersler yapila-
caktir. Son olarak Belgin Aydin DiB tarafindan hazirlanan Kur'an Meali'nin daha
cok yetiskinlere hitap ettigini, ilk ve orta kesim dgrencilerine hitap edecek bir tef-
sir calismasinin yapilmasi gerektigini ve bu noktada da Tefsir hocalarindan destek
beklediklerini ifade ederek sézlerini tamamlamustir.

Panelin ikinci konusmacisi olarak 19 Mayis Universitesi ilahiyat Fakiiltesi
Ogretim iiyesi Prof. Dr. Mehmet Okuyan s6z almistir. Okuyan, “Medyada Kur’an
nasil anlatilmali?” seklinde bir konu etrafinda duygu ve diisiincelerini paylasma ve
bu hususta bilgi ve ihtiyaclarin neler olmasi gerektigini anlatma arzusu i¢inde ol-
dugunu ifade ederek sézlerine baglamigtir. ilk olarak hayatindan érnekler vererek
1974 yilinda heniiz 9 yasinda iken hafizhigini tamamladigini ve o giinden bu yana
hep bu camiada yer aldigini ifade etmistir. “Hafiz olanlarin sayis1 ¢cok ama; hafiz
6lenlerin sayisi hi¢ de dyle degil” diyen Okuyan, hafizlik egitimin yaninda hifz ka-
dar tizerinde durulmasi gereken bir hususun da Kur’an'in anlasilmasi oldugunu
ifade etmistir. Hadislerde gecen Kur’an’a dair dvgiilerin hep metne dair calismalara
indirgendigini ifade eden Okuyan, Kur’an'in ¢ok okunmasi veya iyi okunmasi nok-
tasinda 6zen gosterildigini ama bunun yaninda iyi anlasilmasinin ise ihmal edildi-
gini ifade etmis, “Hafiz olana ‘tamam, aferim..” dedik ama bunun 6tesinde bu hu-
susta ona yeni kapilar acmadik.” diye bir 6zelestiride bulunmustur.

Okuyan, ifadelerinde Kur’an’daki hitabin daha ziyade metni anlamaya yo6ne-
lik oldugunu odzellikle vurgulamistir. Program 6ncesinde Kur’an Kursu hocalariyla
yaptig1 goriismeden bahseden Okuyan, kurslarda Kur'an mealinin ders olarak uy-
gulanip uygulanmadigina iliskin, iki hususun 6ne ciktigina isaret etmistir. Birincisi,
6grencinin bu noktada hazir olmayzsi, ikincisi de hocanin bu noktada hazir olma-
masi, farkli bir ifadeyle yetersiz olmasi. Okuyan, konusmasinin sonlarinda éneri
olarak, hafizlik egitiminde ya basta ya da sonda metinde ifade edileni az ¢ok anla-
yacak kadar bir Arapc¢a egitiminin verilmesini ve bu noktada 6 aylik bir siirenin
yeterli olacagini ifade etmistir. Medya bazinda ise metin-mana uyumlu 6zellikle
kissa merkezli ¢izgi film ve animasyon filmlerinin iiretilebilecegini ve bunun ya-
ninda yine ¢ocuklara yonelik, onlarin zihinlerinde var olan bilimsel gercekliklerin
ayetler esliginde verilmesinin de faydali olacagini soéylemistir. Son olarak
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Kur’an’dan referans alan sunumlarin 6grencilere ulastirilmasinin daha yararl ola-
cagini ifade ederek sozlerini bitirmistir.

Panelde iiciincii ve son konusmaci olarak NEU Ilahiyat Fakiiltesi 6gretim
tiyesi Prof. Dr. M. Sait Simsek s6z almistir. Sait Simsek ¢ok eski bir anisini anlatarak
sézlerine baslamis, konuyla alakali Diyanet Isleri Baskanligi'nda yapilan bir toplan-
tida Kur’an’in anlamina iliskin ¢alismalarin yapilmasi gerekliligine degindigini ifa-
de etmistir. Zerkesi'nin eserinde kullandig1 bir bashgi (Kerdhiyyetu tildveti’l-Kur'an
bila tefekkurin) ve Hz. Omer ile donemin Basra valisi arasinda cereyan bir diyalogu
ornek vermis, “Korkarim insanlar Kur’an’in lafziyla ugrasir da manasini hige sayar-
lar.” endisesini tagiyarak Hz. Omer’in Basra’da bulunan Kur’an kursunu kapattirdi-
gim 6rnek olarak aktarmistir. Ayrica Hz. Omer’in sadece Bakara suresini on iki y1l-
da bitirdigini 6ne siirerek Kur’an’'in anlasilmaksizin sadece lafzen okunmasi yerine,
onu anlayarak ve idrak ederek okumanin daha uygun oldugunu ifade etmistir. Bu
baglamda Kurtubi’'nin eserinin mukaddimesinde, Kur’an’t anlamadan okuyan hafiz-
lara yonelik, uygunsuz nitelemelerde bulundugunu zikrederek konunun énemini
vurgulamistir. Konusmasinin devaminda Simsek, 6zetle Kur’an’in 6liiler i¢in gelmis
bir kitap olmadigini, bilakis dirilerin uyarilmasi/uyandirilmasi i¢in indirilen bir
kitap oldugunu ve Hz. Peygamber’in 6liilere okuduguna dair sahih bir uygulamanin
da olmadigini ifade ederek sozlerini tamamlamistir.

Panelin sonunda, anlatilan konular soru-cevap seklinde miizakere edilmis-
tir. Yine ayni1 giin 18:00 - 20:00 aras1 aksam yemegi ve ardindan 20:30'da Orhanga-
zi Kiltiir Merkezi'nde "Kur'an Ziyafeti" diizenlenmistir. Programda Prof. Dr. Nihat
Temel, Yrd. Doc. Dr. Fatih Collak ve Ars. Gor. Recep Koyuncu Kur’an tilavetinde
bulunmuslardir. Program dua ile sona ermistir.

24 Mayis 2014 Cumartesi giinii saat 09:30-10:15 arasinda I. Oturum yapil-
mistir. Oturum baskanhigini Prof. Dr. Suat Yildirim hoca yapmistir.

I. oturumun ilk tebligini Igdir Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi hocalarindan
Yrd. Dog. Dr. Zeki Tan sunmugtur. Tan, “Kur’an Mesajinin Iletilmesinde Tebligcide
Bulunmast Gereken Bagsat Ozellik: Giivenilirlik” konusunu ele almistir. Sozlerine,
ilahl mesaj1 ylklenen kimsenin (tebligci) siradan kimse olmadigini, aziz kitabin
izzetine layik kullar tarafindan iletilmesi gerektigi gercegini ifade ederek baslamis-
tir. Bu noktada temel parametrenin Allah'in sifatlarindan Mii'min ve Miiheymin
vasiflarinda 6ne c¢iktigina dikkat ¢ekmistir. Dikkati ¢ceken bir nokta olarak, bazi
Peygamberler i¢in giivenilir olma ayr bir sifat olarak zikredilirken, bu durum Hz.
Peygamber icin toplumsal bir vakia olarak yer almistir. Tan, onun toplum tarafin-
dan kitabi degil sifahi olarak “Muhammed” degil “Emin” seklinde ¢agirildigini ve
bununla alakali olarak M. Hamidullah'in ‘“Toplum tarafindan emin nitelemesi varsa
tebligcinin mesaji iletmesinde sakinca olmadigina’ iliskin séziinti kaydetmistir. Bu
konuyu biraz daha acarak, Mii’'min sifatin1 haiz Allah’in yine emin diye nitelenen

(oY zs/1) Cebrail vasitasiyla, emin bir el¢ciye, emin vahyi, emin bir beldede

indirmesi bir biitiinlik ve ayiric1 bir 6zellik olarak géze carptigini ifade etmistir.
Tebligci, konusmasinin devaminda mesajin iletiminde giivenilirligi zedeleyen,
mesajin ranta doniistiirilmesi, mesajin iletiminde ilim-amel tutarsizligi gibi bazi
unsurlardan bahsetmistir. Tan, anlattigi konularin neticesi olarak, mesajin
iletiminde emin/giivenilir olma basat o6zellik olarak one ¢ikmaktadir, diyerek
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emin/glivenilir olma basat 6zellik olarak 6ne cikmaktadir, diyerek sozlerini ta-
mamlamistir.

I. oturumun ikinci tebligi Mus Alparslan Universitesi ilahiyat Fakiiltesi 6gre-
tim tyesi Yrd. Do¢. Dr. Ramazan Sahan tarafindan sunulmustur. “Kur’an Isiginda
Medyayi llgilendiren Ahlaki Ilkeler” bashgini tasiyan tebliginde séze medya kelime-
sinin kavramsal analizini yaparak baslamistir. Devaminda Kur’an’da iletisime dair
“ulastir, haber ver, bildir gibi” anlamlara gelen (L) kelimesi lizerinde durmus ve bu
kelimenin 80 yerde gectigini kaydetmistir.

Sahan, iletisim denince, 1. Kaynak/ Sunucu (haber veren) 2. Hedef/ Al
(haberi alan) 3. Kanal/ Arac (vasita) 4. ileti/ Mesaj (haber) dért unsurun éne ¢ikti-
g1 lzerinde durmustur. Bunun ardindan haber verenin dikkat edecegi bir takim
ilkelerden bahsetmistir. Bunlar1 maddeler halinde sdyle siralanmistir: 1-Amaca
giden her yol mubah dememeli 2- Ahlaki ilkeleri olmali 3-Diiriist olmali 4-
Haberleri sunan Kisiler insafli olmali 5-Tartisma ve miicadelede mutedil olmali 6-
Denetim ve murakabe 6zelligine acik olmali 7-Medya fuhus vb. cirkinliklere alet
olmamali 8-Mahremiyet ve 6zel hayatin korunmasina dikkat etmeli. Bu noktada
Sahan, anlatilan bu hususlarin Hucurat suresinde 6zetlendigine dikkatleri ¢cekmis-
tir. Haber veren kaynakta bulunmasi gerekenleri anlattiktan sonra konusmanin
devaminda, haberleri alan mesajin ulastigl alicilarda olmasi gereken hususlara de-
ginmistir. Bunlar kisaca su maddelerden olusmaktadir: 1-Haberi alacagi kanal
secerken dogru tercih yapmali 2-Faydasiz ve bos islere zaman harcamamali 3-
Ihtiyatli ve tedbirli olup haberin sthhatini arastirmali 4-Zandan ve faydasiz tartis-
madan kaginmalidir. Son olarak Sahan, éneri mahiyetinde iletisim Fakiiltelerinde
“Iletisim ve Medya Ahlaki” gibi derslerin konulmasinin bu noktada énemli oldugu-
nu ifade ederek s6zlerini bitirmistir.

14:00-14:45 arasi gergeklestirilen II. Oturumu Prof. Dr. Mehmet Pacaci yo-
netmistir. Bu oturumda da bir dncekinde oldugu gibi iki farkli konuda tebligler
sunulmustur. ilk tebligi Marmara Universitesi [lahiyat Fakiiltesi hocalarindan Dog.
Dr. Erdogan Bas takdim etmistir. Tebliginin baslig1 “Radyo’da Kur’an Programlari
(Tilavet, Meal, Tefsir)” olan Bas, bolgesel ve ulusal yayin yapan radyolara iliskin
genel sayisal bilgilerden, bunlarin bir kisminin internet tizerinden, bir kisminin da
frekanstan yayin yaptigini ifade ederek so6zlerine baslamistir. S6zlerinin devamin-
da, yapilan yayinlardan tilavet ve hatim programlarinin halk tarafindan en fazla
takip edilen program oldugunu ifade etmistir. Bunun yaninda internet tizerinden
yayin yapanlarda, dini yayin ve tilavet yapanlarin sayisinin az oldugunu vurgulaya-
rak iran ve Misir'dan oérnekler vermistir. Diger iilkelerde sadece Kur'an’a hasre-
dilmis TV kanallarinin olduguna oysa bizde bdyle yayin yapan bir kanalin olmadi-
gina dikkat cekmistir. Kimi yayinlarin “Kur’an vadisi”, “Kur’an kissalar1” gibi énce
tilavet, ardindan meal sunan yayinlar oldugundan, sayica az olmalarindan dolay:
bunun yaninda dini agidan ciddi yayin yapan kanallara daha fazla ihtiya¢ oldugunu
sozlerine eklemistir.

Bas, konusmasinin devaminda, yayin yapan her bir kanalin bir amaci ve ide-
olojisi oldugunu, bizim de mesajimizi iletecegimiz, s6zlimiizii ulastiracagimiz bazi
unsurlarin olmasi gerektigini ve bu noktada yayincilarin ve yapimcilarin ilahiyat
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hocalariyla goriis alisverisinde bulunarak program yapmalarinin ¢ok énemli oldu-
gunu ifade ederek sozlerini bitirmistir.

II. oturumun ikinci tebligi Marmara Universitesi ilahiyat Fakiiltesi 6gretim
liyesi Prof. Dr. Hasan Elik tarafindan sunulmustur. Tebligi “Medyanin Talep ve On-
celikleri Uzerinde Yapilan Kur’an Yorumlarimin Problemleri” bashgini tasimaktadir.
Elik, medyanin bir ideolojisi, kirmizigizgilerinin oldugunu ifade ederek sozlerine
baslamistir. Devaminda medyanin giincellestirme fonksiyonundan ve bunun lehte
ya da aleyhte olabileceginden bahsetmistir. Ornek olarak, Tiirkiye’nin yakin tarihi-
ni derinden etkileyen en onemli olaylardan 1999’da meydana gelen depremde
medyanin tutumundan, medya diinyasinda fazlaca giindeme gelen ayetlerden, bun-
larin siyak sibaka dikkat edilmeden ve niizul baglaminin da gériilmeden ele alindi-
gindan bahsetmistir. “Lafzl terciimeyle iletecegimiz hicbir sey yok” diyen Elik, ayet-
leri sahabenin anladig1 gibi anlamak gerektiginden, ayetin manasinin her dénemde
ayni oldugundan, hi¢ degismediginden, aksi taktirde zamana ve kisiye gore farkl
anlamin ortaya c¢ikarak ortada sabit bir Kur'an’in varligindan soz edilemeyecegine
isaret ederek s6zlerini bitirmistir.

Oturumun sonunda miizakere bolimiine gecildi. Burada en ¢ok dikkat ceken
hususlar, Reisu’l-Kurralik miiessesesinin yeniden tesis edilmesi ve 24 saat Kur’an
tilaveti yapan bir TV kanalinin agilmasi olmustur.

Ayni giin son olarak 16:30- 7:30 arasinda degerlendirme toplantisi yapildi.
Bu toplantiya Prof. Dr. Celal Kirca baskanlik yapti. Degerlendirme oturumunda
Prof. Dr. Abdiilhamit Birisik, Prof. Dr. Ziilfikar Durmus, Prof. Dr. Mesut Okumus ve
Prof. Dr. Davut Aydiiz yer almistir.

Prof. Dr. Abdiilhamit Birisik, toplantinin faydah gectigini ve iyi sonuglar ge-
tirdigini ifade ederek sdzlerine baslamistir. Bu din bizim, bu son kitap bizim kita-
bimiz, bunlara ciddi anlamda sahip ¢ikmali, onu dogru bir sekilde dillendirmeli,
ekran karsisina cikildiginda yaldizlh laflardan uzaklasarak daha temkinli dogru ifa-
delere yer verilmeli diyerek bu konudaki goriislerini ifade etmistir. Miifessirlerin
anlatmakta zorlandiklar1 konularda cesurca tavirlar sergilememesi gerektigini,
ihtiyath bir dil kullanmanin 6nemini vurgulamistir. Ardindan sempozyuma iliskin
degerlendirmesinde, sempozyumun dzet bir gériiniim arz ettiginden, halbuki boyle
bir programin daha ilgi cekici ve daha zengin muhtevaya sahip bir toplanti olmasi
gerektiginden soz etmistir. Sdzlerinin sonunda sempozyum cercevesinde anabilim
dali problemlerinin de arada giindeme alinmasinin daha verimli, faydali olacagin-
dan ve egitim dili Ingilizce olan ilahiyatlara iliskin yeni miifredat ve kaynaklara
ihtiya¢ oldugundan, bunlarin da giindeme getirilmesi gerektiginden s6z ederek
degerlendirmelerini bitirmistir.

Prof. Dr. Ziilfikar Durmus, sempozyumunun diizenlenmesinde emegi gecen-
lere tesekkiir ederek sozlerine basladi. Panelde ele alinan konulara iliskin, Kur’an
Kurslarinda derslerde meal ezberletmenin ¢ok saglikli olmadigini, mealcilik diye
bir ekoliin gelistigini, artik insanlarin bir ayetten rahatca hiikiim verir duruma gel-
diklerini dile getirmistir. Durmus, degerlendirmesinde sempozyumun bashigindan
hareketle, “Nasil Kur’an kurslarina iliskin Diyanet'ten bir eleman ¢agrildiysa ileti-
sim Fakiiltesi’'nden de bir egitimci cagrilabilirdi ve bdylece alana ait temel mesele-
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ler daha net ortaya konur ve program daha verimli olurdu” ifadelerine yer vermis-
tir. Durmus, daha sonra Kur’an ve sahih siinnetin onaylamadig1 meselelerin giin-
deme tasinmamasi gerektigini ve bu konuda olduk¢a duyarli olunmasi gerektigini
ifade etmistir.

Prof. Dr. Mesut Okumus, sempozyum siirecinde programdan ¢ok istifade
edildigini, fikirlerin rahatca ifade edildigini ve 6zgiir bir ortamin olustugunu ifade
etti ve bu ortam1 olusturanlara 6zel tesekkiirlerini iletti. Ardindan Okumus, Istan-
bul’da ii¢ sene 6nce Prof. Dr. Mevliit Glingér Hocayla baslanan konu muvacehesin-
de bu sene farkl bir konu ele alindigini, aym eksende devam edilmesi gerektigini,
bu baglamda bir sonraki bulusmada “Sahabe Dénemi Kur’an Anlayis1” konusunun
ele alinmasi gerektigini ifade etmistir. Bundan sonraki toplantilarda da bu dogrul-
tuda devam edilmesinin anabilim dali acisindan daha iyi olacagini ifade ederek
sozlerini bitirmistir.

Son olarak Prof. Dr. Davut Aydiiz, s6zlerinin basinda ders aldig1 hocalara te-
sekkiir ettikten sonra, sempozyum basliginin “Kur’an ve Medya” seklinde olmasi-
nin daha isabetli olacagini ifade etti ve asil konusulmasi gerekenin medyada
Kur’an'in muhtevasinin nasil anlatilabilecegi hususu olduguna vurgu yapti. Prog-
ram Oncesine iliskin degerlendirmesinde cok az sayida teblig 6zeti geldigine ve
konuyla alakal olanlarin olduk¢a az olduguna isaret etti. Sempozyumda “TV karsi-
sina c¢ikan hocalarimizla tecriibe paylasimi yapilabilirdi” ilavesinde bulundu. Tav-
siye olarak da her akademisyenin bulunduklari bélgede basin kuruluslariyla tema-
sa gecmelerinin gerekliligine dikkat ¢ekti. Ayrica Kur’an mealinin lisans derslerin-
de ilk seneden itibaren Tefsir'e dair derslerde ciiz ciiz dagitilarak okutulup, ardin-
dan bir quiz yapmak suretiyle mezuniyete kadar tiim mealin bitirilebilecegini ifade
ederek sozlerini tamamladi.

Degerlendirme oturum baskani Prof. Dr. Celal Kirca gectigimiz senelerde
aramizdan ayrilan iki degerli hocamiz Prof. Dr. Mevliit Giingdér ve Prof. Dr. Zeki
Duman’i rahmetle yad ederek onlar1 hatirlamamiza vesile oldu. Ozellikle Zeki Du-
man Hoca ile kirk yil 6nce baslayan arkadasliklarina deginen Kirca, birlikte yasa-
diklar1 anilar1 da tazelemek suretiyle toplantiya katilanlara duygu dolu anlar yasat-
t.

Program Prof. Dr. Davut Aydiiz ve Sakarya ilahiyat Fakiiltesi Dekani Prof. Dr.
H. Mehmet Giinay’in kisa tesekkiir konusmalariyla sona erdi. Programda son ola-
rak, gelecek sene yapilacak toplantinin konusu heniiz belli olmasa da Sivas’ta ya-
pilmasi kararlastirilmistir.

Toplantinin teknik yoniine iliskin bazi bilgiler vermek gerekirse, sunlari
sdyleyebiliriz: ilki Elazig’da yapilan Tefsir akademisyenleri bulusmasinda 35-40
kisinin katildig1 ifade edilmisti. Sakarya’da yapilan XI. Tefsir akademisyenleri top-
lantisinda ise bu say1 iki yiiz elliyi bulmus durumda. Bu say1, yeni acilan ilahiyatlar
ve oralara atanan gen¢ akademisyenlerle birlikte her sene daha da artacaktir. Bu
durum bundan sonra diizenlenecek programlarin ev sahipligini yapacak ilahiyatla-
rin yikiiniin daha da artacagini gosteriyor.
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Yusuf Kiicuikdag, Konya Dartilkurralari
Cizgi Kitabevi, Konya 2014, 88 s.

Haz. Recep Koyuncu

Ars. Gor. Necmettin Erbakan Universitesi ilahiyat Fakiiltesi

Kur’an-1 Kerim Okuma ve Kiraat {lmi Ana bilim dah Arastirma Gérevlisi
Sosyal Bilimler Enstitiisii Tefsir Bilim dali Doktora Ogrencisi
recep_koyuncu_l@hotmail.com

Eser, Necmettin Erbakan Universitesi Ahmet Kelesoglu Egitim Fakiiltesi
Sosyal Bilgiler Ogretmenligi Anabilim Dali égretim iiyesi Prof. Dr. Yusuf Kiiciikdag
tarafindan kaleme alinmistir. Haciveyiszade Mustafa Kurucu'nun aziz hatirasina
ithafla baslayan kitap, li¢c sayfalik bir giris ve toplam dort b6limden meydana gel-
mektedir.

i1k béliimde (5-9) “Dariilkurra Oncesinde Kur’an Egitimi Verilen Mektepler”
bashgr altinda mektep ve dariilhuffazdan bahsedilmistir. Mekteplere iliskin, Sel-
cuklular doneminde sinirh sayida oldugu, Karamanogullar1 déneminde sayilarinin
arttigindan bahsedilmekte, Evliya Celebi’den atifla (Der medh-i mekteb-i dari’t-
ta’lim-i sibyan, baslig1 altinda) Konya sehir merkezinde 170 adet mektebin bulun-
dugundan bahsedilmistir. Bunun yaninda mekteplerin, varlikh kisiler tarafindan
yaptirildig: ve egitimin saglikli bir sekilde devam ettirilmesi i¢in “istirbdha” adiyla
gayrimenkul veya nakit para vakfedilerek mektebin ihtiyaglarinin karsilandigindan
bahsedilmistir. Ayn1 zamanda mekteplerde beratla atanan ve “muallim-i sibydn” adi
verilen bir hoca ve onun yaninda “halife-i sibydn” diye ifade edilen muallim yar-
dimasi, kalfa oldugundan bahsedilmistir. Dariilhuffaz’dan da Kur’an okumay1 6gre-
ten mekteplerin devami mahiyetinde oldugu, hafizlik egitiminin de yapildig1 yerler
olarak behsedilmektedir. Ayrica dnceleri, bu yerler i¢in “Dariil-Kur’an” ad verilir-
ken, Selcuklularla birlikte adinin “Dariil-Huffdz” seklinde degistiginden s6z edilmis-
tir. Bu béliimde verilen bilgilere gore, Konya dariilhuffazlarinda Tiirkiye Selcuklu-
lar1 doneminde egitim verilmeye baslanmis, Karamanogullarinin idaresi altinda
sayisl daha da artmis ve Konya’'nin, Osmanl sinirlar i¢ine alinmasiyla birlikte 19
dariilhuffazin varligindan bahsedilmistir.

“Kadi Hac1 Ali Efendi Dariilkurras1” bashigini tasiyan ikinci boliimde (11-46)
Serafettin Camii'nin kuzey tarafinda yer alan, kesme tastan yapilmis ve tek kubbeli
tarihi yapinin, XV. yiizyilin ilk yarisinda, Karamanogullar1 déneminde, darilkurra
olarak yapildigina ve egitim verdigine deginilmistir. Hac1 Ali Efendi Muallimhanesi
olarak da bilinen bu egitim kurumundan baska Konya’da ayni isimle iki adet daha
muallimhanenin bulundugu ve buralarda tedrisat yapildigina deginilmistir. Deva-



minda Haci Ali Efendi Darilkurrasi’nin insasi (s. 14), mimari yapist (s. 16),
dariilkurrada egitime yonelik birimler (s. 17) arsiv ve belgeler esliginde
dariilkurranin tarihgesi ele alinmis, baslangicta dariilkurra iken ihtiyaca binaen
zamanla mektep ve dariilhuffaz boliimleri de agilarak birbirlerini tamamlayan bir
egitim kurumu héline geldiginden bahsedilmistir. Verilen bilgilere gore ayrica
dariilkurra, Cumhuriyet doneminde dnce saglik miizesi, ardindan miiftiiliik binasi,
1968’den sonra Kiiltiir Bakanlhigi’'na bagh Cocuk Kiitiiphanesi haline getirilmis ve
1993’ten sonra da Ali Efendi Halk Kiitiiphanesi olarak kullanilmistir. 2000 yilinda
tamirat1 yapilmak iizere bosaltilmis, 2001’den itibaren de Konya il Emniyet Mii-
dirliigii'ne bagh polis karakolu olarak kullanilmistir. Béliimiin son alti sayfasinda
dariilkurranin vakfiyesinin orijinal metni, ardindan terciimesi ve son olarak da
dariilkurranin planina yer verilmistir.

“Hac1 Adil Dariilkurrasi” adli {giincii bélimde (47-65) s6z konusu
dariilkurranin Seyh Ahmet Mahallesi'nde Hac1 Adil Mescidi bitisiginde bulundugu
icin bu mabedin adinin belgelerde ¢ogu kez “Haci Adil Dariilkurras1 Mescidi” sek-
linde zikredildigi ifade edilmistir. Mabedin kitabesi bulunmadigi icin insa tarihinin
bilinmedigi ancak, Danismend Mustafa tarafindan insa edildikten bir siire sonra
Haci Adil'in bu mescit icin 1435’te vakif kurduguna, buna bagh olarak da yapim
tarihi olarak XV. yiizyilin baslar1 olabilecegi seklinde bir tahmin yiiritilmistir.
Daha sonra bu yerin uzun siire, Konya’nin niifusu kalabalik olan mahallelerinden
biri olan Seyh Ahmet Mahallesi’'nde mahalle mescidi olarak gérev yaptigindan, ar-
dindan caminin farkli zamanlarda goérdiigii onarim faaliyetlerinden, son olarak da
Haci Adil vakfiyesinden, cami ve muallimhane gorevlilerinden bahsedilmistir. Yine
ikinci boliimde oldugu gibi bu bélimiin sonunda da Haci Adil Dariilkurrasi
Muallimhanesi'nin tapusu, vakfiyesinin asil metni (58-61) ve vakfiye metninin ter-
climesine (62-64) yer verilmistir.

“Miski Sultan ve Giizeller Tekkesi Kurras1” (67-74) bashgini tasiyan dérdiin-
cli ve son boliimde, Konya’da Keresteciler Carsisi'nda bulunan “Giizeller ve Miski
Sultan”, “Miski Sultan ve Kérpeler” ile “Miski Sultan” nisbeleriyle belgelerde gecen,
icinde dartilkurranin da bulundugu tekkeden bahsedilmektedir. Mustafa Ataman’in
ifadesine gore, Kizilay Hastanesi'nin kuzeyinde iken, yakin zamanda yikilan
Necatibey ilkokulu'nun kuzeybatisindaki blok binalarin oldugu yerde bulundugu
ve giris kapisinin Larende caddesine baktigi ifade edilmistir. Ayni zamanda Kadiri-
lere ait bir tasavvuf yapisi olarak da ifade edilen Miski Sultan ve Giizeller Tekkesi
Kurrasi'nin XV. ve XVI. yiizy1l belgelerinde, insasina dair bir bilgiye rastlanmadigi-
na ve biiyiik olasilikla XVII. yiizyildan sonra insa edilmis olabilecegine isaret edil-
mistir. Buranin dariilkurra olarak tayin ve tespitinde kanaatimizce, tekke ile
dariilkurralarin vakfiyelerinin benzerlik arzetmesi ve miitevelli atamalari sirasin-
daki resmi yazismalarda burasi icin “Miski sultan ve Giizeller Tekkesi Kurrast” sek-
linde bir beyanatin olmasi etkili olmustur. Son béliimde bunun disinda tekkede
bulunan Cami, mezarhk, matbah (mutfak) gibi bazi yapilar arastirmaya konu edil-
mistir. Son olarak da Miski Sultan ve Giizeller Tekkesi'ndeki kurra ile ilgili miistakil
bir vakfiyenin oldugundan, vakfiyeyi yapan Kkisi olarak da Miski Emir Tiirbesi'nin
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tiirbedar1, Abdiilkadir Geylani tarikati mesayithindan “Latif Dede” diye bir zattan
bahsedilmistir.

Ozetle ifade edecek olursak bu ¢alismada, 1400-1920 yillarim kapsayan
Konya Dartilkurralarma dair bilgiler yer almaktadir. Yine kitapta Konya’da bulunan
her ¢ dartlkurranin insasi, mimari yapisi, egitim ve miifredatina dair bilgiler, 6g-
retim kadrosu, vakif idarecileri, vakfiyesi, vakif gayrimenkulleri, vakif gelirleri ve
sarf edilen yerler, 6grenci sayisi, yas durumu, dersteki disiplin ve tatil giinlerine
varincaya kadar pek cok detay bilgiye yer verilmistir. Kitaptan 6grendigimize gore
mektep ve dariilhuffazlarda Kur’an 6gretimi yapilmakta; Dartilkurralarda ise ihti-
sas diizeyinde egitim verilmektedir. Dariilhuffazlarda hifzim1 tamamlayan talebeler
kiraat ilmini tahsil etmek i¢in dartilkurralara gitmektedir. Bu yoniiyle mektep ve
dariilhuffazlar, bir ihtisas medresesi olan dariilkurralarin alt birimlerini olustur-
maktadir. Bunun yaninda 6gretim kadrosu olarak muallim-i sibyan, halife, seyhu’l-
huffaz ve seyhulkurra; idari personel olarak da miitevelli, nazir, kdtip, cabi ve
bevvab gibi isim ve linvanlar da izah edilmistir. Kitapta ifade edildigine gore
dariilkurralar, Cuma ve dini bayramlar disinda siirekli aciktir ve Kiraat tedrisatinin
disinda dariilkurrada, halktan gelen miiskiller seyhulhuffaz tarafindan halledil-
mektedir. Bu yoniiyle dariilkurralarin ayn1 zamanda yaygin diz hizmeti gorevi iist-
lendigi anlasilmaktadir.

Bibliyografyada dikkatimizi ¢eken husus, kaynakcanin neredeyse yarisi ar-
sivlerden olusmaktadir. Bunlarin bir kismu yayimlanmis, bir kismi da yayimlan-
mamis arsiv kaynaklarindan meydana gelmektedir. Bunun yaninda, ¢alismanin
belge ve arsivler 15181nda ayr1 boliimler icinde ele alinmis olmasi, dariilkurralara ait
vakfiyelerin orijinallerinin terciimeleriyle birlikte verilmesi, ¢calismay1 oldukca fay-
dali hale getirmistir.

Sonug olarak bu calismanin, kiiltiirel ve tarihi miraslarimizin giin yiiziine ¢i-
karilarak bilim diinyasina kazandirilmasinda, bilimsel ve kiltiirel birikimlerimizin
daha da zenginlesmesinde 6nemli katkisi oldugu bir gercektir.
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I11. Hadis Anabilim Dallan ihtisas Toplantis
24-26 Ekim 2014 - Adana

Haz. Taha Celik

Ars. Gor. Necmettin Erbakan Universitesi ilahiyat Fakiiltesi
Hadis Ana bilim dali Arastirma Gorevlisi

Sosyal Bilimler Enstitiisii Hadis Bilim dali Doktora Ogrencisi
celik.taha@hotmail.com

Cukurova Universitesi, Adana Miiftiiligii, Adana Valiligi ve Adana Biiyiikse-
hir Belediyesi'nin katkilariyla diizenlenmis olan IIl. Hadis Anabilim Dallar ihtisas
Toplantisi 24-26 Ekim 2014 tarihleri arasinda Adana’da, Ramazanoglu Camii altin-
daki konferans salonunda gerceklestirildi. A¢ilis konferansi ve panelin ardindan
toplantida degerlendirme oturumuyla birlikte bes oturumda dokuz teblig sunuldu.
Son zamanlarda ilahiyat Fakiiltelerinin sayisindaki artisla dogru orantili olarak
toplantiya Hadis akademyasindan genis bir katilimin oldugu gozlendi. Akademis-
yenler haricinde, tiniversite dgrencileri, din gorevlileri ve halkin yogun tevecciih
gosterdigi toplanti, protokol ve selamlama konusmalarinin ardindan Ankara Uni-
versitesi Ilahiyat Fakiiltesi emekli 6gretim iiyesi Prof. Dr. Mehmet Said
Hatiboglu'nun a¢ilis konferansiyla baslad.

Prof. Dr. Said Hatiboglu konferansin 6nemli bir bélimiini Hadis miitehassisi
olmaya aday ilim taliplerine verdigi mesajlara tahsis etti. Tarihsel siirecte islAmi
ilimler literatiiriine dair Batida ve Tiirkiye’de yapilmis olan ¢alismalar kiyaslayan
Hatiboglu, bu hususta batinin bize tekkaddiim ettigine vurgu yapti. Yeni tamam-
lanmis olan Diyanet islam Ansiklopedisi'nin ilk érnegini yillar énce onlarin verdi-
gini, Tlirkiye'de ise o eserin kirk kiisur yilda ancak terciime edilebildigini ifade etti.
Bati diinyasina Islami ilimler sahasinda bir seyler séylenmek isteniyorsa onlarin
dilinin iyi kullanilmasi ve referans aldiklari kaynaklarin dogru ve sistemli bir sekil-
de degerlendirilebilmesi gerektigine dikkat ceken Hatiboglu, buna Batimin islam’
Misliimanlardan degil bizzat kendi kaynaklarindan 6grenmelerini gerekce goster-
di. Avrupa’'ya hadis alaninda gonderilmis olan asistanlara sorulan ilk sorunun
Ignaz Goldziher’i okuyup okumadig olmasinin, kabul ettikleri islami ilimler kay-
naklar1 hakkinda fikir vermesi acisindan biiyiik 6nemi haiz oldugunu séyledi. Bati-
min islam’in siyasi bir din oldugu iddiasinin gercekligine temas eden Hatiboglu,
Islam’in sadece ahiret ya da kabir dini olmayip kisinin diinyada Allah’in rizasina
uygun yasamasin saglayan bir din oldugunu soyledi. islam’in en fazla istismar
edildigi alanin da siyaset oldugunu, siyasi ¢alkantinin neticeleri olan Cemel ve
Siffin savaslarinda tarihgilerin kaydettigine gore 60-70 bin kisinin 6ldigiini ve
sonra gelen alimlerin bunlarin muhasebesini yapmalar1 neticesinde mezheplerin
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dogdugunu ifade etti. Selef alimlerinin ihtilaflarina da deginen Hatiboglu, mantikla
istigal yahut Kur’an1t mahluk kabul etmek gibi sebeplerden dolay1 alimlerin birbir-
lerine agir ithamlarda bulunduklarini; ilmi bu zatlardan gelen nakillerden 6gren-
mek durumunda olan bu dénemin ilim taliplerine diisenin kitaplardaki bilgilerin
dogrusunu egrisinden ayirmak oldugunu sdyledi.

Prof. Dr. Mehmed Said Hatiboglu’'nun konferansindan sonra GCukurova Uni-
versitesi Ilahiyat Fakiiltesi 6gretim tiyesi Dog. Dr. G6zde Ramazanoglu Adana tarihi
ve Adana’da bulunan tarihi eserlere dair bir sunum yapti. Ramazanoglu'nun sunu-
munun ardindan “Cukurova Yoresinde Hadis” konulu bir panel verildi. Konusma-
sina Adana tarihine dair bilgi verdikten sonra baslayan ilk panelist Prof. Dr. Ali
Osman Ates, Adana tarihinde hadis ve hadisciler konusunu ele aldi. Kaynaklarda
Adanali hadis yahut tefsir alimlerine “ezeni” nisbesi verildigini ifade eden Ali Os-
man Ates, hadisleriyle Kiitiib-i Sitte’ye kaynaklik etmis olan hadis alimleri hakkin-
da kisa bilgiler vererek aktaran Evliya Celebi'nin Adana’da bulunan ii¢ daru’l-
hadisten bahsettigini aktardi. Simdiki ad1 Yakapinar olan Misis’te Missisi nisbesiyle
medfun elli sekiz hadis aliminin bulundugunu zikreden Ates, hicri ilk dort asirda
Adana’da iki, Misis’te yirmi sekiz Hadis alimi yetismis oldugunu zikretti.

Panelin ikinci konusmacisi olan Prof. Dr. Abdulkadir Evgin, Tarsus yoresin-
de hadis konusunu ele aldi. Yuz elliye yakin, orada yetismis yahut ikamet etmis
Tarstsi nisbeli hadis alimi bulundugunu zikreden Evgin, Ebu Davud ve Ahmed b.
Hanbel gibi meshur hadiscilerin de Tarsus’a gelmis olduklarini sdyledi. Panelin
ardindan oturumlara gegildi.

[. Oturum “Lisans Programlarinda Hadis Dersleri ve Miifredatlar1” bashgin
tasiyordu. Prof. Dr. Ismail Hakki Unal'in bagkanlik yaptig1 oturumda ilk tebligi su-
nan Dog. Dr. Bekir Tatli'nin konusu “Tiirkiye’de Hadis Dersleri ve Miifredatlar1” idi.
Tatli, 20. asrin baslarindan giintimiize kadar iiniversite ve muadili programlarda
okutulan Hadis ve Temel islam Bilimleri derslerinin miifredatlar1 hakkinda bilgi
verdi. Ozellikle Hadis ve Hadis Tarihi dersleri ve icerikleri hususunda bilgilendir-
mede bulunan Tatli, Ankara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi acilincaya kadar ilahiyat
dersleri ve miifredatlar ile ilgili o donemin tartismalarindan bahsetti. Ankara, Is-
tanbul ve Erzurum’daki fakiiltelerde verilmis olan ve yillar gectikce artan hadis
derslerinden bahseden Tatli, baz1 ilahiyat fakiiltelerinin giincel programlarindaki
zorunlu ve se¢meli hadis derslerinden, kimi hadis hocalarinin Hadis derslerinde
okuttugu kaynaklardan ve son olarak 24-25 Mart 2012 yilinda Samsun’da gergek-
lestirilmis olan calistayda alinan kararlar dogrultusunda Ilahiyat Fakiilteleri lisans
mezunlarindan Hadis dersleri hususundaki beklentilerden s6z ederek tebligine son
verdi.

ikinci teblig “Islam Diinyasi’'nda Hadis Dersleri ve Miifredatlar1” baghgini ta-
siyordu. Yrd. Dog. Dr. Yusuf Suigmez tebliginde Miisliiman tlkelerde Hadis egitimi
veren Universite, fakiilte ve boliimlerden bahsetti. Bu baglamda Suudi Arabistan,
Pakistan, iran, Malezya ve Liibnan’daki iiniversitelerin programlar ve Hadis ders-
lerinin igerikleri ile Hadis egitim sistemlerini anlatti.

Oturumun son tebliginde Dog. Dr. Ozcan Hidir “Bati Diinyasi’ndaki Lisans
Programlarinda Hadis Dersleri ve Miifredatlar1” konusunu ele aldi. Programlari;
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yontem, amag ve literatiir agisindan degerlendiren Hidir, Bati’'da din ve islam egi-
timi veren kurumlar, Islam arastirmalarindaki farkliliklar ve bunlarin etkenlerin-
den bahsetti. Bat1 diinyasindan Hollanda ve Almanya 6rnekleri lizerinde duran
Hidir, Rotterdam ve Avrupa [slam Universiteleri, Amsterdam VU Universitesi,
Heiden, Tiibingen, Osnabriick ve Frankfurt tiniversitelerinde verilen Hadis dersleri
ve okutulan kitaplar hakkinda bilgi verdi.

Toplantinin ilk giinii “Ehl-i Hadise Vefa” basligiyla vefat etmis olan hadis ho-
calarin1 anma programi ile sona erdi. Bu baglamda Prof. Dr. Tayyip Okig, Prof. Dr.
Talat Kogyigit, Prof. Dr. Miicteba Ugur, Prof. Dr. Ali Yardim, Prof. Dr. M. Cemal
Sofuoglu, Prof. Dr. Selman Basaran, Prof. Dr. ibrahim Canan ve Prof. Dr. Ahmet
Demirci’ye ait hatiralar, kendilerini yakindan taniyan hocalar tarafindan anlatildi.

Toplantinin ikinci giini ilk oturumun ana konusu “Hadis Ders Sunum Tek-
nikleri” idi. Prof. Dr. Bilal Saklan’in baskanliginda gerceklestirilen oturumda ilk
olarak Prof. Dr. Enbiya Yildirim “Arapca Verilen Hadis Dersleri” konusu tizerinde
durdu. Derslerin ytlizde yliz Arap¢a olmasi yahut kismen Arapca islenmesi mesele-
sinin olumlu ve olumsuz yonlerine temas eden Yildirim, 6grenci yeterlilikleri ve
hocalarin yetkinlikleri meselesine dikkat ¢ekti. Ozellikle yurtdisindan gelen Arap
hocalar hususunda oldukea secici davranmanin geregine deginen Yildirim, bu hu-
susta 6grencilerinden aldig1 geri bildirimleri paylasti.

Oturumun ikinci tebligini sunan Yrd. Dog. Dr. Macit Karagézoglu'nun konusu
“Ingilizce Verilen Hadis Dersleri” idi. Hali hazirda egitim verilmekte olan Marmara,
Istanbul ve Ankara iiniversitelerinin ingilizce ilahiyat programlarimi ele alan
Karagozogly, ilgili programlardaki 6grenci sayilar1 ve 6grenci profili hakkinda bilgi
verdi. Ayrica programla ilgili; tiniversiteye giris taban puamimin Tiirkce ilahiyat
Programlarindan yiiksek seyrettigini, egitim dili ve sinavlarin yiizde yiiz Ingilizce
oldugunu, verilen derslerin genelinin normal ilahiyat programlaryla ayni oldugu-
nu ve programin sadece lisans diizeyinde verilebildigini heniiz lisansiistii egitimin
verilmedigini ifade etti. Ozellikle mensubu bulundugu Marmara Universitesi’ndeki
Ingilizce Ilahiyat programu iizerinde duran Karagézoglu, programin derslerini ve
ornek olarak bir donemin miifredatin1 paylasti. Faydasina binaen sistemin olumlu
yanlarindan ziyade problemlerinden bahseden Karagézoglu, 6grenciden kaynakla-
nan problemler ciimlesinden olarak égrencilerin yetersiz ingilizce altyapisi, mezu-
niyette yetersiz bir Arapca bilgisi ve gelecek hakkindaki belirsizligi zikretti. Ogreti-
ci yahut sistem kaynakli problemlere de deginen Karag6zoglu, 6greticilerin yaban-
c1 dilde egitim verebilecek formasyona sahip olmamalari, bazi hocalarin dogrudan
ogrencilerle paylastiklar sisteme dair menfi kanaatlerinin motivasyon kirici etkisi
ve yetersiz kaynak ve materyal bulunmasi vb. problemlere degindi.

Prof. Dr. Ahmet Yiicel'in baskanlik yaptig1 liciincii oturumda “Hadis Arastir-
ma Becerileri” konusu tizerinde duruldu. “Konu Secimi ve Arastirma Yontemleri”
bashgiyla ilk tebligi Prof. Dr. Selahattin Polat sundu. Biitiin ¢calismalarin hadislerin
otantikligini tespite yonelik oldugunu ifade eden Polat, hadis arastirmalarinin ha-
dis metinlerinin tahric edilmesi ve isnadlarin tahkik ve tahlil edilmesinden ibaret
oldugunu lakin giiniimiizde artik tahric isinin bittigini, ¢linkii elektronik kaynakla-
rin bu isi son derece kolaylastirdigini ve yiizde yiiz hallettigini dolayisiyla da gii-
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niimiizde sadece dipnotlarda hadislerin kaynaklarinin gosterilmesi seklindeki
tahric calismalarinin bilimsel bir degeri kalmadigini séyledi. Su an ihtiyacimizin
isnad arastirmasi oldugunu ifade etti. Halihazirda kullanimda olan hem Tiirkce
hem de Arapca hadis tarihi ve usuli kitaplarinin gliniimiiz pedagojik anlayisina
gore ders kitab1 olamayacagina dikkat ceken Polat, eserlerin en biiyiik probleminin
yeterli 6rnek ihtiva etmemeleri oldugunu; 6rneksiz saglikh bir egitim verilmesinin
de miimkiin olmadigini ifade etti. Ayrica hadis dersleri ve materyallerine yonelik;
okuma pargalar secilirken 6grenciye formasyon verip vermedigine dikkat edilme-
si gerektigini, hocalarin kendi ders notlarinin akademik ¢alismalarindan daha de-
gerli oldugunu, 6grencilere kiitiiphanelerde uygulama yaptirilmasi gerektigini de
ekledi. Karsilastig1 hadis hakkinda az da olsa bir kanaat sahibi olamayan bir 6gren-
cinin, mezun oldugunda lisansiistii egitime hadis harici bir alanda devam ediyorsa
nasil Hadis kullanacagini, nasil kaynak verecegini ve nasil dipnot gosterecegini
bilemiyorsa bunun sorumlusunun hocalar ve ders sistemleri olduguna isaret etti.

Oturumun ikinci tebligini Dog. Dr. Bekir Kuzudisli sundu. Hadis arastirmala-
rinda elektronik imkanlar konusunu ele alan Kuzudisli, talebeye oncelikle sanal
ortamda dogru bilgiye ulasmak icin dogru kaynak kullanmanin gerekliliginin 6gre-
tilmesi gerektigini belirtti. Shamela ile ilgili 6grencilerin problemleri ve kullanirken
dikkat edilmesi gereken kurallar ile Cevami’u’l-kelim programimin faydalarindan ve
ozelliklerinden bahsetti. Ogrencilere séz konusu iki programin édevler verilmek
suretiyle 6gretilmesi gerektigine deginen Kuzudisli, elektronik imkanlarla dogru
orantil olarak artis gostermekte olan intihal konusunda da 6grencilerin bilinglen-
dirilmesi gerektigine dikkat cekti.

Toplantinin IV. oturumunun ana bashgi “Uzaktan Egitim Programlarinda
Hadis Egitim ve Ogretimi” idi. Oturumda bir teblig sunuldu. “Onlisans ve ilitam
Programlar1” konulu tebliginde Prof. Dr. Mustafa Ertiirk, orgiin egitim ve aciktan
Ogretim programlarini kiyaslayarak iki programda egitim gorenlerin ayni haklara
sahip olarak mezun olmalarinin yanhshgina dikkat ¢ekti. Programlarin sinav sis-
temlerindeki ve seviyelerindeki farkliliklarin, mezun 6grencilerin lisans mezuniyet
puanlar1 arasinda bir ugurum dogmasina sebep olduguna temas eden Ertiirk,
llitamlardan mezun olan 6grencilerin sayisinin ayn bir problem oldugunu belirtti.
Yiiz yiize egitim alamayan s6z konusu dgrencilerin formasyon noktasinda da bii-
yuk eksikliklerle mezun olduklarin ifade eden Ertiirk, biitiin bu menfi yonleri se-
bebiyle 6rgiin olmayan bu programin kaldirilmasi gerektigine vurgu yaptu.

“Hadis Anabilim Dalinin Meseleleri ve Genel Degerlendirme” bashgini tasi-
yan V. ve son oturumun baskanligini Prof. Dr. Nevzat Asik yapti. Prof. Dr. Zekeriya
Giiler, Prof. Dr. Hayri Kirbasoglu, Prof. Dr. Emin Asikkutlu ve Prof. Dr. Salih Kara-
cabey’in kiymetli miilahazalarini paylastiklar1 degerlendirme oturumunun ardin-
dan iki giin siiren, olduk¢a yogun gecen ve tecriibelerin paylasilmasi ve anabilim
dali mensuplarinin tanigsmasi a¢isindan ziyadesiyle 6nemli olan toplanti sona erdi.
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