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Eski Ahid ve Kur’an-1 Kerim’de
Sina Vahyi

Mustafa Sinanoglu*

Sinai Revelation in the Torah and the Quran

This article demonstrates various characteristics of sources that must be taken
into considerationwhen comparing sacred scriptures in Islam and Judaism. It
discusses the revelation received by Moses on Mount Sinai as it appears in
the sacred scriptures of the two religions and their commentaries. What be-
comes clear is that there are differences in the texts about the revelation to
Moses in the Jewish Bible, the Torah, and in the Quran. Further exploration
of the issue, using other texts such as the Mishnah and Talmud, both called
the “Oral Torah” and the Islamic exegetic texts, reveals an important differ-
ence: the “Oral Torah” is mainly considered to be revealed while tafsir texts
are mainly considered to be the result of human interpretation. The article
concludes by reminding that in comparative studies about religion and reli-
gious texts the differences accorded to sacred texts and their commentaries
should be kept in mind.

Sizler ehl-i kitabi tasdik de tekzip de etmeyin. “Biz Allah’a ve
bize indirilene (Kur'an'a); ibrahim, Ismail, Ishak, Ya‘'kiib ve
torunlarina indirilenlere; Miisa ve Isd'ya verilenlerle Rab'leri
tarafindan diger peygamberlere verilenlere; onlardan hicbiri
arasinda fark gézetmeksizin inandik ve biz sadece Allah’a
teslim olduk deyin” (el-Bakara 2/136).

Buhari, “Tefsir” 11.

Farkl din ve kiltiirlere mensup insanlarn, giderek genisleyen alanlarda iligkide
bulunmalar, birbirlerinin inan¢ konulan hakkinda belli dl¢tide de olsa bilgi sahibi ol-
malarini gerekli kilmaktadir. Diger dinlere nisbetle tarihi ve cografi sartlar agisindan
yakn iliskiler icinde bulundugumuz ve Kur'an-1 Kerim'de de miintesipleri “ehl-i kitap”

Dr. Mustafa Sinanoglu, TDV Islam Arastumalart Merkezi, Kelam ve Mezhepler Tarihi.

© ISAM, Istanbul 1998
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olarak isimlendirilen Yahudilik ve Hiristiyanlik hakkinda daha ¢ok bilgilenmek duru-
munda oldugumuz asikardir. Ote yandanTirkge’de bu konuda yapilmis cahsmalar, séz
konusu iki dinin tarih, kutsal metin ve dgretileri hakkindaki ihtiyaci kargilayacak
sayida degildir.! Boyle bir ihtiyagtan hareketle, bu makalede Yahudilik'te -hatta Eski
Ahid'i de kutsal metinlerinin bir bélimu olarak kabul eden Hiristiyanlik'ta da- dnemli
bir yere sahip bulunan Sina Vahyi'nin Eski Ahid? ve Kur'an-1 Kerim’de takdim edilis
sekilleri tesbit edilecek ve mukayeselerine gidilecektir. iki dinin kutsal kitaplarinda
yer alan ortak noktalar arasindan Sina Vahyi konusunun tercih edilis sebebi ise Sina
Vahyi'yle ilgili kisimlann ézellikle Yahudilik'te kutsal metin-gelenek iliskisini acik bir
sekilde ortaya koymaya en miisait bdliimleri tegkil etmesidir. Bu yazi, konu hakkin-
da okuyucuyu bilgilendirmek yaninda, Yahudilik ve islamiyet’in kutsal metinlerinin
mukayese edildigi calismalarda miiracaat edilmesi gereken kaynaklari tanitmak ve
bu metinlerin farkh ézellikleri sebebiyle géz Sniinde bulundurulmasi gereken birtakim
hususlara dikkat ¢cekmek amaciyla kaleme alinmistir.

Yahudiligin kronolojik olarak islam’dan énceligi gbz dniinde bulundurularak konu
sirasiyla Eski Ahid ve Kur'an’daki metinlere dayanilarak ele alinacak, ardindan Sina
Vahyi her iki kutsal Kitapta ifade edildikleri haliyle tasvir edilecek ve ilgili metinlerin
kendi tefsir geleneklerinde nasil anlagildiklan hususu iizerinde durulacaktir. Daha
sonra konu teolojik boyutuyla ele alinacak ve s6z konusu metinlerin, ilgili dinlerin
teologlan tarafindan nasil anlagildiklanna bakilacaktir.

A. Eski Ahid ve Yahudi Tefsir Geleneginde Sina Vahyi

Eski Ahid’de ifade edildigine gore Hz. Msa Misir'da dogmus, dmriiniin kirk yi-
lint orada gecirmis® ve bir giin “bir Misirh ile ibrani”nin kavga ettiklerini gériince
Misirliya vurarak onu 6ldiirmas ve kendi hayatini tehlikede hissedince Misir’dan
Midyan’a kagmustir. Midyan kahini Yetro'nun stiriilerine cobanlik yapmaya baslamis
ve kizlanndan biriyle de evlenmigtir.# Bir giin ¢6lde kayinpederinin siiriilerini ot-
latirken Rab Yahova Misd'ya hitabetmis, Misir’da sikintili ve zor bir hayat stiren
Israilogullan’m kurtarmak ve Filistin’e ¢ikarmak igin onu gérevlendirmistir.5 Daha
sonra Ms4, kendisine verilen biiyiik gérevin zorlugu sebebiyle, cekimserligi ve bir-
takim endigelerine ragmen Rab Yahova'nin destek ve vaadleri sonucu kardesi Ha-
ran’la birlikte Misir'a dénmis, Firavun'la uzun miicadeleleri neticesinde Yahova'nin
da yardimuyla Israilogullan'ni macizevi bir sekilde Kizil Deniz’den gecirerek Misir'dan

1 Tirkiye'de bu makalenin konusunun belli bir kisminin da ait oldugu Yahudilik hakkinda Prof. Dr. Hikmet
Tanyu, Prof. Dr. Omer Faruk Harman ve Prof. Dr. Mehmet Aydin'in calismalar: yaninda Dog. Dr. Baki
Adam'in orfjinal kaynaklara inerek gerceklestirdigi kiymetli arastirmalan vardir.

2 Eski Ahid terkibi hiristiyanlar tarafindan Yahudi kutsal metnini ifade etmekte kullaniimaktadir. Tiirkge'de
de bu haliyle yaygindir. Aslinda yahudilerin kutsal kitabi, Tora (Tevrat), Neviim ve Ketuvim adlanndaki tig
boliimden olusan Tanah'tit. Tanah ismi de s6z konusu ii¢ béliimiin ibranice’deki isimlerinin bag harflerinin
birlestiriimesinden meydana gelmektedir.

3 bk. Resullerin Igleri 7/23.

4 bk. Cikis 2.

5 bk. Crkis 3.
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cikarmustir.® Makaleye konu olan Sina Vahyi Israilogullar' mn Misir’dan ¢ikiglarinin
lictincli ayinda gerceklegmistir. Ancak Rab Yahova'nin Hz. Mlisd'ya vahyetmesi bu-
nunla sinirl kalmamig, daha sonra da devam etmistir. Hatta Rab Yahova, Hz. M-
s&’dan sonra sectigi peygamberler vasitasiyla da Israilogullan’'na vahyini iletmeyi
surdurmugtiir. Hz. MGsa ile baglayip diger Israili peygamberlerle devam eden bu va-
hiyler arasinda Sina Vahyi,” Hz. Misa'nin araciligryla Rab Yahova ile Israilogullan
arasindaki ahdin gerceklesmesinde, Israilogullan’nin s6z konusu ahde sadik kalma-
larint saglamak (izere uymalari gereken emir ve nehiylerin (Seriat’in) Miisa'ya veril-
mesinde bir ddniim noktasini tegkil ettigi i¢in, Yahudilik'te ok 6nemli bir yere sahip
olmugtur.

1. Eski Ahid’de Sina Vahyi

Cikis kitabinin on dokuzuncu babina gére Israilogllart Hz. Misa'nin énctiliginde
Misir'dan ¢ikislannin tiglincii ayinda Sina ¢oliine gelmis ve dagin kargisina konakla-
muglardir.8 Hz. M{isa, Tann’mn huzuruna ¢ikmig, Tanri ona: “Yakub'un evine boyle
soyle ve Israilogullary’na bildit. Misithilar’a ne yaptigimi ve sizi kartal kanatlan tize-
rinde nasil tasiyip kendime getirdigimi gérdiiniiz. Simdi eger benim séziimi tutar,
ahdime bagh kalirsaniz biitiin kavimlerin iginde bana has (kavim) olacaksiniz. Clinkii
butiin diinya benimdir. Siz benim icin kdhinler krailig1 ve mukaddes bir millet olacak-
simuz. Israilogullar'na sdyleyecegin sézler bunlardir”® buyurmustur. Misa, Tanr'nin
mesajini kavmine getirmis ve onlar da Tann'nin emirlerini yerine getireceklerini ifade
etmiglerdir. Bunun tizerine Tanri, M(sa'ya kavmini takdis etmesini, onlarnn elbise-
lerini yikamalarim ve Gi¢iincii gline hazir olmalann emretmis; Giglincii giinde sabah
olunca gok gurlemeleri ve ¢ok kuvvetli bir boru sesi duyulmus; simsekler cakmusg,
dag tizerinde koyu bir bulut gériilmiis, bunun sonucu ordugahtaki biitiin kavim titre-
mistir. MGsa da Tann’y1 kargilamak i¢in kavmi toplandiklan yerden ¢ikarmig ve dagin
eteginde bekletmis. Rab, daga ates Gizerinde inmig ve M{isa'y1 dagin tepesine ¢agir-
mus, o da akmistir. Bu arada Israilogullan’nin gegmemesi i¢in dagin etrafina bir de
smur ¢ekilmigtir, 10

Cikis kitabinin on dokuzuncu babinda olayin béylece aktanlmas: disinda, mahi-
yete dair herhangi bir bilgi verilmemistir. Yirminci babin baglangicindan itibaren Is-
railogullari’na teblig etmesi i¢in Tann’'nin Hz. M@isa'ya verdigi “On Emir” takdim

6 bk, Cikis 5-15. Eski Ahid’de herhangi bir tarih verilmemekle birlikte bazi tarihi ve arkeolojik ¢alismalara
dayanilarak Hz. M{isd'nin yaklasik olarak M.0. XIV ila XIIL. yiizyillar arasinda yasadigs, Israilogullan’nin
Misir'dan gikislanmn da M.O. XIIL yizyilin ikinci yansmdagergeklestigi iddia edilmektedir (bk. Silver, D.
Jeremy, A History of Judaism, Basic Books, New York 1974, I, 39; Ayrica bk. Heaton, E.-W., The Old
Testament Prophets, Pelican Books, Edinburgh 1961, Appendix 1, s. 172).

7  Eski Ahid'in ¢esitli kitaplarinda Sina Vahyi'ne birtakim referanslarda bulunulsa da hadise aynntilanyla
agulikl olarak Tevrat'in Gikig kitabinda gegmektedir. Eski Ahid’in kendine has usliibu ve yapisal 6zellikleri
sebebiyle -metnin imkan tandigi 6lgiide de olsa- Cikig kitabindaki verilerden Sina Vahyi’'nin meydana
gelisini, mahiyetini ortaya koymak ¢ok yonlii karsilagtirmalar ve tedkikler gerektirmektedir.

8 bk.Cikis 19/1-2.

9  bk. Cikis 19/3-6.

10 bk. Cikis 19/7-25.
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edilmekte,1! yirmi iiclincii babin sonuna kadar da Israilogullan'nin uymasi gereken
bazi dini hitkiimler siralanmaktadir. 2 Cikis kitabinin yirmi dérdiincti babinin baglan-
gicinda ise Hz. Ms&'nin Tann'dan aldigy biitlin sézleri kavmine anlattig: ve kavmin
de bunlara uyacaklari yéniinde séz verdikleri'® belirtilmekte ve “M0sa Rabbin
biitiin sézlerini yazdi”14 climlesiyle sz konusu emirlerin hepsinin Miisa tarafindan
kaydedildigi acik¢a ifade edilmektedir. Buraya kadar aktarilan kisim Hz. Misd’nin
birinci Sina tecriibesini tegkil eder. Clinkii bundan sonraki ifadeler Hz. Misa'nin Si-
na'ya iki kez daha ¢iktigini géstermektedir.

Hz. Miisa'nin ikinci Sina tecriibesi ise Cikig kitabinin yirmi dérdiincii babinin on
ikinci ciimlesinde Rab Yahova'nin ona: “Daga, yanima ¢ik ve orada bulun. Tag lev-
halarin (Luhot ha-Evenim) ve yazdigim Seriat (ha-Torah) ve emirleri (ha-Mitzvah)
dgretmek icin onlan sana verecegim” buyurmastyla baslamustir. Bunun tizerine Hz.
Msa hizmetkan Yesu ile birlikte kavimlerinden uzaklasmis ve o, daga ikinci kez
cikmustir, Bulut dag) értmiis, MGsa alt1 giin bulut altinda beklemis, Tann yedinci giin
onu ¢agumms ve kirk giin kirk gece dagda kalmistir. !> Yirmi dérdiincii babin sonunda
yer alan bu ifadelerden otuz birinci babin sonuna kadarki kisim Hz. Miisa’ya vah-
yedilen birtakim hiikiimleri icerir.1® Otuz birinci babin sonundaki “Ve Sina daginda
Miisa ile sdylesmeyi bitirince sehadetin iki levhasini, Allah'in parmagi ile yazilmg
tas levhalan ona verdi”!7 ifadesiyle de Méisd'min Sina'daki ikinci vahiy tecriibesi de
tamamlanmus olur.

Hz. M{s4, her iki tarafinda Tanr’'min yazisi olan sehadetin iki levhasi ile kavmi-
nin yanina gelmis, onlan kardesi Harun'la birlikte altindan yaptiklari buzagiya
tapmnirlarken bulmus; 6fkesinden elindeki levhalan yere atarak dagin eteginde onlan
kirmustir (Cikis 32/15-20). Tanri, kavmini cezalandirmis ve M{isa onlar affetmesi
icin Rab Yahova'ya yalvarmistir (Gikis 32/21-35; 33/1-16). Bunun tizerine Rab
Yahova, M{isd'ya evvelkiler gibi iki tag levha hazirlamasini ve tekrar Sina dagina
gelmesini emretmis ve evvelki levhalarda olan sézleri bu levhalar tizerine yazacagim
bildirmistir. Misa Uglincii Sina tecriibesi i¢in hazirlanip sabah erkenden daga ¢ikinca
Rab, ona sdylediklerini yazmasini emretmig!® ve {srail'le bu sozlere gére ahdettigini
bildirmistir. M{isa, Rab ile orada hig bir sey yemeden ve igmeden kirk giin kirk gece

11 bk Cikis 20/1-17. )

12 Hz. Miis&’ya bu ilk Sina tecriibesinde, Ctkis kitabinin yirminci babindan yirmi tiglincii babin sonuna kadar
On Emir ve tevhid, kurban ve takdimeler (Cikis 20/22-26), kolelik, katl, kisas, fidye (Grkis 21), hursizlik,
komsu hakk, iare (8diing alip verme), zina, sihir, dul ve yetimler, faiz, hayvanlarla ilgili ahkam (Cikis 22),
valanci gahitlik, emanet, fakir hakki, ziraat, bayramlar, dgiir ve zekat (Gikis 23) gibi konular hakkindaki
dini hiikiimler verilmig ve Israilogullar’ nimn bunlara uymalan tenbih edilmistir.

13 bk. Cikig 24/3.

14 Cikig 24/4.

15 bk. Cikis 24/13-18.

16  Yirmi dordiincii babin sonundan otuz birinci babin son ciimlesine kadarki kisimlarda Tanrr’ya arz edilmesi
gereken takdimeler, Ahid sandig1, toplanma cadirt, mezbah, kohenler, buhur mezbahi ve sebt gliniiyle ilgili
olarak Tanr'nin Miisa’ya Sina’da vahyettigi hitkkiimler aktarimgtir.

17 Cikig 31/18.

18 Rab Yahova, Cikis kitabinin otuz dérdiincii babinda kavmine teblig etmest icin Misa’ya kismen “On Emir”le
birtakim emirler vermistir (bk. 10-26).



€ski Ahid ve Kurdn-t Kerim'de Sina Vahui

kalmig ve “Ahdin s6zlerini, on emri levhalar izerine yazms”, Sina dagindan iki lev-
ha ile inerek Rabbinin emrettiklerini kavmine aktarmustir (bk. Cikis 34/27-35). BOy-
lece Hz. Misd'nin niibiivvetinin baslarinda sayilabilecek bir ddnemde tli¢ kez gercek-
lesen Sina tecriibesi de tamamlanmis olur. 19

Eski Ahid'de Sina Vahyi'yle ilgili metinden bu vahyin agirlikli olarak Rab Yahova
ile Israilogullan arasinda gerceklesen ahid, Rab Yahova'nin vaadettiklerine kargilik
Israilogullan'nin yerine getirmeleri gereken yiikiimliiliikler ve bu esnada Hz. M{i-
sa'nin Rab Yahova'y1 gbriip gbrmedigi konularna isaret ettigi ortaya ¢ikmaktadir.

Rab Yahova'nin Israilogullar’yla ahidlegmesi, Ibrahim'le2° baglatilip Ishak?! ve
Yakub’la2? devam ettirilmig ve Yahova, Miisd’ya ilk defa seslendiginde “Ben babamn
Allah’i, ibrahim’in Allah'y, Ishak'in Allah’1 ve Yakub’un Allah’tyim...”23 buyurmustur.
Ancak Rab Yahova'nin Hz. M{isad'mun (immeti olan Israilogullarn’yla ahidlesmesi “Simdi
eger benim s6zimii tutar, ahdime bagh kalirsaniz biittin kavimlerin i¢cinde bana has
(kavim) olacaksimiz. Clinkii biitlin diinya benimdir. Siz benim icin kahinler krallig
ve mukaddes bir millet olacaksinmiz"?4 buyurmasiyla ve Israilogullan’nin buna sadik
kalacaklarina dair s6z vermeleriyle Sina’'da gerceklesmistir. Fakat Misa, Rab Yahova
tarafindan ikinci kez Sina’ya ¢aginldiginda, israilogullan altindan yaptiklan buzagiya
tapinmaya baglamiglar, Yahova'nin onlan cezalandirmasi ve Misa’nin onlan affet-
mesi i¢in ona yalvarmasindan sonra, M@isa'nin Sina'ya liciincii kez ¢ikisinda Rab
Yahova'nin “Bu sézleri yaz. Ciinkii seninle ve Israil'le bu sézlere gore ahdettim”25
seklindeki ifadeleriyle yinelenmigtir. Ne var ki, Mlisa sonrasi dénemlerde de Israilo-
gullan, ahde muhalif davraniglan sebebiyle zaman zaman diger Israili peygamberler
tarafindan da uyarnlmistir.26

Sina Vahyi'yle ilgili bir bagka husus, Rab Yahova'nin gerceklesen ahidde vaadet-
tiklerine kargihk “Simdi eger benim séziimii tutar ahdime bagh kalirsaniz” seklindeki
ifadesinin Israilogullan'na hangi yikimlilikleri getirdigi, yani Sina’da Mtisa'ya ne-
lerin vahyedildigidir. Bu noktada Sina Vahyi'nin tasvir edildigi metinlerde birtakim
problemler ortaya gitkmaktadir. Miisd’nin Sina'ya birinci ¢ikisini anlatan kisimlarda?”
onun daga ¢ikigt ve Rab Yahova'yla bulugsmasi, isim verilmeden “On Emir” ve pek
¢ok konuyla ilgili hitkiimlerin Misa’ya verildigi bildirilmektedir. Ancak ilgili bdliim-
lerde Miisd'nin dagda ne kadar kaldig; belirtilmemekte, yirmi dérdiincii babin dérdiincii
cimlesinde de M{isa'nin Rabbin biitiin sézlerini yazdig ifade edilmektedir. O halde

19 Sina Vahyi ve “On Emir”den Tevrat'in Tesniye kitabinda da bahsedilmektedir. Ancak burada Sina Vahyi,
Cikig kitabindaki gibi (bk. Tesniye 5/2 1) aktarildiktan sonra “Rab biitiin bu sozleri, bundan bagkasin degil,
dagda biyiik bir sesle ategin ve koyu karanhigin icinden sdyledi. Bunlar bana verdigi iki tag levha tizerine
yazdi” (Tesniye 5/22) ifadeleri eklenmektedir

20 bk.Tekvin 17/7-4; Ayricabk. 12/1-3.

21 bk. Tekvin26/1-3.

22 bk. Tekvin 28/10-15.

23 Cikig 3/6.

24 Cikis 19/6.

25 Cikis 34/27.

26 bk. Yesu 23/16-24/1-31; Amos 3/2; Hosea 2/3, 5; 4/6; Yeremya 11/15.

27 bk Cikis 19/1-24/3.
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Miis4, “On Emirin disinda Yahova’min kendisine vahyettigi pek cok hitkiimleri de
yaziya gecirmistir.

Musa'nin ikinci Sina tecriibesi Rab Yahova'nin kendisine: “Daga, yanima ¢ik ve
orada bulun. Tas levhalarini ve yazdigim seriat ve emirleri 6gretmek icin onlan sana
verecegim™28 seklindeki ifadeleriyle baglamasina ragmen “Sina daginda Miisa ile
sdylesmeyi bitirince sehadetin iki levhasini, Alah'in parmag) ile yazilmus tag levhalan
ona verdi”29 ciimlesiyle son bulmaktadir.30 S5z konusu iki ifadenin muhtevalarinda
bir geliski s6z konusudur. Ciinkii Cikis kitabinin otuz dérdiincii babinin yirmi sekizin-
ci ctimlesine gore iki levhaya sadece “On Emir” yazilmugtir. Ote yandan M(sa'nin
daha baska emirler ve hiikiimler de aldig1, bu kez orada kirk giin kirk gece kaldigi da
aynca belirtilmektedir.

Miisd’nin, ahdi bozmalan sebebiyle kavmine 6fkesinden, levhalan kirmasi tizeri-
ne gerceklesen Uciinci Sina tecriibesinde, Rab Yahova ona iki tag levha hazirlayarak
yanina gelmesini emretmis ve evvelki levhalarda olanlari bunlarnn tizerine tekrar
yazacagini bildirmig®! olmasina ragmen, Gikis kitabinin otuz dérdiincii babinin yirmi
sekizinci cimlesinde Misa'nin ahdin sdzlerini, on emri, levhalar tizerine yazdigi be-
lirtilmektedir. Ote yandan yazili olarak sadece “On Emir”in verildigi ifade edilmesine
ragmen, bagka hiikimleri de vahyettigi goriilmektedir.

Neticede Rab Yahova'nin M{isd’ya Tevrat'taki metinlere gére {i¢ Sina tecriibesin-
de de yazili olarak sadece “On Emir”i verdigi ortaya ¢ikmakta, onun disinda herhangi
bir hitkmiin bir metin halinde verildigini belirten ifadelere rastlanilamamaktadir. Hal-
buki Cikis kitabinuin yirmi dérdiincii babinin on ikinci ciimlesinde Rab Yahova Misa’-
ya “Tas levhalan (Luhot ha-Evenim), geriat (ha-Torah) ve emirleri (ha-Mitzvah)
verecegini3? bizzat kendisi ifade etmigtir. Ote yandan Yahova'mn, kavmine teblig
edilmek iizere M(sa'ya pek cok ahkamu s6z13 halde verdigi ve Rab Yahova ile goriig-
mesi bittikten sonra Misa'min da onlan yazdig belirtilmektedir. Tevrat'in diger kitap-
lannda da Miisa’ya vahyedilen bazi hitkiimlerin bulundugu®® dikkate alinirsa, metin-
lerdekiceligkilere ragmen, M(sa'ya Sina’da Tevrat'in kismen vahyedildigi sonucuna
varmak yanhs olmayacaktir.

Sina Vahyi'yle ilgili ele alinmasi gereken bir diger konu da Hz. Misa'mn vahiy
tecriibesi esnasinda Rab Yahova'y1 goriip gbrmedigidir. Cikis kitabinda Miisa’nin Bi-
rinci Sina tecriibesi anlatiirken, M{isa, Har(in, Nadab, Abihu ve israil'in ihtiyarlanndan
yetmis Kisi icin “Israil'in Tanrisi'm gordiiler” ifadesi kullaniimaktadir.>* Yine Cikis
Kkitabinda M{isa’'mn ikinci Sina tecriibesinden bahsedilirken hem Rabb'in Miisa ile bir

28 Cikig24/12.

29 Cikis31/18.

30 Cikis kitabmin otuz ikinci babinin “Sehadetin iki levhas elinde olarak dagdan indi, levhalann iki tarafi yazil
idi” seklindeki on beginci climlesi de bunu teyit etmektedir.

31 bk. Cikis 34/1.

32 bk Cikig 24/12.

33 bk. Levililer 16/1-2; Sayilar 15/32-36; Tesniye 31/14.

34 bk. Cikis 24/10-11.
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arkadasiyla soylesir gibi yliz ylize sdylestigi>® hem de Mlisa'nin Tann’ya “Kendiizze-
tini bana goster” demesi tizerine O'nun da “Yiziimi géremezsin, ¢unkil insan beni
goriip de yasayamaz” buyurdugu zikredilmektedir.®®

Tevrat'in Sayilar kitabinda ise “Eger aranizda bir peygamber varsa, Ben (Rab)
ri’yette ona kendimi bildirecegim, rityada onunla séylesecegim. Kulum Miisa 6yle
degildir, buitiin evimde sadiktir. Onunla remz ile degil, acik¢a, ag1z agiza sGylesecegimve
Rabbin suretini gérecek...”37 climlesi yer alirken, Tesniye kitabinda da “Musa gibi
Rabbin yiiz yiize bildigi bir peygamber daha israil'de ¢ikmadi”38 cimlesi gegmekte-
dir. Fakat yukandaki ifadelerden Sina tecriibesinde Masa'nin Rab Yahova'y1 gériip
gormedigine dair kesin bir sonuca varmak miimkiin gériinmemektedir.

Bu noktada isaret edilmesi gereken husus, Yahudilik'teki kutsal metin-gelenek
iligkisinin kendine has &zelligi sebebiyle herhangi bir konunun sadece kutsal metin-
den incelenmesinin yeterli olmadigl, (s6zlil) gelenekte nasil degerlendirildiginin de
bilinmesinin gerektigidir. Sina Vahyi ve bu vahiyle ifade edilen hususlarin sadece
Eski Ahid’deki sekliyle tesbit edilmesi yeterli degildir. Bu, bir baglangici tegkil etmek-
tedir. Dolayisiyla bu arastirmanin konuya Yahudilik'te nass statiistinde gegerliligi bu-
lunan Kutsal metnin tefsiri mahiyetindeki Rabbilere3° ait gelenegi de dahil eden, me-
seleyi o perspektiften de degerlendiren daha kapsaml bir arastirmayla desteklenmesi
arzu edilir.

2. Yahudi Tefsir Geleneginde Sina Vahyi

Sina Vahyi’'ndeki ahid konusu, ilgili metinlerde problemli hususlar ihtiva etmedi-
ginden, gelenek agisindan degerlendirilmeyecektir. Sina’da Hz. M(isd’ya nelerin vah-
yedildigi konusuna gelince, ahkami yone agirhik verilse de Yahudi kutsal metninin ilk
tefsiri mahiyetindeki M.S. I1. yiizyilda derlenip metin haline getirilen Misna’da%°

35 bk. Cikis 33/11.

36 bk. Cikig 33/18-20.

37 Sayilar 12/6-8.

38 ‘Tesniye34/12.

39 “Rabbi” kelimesi, ibranice’de “Rab”, “efendi”, “listad” anlamlarma gelen “Rav” kelimesinin sonuna “benim
iistadim” anlamini kazandiran “1” nispet ekinin getirilmesiyle tiiretilmistir. Yahudi seriatmn kurallarm: be-
lirleyen, Misnah ve Talmud’da goriigleri aktanlan bilginlere bu ad verildigi gibi sinagoglarda gorevli din
adamlarn i¢in de kullamilmaktadir (bk. Francis Brown, S. R. Driver, C. A. Briggs, Hebrew and English
Lexicon of The Old Testament, Clarendon Press, Oxford, ts., s. 912; Louis Jacobs, The Jewish Reli-
gion, A Companion, Oxford University Press, Oxford 1995, 5.401-403).

40 ibranice'de “6grenme” anlamina gelen Misna, M.S. IL. yiizyilda Tannaimin (Ogretici Rabbiler) son temsil-
cisi kabul edilen Rabbi Yehuda ha-Nasi tarafindan derlenen ve Soferim (Tevrat miifessiti olan yazicilar) ile
M.O. 11 ila M.S. 1L, ylizyillar arasinda yagayan Tannaimin (6gretici Rabbiler) Tevrat iizerine, 6zellikle dini
hitkiimlerle ilgili, yorumlanm igeren bir tefsirdir. Misna, zeraim (tarnm), Mo‘ed (dini glinler ve bayramlar),
Nasim (kadinlar, evlenme ve boganmayla ilgili kurallar), Nezikin (ceza ve alig-verisle ilgili kurallar),
Kodagim (mabeddeki kurban kurallar) ve Tohorot (temizlik kurallan) seklinde altt béliimden meydana

_ gelmektedir ve Rabbani anlayisa gore Sina dagmda Miisd’ya vahyedilenlerden bir kismin tegkil etmektedir
(bk. The Babylonian Talmud, The Soncino Press, London 1935-1978, Seder Zera'im, Berakoth 52) Bu
sebeple o, “Yazili Tevrat”in yaninda “Sézlii Tevrat” olarak Yahudilik'te gecerliligine inanilan kiilliyatn teme-
lini de olugturmaktadir (bk. Louis Jacobs, a.g.e.,s.349-351; H.L. Strack, G. Stemberger, Introduction to
The Talmud And Midrash (Ingilizce’ye trc. M. Bockmuehl), T & T-Clark, Edinburgh 1991, s. 4-7, 138-
149; Baki Adam, Yahudi Kaynaklarina Gére Tevrat, Seba Yaynlari, Ankara 1997, s. 8-9).
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yazili Tevrat'in 6tesinde M{isa'nin yaziya gegmeyen SozIi Seriat’i Sina’da aldig: ve
Yesu'ya*! teslim ettigi; Yesu'nun da onu yaslilara,*? yaghlann peygamberlere,*3
peygamberlerin de Bilyiik Mabed'in adamlarina®# verdikleri ifade edilmektedir.45
Msé’ya verilen Seriat’'in da “Yazili Tevrat” ve “Sozli Tevrat™i, hatta gtincel prob-
lemleri ¢cbzmek ve seriati glinliik hayata uygulamak igin “Yazili Seriat” ve “Sozli
Seriat” Gizerinde yapilan caligmalar dahi icerdigi belirtilmistir. 46 Yine Misna'da Tan-
naim’in” birinci neslinden Gimzo'lu Yazict Nahum’dan*® Sina’da M{sa'ya halaka?®
seklinde vahyedildigi belirtilen ziraatla ilgili bir hitkiim aktariimaktadir.5°

Yukandaki ifadeler, Migna’mn tefsiri olan Babil Talmudu’'nda®! daha anlagtlir hal-

dedir. S6yle ki: Rab Yahova'nin Miisa’y1 ikinci kez Sina’ya ¢agirdigs “Daga, yamma

41

42

43
44

45
46
47

48
49

50

51

Yesgu, yaklagik olarak M.0. X1V ila XIIL. yuzyillar arasinda Hz. Misa déneminde yagamig, Misa'run Sina
dagna ¢ikiginda ve iniginde kendisine eglik etmig (bk. Ctkis 24/13), diger zamanlarda ona yardimct olmugtur
(bk. Gikig 32/17-18). Mlisa onu saghginda halefi olarak gérevlendirmis (bk. Tesniye 31/7-29), Israil-
ogullar’nin Filistin'i tamamen ele gegirmeleri de Misa zamaninda degil, Yesu'nun israilogullan’na énderlik
yaptig1 ddnemde (bk. Yesu 13) gerceklesmistir. Yesu, Eski Ahid’de kendi kitabindaki bazi ifadelere gore
hemen hemen ikinci bir Misa konumundadir. Miisa gibi Yahova ile beraberlige mazhar olmus (bk. Yesu 1/
5), kavmini takdis etmis (bk. Yesu 3/5), Israil’in gdziinde yiiceltilmis (bk. Yesu 3/7, 4/14), Miisa gibi
nebevi fonksiyonla Israilogullan’'na Yahova ile aralartndaki ahdi, ahdin tarihini ve Miisa'nin seriatint (bk.
Yesu 23/16-24/31) hatulatmigtir (bk. “Nevua”, Ozar Israel(ed., ]. D. Einsenstein), Berlin 1924, VI, 3;
Heaton, E.W., The Old Testament Prophets, Appendix 1, s. 172).

bk. Yesu 24/31. “Yaglilar” Misa'nin getirdigi seriatin uygulanmasinda ona yardimc: olmak tizere kurulan
bir milessesedir. S6yle ki: Miisa kavminin her tiirlii problemiyle tek tek ilgilenemeyecegi diistincesiyle kav-
minden “Allah’tan korkan, kabiliyetli, kotii kazanctan nefret eden hakikat adamlarini” (Ctkis 18/21) segmis,
onlara Rab Yahova’dan aldig ser'] hiikiimleri 6gretmis, boylece Israilogullan arasindaki kigiik meselelerle
bizzat kendisinin ilgilenmesine gerek kalmamus; yaslilar bir nevi hakim gérevini Gstlenerek kavmin mesele-
lerini halletmislerdir. Ote yandan Sayilar kitabinda Rab Yahova'nin Miisd min segtigi yetmis yaglinin tizerine
Kutsal Ruh’tan koydugu ve onlarin bir nevi ilhama mazhar olduklari da belirtilmektedir (bk. Sayilar 11/
25). Misa déneminden (M.0O. XIV-XIIl yy.) itibaren M.0. IL. yiizyila kadar ser'i konularda hakimlik mis-
yonunu Ustlenen kimselere “yagl” (zaken, ibr.) denilirken bu donemden itibaren alimlere (rabbilere) ve
zamanla mabed {iyelerine “yagh” denilmigtir (bk. Weinfield, Moshe, “Elder”, Encyclopaedia Judaica (ed.
Cecil Roth, Geffrey Wigoder), Keter Publishing House, Jerusalem 1972, VI, 578-580).

bk. Yeremya 7/25.

Babil stirgiiniinden Ezra ile birlikte dénen iclerinde peygamberlerin de bulundugu 120 yaslidan olusan bir
heyettir. Bunlar peygamberligin sona erdigini gbrmiusler ve setiatin daha iyi uygulanabilmesi i¢in yeni kural-
lar ve sinirlamalar yapmuglardir. The Mishnah (Ibranice’den Ingilizce'ye trc. Herbert Danby), Oxford
University Press, Oxford 1992, s. 446, Miitercime ait dpnt. 5.

bk. The Mishnah, Nezikin, Aboth 1/1.

The Mishnah, s. 446, Miitercime ait dpnt. 2.

Tannaim, “dgretici”, “istad” anlamlann! tagtyan “tanna” kelimesinin gogulu olup, M.O. 1. ikinci yiizyildan
M.S. IL yiizy1l arasindaki donemde yagayan, Hillel ve Semmay isimli iki ekole aynlan ve goriisleri Misna’da
derlenen rabbilerdir (bk. Louis Jacobs, a.g.e., s.534-535; H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., 5. 69-91).
bk. H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., s. 77.

“Gitmek", “yurimek” anlamlarina gelen “halaka” asil kaynag: Tevrat olan ve Rabbani anlayisa gore
Sina'da Misd'ya vahyedilenlerden bir kismuru tegkil eden “Sozlit Tevrat”in da ahkami yénine ait yorumlar
iceren sozlii gelenege verilen isimdir (bk. Louis Jacobs, a.g.e.,s.210-212).

bk. The Mishnah, Zeraim, Peah 2/6. Baska rabbilerin Sina’da Mtsa'ya verildigini bildirdikleri halaka
tiirinden hitkiimler igin bk. The Mishnah, Nezikin, Eduyoth 8/7; Tohoroth, Yadaim 4/3. Yahudi gelenegine
gore Sina’da Miisd'ya vahyolunanlar icin bk. Baki Adam, a.g.e., 46-72.

“Talmud” kelimest “6grenim” anlamina gelir ve Misna'nin, dolayistyla “Tevrat”in daha ¢ok ahkam itibariyle
yorumudur. Talmud'da Misna'yla birlikte onun tefsiri olan “Gemara” (6grenim, 6grenilen) bulunmaktadir.
Gemara iginde de dini hukiimleri ihtiva eden “Halaka” ve tarihi kissa ve menkibeleri ihtiva eden “Haggada”
gelenekleri mevcuttur. Migna'da Tannaim olarak isimlendirilen rabbilerin gériigleri bulunurken, Gemara’da
Amoraim diye isimlendirilen ve Tannaim’in goériislerini yorumlayan rabbilerin yorumiar bulunmaktadir.
Babil ve Kudiis'te iki ayr Gemara gelenegi gelismis, buna bagh olarak M.S. IV. ylizyilda derlenen Kudis
Talmudu ve M.S. VII. ylzyilda derlenen Babil Talmudu olmak iizere iki Talmud mevcuttur. Bu Talmudlarn
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cik ve orada bulun. Tas levhalarini, yazdigin seriat ve emirleri 8gretmek icin onlan
sana verecegim 52 seklindeki ifadesiyle ilgili Rabbi Levi®® Rabbi Simon b. Lakis’-
den®* nakille su izahi getiriyor: “Ctimlede gegen “Tas levhalar”, On Emir, “seriat”
Tevrat, “emirler” Migna, “yazdigin” Neviim ve Ketubim kitaplar, “6gretmen icin”
Gemara (Talmud) anlamina gelmektedir.”>° Cikig kitabinin yirmi dérdiincii babinin
on ikinci ciimlesine getirilen bu yorumla Yahudi kutsal metninin (Tanah) diginda ytiz-
yillar boyu s6zli olarak aktarilageldigi iddia edilen ve M.S. 1. ylizyildan VII. yuzyila
kadar gecen siirede yaziya gegirilen Migna ve Talmud kiilliyatinin da “Sézlii Tevrat”
halinde vahiy mahslii kabul edilmesi, gelenegin kendi ashni kutsal metne dayandir-
masi sz konusudur. Bu sebeple Sina Vahyi, Yahudiligin mahiyeti ve dindeki kutsal
metin-gelenek iligkisinin boyutlarini gérme agisindan énemli bir konuma sahiptir.

Yine Babil Talmudu’nda Rabbi Hiyya b. Abba,5¢ Rabbi Yohanan'dan57 naklen,
Tevrat'mn inceliklerinin, din alimlerinin yorumlarinin ve hatta sonradan onlar tarafin-
dan verilecek hiikiimlerin inceliklerinin dahi Rab Yahova tarafindan Sina’'da Misa’ya
gosterildigini ifade etmektedirs® ki bunlar, Rabbani anlayisa gére Sina Vahyi'nde Misa'-
ya vahyedilenlerin kapsaminin ne denli genis oldugu hakkinda agik bir fikir vermek-
tedir. Hatta Rabbi Yohanan, Rab Yahova'nin Israilogullar’yla arasindaki ahdi “sézIi”
olarak aktanlanlann5® hiirmetine gerceklestirdigini belirtmektedir ki®© bu anlayis,
neredeyse “Sozlii Seriat™1 “Yazih Seriat”tan daha énemli bir konuma yiikseltmekte-
dir.

Rab Yahova'nin Sina’da Miisd’ya neler vahyettigi konusu Midrag®! geleneginde
de ele alinmug, Yahova'nin Sina’da Israilogullan’na Tevrat, Misna, Talmud ve Hagga-
da’y: verdigi ifade edilmistir.®2 Roma devleti yetkililerinden birinin Israilogullari'na
kag adet Tevrat verildigi seklindeki bir sorusunu Rabbi Gamaliel®3 “Biri yazil digeri
s6zlit olmak tizere iki adet Tevrat” seklinde cevaplarmstir. 54

her biri onlarca cilt olmastna ragmen Babil Talmudu, Kudiis Talmudu’'ndan daha genistir (bk. Louis Jacobs,
a.g.e.,s. 527-533). Babil Talmud'unda iki bucuk milyondan fazla kelimenin bulundugu, Tanah ve
Misna'dan aktarilan kisimlarin farkl rabbilerin gorusleriyle agiklandigl, cogunlugunu kisa ciimlelerin
olusturdugu bir metin oldugu belirtilmektedir (bk. Silver, D. Jeremy, A History of Judaism, 1, 279-282;
Baki Adam, a.g.e., 5. 9-11).

52 Cikis 24/12.

53 Filistin Amoraimi'nin Gi¢iincii neslindendir (bk. H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., s. 98).

54 Filistin Amoraimi’nin ikinci neslindendir (bk. H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., s. 95).

55 The Babylonian Talmud, Seder Zera'im, Berakoth 52.

56 Filistin Amoraimi’nin Giglincii neslindendir (bk. H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., s. 99).

57 Filistin Amoraimi’nin ikinci neslindendir (bk. H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., . 94).

58 The Babylonian Talmud, Seder Mo’ed, Megillah 19¢.

59 bk. Cikig 34/27.

60 The Babylonian Talmud, Seder Nashim, Gittin 60°.

61 “Arastrmak”, “incelemek” anlamina gelen Ibranice “deres” kokiinden tiiretilmis olan “midras”, “inceleme”
“yorumlama” anlamlarin tagimaktadu. Bu kelime Yahudilik'te rabbiler tarafindan Kutsal Metin'in ahkamt,
ahlaki, tasavvufl vb. agilardan tefsirini iceren kitaplara verilen isimdir (bk. Louis Jacobs, a.g.e.,s. 345-
347).

62 Exodus Rabbah, XLVII, I, A. Cohen, Everyman’s Talmud, Schocken Books, New York 1994, s.
146’dan naklen.

63 Tannaim'im ikinci neslindendir (M.S. 90-130) (bk. H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., . 76).

64 Sifre Deuteronomy, 351; 1452, A. Cohen, a.g.e., 5. 147'den naklen.
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Tevrat miifessirlerinden Rasi (Rabbi Slomo b. Yitshak, 1040-1105) Rab Yahova’-
nin Masd’y1 ikinci kez Sina’ya gagirdigl “Ve Rab Miisa’ya dedi: Daga, yanima ¢ik ve
orada bulun. Tag levhalanni, yazdigin seriat ve emirleri 6gretmek igin onlar: sana
verecegim”%> geklindeki ifadesini agiklarken “Tevrat'1 verdikten sonra Rab, M(sa’-
ya seslendi” ifadesini kullanarak Tevrat'in Birinci Sina tecriibesinde verildigini ima
etmis, 613 emirden miitesekkil Mitzva'nin da “On Emir”de mindemic oldugunu belirt-
migtir.66

Midras gelenegi icinde degerlendirilmesi gereken Rabbi Simon Ben Yohai’nin®”
mistik goériiglerine dayandirlan Tevrat'in batini tefsiri, Zohar'da®® Rabbi Eleazar'in®?
“On Emir”de diger blitiin emirlerin ihtiva edildigi, yine Tevrat'in da “On Emir”de
miindemig oldugu seklindeki gérisii, yukanda aktarilan Rabbani anlayisla paralellik
arzetmesi acisindan ilgingtir.”©

Surasi da var ki Tevrat'in nasil vahyedildigi konusunda Rabbiler arasinda farkli
goriis serdedenler de olmustur. Rabbi Yohanan, Rabbi Bana’ah'tanin”! Mezmurlar’-
dan naklettigi “Iste geliyorum, Kitab'in tomarinda benim i¢in yazilmigtir”72 ciimlesini
gOstererek ayr tomarlar halinde vahyedildigini belirtirken, Rabbi Simon b. Lakis “Bu
Seriat Kitabi'ni alin...”73 ctimlesine dayanarak Tevrat’'in biitiintin{in bir defada vah-
yedildigini ifade etmigtir.74 Rabbiler'in farkh gorislerine ragmen Rabbani anlayisa
gore Tevrat'mn Rab Yahova tarafindan Miisa'ya bir defada vahyedildigine inaniimak-
tadir.”®

Sonug itibariyle Sina Vahyi’'nde Rab Yahova ile israilogullan arasinda gerceklesen
ahidden sonra Rab Yahova'nin onlardan neler istedigi, yani onlara neleri vahyettigi
konusunda Kutsal Metin sonrasi olusan Migna ve Midras gelenegi, bu konuda Tevrat
metinlerinden hareketle varilan sonucun 6tesinde On Emir, Tevrat, Mitzva ve hatta
Migna, Talmud ve Rabbiler’'in Tevrat'la ilgili ahkama dair i¢tihadlarinin dahi Sina
Vahyi’'nde Miisa'ya verildigi goriisiinii ortaya koymustur.

65 Cikig 24/12.

66 The Pentateuch And Rashi’s Commentary, A Linear Translation into English (trc. Abraham Ben Isaiah,
Benjamin Sharfmany), S. S. & R. Publishing Company, New York 1949, 11, 286. Ragi, “...Mlisd'nin goster-
digi biitiin kuvvetli elde...” (Tesniye 34/11) climlesine “Ciinkii o, elleriyle Tevrat'i levhalar seklinde ald1”
izahini getirmistir (bk. The Pentateuch And Rashi’s Commentary, IV, 341).

67 Tannalm'in {iglincii neslindendir (M.S. 130-160) (bk. H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., s. 84).

68 Zohar, M.S. 1I. ylizyilda yagayan Rabbi Simon ben Yohai’nin mistik goriislerine dayandirtan Tevrat'in
batini tefsiri olmakla birlikte XIII. ylizyilin ikinci yarisinda Moge ben Sem Tob de Leon tarafindan
Ispanya’da kaleme alinmmugtir (bk. Louis Jacobs, a.g.e., 5.628-630; H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., 5.
84).

69 Tannaim’in ikinci neslindendir (M.S. 90-130) (bk. H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., s. 78).

70 The Zohar (Ingilizce’ye trc. H. Spenling, M. Simon, P. P. Levertoff), The Soncino Press, London-New York
1984, 111, 278.

71 Tannalm’in besinci neslindendir (bk. H.L. Strack, G. Stemberger, a.g.e., s. 91).

72  Mezmurlar 40/8.

73 Tesniye 31/26.

74 The Babylonian Talmud, Seder Nashim, Gittin 602,

75 Tevrat'in Israilogullarn’na verililisi i¢in bk. Baki Adam, a.g.e. , s. 54-59.
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Yazili Tevrat'in yaninda Sozlii Tevrat'in da vahiy sayilmasi teolojik seviyede bir
bagka yikimliliigii, Sozlii Tevrat'in da en az vazih Tevrat kadar baglayici olmasini
gerektirmigtir. Yani “S6zI0 Tevrat™in ( gelenegin) de vahiy kapsaminda bulunduguna
iman edilmis, hatta ikincisi olmadan birincisinin anlasiimasinin miimkiin olamayacag:
dahi belirtilerek, Yazih Tevrat'i ancak Szl Tevrat'in anlagilabilir kildig kabullenil-
mistir.7® Giiniimiizde bu yaklagim, Rabbani Yahudiligin uzantisi olan Ortodoks Ya-
hudilik tarafindan benimsenmektedir. Ortodoksluga yakin olan Muhafazakarlar'in
énde gelen isimlerinden Rabbi Solomon Schechter'in Tevrat'm bugiinkii yorumlanmnin
dahi ondan bir parca sayilacag! yoniindeki sdzleri,”7 “Yazili Tevrat™in yaninda “S6z-
lii Tevrat”in vahyiligi anlayisinda Muhafazakarlar'in da farkl anlayigsa sahip bulun-
madiklanni gostermektedir.

Sina Vahyi esnasinda Hz. M{isa'nin Rab Yahova'y goriip gérmedigi meselesine
gelince, Kutsal Metin'in yukanda aktarilan ilgili ciimlelerinden bu konuda kesin bir
sonuca varmanin miimkiin oimadig hususu ortaya ¢ikmisti. Zaten bu konuda sadece
Kutsal Metin’in ifadeleriyle yetinmenin yanhshg, “Sozli Tevrat™in yaklagimirun belirle-
yicivasfi dile getirilmisti. Babil Talmudu’nda, Kutsal Metin’den Tann'nin gorildigu-
nii ifade eden ciimlelerin “Peygamberlerin hepsinin nebevi rii'yetlerinde bulanik bir
cama baktiklan, fakat Misa'min agik bir cama baktg” seklindeki genel 6gretiyle bir-
likte degerlendirilmesi gerektigi ifade edilmistir. 78 Yine Babil Talmudu’'nda Rabbi Yesu
Ben Karha’dan?9 naklen denilir ki, “Yiiziimi goremezsin” (Cikis 33/20) ciimlesiyle
Tann Miisa'ya: “Ben istedigimde sen benim ylzimi gérmek istemedin®® gimdi de
ben istemiyorum” demek istemistir.! Bu izahlardan Misna gelenegine gore Rab Ya-
hova'nin insanlar tarafindan herhangi bir sekilde gortilemeyecegi, Hz. Miisa hakkin-
daki ifadelerin de onun diger peygamberlere nisbetle ayrnicaligina isaret ettigi anlasil-
maktadr.

Midras geleneginden Sayilar kitabinin tefsiri Sifre’de82 “Eger aranizda bir pey-
gamber varsa, ben Rab, riv'yette ona kendimi bildirecegim, rityada onunla s6ylesece-
gim. Kulum Masa 6yle degildir, biitiin evimde sadiktir. Onunla remz ile degil, agikca
ag)z ag1za sdylesecegim ve Rabb'in suretini gorecek...”83 seklindeki ifade izah edilirken

76 Bu konuda daha genis bilgi i¢cin bk. Baki Adam, a.g.e., 8. 122-129; Ayrica bk. Louis Jacobs, A Jewish
Theology, Behrman House, London 1973, s. 200-201. Giiniimiiz Rabbileri'nden Louis Jacob Yahudi ge-
leneginde Torah'min (Seriat) 1) Tevrat, 2) Vazili ve Sézlii Tevrat' ta Tann tarafindan vahyedilen Yahudi
dgretilerinin bittiindi ve 3) bunlann muhtevasmn giiniimiize kadar uygulanmalan ve anlagiimalar olmak
{izere ti¢ anlaminin bulundugunu belirtmistir (A Jewish Theology, s. 200). Louis Jacob'un bu ifadeleri
giiniimiiz Ortodoks vahiy anlayisiru kisaca tasvir etmektedir.

77  Solomon Schecter, bugiin Dogu Avrupa’da bir mabed {iyesinin bir Rabbiye “Bana Torah'dan bir seyler sdyle”
dediginde, o Rabbi'nin kutsal metinden ciimleler tekraflamayacagmu, aksine onlarn tefsirini yapacagin veya o
ciimlelerle ilgili ahlaKi veya ahkami bazi noktalara igaret edecegini belirtmektedir. bk. Schechter, Solomon, Some
Aspects of Rabbinic Theology, The Macmillan Company, New York 1910, s. 125-126.

78 The Babylonian Talmud, Seder Nashim, Yebamoth 49°.

79 Tannaim'in iiglincli neslindendir (M.S. 130-160) (bk. H.L. Strack; G. Stemberger, a.g.e., S. 85).

80 Dbk. Cikig 3/6.

81 The Babylonian Talmud, Seder Zera'im, Berakoth 72.

82 “Sifre” Aramca bir kelime olup “kitaplar” anlamina gelmektedir, Midras geleneginde Sayilar ve Tesniye ki-
taplarinun tefsirleri olan Sifre’ler mevecuttur (bk. Louis Jacobs, a.g.e.,s. 346).

83 Sayllar 12/6-8.
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burada Miisa'nin diger peygamberlerden farkl bir konumda bulundugunun vurgulandi-
81, Rab Yahova'nin “Yiiziimi géremezsin, ¢iinkii insan beni goriip de yasayamaz”84
seklindeki ifadesi delil gosterilerek de insanoglunun Rab Yahova'y: gérmesinin miim-
kiin olmadig: dile getirilmistir.85

Miifessir Ragi (Rabbi Slomo b. Yitshak) Rab Yahova’nin M{is&’ya hitaben “Yiizii-
mi goremezsin” (Gtkis 33/20) seklindeki ifadesinin “Biitiin iyiligimi sana gostere-
cegim ama, yuziimu gérme iznini vermiyorum” seklinde anlasilmasi gerektigini8®
belirtmistir. Sina Vahyi'nde Mlsa’'nin Rab Yahova'yi gériip gérmedigi konusunda,
Kutsal Metin’deki celigkili ifadelere ragmen, Rabbani literatiirde (Misna ve Midras)
insanoglunun Rab Yahova'y1 diinyevi gézlerle géremeyecegi acikca dile getirilmisgtir.

Herhangi bir konunun kutsal metin ve tefsir geleneginden sonra teolojik olarak
nasil ele alindigini sadece Mlsa’nin rii'yeti rneginde gdstermek gerekirse Ortodoks
Yahudiligin on {i¢ maddelik iman esaslanni belirleyen Moses Maimonides’in (1135-
1205) yaklagimini aktarmak yeterli olacaktir. Maimonides’e gére “Niyaz ederim,
kendi izzetini bana géster”,87 “Israil’in Tanm'simi gdrdiiler”,88 “Ve Rabbi gordiim"82
seklindeki ifadeler akli idrak olarak anlagiimali, hig bir sekilde gbzle gérmek olarak
algilanmamahdir. Cinkii gézler ancak bir cihette duran cisimleri renk, sekil gibi araz-
lariyla idrak edebilir. Tann ise bu sekilde idrak olunamaz.®® Maimonides’in bu yak-
lagimu, “S6zIi Tevrat inkiyle paralellik arzetmektedir.

B) Kur’dn-1 Kerim’de ve Islam Tefsir Geleneginde Sina Vahyi

Kur’an-1Kerim’'de Hz. Msa'nin Allah Teala tarafindan Sina dagmna ¢agiriimast
hadisesi bazi stGirelerdeki birtakim referanslarin disinda ana hatlariyla Bakara, A‘raf
ve Taha stirelerinde ele alimmaktadir. Ancak s6z konusu vahiy hadisesinin A‘raf siire-
sinde biraz daha aynntil aktarilmasi sebebiyle Hz. M{isa'nin Sina tecriibesi A‘raf
stresindeki ayetlere dayanilarak tasvir edilecek ve diger stirelere de atifta bulunula-
caktir.

1. Kur’dn-1 Kerim’de Sina Vahyi

Israilogullan Misir'dan ¢ikip miicizevi bir sekilde Kizil Deniz'i astiktan sonra Al-
lah Teala onlara TOr'un sag tarafina gelmelerini emretti ve onlara kudret helvas: ve
bildircin eti litfetti.?! Allah Teala (huzuruna ¢agirmadan dnce), Hz. M(isa’ya ibadet
etmesj i¢in 6nce otuz gecelik bir stire verdi, sonra buna on gece daha ilave etti. Misa

84 bk. Cikig 33/18-20.

85 Sifre to Numbers (An American Translation and Explanation), trc. Jacob Neusner, Scholars Press,
Atlanta, Georgia 1986, 11, Sifre 103.

86 The Pentateuch And Rashi’s Commentary, I, 423.

87 Gikis 33/18.

88 (ikis 24/10.

89 1. Krallar22/19.

90 Moses Maimonides, The Guide of The Perplexed (trc. Shlomo Pines), The University of Chicago Press,
Chicago-London 1963, 1, 27-28.

91 bk.TaHa20/80. Ayrica bk. el-Bakara 2/57.
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kardesi Harin’dan kendisine vekalet ederek kavmiyle kalmasint, onlan islah etmesi-
ni, bozgunculann yoluna uymamasini®? istedi.®® Tayin edilen vakitte MGsa (Tar'a)
gelip de Rabbi onunla konugunca “Rabbim! Bana (kendini) goster; seni goreyim!”
dedi. (Rabbi) “Sen beni asla gdremezsin. Fakat su daga bak, eger o yerinde durabi-
lirse sen de beni géreceksin!" buyurdu. Rabbi o daga tecelli edince onu paramparga
etti, M(isa da baygin diistil. Ayilinca “Seni noksan sifatlardan tenzih ederim, sana
tevbe ettim. Ben inananlarnn ilkiyim” dedi.®* Allah Teala da Hz. Misa'ya onu risa-
letleriyle (verdigi gdrevlerle) ve sozleriyle insanlann basina sectigini belirtti ve “Nasi-
hat ve her seyin agiklamasina dair ne varsa hepsini M{isa igin levhalara (el-elvah)
yazdik. (Ve dedik ki) Bunlar kuvvetle tut, kavmine de onun en giizelini almalarin
emret...”®5 buyurdu. Cenab-1 Hak Misa’ya kavmini imtihan ettigini ve Samiri'nin
onlan yoldan ¢ikarttigini haber verdi.?¢ (Tar'a giden) MGsa'nin arkasindan kavmi,
zinet takimlarindan, bégiirebilen bir buzag heykelini (tanri) edindiler.®” Bunun Uze-
rine Miisa, &fkeli ve tizintili olarak kavmine donerek “Ey kavmim! Rabbiniz size
giizel bir vaadde bulunmanug miydi? Su halde size zaman mi ok uzun geldi, yoksa
{istiintize Rabbinizin gazabinin inmesini mi istediniz ki bana olan vaadinizden dén-
diiniiz?",98 “Benden sonra arkamdan ne kotii igler yaprgsiniz! Rabbinizin emrini
(beklemeyip) acele mi ettiniz?” dedi. Levhalar yere atti ve kardesinin (HarGn'un)

basim tutup kendine dogru cekmeye baslad:. (Kardesi): “Anam oglu! Bu kavim beni
cidden zayif gérdii ve nerede ise beni sldiireceklerdi. Sen de dilsmanlart bana giildtir-
me ve beni bu zalim kavimle beraber tutma!” dedi. (Msa da): “Ey Rabbim, beni ve
kardesimi bagisla, bizi rahmetine kabul et. Zira sen merhametlilerin en merhametli-
sisin!” dedi.?9 Masa'nin Sfkesi dinince levhalan aldi. Onlardaki yazida Rablerinden
korkanlar icin hidayet ve rahmet vardi.1%° Cenab-1 Hak, israilogullan’nin bu davra-
niglarindan sonra siikrederler diye onlar affettigini, dogru yolu bulmalan icin Mdsa’-
ya Kitab'1 ve Furkan' (hak ile batul ayiran hiikiimleri) verdigini belirtmektedir. 10

Aynca Allah Teala “Sizden saglam bir s6z almug, Tar daginin altinda, size verdigimizi
kuvvetle tutun, onda bulunanian daima hatirlaymn, umulur ki korunursunuz (demig-
tik de); ondan sonra sdziintizden dSnmistiniiz. Eger sizin tizerinizde Allah’in ihsan
ve rahmeti olmasaydi, muhakkak zarara ugrayanlardan olurdunuz...”19? buyurarak
israilogullar’nin ahidlerinden dénduiklerini sonra O'nun ihsani ve rahmetiyle zarara
ugramaktan kurtulduklanm bildirmistir.

92 bk.el-A'raf 7/142. Aynca bk. el-Bakara 2/51.

93 Hz. Misa'nn daga gikmakta acele ettigi ve kavminden hemen ayrildigt Allah Teald nm: “Sent acele ile
kavminden ayrilmaya sevkeden nedir, ey Musa!” buyurmasimdan ve onun da: “Iste, onlar da benim
pesimdeler. Ben, memnun olasin diye acele ile geldim Rabbim” (Ta Ha 20/83-84) seklindeki ifadesinden
belli olmaktadir.

94 el-A'raf7/143.

95 bk. el-A'raf 7/144-145; Ayrca bk. el-Kasas 28/43.

96 bk. Ta Ha 20/85. Ayrica bk. el-Bakara 2/51.

97 el-A'raf7/148.

98 TaHa20/86.

09 el-A‘raf 7/150-151; Ayrica bk. TA HA 20/87-97.

100 el-A'raf 7/154.

101 bk. el-Bakara 2/52-54.

102 el-Bakara 2/63-64.
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Bu ayetlerden anlasildigina gére buzagi hadisesinden sonra Miisa Allah Teala ta-
rafindan tayin edilen vakitte Tir'a gitmek i¢in kavminden yetmis adam segti.1%3
Onlar “Ey Miisa! Biz Allah’1 acik¢a gérmedikce asla sana inanmayiz...” dediler. Bu
talepleri sebebiyle onlan bulunduklan yerde yildinm carpt1. 104 Misa: “Ey Rabbim!
Dileseydin onlan da beni de daha &nce helak ederdin. I¢imizden birtakim beyinsizlerin
isledigi (giinah) yiiziinden hepimizi helak edecek misin? Bu is senin imtihanindan
bagka bir sey degildir...Sen bizim sahibimizsin, bizi bagisla ve bize aci! Sen bagisla-
yanlann en iyisisin!” dedi.195 Cenab-1 Hak da “Sonra ¢limiiniiziin ardindan sizi di-
rilttik ki siikredesiniz” 196 ifadesinde buyurdugu gibi onlardan bu azab: kaldirdi.

Kur'an-1 Kerim'de, nceki peygamber ve iimmetlere muhtelif yerlerde defalarca
atifta bulunuldugu ve bunda da bagtan itibaren bir kronoloji takip edilmedigi icin, Hz.
Misa'nin Tar' daki vahiy tecriibesine ait metin Bakara, A‘raf ve Ta Ha strelerinden
ilgili Ayetlerin yanyana gelmesiyle olusmustur. Her ti¢ stirede konuyla ilgili bilgiler
birbirini tamamlayict mahiyettedirler.1°7 Bununla birlikte konu tefsir literatiiriinde
ele alnirken farkh sGirelerden tamamlayici pek ¢ok ayete atifta bulunmak miimkiindiir.

S6z konusu vahiy hadisesinde “Sizden saglam bir sz almug, Tir dagnn altinda,
size verdigimizi kuvvetle tutun, onda bulunanlan daima hatirlayin...”1°® mealinde-
ki ayette ifade edildigi gibi Allah Teala ile Israilogullan arasinda ger¢eklesen ahid
(misak), Hz. M{isd'ya nelerin vahyedildigi ve bu esnada Méisa'nin Allah Teala’yi
gormek isteyip gérememesi hususlan dikkat cekmektedir.

Kur’'an-1 Kerim'de Allah Teala ile israilogullan arasindaki ahid iligkisini dile geti-
ren ayetler de mevcuttur: Tar daginda onlardan séz alinmus, %9 onlar sézlerinden
dénmuigler fakat Cenab-1 Hak onlan affetmigtir.!10 Yine bir bagka ayette Israilogul-
lar’'ndan Tar'un altinda s6z alindigy; fakat inkarlan sebebiyle onlarin kalplerine buza-
&1 sevgisinin dolduruldugu dile getirilmektedir.! 1 ilgili ayetlere bakildiginda Israilo-
gullan’nin aykin tutumlar sebebiyle Allah Teala ile aralannda gerceklesen ahid ilis-
Kkisinin saghkl yiiriimemis oldugu gériilmektedir. 112

103 bk. el-A'raf 7/155.

104 bk. el-Bakara 2/55.

105 el-A'raf 7/155.

106 el-Bakara 2/56.

107 Kur'an'da énceki peygamberler ve immetlerine ait kissalar, onlann hayat hikayeleri hakkinda genisce bilgi
verilmesi amacina yonelinmemis, Allah Tedla, Hz. Peygamber ve Kur'an’a muhatap olan inananlara ibret
almalan gereken birtakim hususlan, onlarn tecriibesinden misallendirerek dile getirmigtir. Bu sebeple
Kur'an’da Tir-i Sina Vahyi'nin ayrntili bir sekilde aktanlmadigy, yeri geldikce muhtelif stirelerde belli nok-
talara isaret edilerek atifta bulunuldugu gériilmektedir.

108 el-Bakara 2/63.

109 bk. el-Bakara 2/63.

110 bk. el-Bakara 2/64.

111 bk. el-Bakara 2/93.

112 Hz. Miisa kavmine Allah’in onlardan bir kurban kesmelerini emrettigini bildirmis, onlar da kesilecek kur-
banin 6zellikleri hakkinda birtakim sorulan her bir defasinda yenilemigler ve en sonunda kesmiglerdir (bk.
el-Bakara 2/67-71). Ancak s6z konusu durumla ilgili olarak Allah Tedla'nin “...Bunun iizerine (onu bulup)
kestiler, ama az kalsin kesmeyeceklerdi” (el-Bakara 2/71) seklindeki ifadeyi kullanmasi Israilogullannin
ahidle ilgili tavirlannin mahiyetine yonelik mesaj tagimaktadit. Yine Bakara stiresinde Israilogullan’'ndan
belli hususlara riayet edeceklerine dair s6z alindigini ancak onlarin pek azi miistesna olmak tizere ytiz ce-
virerek doénip gittikleri belirtilmektedir (bk. el-Bakara 2/83-86).
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Tiir-i Sina’da Hz. Miisa'ya nelerin verildigi, dolayistyla Israilogullan’na ahid gere-
&i ne gibi sorumluluklarin yiiklendigi hususuna gelince, “Dogru yolu bulasinz diye
Musa'ya Kitab'1 ve Furkan'i (hak ile batili ayiran hiiktimleri) verdik”,113 “Sizden
saglam bir s6z almug, Tar daginin altinda, size verdigimizi kuvvetle tutun, onda bu-
lunanlan daima hatirlayin, umulur ki, korunursunuz (demistik) ", 114 “Nasihat ve her
seyin agiklamasina dair ne varsa hepsini M0sa i¢in levhalara (el-elvah) yazdik™115 ve
“Misa'nin Sfkesi dinince levhalan aldi. Onlardaki yazida Rab'lerinden korkanlar i¢in
hidayet ve rahmet vardi”!1¢ mealindeki ayetler s6z konusu vahiy hadisesinde Hz.
Misa'ya Kitab'in/Levhalar'in ve Furkan'in verildigini bildirmektedir.

Hz. Misa'min Tir-i Sina tecriibesiyle ilgili ele alinmasi gereken bir bagka husus
da Misa’nin Allah Tedla'y1 gérmek isteyip gérememesidir. Bu olay Kur'an’da “Miisa
(Tar'a) gelip de Rabbi onunla konusunca “Rabbim! Bana (kendini) goster; seni gore-
yim!” dedi. (Rabbi) “Sen beni asla géremezsin. Fakat su daga bak, eger o yerinde
durabilirse sen de beni géreceksin!” buyurdu. Rabbi o daga tecelli edince onu param-
parca etti, Misa da baygin diistii. Ayilinca “Seni noksan sifatlardan tenzih ederim,
sana tevbe ettim. Ben inananlann ilkiyim” 17 seklinde aktarilmaktadir. Agikca ifade
edildigi gibi Hz. M{isa Allah Teala'y: gdremermigtir.

2. islam Tefsir Geleneginde Sina Vahyi

Bu asamada Tir-i Sina Vahyi’'ne bagh olarak yukarida tespit edilen konular,
Kur'an tefsirlerinden18 hareketle ele alinacaktir. Ancak Allah Teala ile Israilogullan
arasindaki ahid konusu, ayetlerden olusturulan érgiiyle yukanda agikea tasvir edil-
digi icin bu konuda tefsir literatiiriine miiracaata gerek goriilmemistir. S6z konusu
vahiy hadisesi esnasinda Hz. Miisa’ya nelerin vahyedildigine gelince: “Dogru yolu
bulasiniz diye Msa’ya Kitab'1 ve Furkan'i verdik”!1® meélindeki ayetle ilgili izah-
larinda miifessirler Kitab'in Levhalar'a yazilmig olan Tevrat oldugunu, hak ile batih
birbirinden ayiran Furkan’in da Tevrat'in sifati, ondaki ser'l ahkam veya Hz. Misa'-
ya verilen miicizelerin olabilecegini dile getirmislerdir.'*® Ancak ibn Cerir et-Taberi

113 bk. el-Bakara 2/53.

114 el-Bakara 2/63.

115 bk. el-A'raf 7/145.

116 el-A'raf 7/154.

117 el-A'Taf 7/143.

118 Hz. Misa'ya, gerceklesen Tar-i Sina Vahyi ve Kur'an’in muhtevasiin dagilim: agisindan bakildiginda
agirlikh olarak 6nceki peygamberler ve immetleriyle ilgili kissalara dahil oldugundan, daha gok rivayet
tefsirlerine miiracaat etmek gerekmektedir. Bu caligmada rivayet tefsirlerinden daha ¢ok, Ibn Cerir et-Taber’nin
Cami‘u’l-beyan ve ibn Kesir'in Tefstru’l-Kur'an adli eserlerine miiracaat edilecektir. Bunun yaninda ko-
nunun rii'yet gibi kelami bir hususla da ilgili olmast sebebiyle imam Matiiridi'nin Te 'vilati’[-Kur’an,
Zemahgeri nin el-Kessaf gibi dirayet tefsirleri, yine Fahreddin er-Razf'nin Mefatihu’l-gayb isimli pek ¢ok
rivayeti de biinyesinde banndiran eseri kullanulan kaynaklar arasindadir. Ote yandan {bn Hasan et-
Tabresi’nin Mecme’u’l-beyan adli tefsiri Si‘ gelenegin goriiglerini yansitmast, farkli yaklagimlan sebebiyle
son dénem miifessirlerden Resid Riz&'mn Tefsirit’l-menarve Elmalilt Hamdi Yazir'in Hak Dini Kur'an Dili
adlt tefsirlerine de zaman zaman muracaat edilecektir.

119 bk. el-Bakara 2/53.

120 1bn Cerir et-Taberi, Cami‘u’l-beyan fi tefsiri’l-Kur'an (nst. Mahmad Muhammed Sakir-Ahmed Mu-
hammed Sakir), Darii'l-maarif, Kahire 1955-60, 1, 274-275; ibn Hasan Et-Tabresi, Mecme‘u’l-beyéan fi
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(6. 310/922), Kitap ve Furkan lafizlarinin farkliliklan sebebiyle ayette birbirlerine
atfolunduklar (ve ‘iz ‘ateyna Musa'l-kitabe ve’l-furkan...), Furkan lafzinin Kitab'in
sifat1 oldugu seklindeki ibn Abbas ve Miicahid’den gelen gériigii benimsemigtir. ' 2!
Son dénem miifessirlerimizden Elmalili Hamdi Yazir ise Taberi'nin izahina kaulma-
mig, Furkan'in Hz. M(isd’ya Kitap ile beraber bahsedilmis “bir kudret-i hakimiyet”
oldugu gbriisinii tercih etmistir. 122

“Nasihat ve her seyin aciklamasina dair ne varsa hepsini Misa igin levhalara
yazdik"123 mealindeki dyetle ilgili agiklamalannda miifessirler, Levhalar'da Tevrat'in
yazili oldugunu, Tevrat'ta da Allah Tedla'min emir ve nehiylerinin, helal ve haramla-
rinin, Israilogullan’nin muhtag olduklan dini hitkiim ve églitlerin bulundugunu, Lev-
halar’in adedi, ebatlar, ve hangi maddeden yapildigi hakkinda cesitli rivayetler bu-
lunsa da bu konuda ciddi bir delil bulunmadigini, Kur'an'da da herhangi bir bilgi ve-
rilmedigini belirtmislerdir. 124 Muhammed b. Ali es-Sevkani de (6. 1250/1834-35)
ilgili Ayetin tefsirinde Levhalar'in Tevrat oldugunu ifade etmig, 12% bir bagka yerde de
Tevrat'in bir defada vahyolundugunu dile getirmistir.126 {bn Kesir (5. 774/) s6z
konusu ayetle ilgili miifessirlerin yukanda aktarilan izahlarnna paralel aciklamalar
getirdikten sonra, Levhalar'in Misd’ya Tevrat’tan 6nce verildigi seklindeki bir riva-
yeti de eklemektedir.127 Son ddonem miifessirlerden Resid Riza ise (6. 1354/1935)
bazi miifessirlerin Levhalar'in Tevrat't kapsadigl, bazilarinin da Tevrat'tan énce ve-
rildigi seklindeki goriglerini aktardiktan sonra sdyle bir yaklasim sergilemistir: Lev-
halar Misd’ya vahyedilen tegri‘in baglangicini, icmali Tevrat'in da asliny/6ziint tegkil
etmekteydi. Diger ibadat, muamelat ve uktbatla ilgili aynntih hitktimler Kur’an'da
oldugu gibi zaman zaman ihtiyac hasil olduk¢a vahyedilmistir. 128 Peygamberlerin
teblig faaliyetleri ve karsilastiklan bazi dini ve diinyevi problemler géz éniinde bu-
lunduruldugunda Resid Riza'nin ileri stirdiigii goriis makul gériinmektedir. Ancak Resit
Riza bunu delillendirme yoluna gitmemistir.

Hz. Msd’ya Kitab'in/Tevrat'in Levhalar'a yazilms olarak bir defada verildigihusu-
sunda miifessirler gériis birligi icindedir. Ona verildigi ifade edilen Furkan'in da

tefstri’l-Kur'an (nsr. Hasim erResl el-Mahallati-Fazlullah et-Tabatabal), Dari’'l-ma'rife, Beyrut 1406
(1986), 1, 235; Fahreddin er-Razi, Mefatthu'l-gayb (et-Tefsirii’l-kebir) (nsr. M. Muhyiddin Abdilha-
mid), Darii thyai’t-Turasi’l-Arabi, Kahire 1934-62, 11, 77-78; ibn Keslr, Tefstrit’l-Kur'ani’l-‘azim,
Miiessesetii'[-Kiitiibi's-Sakafilyye, Beyrut 1416 (1996), 1, 88; Elmalili Hamdi Yazir, Hak Dini Kur'an Dili,

Eser Negriyat, Istanbul 1979, 1, 352-353.

121 Taberi, Cami‘u’l-beyéan, 1, 274-275.

122 Elmahili Hamdi Yazir, Hak Dini Kuran Dili, 1, 353.

123 bk. el-A'taf 7/145.

124 ibn Cerir et-Taberl, Cami‘u’l-beyan, V1, 57; ibn Hasan et-Tabresi, Mecme‘u’l-beyan, 1V, 733; ez-Ze-
mahseri, Muhammed b. Omer, el-Kessaf ‘an hak&iki gavamizi't-tenzil ve ‘uyani’l-ekavil fi viicthi’t-
te’vil, Dari’l-ma‘rife, Beyrut 1366 (1947), I, 92; Fahreddin er-Razi, Mefatihu'l-gayb, X1V, 236-237;
Elmalih Hamdi Yazir, Hak Dini Kur'an Dili, IV, 2279.

125 Muhammed b. Ali es-Sevkani, Fethi’l-Kadir, Mektebetii Mustafa el-Babi el-Halebi, Kahire 1383 (1964),
11, 244.

126 Muhammed b. Ali eg-Sevkani, Fethi’l-Kadir, 1, 312.

127 Ibn Kesr, Tefsirti’l-Kuran, 11, 236.

128 Resid Riza, Muhammed, Tefsirii’l-Kur’ani'l-hakim: Tefsirii’l-menar, Dari’l-ma'rife, Beyrut, ts. IX, 189-
190.
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Tevrat'in sifati veya onunla birlikte hakki batildan ayirmaya yarayan bir kudret-i
hakimiyet olabilecegine dair farkli fikirler ileri stirilmustiir. Yine bazi miifessirler Tev-
rat'in bir defada degil de Hz. M(isa’ nin teblig siiresi boyunca vahyedildigi seklinde
degisik bir gériis ileri stirmtslerdir. [gili ayetlere miifessirlerin getirdikleri izahlar, Hz.
Misa’ya Kitab'in/Levhalar'in ve Furkan'in verildigi seklindeki Kur'an metninden
vanlan neticeye uygun diismektedir. Bunlarn mahiyetiyle ilgili aciklayict bilgiler ise
yine kutsal metin ve gelenek uyumunu bozmamaktadir.

Hz. Miisa'ya verildigi ifade edilen Kitap'ta/Levhalar'da nelerin vahyedildigi Kur'an’-
da tafsilath bir sekilde anlaulmamus, bazi hususlara igaret edilmekle yetinilmistir.
Kur'an'da, énceki peygamberler ve timmetlerle ilgili kissalarin umami mesaji g6z énun-
de bulunduruldugunda, Allah Teala'nin israilogullan'na génderdigi dini aynntili bir
sekilde aktarmakta, Kur'an’in muhataplan agisindan bir maslahat gérmedigi ortaya
gikmaktadir. 129

Hz. Miisa’nin Tar-i Sina'da Allah Teald'y1 gérmek istemesine gelince, bdyle bir
talepte bulundugu halde bunun gergeklesmediginin Kur'an'da!3° acgikga ifade edil-
digi yukanda belirtilmisti. Miifessirler dncelikle Allah Teala’'nin Hz. M{isa ile konus-
masimn mahiyeti tizerinde durmuglar ve bu konuda farkh gorugler ileri sirmiiglerdir.
Mesela imam Matiiridi (8. 333/944) s6z konusu konusmanin keyfiyeti ve mahiye-
tini vasiflandirmanin uygun olmayacagini, O'nun bir sekilde kelamini Masa'ya isit-
tirdigini belirtmistir. 13! Bu yaklagumn 6tesinde Allah Teala'nin kelamini nasil isittir-
digine dair her tirlii yorum da mesnetsiz olacaktir. Yine miuifessirler Hz. Misa’mn
“Rabbim! Bana (kendini) gdster; seni gdreyim!” (Rabbi ‘erini ‘enzur ‘ileyke) seklin-
deki talebiyle ilgili olarak onun Allah Teala’y1 gbrmek istedigi ve bu sebeple boyle bir
talepte bulundugu, bunu kendisi igin degil Cenab-1 Hakk’1 gormedikce inanmayacak-
lann séyleyen kavmi igin istedigi, Allah Teala'y: gormeyi degil, inanmayanlara karsi
delil olmasi icin birtakim mcize ve alametler gostermesini istegi gibi farkh goriisler
serdetmislerdir. imam Matiifdi, Hz. MGisa'nin gergek anlamda rii'yeti istedigini, ¢lin-
kil ahirette rii'yetin bir tiirlii gerceklesecegini, riv’yet mimkin olmasaydi “Gozler
O’nu géremez; halbuki O, gdzleri gériir” 132 seklindeki nehyin de bir anlaminin ol-
mayacagini belirtmistir. 133 Zemahseri ise Mu'tezili tavra uygun bir sekilde, M{isa’-
nin rit'yet talebinin kavminden Allah Teala'y1 gdrmedikge inanmayacaklarini ileri
siiren cahilleri susturmak icin gerceklestigini, bununla Hz. MGsa'min Allah Teala'mn
s6z konusu talebi reddetmesine onlarin bizzat sahit olmalarini istedigini, halbuki

129 Bazi ayetlerde israilogullan‘ndan yalnizca Allah’a kulluk edeceklerine, ana-babaya, yakmn akrabaya, yetim-
lere, yoksullara iyilik edeceklerine dair s6z alindigy; insanlara giizel s6z sdyleyin, namazi kilin, zekat verin
diye emrolunduklar (bk. el-Bakara 2/83), birbirlerinin kanimi dskmeyeceklerine, yurtlarindan gikarmaya-
caklarina (bk. el-Bakara 2/84), Allah hakkinda gercekten bagka bir sey sdylemeyeceklerine (bk. bk. el-
A‘raf 7/169) dair yine onlardan s6z alindigl ve ayrnica Hz. Peygamber'in nublvvetinin onlara Tevrat'ta
haber verildigi (bk. el-Bakara 2/146, 174; el-A'taf 7/157) ifade edilmektedir.

130 bk. bk. el-A‘raf 7/143.

131 bk, Imam Matiridi, Te'vilata’l-Kur'an, Hac Selim Aga Ktp., nr. 40, vr. 265",

132 el-En‘am 6/103.

133 bk. Imam Mattridi, Te'vilatu’l-Kur'an, vr. 265"

134 ez-Zemahseri, el-Kegsaf, 11, 89-90.
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Musa’'mn kendisinin de O'nu géremeyecegini bildigini dile getirmistir.134 Fahreddin
er-Razi de (6. 606/1210) Allah Tedla'inin “Fakat su daga bak, eger o yerinde dura-
bilirse sen de beni géreceksin!” seklindeki sartinin bile rii’yetin kendinde caiz oldu-
guna bir delil tegkil ettigini belirterek, Zemahgeri’nin ileri stird(igii goriisii pek cok
yonden tenkit etmigtir.135

Miifessirlerin s6z konusu ayete yaklagimlannda, Hz. MGsa’mn Allah Teala’y1 gore-
medigiseklindeki Kur'anin ifadesini kabul ettikleri ve tartismalarinin bundan sonra-
ki boyutunun Allah Teala'mn ahirette goralip gérillemeyecegi hususu iizerinde ger-
¢eklestigi gbzden kagmamahdir.

Calisma konusunun Kur’an ve tefsir kaynaklarindan sonra kelam disiplininde
nasil ele ahndig hususunda ise, burada bir misal tegkil etmesi bakimindan rii’yet
konusu tizerinde durulabilir. Kelamcilar diinyada Allah Teala'nin gériilemeyecegini
kabul etmekle beraber, dhirette rii’yetin miimkiin olup olmadig: hususunda mezhep-
lerinin ilahiyat anlayislaniyla baglanth farkli gériislere sahip olmusglardir. Bu konuda
miispet sonuca varanlar da menfi sonuca varanlar da A‘raf siiresinin 143. ayetini
delil olarak kullanmuslardir. Eg‘ariyye’den imamii’l-Haremeyn el-Ciiveyni (6. 478/
1085) rit’yetin caiz oldugunu; ancak Allah Teala’ nin vaadi geregi bunun cennette
vaki olacagini, 136 Allah Teala’nin “Beni asla géremezsin” seklindeki ifadesinin de
ri’yetin caiz oldugunun en agik delilini tegkil ettigini ileri stirmiigtiir.137 Matiiridiy-
ye'den Nureddin es-Sabtni (6. 580/1184) rit'yetin miimkiin oldugunu, Allah Teala'-
nin “Beni asla géremezsin” seklindeki ifadesinin bu gérme fiilinin diinyada olmaya-
cagina delil teskil ettigini belirtmigtir.138 Mu‘tezile’den Kadi Abdiilcebbar (5. 415/
1025) ise rii'yet konusunu aynntih bir sekilde ele almus ve neticede Allah Teala'nin
goriilemeyecegini, kullann onu gdrmesinin miimkiin olmadigin cesitli agilardan ispa-
ta gayret etmis ve yukandaki! *>® “Gézler O'nu géremez; halbuki O, gozleri goriir”140
mealindeki ayeti de aynca delil gdstermistir. 14!

Sonug

Konuyla ilgili degerlendirmelere gecmeden 6nce séz konusu vahyin her iki dinde
ne ifade ettigine kisaca deginmek gerekecektir. Sina Vahyi’'nde Rab Yahova ile Is-
railogullan arasindaki ahid gergeklestigi ve Hz. Mlisa’ya seriat verildigi icin s6z ko-
nusu vahiy Yahudilik'te cok Snemli bir baglangici temsil etmektedir. Bu sebeple gerek
Hz. Misa'nin teblig doneminde gerekse diger peygamberlerin tebliginde Israilogullan

135 Fahreddin er-Razi, Mefatihu’l-gayb, X1V, 229-234.

136 bk. el-Kiyame 75/22-23. .

137 Imamii’l-Harameyn el-Ciiveyni, Kitabdi’l-irsad ila kavat‘i’l-edille ft usali’l-"i‘tikad (nst. M. Yasuf
Mdsa, A. Abdiilhamid), Mektebet(i’'l-Hanci, Kahire 1369 (1950), s. 181-183.

138 Nireddin es-5abiini, el-Bidaye fi usaliddin (nsr. Bekir Topalogluy, Dimesk 1399 (1979), s. 39.

139 bk. el-A‘raf 7/143.

140 el-En‘am 6/103.

141 Kadi Abdiilcebbar, Serhu usali’l-hamse (ngr. Abdiilkerim Osman), Mektebetii Vehbe, Kahire 1408 (1988),
8. 232-277.
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ahidlerine bagh kalmaya ¢agmnlirlarken hep Sina Vahyi'ne atifta bulunulmustur. 142
Ustelik Yahudilige gore yeryiiziine seriatin sadece Hz. Mlisa ile geldigi ve ondan bag-
ka da seriatin gelmeyecegi, Misa'dan sonra tebligde bulunan israili peygamberlerin
hepsinin de onun Sina’'da aldig1 Seriat'1 teblig ettikleri hususul43® gdz éniinde bulun-
durulursa, Sina Vahyi'nin énemi daha da belirginlesmis olacaktir. Dolayisiyla Eski
Ahid’de Sina Vahyi, Kur'an'a nisbetle daha aynntih ve farkl yerlerde pek ¢ok atflar-
la aktanlmistir. Kur'an’da ise bu hadise 6nceki immetlere ait bir kissa olarak veril-
mistir. Bununla da Hz. M{isa’min nibuvveti, israilogullar'yla iligkisi, onlarin ahde
karg: tavirlanindan gerek Hz. Peygamber'in gerekse inananlann ibret almalari hedef-
lenmistir. 144 Yoksa inananlarn israilogullan’min ahdi ve onlara vahyedilen seriat hak-
kinda tafsilath bir bilgiye sahip olmalar amaglanmamistir. 145

Sina Vahyi'nin Eski Ahid ve Kur'an'da aktanldigi metinlerle ilgili degerlendirmelerde,
s6z konusu vahyin Eski Ahid’de ilk defa ve aynntilanyla Tevrat'mn Cikis kitabinda veril-
digi ve diger kitaplarda yer yer atiflarda bulunuldugu goriilmektedir. Yahudi kutsal metni
Tanah'in dzellikle de onu meydana getiren kitaplardan Tevrat'in kronolojik bir mahiyete
sahip bulundugu dikkate alimirsa, neden Sina Vahyi'nden ilk defa Cikus kitabinda bah-
sedildigi de anlagilmus olacaktir. 146 Ote yandan Eski Ahid’de Sina Vahyi'nin tasvir edil-
digi kisimlarda bazi problemlere rastlanmustir. Cikss kitabindan anlasildigina gére Masa i
kez Sina dagina ¢iknis, bunlan aktaran kisimlarda da ona Sina'da nelerin vahyedildigi
hususunda bazi celiskiler tesbit edilmistir. Hz. Misa'mn vahiy tecriibesi esnasinda Rab
Yahova'y: goriip goremedigi hususunda da yine metinden hareketle kesin bir sonuca
varmanin miimkiin olmadig) goriilmiistiit. 147 O halde Eski Ahid'de herhangi bir konu-
nun arastinimasi durumunda éncelikle yapilmas: gereken sey, dikkatli bir taramayla, il-
gili ctimlelerin tespiti ve problemli ifadelerin ortaya cikanlmasidir. Mevceut ifadelerden
hareketle ilgilenilen konu hakkinda bir kanaate varmakla birlikte, bu safhadan sonra
tefsiri mahiyyetteki literatiire bakmak gerekecektir.

142 Rab Yahova ile Israilogullan arasindaki ahid ve bunun “secilmis millet” anlayistyla baglantili olarak Yahudi-
lik'teki dnemi icin bk. Jacobs, Louis, A Jewish Theology, s. 267-275; a.mif., The Jewish Religion, A
Companion, s. 103-104.

143 Bu konuda daha genis bilgi igin bk. Mustafa Sinanoglu, Kitab-t Mukaddes ve Kur’an-1 Kerim’de
Niibiivvet (Doktora tezi, 1995), Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, s. 75-78, 111-114.

144 Hz. Misé ve Israilogullan hakkinda baz: hususlan dile getirdikten sonra Allah Tedla ninHz. Peygamber'e
“(Resliim!) {ste bdylece gecmistekilerin habetlerinden bir kismin sana anlatiyoruz. Stiphesiz ki, tarafi-
mizdan sana bir zikir verdik” (T Ha 20/99) seklinde hitapta bulunmasi, Kur'an'daki kissalara yaklagimi-
mizt belirlemesi agisindan oldukgca dnemli bir mesaj tagimaktadir.

145 Kur'ar'daki kissalann nastl anlagiimast gerektigiyle ilgili olarak bk. Tahsin Gorglin, “Kur'an Kissalarnin
Neligi (Mahiyeti) Uzerine”, Fecr Yayinevi tarafindan gerceklestirilen IV. Kur'an Haftasl Sempozyumu'nda
(17-18 Ocak 1998) sunulan basiimamus teblig.

146 Tevrat'm kronoljik muhtevast igin bk. 0. Faruk Harman, Metin, Muhteva ve Kaynak Agisindan Yahudi
Kutsal Kitaplar, Istanbul 1988, s. 41-98.

147 Eski Ahid'in, 6zellikle Tevrar'in farkh kaynaklann biraraya getirilerek sonradan redakte edildigi, metindeki
bazi tenakuzlarin da biiyiik dlciide bundan kaynakladig seklinde XVIIL. yiizyildan itibaren Protestan
teologlar (llgen, A. Geddes, H. Hupfield, K. H. Graf, J. Welhausen) tarafindan dile getirilen ve bazi Refor-
mist Yahudiler tarafindan da kabul géren (Rabbi Abraham Geiger) kaynaklar teorisi, Ortodoks Yahudiler
tarafindan benimsenmedigi ve bu ¢aligma da Rabbani-Ortodoks anlayisa gore ele alindig icin kutland-
mamgtir. Tevrat'm kaynaklari teorisi icin bk. 0. Faruk Harman, a.g.e., s. 214-219; Michael A. Signer,
“How The Bible Has Been Interpreted in Jewish Tradition”, The New Interpreter’s Bible (ed. Leander E.
Keck v.dgr), Abingdon Press, Nashville 1994, 1, 77-82.
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Kur'an’'in muhtevasi kronolojik bir seyir takip etmedigi ve konular yeri geldik¢e
Kur'an'in butiinligiinde bir i¢ 6rgliyle, adeta yasayan bir stirecin canhligiyla ele ahin-
dig1 i¢in herhangi bir konu Kur’an’da farkl stirelerde gegebilmekte, bazan da ayni
konunun muhtelif yonleri vurgulanmaktadir. Mesela bir stirede peygamberlerden veya
onceki immetlerden bahsedilirken zaman zaman bir kronolojik yaklasim sergilense
de bir bagka yerde bdyle bir kronoloji gézetilmeksizin herhangi bir peygambere veya
kavme atfta bulunulabilmektedir. Sina Vahyi de birkag stirede gegmis ve ilgili ayetler
yan yana getirildiklerinde biribirlerini tamamlay:ci bir fonksiyon icra etmisler, gerek Hz.
Miisa'ya nelerin verildigi gerekse onun Allah Teala'y: gormek istemesine ragmen gore-
medigi hususlarinda herhangi bir ifade muglaklig: veya celigkiye rastlanmarustir. Dolayi-
siyla Sina Vahyi'nin Kur'an metninden tesbitinde bir problemle karsilagiimarstir, 148

Eski Ahid ve Kur'an-1 Kerim'de Sina Vahyi'nin aktanldig: kisimlara bakildiginda,
her ikisine gore de s6z konusu vahiy hadisesi Israilogullari'nin Misir'dan gikiglarin-
dan sonra meydana gelmig, bu vahiyle Rab Yahova ile Israilogullar arasindaki ahid
gerceklestirilmistir. Eski Ahid metinlerine gére Sina Vahyi'nde Hz. M{isd'ya yazili
olarak sadece “iki levha” halinde “On Emir” verilmis, Tevrat da kismen vahyedilmis-
tir. Kur'an-1 Kerim'in ilgili metinlerinden ise Hz. Misa’ya “levhalar” halinde Kitap
ve Furkan'in verildigi anlagilmaktadir. Eski Ahid'e gbre Hz. Mlisa’'nin séz konusu
vahiy tecriibesi esnasinda Rab Yahova'y1 goriip géremedigine dair kesin bir kanaate
varmak miimkiin olamanustir. Kur'an'daki ifadelere gore, Hz. M{isa talep etmesine
ragmen, Allah Tadla'y1 gérememistir. Eski Ahid’den ilgili kisimlar incelendiginde Sina
Vahyi'nde Miisa daga Uic kez cikmistir. Kur'an'daki ifadeler, s6z konusu vahiy icin
onun Sina'ya bir kez ¢iktigini ortaya koymaktadir. Her iki kutsal metinde de onun
dagda kirk giinliik bir hazirlik safhasi gecirdigi; o, dagda iken kavminin altindan bir
buzag: yapip ona tapinmaya bagladigi seklindeki ifadeler uyusmaktadir. Ancak Eski
Ahid’e gbre Miisa'nin kardesi Harun da kavmiyle beraber buzagiya tapinmigken,
Kur'an’da Harun'un buna razi olmadigl, ancak kavmini de engelleyemedigi seklin-
deki ifadeler mevcuttur.

Yahudi tefsir literattirlinde vahyin “Yazili Tevrat” ve “S¢zlii Tevrat” olmak tizere
ikiye aynlmas: ve ikisinin de ayni seviyede vahiy kékenli kabul edilmesi, tefsirlite-
ratiiriiniin dindeki konumuna farkh bir boyut kazandirmistir. Yahudilik'te kutsal
metne bagh olarak gelisen sozli gelenekten yaziya aktarlan Misna, dolayisiyla Tal-
mud literatiiriniin Sina’'da Hz. M(isa’ya vahyedildigi kabul edilmis, “S6zlii Tevrat™
tegkil eden bu literatiir olmadan “Yazili Tevrat”in da anlasilamayacag inanci gelisti-
rilmigtir.'4° Konumuzla baglantih olarak sadece kutsal metni dikkate aldigimizda,

148 Kur'an-1 Kerim'in metni ve metnin sihhatiyle ilgili hi¢ bir problem mevcut olmamakla bitlikte baz ifadeleri-
nin anlagiimasinda birtakim zorluklann mevcut oldugunu, bu hususta Hz. Peygamber'in sahih hadislerin-
den baglayarak gelisen tefsir literatiire ihtiyag bulundugunu da belirtmek gerekmektedir. Kur'an'daki garib
kelimelerin (Garibii’l-Kur'an), muhkem-miitesabih, miucmel-muibeyyen, am-has, nasih-mensth ifadelerin
mabhiyetiyle ilgili olarak bk. Celaleddin es-Suyti, el-itkan fi ‘ulami’l-Kur’an (trc. Sakip Yildiz, H. Avni
Celik), Hikmet Negriyat, istanbul 1987, I, II.

149 Rabbani yorumiarin vahiy mahsilii sayilmasi ve Yazil Tevrat'in anlasilmasinda SozIi Tevrat'in rolil igin bk.
Baki Adam, a.g.e., s. 122-129.
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celigkili ifadelere ragmen, Ug Sina tecritbesinde de Hz. Miisa'ya yazil olarak yalniz
“On Emir"in verildigi, Tevrat'in da kismen vahyedilmis oldugu sonucuna varimig idi.
S&7li Tevrat'a mitracaat edildiginde On Emir, Tevrat, Mitzva ve hatta Migna, Talmud
ve Rabbiler'in Tevrat'la ilgili ahkama dair i¢tihadlarinin dahi Sina Vahyi'nde Miisa'ya
verildigi anlayisiyla kargilagilmisti. vahudilik’te kutsal metin-gelenek iliskisinin be-
lirlenmesi acisindan Sina Vahyi'nin inceleme konusu secilmesinin ne kadar isabetli
oldugu goriiimektedir. Yine Misa’nun Rab Yahova’y: gorilp gérmedigi kutsal metinde
celiskili iken, S6zlii Tevrat'a gére bdyle bir rii'yetin diinya sartlaninda mumkin ol-
madig anlagilmigts. Bu durumda vahudilik acisindan yapilacak sey, S6zIu Tevrat'in
hitkmiinii kabul etmektir. Yahudiligi anlamak da Yazih Tevrat'in yaninda Sozlii Tev-
rat'1 anlamakla miimkiin olacaktir. icerden bakildiginda Yazili Tevrat'mn yaninda S8z-
lii Tevrat'm, “Tevrat'in inceliklerinin, din alimlerinin yorumlannin ve hatta sonradan
onlar tarafindan verilecek hiikiimlerin inceliklerinin dahi Rab Yahova tarafindan
Sina’'da Misa’'ya gosterilmis olmasi”15° vahy1 iliskinin stirekliligi seklinde deger-
lendirilebilir. Ote yandan bu durum pekala kutsal metin sonrasi tesekkiil edengele-
negin kendisini kutsallagtirmasi suretiyle metinle es, hatta daha dnemli bir statli
kazandigi ve Yahudiligin adeta gelenegin hakim oldugu bir din haline geldigi kanaa-
tini de dogurur.15! Ciinkii S8zIi Tevrat'in/gelenegin, Rabbiler'in Yazili Tevrat'a ait
ahkami agithkl sozel tefsirlerinin yaziya gecirilmis hali oldugu zaten daha once ifade
edilmisti. Gelenegin kutsal sayilmasi ve Yazili Tevrat'in anlasiimasinda kagimlmaz
kaynak teskil etmesinin alundaki dini ve hatta sosyal amiller tizerinde de ayrica
durulabilir. Mesela, M.O. V1. yiizyilda ve M.S. 1. yiizyilda Kudiis'teki Mabed'in y1-
kilmasi, Yahudiler'in diinyanin degisik bélgelerine go¢ etmek zorunda kalmalar ve
mabetteki Rabbiler’in hizmetlerinden kismen mahrumiyetleri onlara ait gelenegin
yaziya gegirilmesini gerektirmis olmaldir. Bunun yaninda kutsal metin-gelenek ilig-
kisi acisindan iizerinde durulmasi gereken bir baska husus da bu iligkinin Yahudilik'-
teki milesseselesmeye getirdigi boyut olmaldir.

Yahudi geleneginin (Séz1li Seriat’in) Tevrat'in bir defada vahyolundugu ve Hz.
Miisa'nin Rab Yahova'y: géremedigi seklindeki goriisleriyle Kur'an'm ilgili ifadeleri
ve miifessirlerin goriigleri uyusmaktaduir. Fakat Kur'an’da Hz. Miisd’ya verildigi be-
lirtilen Furkan ile Yahudi gelenegine gore Sina’da Masa’ya verildigi iddia edilen S6zlii
Seriat arasinda bir bag kurulup kurulamayacag] sorusu akla gelebilir. Kesin bir netice-
ye varmak miimkiin gértinmemekle birlikte bu husus aymca ele anmal ve lizerinde
durulmalidir. 152 Ote yandan islamiyet'te Kur'an-1 Kerim ve onu anlama gayretine

150 The Babylonian Talmud, Seder Mo’ed, Megillah 19%.

151 Kald: ki gelenekte de kaginilmaz olarak goris farklilikiarnin bulundugu bilinmekte, meseld Tevrat'n nasi
vahyedildigi konusunda Rabbi Yohanan, Rabbi Bana'ah’tan (Tannaim'in besinci neslindendir [bk. H.L.
Strack; G. Stemberger, a.g.e., s. 91]) nakille Mezmurlar'daki “Iste geliyorum, Kitab’'m tomarinda benim
icin yazilmgtir” (Mezmurlar 40/8) ciimlesini gostererek ayri tomarlar halinde vahyedildigini belirtirken,
Rabbi Simon b. Lakis “Bu Seriat Kitaby'ni alin...” (Tesniye 31/206) ciimlesine dayanarak Tevrat'in biitintiyle
bir defada vahyedildigini ifade etmistir (bk. The Babylonian Talmud, Seder Nashim, Gittin 60%).

152 Yukarida ele alindigi gibi miifessirler Kur'an’da Hz. Miisa’ya verildigi belirtilen Furkan'm, Tevrat'in sifatl
veya onunla bitlikte hakki batildan aywmaya yarayan bir kudret-i hakimiyet olabilecegine dair farkli fikirler
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matuf olusan gelenek iligkisine bakildiginda, vahiy (Kur’an-1 Kerim) ve gelenegin
metin olarak birbirinden ayn oldugu husuna dikkat etmek gerekmektedir. Kur'an’in
yine Kur’an'dan ayetlerle ve Hz. Peygamber’in sahih stinnetiyle tefsiri disinda olu-
san tefsiti bilgiler de bir anlamda ictihadidir, nass degildir. Bu anlamda Hz. Peygam-
ber’e nisbet edilen rivayetlerin dahi senet ve metin itibariyle sthhatini tesbite yénelik
incelemeler yapilmakta, baglayici olup olmadigina sonra karar verilmektedir. Bina-
enaleyh, Kur'an’'in anlasiimasinda s6z konusu gelenegin gerekli oldugu, ancak her
dénemde ferdin icinde yasadigi sartlarla ona muhatap olmasini sinirlayici bir role sa-
hip bulunmadig: neticesine varmak da yanlis olmayacaktir. islamiyet'te din ve te-
deyyiin ayrnmina gidilecek olursa dini, Kur'an ve sahih siinnet; zaman ve zemine
gore degisen tedeyyiinii de gelenek temsil etmektedir ve bu begeridir. Yahudilik'te ise
tedeyyliin de din halini alnug gériinmektedir, ¢linkii gelenek baglayicidir ve Seriat'in
anlasiimast icin kaginilmaz kaynaknr.

ileri stirmiiglerdir. ilk bakista Yahudi gelenegine gore Hz. M{isa’ya Sina’da verildigi iddia edilen S6zlii
Seriat’in Kur'an’da ifade edilen Furkan olm#si akla gelebilic Herhangi bir delil bulunmaksizin Hz. Misa'ya
Tevrat'in diginda da bazi seylerin vahyolunabileceginden hareketle bu iddia dogru kabul edilse bile, bunun
Tevrat'in yaninda Hz. MGsé&'nin “siinneti” mi yoksa Sozlii Seriat/gelenek kabul edilen mevcut Misna ve
Talmud mu oldugunu tespit etmek miimkiin gérinmemektedir.
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The Part Ibn Khaldun’s Personality Traits and
his Social Milieu Played in Shaping
his Pioneering Social Thought

Mahmoud Dhaouadi*

The Part Ibn Khaldun'’s Personality Traits and his Social Milieu Played in Shap-
ing his Pioneering Social Thought

This paper examines the factors that influenced Ibn Khaldun in producing his
pioneering and creative work, the Mugaddimah where he outlines his sci-
ence of al-Umran al-Bashari. The paper is divided into five sections. The first
section illustrates the problem of determining the factors behind creativity. The
second section considers recent research by psychologists about the personality
traitsleading to creativity. The third section discusses Ibn Khaldun's work and
demonstrates why it should be considered as creative. The fourth section ar-
gues that it is the interaction between the internal personality traits and the
external social factors that more fully explains creativity. The final section
derives from Ibn Khaldun’s work to picture and analyze the specific social
milieu that influenced Ibn Khaldun, and his personality traits along with a
discussion of the creative problem solving process he may have used.

1. The Aim of this Paper

This study attempts to shed light on what contributed to Ibn Khaldun's pioneering
creative social thought as represented in his “science of al-Umran al-Bashari” (hu-
man civilization) . Modern research by psychologists especially into the creativity and
the innovativeness exhibited by prominent figures in science, philosophy, and the
arts across various human civilizations over time will also be considered. In general,
studies on Ibn Khaldun's remarkable achievement in social thought tend to explain the

+  Prof. Dr. Mahmoud Dhaouadi, Université de Tunis I, Faculté des Sciences Humaines et Sociales, Tunis.
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Khaldunian phenomenon by pointing to social variables rather than to the personality
traits of the author of the Mugaddimah.! The birth of Ibn Khaldun’s New Science
was, according to this view, the outcome of the quasi-deterministic social circum-
stances experienced by Ibn Khaldun. In other words, creative and innovative thought
is seen here to be the result of the imperatives of stringent social determinism. This
perspective has ultimately led to a general lack of study into the role Ibn Khaldun's
personality traits played in the unfolding of his thought. In light of modern psychol-
ogy's insights and findings regarding human personality traits triggering and promot-
ing the spirit of creativity and innovation in certain individuals, it is hardly acceptable
to seek an objective assessment of an innovative person without seriously taking
into account this person’s personality.

A consensus now exists, as will be shown, indicating that creativity is a complex
phenomenon whose actualization is neither directed nor governed by just one single
factor. Thus, the narrow social deterministic view of creative work contradicts the
very nature of the phenomenon of pioneering innovative work. According to the
psychologist, Howard Gruber, creativity is the outcome of a multitude of factors that
have enabled the efforts of Einstein, Darwin, Beethoven and Ibn Khaldun, for in-
stance, to be crowned with distinction in the worlds of knowledge, science, music,
and art. Genetic, familial, motivational, and cultural factors are among that multitude
that sharpen vision and help creative individuals triumph in their fields.2 Conse-
quently, explaining the creative work of this historian or that painter or of this mu-
sician or that scientist only through the factor of their social milieu would jeopardize
reaching a more complete and mature understanding of the complex phenomenon of
their creativity.

In other words, the social deterministic view of creative work has to be consid-
ered a shortsighted and ultimately a superficial perspective. It is an approach unsuit-
able to creative work that is cherished as the most supreme work of all. Only the
minds and imaginations of a tiny minority of individuals can produce this sort of
work. Therefore, the goal here is to unveil the multiple levels whose interaction led
Ibn Khaldun to create his New Science of al-‘Umran al-Bashari and to better under-
stand the role played by personality traits in the creative and innovative processes.
In other words, this paper is a modest attempt aimed at humanizing the phenomenon
of creativity or liberating it, as far as possible, from the grip of rigid social structures
and political circumstances whose importance on the emergence of the individual’s
creativity has been strongly advocated by the partisans of social determinism.

1 See forinstance, M. Al-Jabri., Al-Assabiyya and the State (in Arabic), 3rd ed. Attalia, Beirut 1982; Y.
Lacoste, Ibn Khaldun Paris 1956; and M. Mahdi, /bn Khaldun’s Philosophy of History, Maspéro,
University of Chicago Press, Chicago 1971).

2 H. Gardner, Art, Mind, and Brains: A Cognitive Approach to Creativity, Basic Books, Inc., New York
1982, p. 357.
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2. The Phenomenon of Creativity
a) Discerning and Producing Creative Work

Undoubtedly, the disciplines of psychology and the new field of cognitive science
are the first modern scientific areas to become the most preoccupied with the study of
the phenomenon of creativity among certain individuals. Hundreds of studies on cre-
ativity have already been published in specialized scientific journals. Yet, there is
neither an accepted scientific theory of creativity nor even a consensus on a defini-
tion of creativity. Likewise, there is no genuine agreement among researchers as to
the way to study it scientifically.?

As to what constitutes creative work, there have been many attempts on the
part of specialists to define criteria and measurements. The psychologist Jenne S.
Bruner thinks that people’s response to creative work takes two forms: “effective
surprise” and the “shock of recognition” or a sense of satisfaction, although an an-
swer was unexpected.* Cognitive science research suggests that the human mind
can in most cases identify creative works despite any strangeness involved, the di-
versity of people’s tastes, and the lack of objective criteria and norms by which cre-
ative works can be judged.?

Such findings on the powerful human perception of creativity clearly point to the
presence of innate predispositions that permit individuals to distinguish between cre-
ative and offensive or even wicked works. The acceptance of such an assumption
leads to another deduction which is important to the theme of this paper. If we rec-
ognize aspects of creativity by some kind of innate intuition, doesn’t this mean a
priory that our genetic make up is also innately equipped with the potentiality to pro-
duce creative works? In other words, having innate capacities that permit us to dis-
cern and evaluate creative works implies that humans are born with personal cre-
ative talents which could effectively lead certain individuals to achieve actual cre-
ative work. Taking into account the human potentiality to produce creative works
and the innate sense with which humans judge the creative works of the few mem-
bers of a given society that actually produce them, it is our hope next to shed more
light on the personality traits that the creators possess.

b) The Characteristics of Creators

The American psychologist Morris Stein has reviewed the literature on creative
works and has identified nineteen characteristics whose presence in the personality
of individuals is reportedly correlated with the creativity phenomena. It is admitted,
however, that there are many contradictions among the items on the list.® There is a

3 M. Hunt, The Universe Within: A New Science Explores the Human Mind, Simon and Schuster, New
York 1982, p.279.

Hunt, (niversive Within, p. 281.

Hunt, Universive Within, p. 283.

Hunt, Universive Within, p. 284.

o U
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consensus, though, among specialists who have studied creativity that there are a
number of personality traits that are common among creators. Creators are known to
be hard working individuals who are flexible and independent in their thinking. They
are more willing than the typical individual to modify or change their frame of
thought. It should be noted that this relative similarity in certain personality traits
related to creativity does not imply that creators are similar or identical in the remain-
ing aspects of their personality. Their other traits are as diverse as those in the other
members of society.”

As to the intelligence of creators, scientific research is now calling for a change in
the widespread traditional view. Creators are no longer considered to be extra intelli-
gent as the majority of society may now believe. To be more precise, researchers
have concluded that “highly creative people are more than normally intelligent, but
not extraordinarily so.”® Considering that there are a great number of persons whose
intelligence is quite high and also that many of them haven’t become distinguished
creators, it is clear that the phenomenon of creativity requires more than mere intel-
ligence.

Research into gender differences related to creativity has shown that women pro-
duced fewer creative works in the past due entirely or in most part to their being
deprived of educational, cultural, and social opportunities. In addition, some women
may have developed a self-defeating mentality or an inferiority complex syndrome
regarding their potential to be creative in the domains of thought, science, and the
arts. Thus, the relation between gender and creativity has been found to be even
weaker than the one between intelligence and creativity.

Regarding the role of age in shaping creativity, research has found some correla-
tion between the age of about forty-five or middle age and the emergence of individ-
uals’ significant creativity. The ages at which Shakespeare, Freud, Picasso, and Ibn
Khaldun became creative demonstrate this correlation.® In other words, adulthood is
the period of life in which creativity begins to assert itself and unfold its greatest
potential. Thus, because the well-known Swiss psychologist Jean Piaget said so little
about adult mental development, he has been criticized. It is reported that when his
student Howard Gruber expressed his desire to study the phenomenon of creativity,
Piaget responded doubtfully without much sympathy saying that “the study of that
touches everything.”1° Despite this, Gruber and his students did not become discour-
aged. They carried out studies of major creative works by pioneering creators during
their adult lives. Gruber himself spent a decade studying Charles Darwin’s creativity
and published a book entitled Darwin on Man. Gruber believes that those who study

7  Hunt, Universive Within, p. 285.

8 Hunt, Universive Within, p. 285.

9 Hunt, Universive Within, p. 285 and D. . Levinson, The Seasons of a Man’s Life, Ballantine Books,
New York 1978, pp. 191-317.

10 Gardner, Art, Mind, and Brain, p. 352.
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the phenomenon of creativity must reconstruct the mental life of the creator through-
out the different phases in the evolution of their creative work. “Snapshots of this
evolving mental life can't be read off directly, even in the case of note-maker as
compulsive as Darwin.” 1! Gruber used Darwin’s notebooks to see how he dealt with
organizing the ideas that led him to his theories on the evolution of man. “Ideas
stumble over each other in a seemingly chaotic fashion. The underlying order is
something to be constructed, not observed.”!2 Gruber had to identify the important
motifs. In the case of Darwin, themes like origins, variations, survival, natural selec-
tion, heredity had to be spotted in order to see how those themes produced a series of
“cognitive maps” that captured Darwin's view of his project at various stages in its
evolution. Finally, Gruber, on the basis of studies of numerous creative works, ar-
rived at a number of features that typify creators. They can be summarized as fol-
lows:

1. “Whole thinking” persons hold onto a number of interacting intellectual sub-
systems. One of those subsystems is involved in the organization of knowledge.
They tend to seek to relate various facts and theories scattered across their area of
concern in order to reach a coherent and comprehensive synthesis.

2. Typical creators produce a complex network of searches that engage their cu-
riosity over long periods of time. These activities often help sustain each other and
bring about an incredibly active creative life.

3. Creative persons not only bracket certain problems that might lead them into
blind alleys, but they also “destroy problems” that may threaten to take them far
away from their chosen network of hypotheses.

4. Creative individuals often pursue a number of dominant metaphors. As imag-
es, these metaphors are wide in scope, rich, and susceptible to considerable explora-
tion. Thus, they expose the investigator to certain aspects of phenomena that might
otherwise remain invisible.

5. The work of creative persons should not be considered mere reflections of un-
conscious motivation or accidental career choices. Rather, their choices are often an-
imated by a series of self-conscious problems and projects that the creators are deter-
mined to monitor regularly and to carry through to successful completion. Gruber calls
this sort of orientation the guiding purpose of the creator.

6. Creative persons love their field of work no matter what it is. Their creative
work becomes part of their emotional life. The creators’ infatuation with their work
resembles that of the lover to the beloved.

7. Gruber’s analysis shows that creators are confronted with difficulties and lone-
liness. The chances of failure in their solitary voyages are usually high.

11 Gardner, Art, Mind, and Brain, p. 353.
12 Gardner, Art, Mind, and Brain, p.353
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Such risky endeavors require creative individuals to be courageous and capable of
deviating from others, resisting public scandal, and even enduring outright social
exclusion. Most innovative and creative people will at times experience a strong need
for personal, communal, or religious support.13

¢) Hybrid Knowledge and Creativity

A book of great relevance to this study by Robert Pahre and Mattei Dogan has
recently been published both in English and French.!4 1 have personally read the
French version. In the book, Pahre and Dogan stress that creativity in the social sci-
ences is highly correlated with what they call “creative marginality.” They have
found that the renewal of ideas and theories in the social sciences is often accom-
plished by those who have crossed from their own field of specialization into other
domains of specialization on the periphery of their own. That is, they communicate
and exchange ideas with those in social science disciplines outside their own narrow
fields of study. The two authors summarize their finding in the introduction to their
book as follows:

... the main idea we will explain is that innovation/creativity in the social scienc-
es often occurs and leads to more important results if what is done is the outcome of
a process of a hybridization of several disciplines. This phenomenon constitutes the
cause and effect at the same time of a continuing fragmentation of the social sciences
that ends up with narrower specialized sub-disciplines and an opening of the way for
a process of a new vertical synthesis of those disciplines in the materialization of so-
called hybrid domains.!5

Given the importance of the concepts of “marginality” and “innovative/creative”
in the book, the authors offer two principal clarifications. The word “marginal” comes
from the Latin margo which means border or edge. This suggests that social scien-
tists should be present at the boundaries of their own disciplines. In other words, they
should be pioneers. As the history of science shows, scientific progress occurs in the
intersections of circles having different centers. It occurs where the new frontiers
enable the innovative and creative scientists to come up with new theories and
thoughts.16

As for “innovative/creative,” they are seen as any progress in scientific research
that involves a fundamental contribution to the enrichment of the knowledge of any
of the social science disciplines.1” There are many ways for creativity to be achieved.
A few examples would be proposing important hypotheses, improving methodology,

13 Gardner, Art, Mind, and Brain, p. 355.

14 M. Dogan and R. Pahre, L’innovation dans les sciences sociales: marginalité créatrice, PUF, Paris
1991.

15 Dogan and Pahre, marginalité créatrice, p. 11.

16 Dogan and Pahre,marginalité créatrice, p. 10.

17 Dogan and Pahre, marginalité créatrice, p. 28.
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and discovering solutions to old abandoned mysteries. Creative work does not have
to lead to scientific revolutions. What is important is that progress occur.'8

For Pahre and Dogan, then, creativity in the social sciences is basically the out-
come of hybridization between the sciences. The isolation of the sciences from each
other and extreme narrow specialization is unlikely to lead to genuine innovation
and creativity. With hybridization, however, famous social sciences theories, con-
cepts, laws, and research methods have resulted. They point out that decisive scien-
tific progress is frequently the outcome of the integration of two scientific points of
view.19 In other words, if sociologists, economists or psychologists distance them-
selves somewhat from their own field of specialization and establish contacts with
neighboring disciplines, they will have a better chance of making innovative contri-
butions. With this conclusion in mind, the two authors identified what they call the
“density paradox.” The paradox is that the sub-disciplines that have a great density
of specialists often generate less innovative/creative work while the dense presence
of scientists is likely to motivate them to cross the boundaries of their specialization
to other peripheral neighboring disciplines.2°

3. Ibn Khaldun’s Pioneering Social Thought

Having briefly identified some of the features involved in creativity, it is time to
consider the creativity involved in Ibn Khaldun's work as manifested particularly in
his Mugaddimah. In order to assess his work I want to consider how it is different
from the work of Greek philosophers and different from that of Islamic scholars along
with considering Ibn Khaldun's own statements about his New Science and the opin-
ions of those who have studied his works.

a) The Difference between Ibn Khaldun’s Thought and that of his
Greek Counterparts

There is no doubt that Ibn Khaldun knew that he had discovered a New Science
not known among the Greek philosophers or among the wise men of Persia and In-
dia. Furthermore, the work of Muslim thinkers before Ibn Khaldun also did not match
the high quality of Ibn Khaldun's science of al Umrén al-Bashari. Ibn Khaldun him-
self states that Aristotle’s political thought is quite different from his social thought.

In the Book on Politics that is ascribed to Aristotle and has wide circulation, we
find a good deal about our subject. The treatment, however, is not exhaustive, nor is
the topic provided with all the arguments it deserves, and it is mixed with other
things. In the book, the author referred to such general ideas as we have reported,
on the authority of the Mébedhan and Andsharwan. He arranged his statements in
a remarkable circle that he discussed at length. It runs as follows:

18 Dogan and Pahre,marginalité créatrice, p. 24.
19 Dogan and Pahre, marginalité créatrice, p. 35.
20 Dogan and Pahre, marginalité créatrice, p. 51.
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“The world is a garden the fence of which is the dynasty. The dynasty is an au-
thority through which life is given to proper behavior. Proper behavior is a policy
directed by the ruler. The ruler is an institution supported by the soldiers. The sol-
diers are helpers who are maintained by money. Money is sustenance brought to-
gether by the subjects. The subjects are servants who are protected by justice. Justice
is something familiar (harmonious), and through it, the world persists. The world is
a garden...” And then it begins again from the beginning. These are eight sentences
of political wisdom. They are connected with each other, the end of each one leading
into the beginning of the next. They are held together in a circle with no definite
beginning or end. The author was proud of what he had hit upon and made much of
the significance of the sentences.

When our discussion in the section on royal authority and dynasties has been
studied and due critical attention given to it, it will be found to constitute an exhaus-
tive, very clear, fully substantiated interpretation and detailed exposition of these
sentences. We became aware of those things with God’s help and without the in-
struction of Aristotle or the teachings of Mébedhan.?!

This quotation underlines two important things: that Ibn Khaldun was not imitat-
ing Aristotle in the Mugaddimah and that what he had accomplished in establishing
his New Science was “without the instruction of Aristotle.”

Ibn Khaldun’s criticism of Aristotle’s political thought indicates dissatisfaction with
Greek thought on two levels: dissatisfaction with Greek philosophy in general and
dissatisfaction with Aristotle’s social thought in particular. Ibn Khaldun presented his
criticisms of Greek philosophy in the sixth part of his Mugaddimah. His comments
are similar to those of the well-known Muslim thinker AbQt Hamid al-Gazali particu-
larly in his book, The Philosophers’ Absurdity. Both claim that Greek philosopher’s
are wrong to accept that human reasoning is suited to understanding the correctness
of articles of faith or the reasons that things exist. However, Ibn Khaldun found one
positive aspect of Greek philosophy, “As far as we know, this science has only a sin-
gle advantage, namely, it sharpens the mind in the orderly presentation of proofs and
arguments, so that the habit of excellent and correct arguing is obtained. %2

Nonetheless, the author of the Mugaddimahends the section on philosophy by
strongly warning Muslim thinkers to be well rooted and versed in the science of the
Islamic Sharia before they proceed to examine philosophical thought. His warning is
as follows: “Therefore, the student should be aware of its pernicious aspects as much
as he can. Whoever studies it should do so only after he is saturated with religious
law and has studied the interpretation of the Qur'an and jurisprudence. No one who
has no knowledge of the Muslim religious sciences should apply himself to it. With-
out that knowledge, he can hardly remain safe from its pernicious aspects.”?3

21 1bn Khaldun, The Mugaddimah: An Introduction to History, trans. Franz Rosenthal, ed. N.J. Dawood,
Abridged, Nineth Bollingen Paperback Printing, Princeton, N.J. 1989, p. 41.

22 IbnKhaldun, The Mugaddimah:, p. 405.

23 Ibn Khaldun, The Mugaddimah:, p. 405
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The dangers of possessing circles of knowledge that are in conflict to some extent,
dangers Ibn Khaldun was alerting Muslim thinkers of his time to, are hardly unfamil-
iar to Arab and Muslim thinkers today. Educated Muslims today face a sort of dual-
ism with regard to language, culture, and thought. For some a Western language or
culture predominates causing problems such as alienation from their cultural roots,
cultural dependency, inferiority complexes, and a collective identity crisis.24

As for Ibn Khaldun's dissatisfaction with Aristotle’s social thought, it rests on
certain aspects not being considered, not being explained enough, or being mixed
with other aspects as indicated in the quotation above from Ibn Khaldun on Aristot-
le's Book of Politics.

What becomes clear is that the differences between Ibn Khaldun and Greek phi-
losophers are profoundly influenced by his Islamic background. He believes in reve-
lation and the Islamic Sharia as in the following quotation: “... But the bodily resur-
rection and its circumstances can not be perceived by means of logical arguments,
because it does not proceed in a uniform manner. It has been explained to us by the
true Muhammadan religious law. The religious law should therefore be considered
and consulted with regard to those circumstances.”?5

As I see it, any attempt to reject the influence of Islam on Ibn Khaldun's thought
is biased, unrealistic, and lacking in objectivity. As for his analyses and discussions of
social phenomena in the Mugaddimah, as somewhat indicated in his criticism of Ar-
istotle’s Book of Politics, he believed that establishing a credible science of al-Umran
al-Bashari depended on three elements: introducing new concepts, dealing in full
detail with the nature of things and their parts, and providing clear evidence drawn
from the realities of al-Umran al-Bashari for any of his concepts, ideas, or theories.

Clearly these three elements are not that different from the modern view of deal-
ing with social studies. One difference is that today searching for the causes of social
or natural phenomena has become sacrosanct. The only exception is Max Weber’s
Verstehen Sociologie. He claims that social scientists should not always look for ex-
planations or the causes of behavioral social phenomena because this is not always
within the social scientist’s reach. Thus, social scientists should be satisfied with the
comprehension (verstehen) of the phenomena under consideration. The Verstehen
approach requires, according to Weber, that social scientists not confine themselves to
just identifying the external factors influencing the social actor’s behavior. They
should also look at internal factors such as cultural values or particular interpretations
provided by individuals. This Weberian sociological outlook, to a great extent, con-
tradicts Durkheim’s perspective of Social Determinism, which continues to domi-
nate many of the modern schools of sociological of thought.

24 M. Dhaouadi, “The Sociology of the Causes of Success and Failure in Language Nationalization in the
Algerian, Tunisian, and Quebecker Societies” (in Arabic), Al-Mustagbil Al-Arabi, no. 142 (December
1990), pp. 40-56.

25 Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 405.
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b) The Difference between Ibn Khaldun’s Thought and
that of his Arab-Islamic Counterparts

Ibn Khaldun believed that his New Science differed substantially from what had
been done before him by Arab Muslim thinkers in the field of politics. As far as he
was concerned, neither Ibn al-Mugaffa nor Abt Bakr al-Turtlishi had succeeded in
building strong foundations for the science of al-‘Umran al-Bashari. Thus, he states:

The statements of Ibn al-Mugaffa and the excursions on political subjects in his
treatises also touch upon many of the problems of our work. However, he did not
substantiate his statements with arguments as we have done. He merely mentioned
them in passing in the flowing prose style and eloquent verbiage of the rhetorician.

Judge Abii Bakr al-Turt@ishi also had the same idea in the Kitab Siraj al-Maraj.
He divided the work into chapters that come close to the chapters and problems in
our work. However, he did not achieve his aims or realize his intention. He did not
exhaust the problems and he did not bring clear proofs. He sets aside a special chap-
ter for a particular problem, but then he tells a great number of stories and traditions
and he reports scattered remarks by Persian sages such as Buzurjmihr and the
Mébedhén, and by Indian sages, as well as material transmitted on the authority of
Daniel, Hermes, and other great men. He does not verify his statements or clarify
them with the help of natural arguments. The work is merely a compilation of trans-
mitted material similar to sermons in its inspirational purpose. In a way, al-Turt(ishi
aimed at the right idea, but he did not hit it. He did not realize his intention or ex-
haust his problems.2¢

Here Ibn Khaldun admits that there were a few Arab Muslim scholars who tack-
led a number of the issues examined in his Mugaddimah. However, from his point
of view both Ibn al-Mugaffa and al-Turt(ishi were not systematic enough. They suf-
fer from what we might call a lack of “natural fieldwork evidence.” Ibn Khaldun
actually uses the term “natural” as in “both Bedouins and Sedentary people are nat-
ural groups™ and “the Bedouins are a natural group in the world.” Thus, the term
“natural” for Ibn Khaldun means that there are objective reasons that lie behind the
emergence of this or that group.

Ibn Khaldun also saw that the laws, theories, and concepts of the science of al-
Umran al-Bashari could not be established without his having direct contact with the
dynamics of the social life of both Bedouin and urban milieus. Such contact today is
called fieldwork, and it is for such lack of evidence that Ibn Khaldun repeatedly crit-
icized Tbn al-Mugaffa and al-TurtGshi. Thus, it can be concluded that neither of them
can have a very good grasp of the factors influencing historical and social events.

26 Ibn Khaldun, The Mugaddimah:, pp. 41-42.
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¢) The Science of al-Umran Al-Bashari as Seen by its Author

There is no doubt that Ibn Khaldun was convinced that his Mugaddimah opened
a new frontier in the discipline of history. His view of his book is that it represents
original work leading to a breakthrough in its own field. In his own words, “This
book has become unique as it contains unusual knowledge and familiar if hidden
wisdom.”27 He is confident that he has been innovative and has brought a new spirit
into the science of history, a science he saw in a state of stagnation because of the
long held traditional methodology it employed. Ibn Khaldun's science of al-Umran al-
Bashari is, thus, unusual science. In modern terms, the science of al-Umran al-
Basharl is adequately innovative and creative. Ibn Khaldun himself describes the
content of his Mugaddimah as follows: “1 corrected the contents of the work care-
fully and presented it to the judgment of the scholars and the elite. I followed an
unusual method of arrangement and division of chapters. From the various possibil-
ities, 1 chose a remarkable and original method."28

He also outlines more specifically some of the ways in which he was able to be
creative and innovative in the Mugaddimah. He basically set out to explain social
phenomena and historical events, adopt a broader perspective, and by arranging the
parts and chapters of the book differently use a new methodology. In his own words
again:

When I had read the works of others and probed into the recesses of yesterday
and today, I shook myself out of that drowsy complacency and sleepiness. Although
not much of a writer, I exhibited my own literary ability as well as I could, and thus
composed a book on history. In this book I lifted the veil from conditions as they
arose in the various generations. I arranged it methodically in chapters dealing with
historical facts and reflections. In it I showed how and why dynasties and civiliza-
tions originated.?®

As his own words indicate, he was aware of the fact that he was indeed a pio-
neering and a creative figure in the science of history.

Ibn Khaldun, in another statement about his work, attributes his success to inspi-
ration from God. He does not actually expect any major errors to be found in his
work, either. In other words, he believes that he, with divine help, has re-oriented
the study of history and set it on the right path.

We, on the one hand, were inspired by God. He led us to a Science whose truth
we ruthlessly set forth. If 1 have succeeded in presenting the problems of this science
exhaustively and in showing how it differs in its various aspects and characteristics
from all other crafts, this is due to divine guidance. If, on the other hand, I have
omitted some point, or if the problems have gotten confused with something else,

27 IbnKhaldun, The Mugaddimah:, p. 9.
28 IbnKhaldun, The Mugaddimah:, p. 8.
29 Ibn Khaldun, The Mugaddimah:, p. 7.
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the task of correcting remains for the discerning critic, but the merit is mine since I
cleared and marked the way.3°

His comments also indicate that he believed he was setting out what his New
Science included and didn’t include. He was, thus, taking an active role in laying out
the areas needing further study for the historians and thinkers following him such as
al-Magqrizi, Ibn al-Azrak, and Ibn Hajar al-*Asqgalani.®!

Ibn Khaldun's pride in establishing his New Science did not, however, stop him
from wondering why he did not encounter ideas like his own before.

In a way, it is an entirely original science. In fact, I have not come across a dis-
cussion along these lines by anyone. I do not know if this is because people have
been unaware of it, but there is no reason to suspect them of having been unaware
of it. Perhaps they have written exhaustively on this topic, and their work did not
reach us. There are many sciences. There have been numerous sages among the
nations of mankind. The knowledge that has not come down to us is larger than the
knowledge that has. Where are the sciences of the Persians that ‘Umar had ordered
to be wiped out at the time of the conquest? Where are the sciences of the Chaldeans,
the Syrians and the Babylonians and the scholarly products and results that were
theirs? Where are the sciences of the Copts, their predecessors? The sciences of only
one nation, the Greeks, have come down to us because they were translated through
al-Ma’mins efforts. He was successful in this direction because he had many trans-
lators at his disposal and spent much money in this connection. Of the sciences of
others, nothing has come to our attention.>2

Here he speculates that the absence of the science of al-Umran al-Bashari as he
understood it could be because it had not occurred to others or because what was
written of a similar nature was destroyed or hadn't yet reached his society. He also
considers another factor.

Scholars seem to have been interested in the results (of individual sciences). As
far as the subject under discussion is concerned, the result, as we have seen, is just
historical information. Although the problems it raises are important, both essentially
and specifically (exclusive concern for it) leads to one result only: the mere verifica-
tion of historical information. This is not much. Therefore, scholars might have avoid-
ed the subject.3®

He makes the point that scholars may have avoided the subject which is interest-
ing because his work is similar to present-day sociology which did emerge quite late.
Auguste Comte, the founder of modern sociology, explained its lateness in emerging
by stating that sociology was an especially difficult and complex science. Thus, Ibn

30 IbnKhaldun, The Mugaddimah:, p. 42.
31 A. Abdesselam, Ibn Khaldun et ses lecteurs, PUF, Paris 1983, pp. 9-38.
32 1bn Khaldun, The Mugaddimah:, p. 39.
33 Ibn Khaldun, The Mugaddimah:, p. 39
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Khaldun’s doing sociolgocial work in the Middle Ages and in a historical period of
profound decline in the Arab Muslim civilization3# clearly testifies to the creativity
and the genius of the author of the Mugaddimah.

d) The Response to Ibn Khaldun’s Creative Thought

The Tunisian historian Ahmed Abdesselam, in his book /bn Khaldun and His
Readers, surveys a considerable number of scholars of different schools of thought
and specializations.35 There are those who were interested in studying Ibn Khaldun’s
work, those influenced by his thought in their writings or in their analyses of differ-
ent issues, or those who adopted Ibn Khaldun'’s thought in their reformist projects as
in the cases of such Arab Muslim reformers as the Tunisian, Kayridine Basha, and
the Egyptians, Rifa‘ah at-Tahtawi, Muhammad Abduh, and Jamaladdin al-Afgani.
The author's analytical review stretches from the Middle Ages to the second half of
the twentieth century. Abdesselam considers the impact of the Mugaddimahon both
Arab Muslims as well as on European scholars and thinkers. The overwhelming con-
clusion that Abdesselam’s book leads to is that Ibn Khaldun's work was very high
quality work that was also innovative and creative. This is acknowledged not only
by scholars in the Islamic world but also by scholars from elsewhere around the
world. Ibn Khaldun’s own statement that his work was “unusual knowledge” is cer-
tainly confirmed.

This does not mean, however, that Ibn Khaldun’s thought did not raise questions
and did not receive criticism. Some amount of questioning and criticism, however,
can be seen as an implicit sign that Ibn Khaldun succeeded in being creative. As for
specific criticisms, H.A.R. Gibb criticized the fact that Ibn Khaldun'’s epistemology was
strongly influenced by Sunnite jurisprudence, theologian scholars (fugahay, and the
scholastic theologians (ulama al Kalam)3® On his part, Yves Lacoste while admiring
Ibn Khaldun’s analysis criticized him for what he called dualistic thought. In Lacoste’s
opinion, what Ibn Khaldun wrote in the Maghreb (North Africa) was different from
what he wrote in Egypt. He found his Maghrebian thought realistic and rational while
what was written in Egypt seemed sort of irrational Sufi thought.®” As for Mohsen
Mahdi, he found Ibn Khaldun's thought philosophical in nature describing it as tradi-
tional Islamic thought. Consequently, Mahdi appears to be surprised to find that Ibn
Khaldun was the only classical Muslim thinker able to found the science of al-Umran
al-Bashari.5®

Present-day scholars, including admirers of Ibn Khaldun, have also found points
to criticize. For instance, Raiq al-‘Azm and Fahmi Jadaan disagree with his law claiming

34 S.Hamish, “Philosophy or Living History?” (in Arabic), Al-Nagid Review, no. 51 (September 1992), p.
24.

35 A. Abdesselam, Ibn Khaldun

36 A.Abdesselam, /bn Khaldun, p. 54.

37 A. Abdesselam, Ibn Khaldun, p. 90.

38 A. Abdesselam, Ibn Khaldun, p. 92.
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the inevitability of human civilizations' decline and fall. Abdurrahman al-Qawagqibi
finds Ibn Khaldun’s perception of a strong correlation between al-taraf (luxury) and
the fall of human civilizations incorrect. Al-Qawagibi believes that totalitarian polit-
ical regimes are the cause of the downfall of human civilizations.3°

The Egyptian literary writer and thinker, Taha Hussein, also criticizes Ibn Khal-
dun’s thought. Although he praises him for his humanistic and rational thought, he
criticizes him because he finds his use of the term “science” lacking in precision and
unlike the modern usage and because his science of al-Umran al-Bashari is not really
equivalent to the modern discipline of sociology given that Ibn Khaldun generally
focuses on the dynamics of states and not on societies per se.

As for scholars who have praised Ibn Khaldun, there are many indeed. To mention
just few, there are first the Arab intellectuals, the late Egyptian sociologist, Abdulwahid
Wafi and the Moroccan, Mohammad ‘Abid al-Jabri. Then, the comments of four Western
writers will briefly be considered. Abdulwahid Wafi is known for his voluminous study
of Ibn Khaldun, the best and most complete of its kind in Arabic. Wafi makes the follow-
ing comment on Ibn Khaldun's creative thought and methodology:

...In writing history Ibn Khaldun adopted a new organization in his work differ-
ent from that of those who had written history before him. Most of the Arab Muslim
history books preceding Ibn Khaldun’s period used to classify historical events chro-
nologically. The events of one single year were put in one table despite the lack of
connection and the distance separating them. Ibn Khaldun modified this method us-
ing a more precise and synthetic one. Ibn Khaldun divided his book of World History
(Kitadb al-‘Ibar) into seven different books and each book into different parts and
each part into different chapters. He separately traced the history of each state from
the beginning to the end while taking into consideration the interconnections among
the different states...4°

As to the nature of Ibn Khaldun's New Science, professor Wafi makes the follow-
ing remark:

It is out of the issues and themes treated in the Mugaddimah that Ibn Khaldun
succeeded in putting forth a science no other scholar had dealt with before. He called
it “the Science of al-Umran al-Bashari” or “the Human Social Gathering.” It is the
science we now call sociology. Ibn Khaldun studies social phenomena in order to dis-
cover the laws which govern them.4!

The Moroccan, Mohammad ‘Abid al-Jabri, has also written extensively about Ibn
Khaldun particularly in his book Al-Assabiyya (group feeling) and the State. Al-Jabri
strongly disagrees with the criticism, mentioned above, related to dualism. In al-Jabri’s

39 A. Abdesselam, /bn Khaldun, p. 65.

40 Ibn Khaldun, The Mugaddimah (in Arabic) ed. Wafi, A. Wahid, vol. 1, Dar Nahthati Misr, Cairo n.d., p.
120.

41 IbnKhaldun, The Mugaddimah (in Arabic), p. 192.
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opinion, the Mugaddimah is developed in a unified way both in its thought and in
its organization. In addition, he argues that Ibn Khaldun was firmly committed
throughout his book to logical thinking and does not find the analysis of supernatural
phenomena (prophecy, mysticism, dreams, and so on) in the book a deviation from
the logical framework since supernatural phenomena are integral components of col-
lective “social gathering.” Thus, it was correct for Ibn Khaldun to search for a sound
justification for their existence in the Arab Muslim civilization. In doing so, he did
not go against the scientific spirit, but rather he remained objective vis-a-vis the
study of the supernatural.4?

Regarding the four Western authors and their positive evaluations of Ibn Khal-
dun’s work, first is the Soviet Orientalist Svethana Baciéva who from a Marxist per-
spective considered Ibn Khaldun the first, among the thinkers of the Middle Ages, to
liberate the study of economy from philosophical and moral values.*3 Secondly, is
Yves Lacoste who also from a Marxist perspective thinks that what distinguishes Ibn
Khaldun from earlier historians of all civilizations was his capacity to establish a Sci-
ence of History (La science historique).** Then there is the author N. J. Dawood who
presented a shorter version of F. Rosenthal’s complete translation of Ibn Khaldun's
Mugaddimah and who expressed his opinion of Ibn Khaldun's work this way:

1t (the Mugaddimah) can be regarded as the earliest attempt made by any his-
torian to discover a pattern in the changes that occur in man’s political and social
organization. Rational in its approach, analytical in its method, encyclopedic in de-
tail, it represents an almost complete departure from traditional historiography, dis-
carding conventional concepts and cliché’s and seeking, beyond the mere chronicle of
events, an explanation and hence a philosophy of history.

In rejecting idle superstition and denouncing uncritical acceptance of historical
data, Ibn Khaldun adopted a scientific method totally new to his age, and used a new
terminology to drive home his ideas. That he was fully aware of the originality of his
thinking and the uniqueness of his contribution is illustrated by the many references
he makes to his ‘new science.’#>

Finally, there are the comments of the late great British historian, Amold Toynbee:

In his chosen field of intellectual activity he appears to have been inspired by no
predecessors and to have found no kindred souls among his contemporaries and to
have kindled no answering spark of inspiration in any successors and yet in his Pro-
legomena (Mugaddimah) to his Universal History he has conceived and formulated
a philosophy of history which is undoubtedly the greatest work of its kind that has
ever yet been created by any mind in any time and place. 46

42 M. Al-Jabri, Al-Assabiyya, pp. 119-19.

43 A. Abdesselam, /bn Khaldun, p. 86.

44 A. Abdesselam, /bn Khaldun, p. 93.

45 1bn Khaldun, The Mugaddimah:, pp. IX-X.

46 A.Toynbee, The Study of History, Vol. 3, Oxford University Press, London 1956, p. 322.
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4. Towards a Full Understanding of Creativity

Ashas already been pointed out in this study, a credible theory of creativity and
even a clear definition of creativity have not yet been achieved by modern scientists.
This makes for an uneasy situation. However, researchers can establish an opera-
tional definition of creativity by identifying its tangible indicators. Thus, there is con-
tinuing research that attempts to disclose those factors that enhance the potentialities
of certain individuals to become creative. The studies of psychologists in particular, as
already summarized above, focus on the characteristics or the personality traits of
creative individuals no matter what field they are in. Psychologists have asked, for
instance, whether the creative person possesses a distinct super intelligence, wheth-
er the behavior of creative persons is characterized by independence and courage,
characteristics likely to help them be unafraid of revealing their ideas or creations to
the public, or whether there is a link between achieving creativity and the creators
especially loving their work.

Psychology, as a specialized discipline, is not expected to give great importance to
the social factors that might be involved in the creativity of any particular individual.
Nonetheless, the theory of the psychologist Gruber did not reject altogether the role
of certain social factors, the ones shown by research to be associated with the pro-
duction of creative work. In fact, there are cultural and familial influences that have
been found to be helpful in assisting potentially creative people reach creativity.*”
Likewise, the social problems that creators perceive in their social milieu, whether
that is a small village or the global village, can contribute to their development of a
creative spirit. As pointed out before, the studies attempting to shed light on Ibn
Khaldun’s creativity have largely favored attributing it to social factors while basical-
ly ignoring his personality traits. This prejudice, however small, is likely to hinder
the development of a mature and full understanding of the phenomenon of creativ-
ity, as also stated earlier in this paper.

This writer concludes that a researcher interested in genuinely grasping the se-
crets of creativity must hold to the idea that creativity is the outcome of an interac-
tion between creators with their particular personality traits and the external envi-
ronment. Surely, in the absence of such an interaction there is no chance for the
development of creativity. Accepting that both the personal and the environmental
factors are involved, however, does not entirely settle the issue of fully understand-
ing creativity. What is not clear is the extent to which the two major factors (the
personal and the external) contribute to creativity. Keeping both in mind does, how-
ever, provide some order, so to speak, to the methodology used in studying creativ-
ity. For instance, the study of personality traits is required since at least some per-
sonality traits are potentially involved. One conclusion is that an above average in-
telligence but not super intelligence is needed for any person to become a creator.
Likewise, there are the findings about creators being middle aged or around the age

47 Gardner, Art, Mind, and Brain, p. 357.
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of forty-five.48 In other words, without the study of personality traits creativity
won't be understood.

At the same time research into the role of social (external) factors in triggering
the creativity of certain individuals is needed. So far research has not determined very
precisely the weight of such factors in bringing about creativity. Social circumstances
are just attributed to be at least in part important. What also remains obscure is the
way the social factors are involved in the unfolding of creative work. The impact of
social factors on the working out of creativity tends to be less clearly understood than
the significance of above average intelligence, for example. The confusion surround-
ing the way social conditions influence the process of creativity in a given society
comes from the fact that these same social conditions do not lead to creativity among
the vast majority of the individuals in the same society. In modern social science
terminology, the phenomenon of creativity is not a mere dependent variable of the
social factors. It is rather the outcome of a harmonious martriage between the cre-
ator’s personality traits and the social conditions in society. Of course, such an impre-
cise statement of the weight of both types of factors brings up the question once again
of their actual contribution to creativity. In answer, it now seems that data from psy-
chologists is beginning to show that personality traits are the more decisive factors in
creativity. Thus, keeping in mind the findings of pyschologists, as discussed in parttwo.
of this paper, regarding the characteristics of typical creative individuals is important,
for it is these traits that must exist in the personalities of the persons who are to
become creative. Without these traits the social factors that can activate the process-
es of creativity can not play their role. In other words, it is possessing the personality
traits of the creative person that is of primary importance since the role of social fac-
tors is of secondary importance. With these conclusions in mind it is time once again
to turn to Ibn Khaldun and consider the factors influencing his creative work.

5. The Factors Influencing Ibn Khaldun’s Pioneering Work

Of course, Ibn Khaldun’s pioneering work in the Mugaddimah was greatly shaped
by the interaction between his social milieu and his personality traits, which will be
discussed here. Another influence on him, in this writer’s opinion a third semi-in-
dependent variable, was the crisis in the science of history Ibn Khaldun understood
to exist. Thus, in this part of the paper I will take up Ibn Khaldun’s social milieu first,
then the crisis in the science of history, and finally, Ibn Khaldun'’s personality traits.

a) Ibn Khaldun’s Social Milieu or the Socio-political Factor

The socio-political factor or the social milieu in which Ibn Khaldun lived involves
two aspects: (1) the state of Arab Muslim society particularly in the Maghreb and
(2) Ibn Khaldun's long lasting political activity among both the sedentary and the

48 1bn Khaldun, The Mugaddimah:, p. 30
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Bedouin regions. The general situation in the Maghreb (the West) and in the Mashreq
(the East) was that these areas were in a state of deterioration. Ibn Khaldun himself
in his Mugaddimah describes what happened, “... this was the situation until, in
the middle of the eighth (fourteenth) century, civilization both in the East and the
West was visited by a destructive plague which devastated nations and caused pop-
ulations to vanish. It swallowed up many good things of civilization and wiped them
out.” This brief text indicates that global and radical change had taken place in both
the East and the West of the Arab Muslim world and that the change in question was
of a negative nature. In fact, the destructive plague lead the list of many negative
changes that dangerously devastated the entire Arab Muslim world. Again from the
Mugqgaddimah the radical nature of what happened is obvious, “When there is a
general change of conditions, it is as if the entire creation had changed and the whole
world been altered, as if it were a new and repeated creation, a world brought into
existence anew.”

Ibn Khaldun also outlined some of the negative changes that occurred due to the
plague.

“...It overtook dynasties at the time of their senility, when they had reached the
limit of their duration. It lessened their power and curtailed their influence. It weak-
ened their authority. Their situation approached the point of annihilation and disso-
lution. Civilization decreased with the decrease of mankind. Cities and buildings were
laid waste, roads and way signs were obliterated, settlements and mansions became
empty, dynasties and tribes grew weak. The entire inhabited world changed. The
East, it seems, was similarly visited, though in accordance with and in proportion to
(its more affluent) civilization.

Ibn Khaldun’s analysis of the state of decline and disarray the Arab Muslim soci-
eties both in the East and the West were subjugated to emphasizes political, econorni-
ic, demographic, and social changes. In its socially deterministic nature it resembles
Durkheim's approach. In emphasizing the political and economic effects of the depop-
ulation that occurred, he indicates the importance of manpower much as Adam Smith
would. For both Ibn Khaldun and Adam Smith human work constitutes the real
wealth of nations.

As for Ibn Khaldun’s political activity, as the above quotations indicate he was
not a scholar of the distant spectator type. What he wrote was to a great extent a
response to the traumatic changes and transformations of his times, times that had
raised considerable anxiety, fear, and perplexity. As his own words indicate, he could
not remain indifferent, “... Therefore, there is a need at this time that someone should
systematically set down the situation of the world among all religions and races, as
well as the customs and sectarian beliefs that have changed for their adherents, do-
ing for this age what al-Mas'(di did for his.” His writing of the Mugaddimah while
he lived in Qalat Bani Salama, today's Algeria, was a serious intellectual attempt to
put things in order or to establish the intellectual framework necessary for the com-
prehension and explanation of the events that occurred. His work was to make sense
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of them and give them meaning. His science of al-Umran al-Bashari was his attempt
to put and end to the traditional and routine way of writing history. It aimed at un-
derstanding of what he calls the inner (Batin) and not the apparent (al-zahir) part of
history.

His ability to carry out his aims were no doubt aided by the fact that he had gained
vast political experience among both Bedouin and sedentary people in the West of
the Arab Muslim world due to the various positions he had been given by the rulers
and the princes of his time. Numerous analysts of Ibn Khaldun’s work are correct in
pointing out that his political experience in the field enriched his knowledge and his
imagination enabling him to succeed in developing his New Science with its concepts,
methodology, and theories that led to greater clarity in explaining the dynamics of
Arab Muslim societies.

Although 1bn Khaldun'’s political experience is of significance, it is important to
remember that many other Muslim personalities also had political experience and yet
they did not produce work like his. Considering just one example should make this
point clear. A contemporary of Ibn Khaldun was Ibn al-Qatib. He was born in Grena-
dain 1313 and was killed in Fez in 1374. He was a historian, a geographer, a liter-
ary writer and a physician. He worked for Grenada’s Sultan, Ibn al-Ahmar. Like Ibn
Khaldun, Ibn al-Qatib was the victim of several political plots and conspiracies and
was put in prison as well. From just this brief sketch of his life it is clear that he had
at least as much political experience as Ibn Khaldun. Nonetheless, there is no com-
parison between the two men as far as their writing about history is concerned. Ibn
al-Qatib’s famous history book is the Global View of Grenada’s News. It is the his-
tory of the rulers, the scientists and the literary writers of Grenada starting from the
time Muslims arrived in Spain and is very different from Ibn Khaldun’s pioneering
work. One is only reminded again that the phenomenon of creativity is complex and
can not simply be attributed to experience or to social factors.

b) The Crisis, the Science of History was in

It should be noted that Ibn Khaldun himself does not mention his own political
experience as a factor motivating him to write his book. However, he does make
direct reference to the traumatic changes that occurred in society and to the state of
crisis the science of history was in. These were the concerns behind his desire to
work on his New Science. Thus, examining his views on the science of history is a
subject that must be discussed if Ibon Khaldun's work is to be understood. In other
words, Ibn Khaldun was a determined historian. This should explain why he begins
his Muqgaddimah, immediately after his very short Invocation, with a discourse on
the Art of the Science of History and the crisis it was in. In his opinion, historical
works were lacking in credibility because of the way the science of history had been
practiced by earlier Muslim historians. Having made this judgment it was a state of
affairs he could not remain indifferent to. It seems likely to assume that Ibn Khal-
dun, being a scholar and historian, may have found dealing with the problems he
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noticed related to the science of history a more compelling reason for writing than
explaining the tragic events of his time.

Ibn Khaldun was clearly very dissatisfied with the traditional history books. Some
of his comments include the following:

The inner meaning of history, on the other hand, involves speculation and an
attempt to get at the truth, subtle explanation of the causes and origins of existing
things, and deep knowledge of the how and why of events. History, therefore, is
firmly rooted in philosophy. It deserves to be accounted a branch of it... Little effort
is being made to get at the truth. The critical eye, as a rule, is not sharp. Errors and
unfounded assumptions are closely allied and familiar elements in historical informa-
tion. Blind trust in tradition is an inherited trait in human beings. Occupation with
the (scholarly) disciplines on the part of those who have no genuine claim to them is
widespread... The later historians were all tradition-bound and dull of nature and
intelligence, or did not try to avoid being dull. They merely copied their predecessors
and followed their example. They disregarded the changes in conditions and in the
customs of nations and races that the passing of time had brought about... Other
historians, then, came with too brief a presentation... They are not considered trust-
worthy, nor is their material considered worthy of transmission, for they caused use-
ful material to be lost and damaged the methods and customs acknowledged to be
sound and practical by historians.*?

Ibn Khaldun also evaluated the work of particular historians which seems to in-
dicate that he was well read and confident enough to criticize other historians by
name. He also sets up distinctions that enable historians to find the right balance in
their presentation. For example, he distinguishes between just providing information
about events and the inner meaning of history, and he points out that some histori-
ans covered historical events over a very broad range of times and locations while
others restricted themselves to their own time and city. He also mentions historians
who provided too little detail which implies that providing too much detail can also be
aproblem.

More importantly, he breaks with the traditional ways of writing history. His
description of how later historians wrote about particular dynasties and his own ap-
proach are telling.

When they turn to the description of a particular dynasty, they report the histor-
ical information parrot-like and take care to preserve it as it had been passed down to
them, whether imaginary or true. They do not turn to the beginning of the dynasty.
Nor do they tell why it unfurled its banner and was able to give prominence to its
emblem, or what caused it to come to a stop when it had reached its term. The stu-
dent, thus, has still to search for the beginnings of conditions and for (the principles
of) organization adopted by the various dynasties. He must himself inquire why the

49 Ibn Khaldun, The Mugaddimah, pp. 5-6
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various dynasties brought pressure to bear upon each other and why they succeeded
each other. He must search for a convincing explanation of the elements that made
for mutual separation or contact among the dynasties.°

It seems that it his great familiarity with many historical works and their short-
comings that allows him to suggest a new “paradigm,” as Thomas Kuhn would phraseit.
In Kuhn's terms, the Arab Muslim science of history was going through paradigm
crisis. There was a need, consequently, for a new paradigm to emerge in order to put
an end to the impasse.5! Ibn Khaldun's science of al-‘Umran al-Bashari was indeed
that new paradigm. As Ibn Khaldun himself points out, “This should be a model for
future historians to follow.”52 However, Ibn Khaldun’s new perspective on the sci-
ence of history did not create the enthusiasm among his contemporaries or those who
came after him that it should have. This is perhaps the most eloquent testimony to
the fact that Ibn Khaldun's new intellectual paradigm constituted a pioneering vision
centuries ahead of its time.

At the beginning of the twentieth century, however, Ibn Khaldun finally began
to be discovered. Many studies by Muslims of Ibn Khaldun have made their contribu-
tion to the social sciences of the twentieth century. Muslim intellectuals have also
pointed out the links between Ibn Khaldun’s analysis, concepts, and theories and
Western social sciences. The increasing interest in the Mugaddimah in both the Is-
lamic and Western worlds indicates that its vision is quite compatible with the spirit
of modern thought. For the minority of Muslim thinkers who claim that Islam is not
fit to adapt itself skillfully to the twentieth century, there is a lesson to be learned
from this interest. As this writer has pointed out, Ibn Khaldun's thought has its roots
in Islamic culture. This fact even led to some criticism such as by Gibb along with
Mahdi's surprise at Ibn Khaldun establishing his philosophy of history on traditional
Islamic intellectual foundations. This indicates that Islamically inspired methods and
perspectives can succeed in modern times, and an unbiased understanding of this is
required.

c) Ibn Khaldun’s Personality Traits

In examining Ibn Khaldun’s personality traits, I will be looking for those traits
said by modern psychology to be correlated with creativity, no matter how many
shortcomings there might be in the creativity studies. It is clear that they will still be
helpful in gaining more understanding of Ibn Khaldun’s creativity.

An important trait is working hard. Creators come from among individuals who
continuously work hard. As for Ibn Khaldun, it is known that he wrote the entire
voluminous Book of al-‘Ibar in a period of about four years.>3 It is certainly a short

50 Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 5-6.

51 T. Kuhn, The Structure of the Scientific Revolutions, University of Chicago Press, Chicago 1969.
52 Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 30.

53 Ibn Khaldun, The Mugaddimah:(in Arabic), p. 80.
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period for such thoughtful work. More surprising is that, as Ibn Khaldun himself in-
forms us, writing the Mugaddimah took five months, “I completed the composition
and draft of this part, before revision and correction, in a period of five months ending
in the middle of 799 (November 1377).754 This represents a really remarkable achieve-
ment. It is likely that a more ordinary history book could not be written in half a
year. As for how Ibn Khaldun did it, perhaps he was assisted by the fact that he
resided in Qal’at Bani Salama (in Algeria) where he was able to work alone and in
tranquillity. Another trait correlated with creativity is middle age, especially around
the age forty-five.®5> As mentioned before, Ibn Khaldun wrote the Mugaddimah and
the remaining parts of the Book of al-‘Ibar around the age of forty-five.5¢

The willingness and ability to combine information from several disciplines or
“hybridize” it, as described by Pahre and Dogan, is another trait important to creativ-
ity. Ibn Khaldun was known to have encyclopedic knowledge or knowledge of a
number of disciplines. Ibn Khaldun was well-informed in most of the prevailing
branches of knowledge known then in the East and the West of the Arab Muslim
world. His knowledge at least in three areas: the science of history, the science of al-
figh (jurisprudence) and al-Umran al-Bashari was even wider and deeper. Regarding
the ability to hybridize knowledge, surely Ibn Khaldun’s encyclopedic knowledge
enabled him to move easily from his specialization in history to domains beyond his-
tory’s frontiers like philosophy, education, al-figh, poetry, and so on increasing his
chances of becoming creative.

Another trait of successful creative individuals, one discussed by the psychologist
Gruber, is that they obtain the support they need such as religious support. There is
no doubt that Ibn Khaldun had a strong religious belief, and that it was his Islamic
faith that supported him. That this was so is clear from statements he makes in the
Muqaddimahitself. Throughout he refers to Qur’anic verses like: “God guides with
His light whom he wills,”57 “He gave everything its natural characteristics and then
guided it.”>8 He also uses sentences where God's name is mentioned such as: “God
gives success and support,”59 and “...God knows better.”%° He also found Qur’anic
texts that substantiated and proved his own observations especially his theory on the
decline of civilizations. He basically attributed their decline to luxury (al-taraf) due
to the negative impact it had on society and on individuals.

When elegance in (domestic) economy has reached the limit, it is followed by
subservience to desires. From all those customs, the human soul receives a multiple
stamp that undermines its religion and worldly well-being. It cannot preserve its

54 Ibn Khaldun, The Mugaddimah:, p. 459.

55 Gardner, Art, Mind, and Brain, p. 354.

56 Ibn Khaldun, The Mugaddimah:(in Arabic), p. 78.

57 The Quran 24/35 cited in Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 42.

58 The Quran 20/50-52 cited in Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 42.
59 1bn Khaldun, The Mugaddimah, p. 43.

60 IbnKhaldun, The Mugaddimah, p. 57.
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religion, because it has now been firmly stamped by customs that are difficult to dis-
card (It cannot preserve its worldly (well-being), because the customs (of luxury)
demand a great many things and (entail) many requirements for which (a man’s)
income is not sufficient).”61

To further explain how luxury brings on decline he says:

Immorality, wrong doing, insincerity and trickery, for the purposes of making a
living in a proper or an improper manner, increase among them . . . People are now
devoted to lying, gambling, cheating, fraud, theft, perjury and usury. Because of the
many desires and pleasures resulting from luxury, they are found to know every-
thing about the ways and means of immorality, they talk openly about it and its
causes and give up all restraint in discussing it, even among relatives and close fe-
male relations where the Bedouin attitude requires modesty (and avoidance of) ob-
scenities.?

In other words, luxury can make immorality possible, while maintaining luxury
can lead to illegitimate methods of gaining wealth. According to Ibn Khaldun, a civ-
ilization in which the behaviors he mentions are on the increase will fall. A verse
from the Quran seems to support his view. “If this (situation) spreads in a town or a
nation, God permits it to be ruined and destroyed. This is the meaning of the word of
God. When we want to destroy a village, we order those of its inhabitants who live
in luxury to act wickedly therein. Thus, the word becomes true for it, and we do
destroy it.”%3

A final way in which Ibn Khaldun's religious faith supported him was that he
attributed his success to inspiration from God as already mentioned in part three of
this paper. It is also true that he saw his efforts to research and read the works of
others as important. As he says, “It should be known that the discussion of this topic
is something new, extraordinary, and highly useful. Penetrating research has shown
the way to it.”64 Of course, if something is new, a researcher is not going to find that
others have already written about it. Thus, inspiration from God will come as a wel-
come blessing.

To end, mention should be made of a modern pyschoanalytical concept that ap-
pears to correspond to what Ibn Khaldun referred to as divine inspiration. This is the
concept of the unconscious or that part of the psyche people are unaware of but infer
to be there. Researchers studying the phenomenon of what they call “creative prob-
lem solving” find the concept of the unconscious a useful one.®5 It was the German
physicist and physiologist, Helmotz Hermann who first spoke about the role of the
unconscious during creative problem solving. He identified three phases in the problem

61 IbnKhaldun, The Mugaddimah, pp. 285-86.

62 Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 286.

63 The Quran 17/16-17 cited in Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 287.
64 Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 39.

65 Hunt, Universe Within, p. 297.
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solving process. Some time later two scientists, Henri Poincarré and Graham Wal-
las, added a fourth phase. The four phases are: (1) the saturation phase where re-
searchers, for example, begin and become fully involved in a research project until
they stop because they realize that they have met a problem which prevents them
from progressing with their work, (2) the incubation phase where the researchers
relax and recuperate without making any conscious effort to study or go over the
problem they are having, (3) the illumination phase where suddenly and unexpect-
edly the solution to the problem or a discovery, depending on circumstances, emerg-
es, and®® (4) the verification phase where the researchers attempt to check the va-
lidity or credibility of their new and creative solution or discovery.¢”

These four phases of what can be called a creativity process are generally accept-
ed among scientists. It is true, however, that not much is understood about the incu-
bation and illumination phases where no conscious effort is made and yet suddenly a
solution is found. The ancient Greeks attributed such sudden discoveries to meta-
physical forces or in other words to divine inspiration.®8 Although, the same inability
to understand remains today, modern scientists turn to the concept of the unconscious
to explain what happens. The other two phases, the saturation and verification phas-
es, where conscious work is done are better understood.

Using these four phases ought to help us to understand how it was possible for
Ibn Khaldun to write his Mugaddimah in just five months keeping in mind that just
writing it out by hand might have taken more than two months. What seems likely
is that Ibn Khaldun had already become concerned with the issues involved before
residing in Qal'at Bani Salama. This is also likely since he wrote the other parts of his
Book of al-‘Ibarbefore he wrote his Mugaddimah.®9 In those other parts he present-
ed the shortcomings of the other history books he was acquainted with and wrote an
enormous number of pages dealing both with the history of the Arabs and the peo-
ples they had come in contact with. Thus, it is possible that before turning to his
most creative work, the work in the Mugaddimah , he had gone through the four
phases mentioned above or something like them. Perhaps his concern with discover-
ing the inner meaning (Batin) of history had begun during the writing of the more
typical historical volumes of the Book of al-‘Ibar enabling him to enter the first or
saturation phase. Assuming that he was initially unable to work out his new vision
of history, he could have then gone into the second or incubation phase. In this phase
in order to give himself a break away from whatever specific problems had occurred,
perhaps he dealt with other aspects he felt more sure about while his unconscious
mind worked on the problems. As for the discovery of the science of al-Umran al-
Bashari, it was bound to have taken place in the third or illumination phase. Ibn

66 Hunt, Universe Within, pp. 296-97.

67 Encyclopedia of Psychology, The Dushkin Publishing Group, Inc., Guilford, Connecticut, U.S.A. 1973,
p.61.

68 Hunt, Universe Within, pp. 296-97.

69 Ibn Khaldun, The Mugaddimah: (in Arabic), p. 79.
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Khaldun was very astonished and surprised by his own new discovery. He also rec-
ognized that it was especially significant. These are signs that illumination was in-
volved. Of course, it is not known whether Ibn Khaldun actually went through the
three phases mentioned so far. The fact that he wrote his Mugaddimahlast does
make it possible, though.

As for the fourth or the verification phase, given the methodology that Ibn Khal-
dun writes about that he called the law of al-Mutabaga, he would have been able to
do the checking of his own ideas that is involved in this phase by using this method-
ology himself. His own words (below) give a good idea of his law of al-Mutabaga:

He (the historian) further needs a comprehensive knowledge of present condi-
tions in all these respects. He must compare similarities or differences between
present and past conditions. He must know the causes of the similarities in certain
cases and of the differences in others. He must be aware of the different origins and
beginnings of dynasties and religious groups, as well as of the reasons and incentives
that brought them into being and the circumstances and history of the persons who
supported them. His goal must be to have complete knowledge of the reasons for
every happening and to be acquainted with the origin of every event. Then, he must
check transmitted information with the basic principles he knows. If it fulfills their
requirements, it is sound. Otherwise, the historian must consider it as spurious and
dispense with it.7°

Allin all, it seems very possible that Ibn Khaldun's creative work was accom-
plished within the framework of the sort of creative problem solving process just
described. What is unclear about this process is exactly how the illumination that
occurs and produces the original ideas that make some people famous does-occur.
When creative individuals are asked about how they made their discovery or pro-
duced their creations they offer the following sort of answer: “I don’t know, it just
came to me.” Other familiar expressions are “it just dawned on me,” or “I just real-
ized it.”71

Sigmund Freud would claim that it is due to the workings of the unconscious
mind. Others would emphasize “the Invisible Hand” of God or divine inspiration di-
rectly influencing the conscious mind or perhaps working through the unconscious
mind. Ibn Khaldun himself attributed his discoveries to divine inspiration as do many
other famous thinkers and scientists.

70 Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 24.
71 Ibn Khaldun, The Mugaddimah, p. 24.
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OZET

ibn Haldun'un Oncii Sesyal Diisiincesinin Sekillenmesinde Sahsiyet
Ozellikleri ve Sosyal Cevrenin Pay1

Bu makale Ibn Haldun'un “begeri umran ilmi”nin esaslanni ortaya koydugu Mukad-
dimeisimli yaratici ve 6ncli calismasinin yazinunda onu etkileyen faktorleri incelemekte-
dir Makale bes kisimdan olugmaktadir. Birinci kisimda yaraticiligin arkasindaki faktérlerin
belirlenmesi problemi ele alinmaktadr. ikinci kisimda, psikologlann yaraticihga gétiiren
sahsiyet dzellikleri hakkinda yaptiklan son aragtirmalar degerlendirilmektedir. Ugtincti k-
simda, {bn Haldun'un ¢alismas incelenerek onun neden yaratici kabul edilmesi gerektigi
hususu tizerinde durulmaktadir. Dérdiincti kisimda da, dahili sahsiyet 6zelliklerd ile harici
sosyal faktorler arasindaki etkilesimin yaraticihg daha iyi agiklayacag savunulmaktadir
Son béliimde ise ibn Haldun'un yazdiklarnina dayanilarak onu etkileyen sosyal ¢evrenin
ve sahsi dzelliklerin bir resmi ¢izilip analiz edilmektedir. Aynca, ibn Haldunun kullan-
mus olabilecegi yaratici problem ¢ézme siireci de tartisgimaktadir.
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Ingiltere’de Hilafet Tartismalari, 1873-1909

Azmi Ozcan*

Debates about the Caliphate in England, 1873-1909

This paper analyzes the debates by intellectuals in England about the Otto-
man Caliphate which had some influence over British foreign policy. The is-
sue in these debates revolved around whether supporting the Ottoman Caliph-
ate was in Britian’s interest or not. In this conjecture, questioning the Ottoman
Sultan-Caliph's claim meant attempting to weaken Ottoman authority over
the muslims. This would mean on the part of the British to search for an alter-
native leader to back, preferably one from the Qureysh tribe who could reli-
ably claim the Caliphate. Alternatively backing the Ottomans seemed right to
prevent Russian expansion, gain the sympathy of the Indians, and the Ot-
tomans themselves. Weakening the Ottoman State appeared to be a useful
strategy when supporting the Russians or fearing the strength of the Otto-
mans. This paper concludes that the British attitude was inconsistent and it
was rather a policy of expediency and opportunism.

ingiltere nin uluslararasi siyaset a¢isindan halifelik kurumunun énemini farket-
mesi XVIIL yiizyilin sonlarina rastlamaktadir. Bu tarihlerde Hindistan’daki ha-
kimiyetini tesis etme asamasinda olan ingiltere, Hindistan miisliimanlarinin Osmanh
sultan-halifesine kars: hiirmet ve baghlik duygulan i¢erisinde olduklanni gdriince bu
gercegin kendilerine siyaseten faydah olabilecegini diisiinmusler ve zaman zaman
kendilerine kars: duran misliimanlarin direnigini kirabilmek i¢in halifenin ntifuzun-
dan faydalanmak yoluna gitmislerdir. Bu alanda goze ¢arpan ilk hadise Hindistan'in
giineyindeki Meysur Sultanlig1 ile ingiltere arasindaki miicadelelerde Osmanh padisa-
hinin konumudur. Kralligin basinda bulunan Tipu Sultan XVIII. ylizyiin sonlarina
dogru ingilizler'in hakimiyet kirma ¢abalarinda bir engel olarak belirince, Ingiltere
“misliimanlarin lideri” olarak niteledigi Osmanli Sultan: III. Selim’e (1789-1807)
miiracaat ederek I1I. Selim’in Tipu Sultan'a bir mektup yazmasim ve kendilerine karg:
savagmamay1 tavsiye etmesini istedi. Sultan III. Selim’in 1798"de Tipu Sultan’a

Dog. Dr. Azmi Ozcan, TDV Islam Aragtmalan Merkezi, Yakingag Tarihi.
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goénderdigi mektup belli Sl¢iide Ingiltere'nin isteklerini yansitmakta ve istenirse ara-
buluculuk yapabilecegini ifade etmekteydi.! Ingilizler'in bu tespiti hakikaten dogruy-
du; Zira ilerleyen yillarda Osmanl halifesinin niiffuzunun gittikge daha da artugim
migahede etmisler ve nihayet 1857'de Hindistan'da Ingiliz varligina karsi biiytik bir
ayaklanma bas gosterince yine Osmanl halifesinden yardim geregini hissetmiglerdi.
Nitekim Ingiltere'nin halifenin dostu oldugundan miisliimanlann halifenin dostuna
kargs1 savagmamasini tavsiye eden bir mektubun alelacele istanbul’dan Hindistan'a
gotiiriilerek her tarafa dagitildig: ve camilerde okutuldugu seklinde bilgiler de mev-
cuttur.? Ingiltere 1860’larda Orta Asya’da genislemekte olan Rus hakimiyetine karsi
da Osmanl: hilafetinin ntfuzundan faydalanmak istemistir. Orta Asya hanliklannin
Osmanh Halifesi'ne olan bagliliklarini degerlendirmek isteyen ingilizler bu hanlikla-
nn Istanbul ile olan baglannin gelismesini tesvik etmislerdir.3

Ancak 1870lerde ingilizler hilafet kurumunun miisliimanlar tizerinde var oldugu
kabul edilen dini-siyasi agirhginin sartlar degistigi zaman kendi aleyhlerine de kulla-
nilabilecegi endigesiyle, 6ncelikle ve dzellikle kendi sémiirgelerinde yasayan miislii-
manlar arasinda Osmanh hilafetinin niifuzunuyok etmeye yénelik tedbirler diisiin-
meye bagladilar. Bu durum Ingiltere’de ¢ok ydnlii bir “hilafet politikasi”na ihtiyac bu-
lundugu gercegini ortaya cikardi ve bdylece gelismelere gore takip edilebilecek bir
siyaset icin arayiglar bagladi. Osmanli-ingiliz iligskilerindeki geleneksel cercevenin
bozulmaya ve gittikce sogumaya bagladig bir zaman diliminde gériilen bu gelisme
hilafetin artik iki devlet arasindaki iligkilerde kullanilacak bir siyasi pazarlik un-
suru olmasini da beraberinde getirecekti.

Konuyu devlet nezdinde ilk defa giindeme getiren Kisiler arasinda ingiliz Digigleri
Bakanhg danigmani ve bir Arap dili-kiiltiirii uzmani olan, George Percy Badger
(1815-1888)“ gerek kisiligi gerekse zaman zaman degisen goriisleriyle, bir bakima
Ingiliz resmi tavnini anlamaya da yardima olmasi bakimindan, dikkat cekmektedir.
Badger, Ocak 1873'te s6z konusu ihtimaller, bunlara karsi izlenebilecek degisik
politikalar ile Osmanh hilafeti hakkinda Disigleri Bakanlig'na bir rapor hazirladi. Buna

1 Y. Hikmet Bayur, “Tipu Sultan ile Osmanh Padisahlarindan 1. Abdiilhamid ile III. Selim Arasindaki Mektup-
lasma”, Belleten, XLVII, 1948, s. 619-654; Syed Mahmud, The Khilafat and England, Patna 1922, s.
77.

2 Bagbakanhk Osmanlt Arsivi'nde bu bilginin karsihigmi bulmak miimkin olmadi . Ebul Kelam Azad, Khilafat
and Jaziratul-Arab (trns. Q. M. Abdul), Bombay 1920, s. 186; Salar Jung, “Europe Revisited” Nine-
teenth Century, Nov. 1887, s. 503. Osmanl Devleti'nin bu hadiseler sirasindaki tavr igin bk. Basbakan-
ltk Osmanli Arsivi (BOA); Irade Hariciye, 7750, 7802, 7984, 7903 (1274); A. Ozcan, “1857 Biiyitk Hind
Ayaklanmasi ve Osmanli Devleti”, L (I Islam Tetkikleri Dergisi, IX, Istanbul 1995, s. 269-280.

3 Ingiltere'nin hilafetten faydalanmak istedigi bir diger gelisme 1878'de gergeklesti. Bu tarihte gergin olan
Ingiliz-Afgan iliskilerinin ileride Hindistan’in giivenligini tehdit edebilecek olmas bir kisim Ingiliz diplomati
endigeye sevketmisti. BOylece Halife'den Afgan Emiri'ne Ingilizler'e diisman olmamasini tavsiye edecek bir
mektubun génderilmesinin faydali olacag: du§unulerek sultan II. Abdiilhamid’den yardim istendi ve Afga-
nistan’a bir Osmanl heyeti génderildi. D. E. Lee, “A Turkish Mission to Afghanistan”, Journal of Modern
History, X1, 1941; A. Ozcan, Pan-islamizm, Osmanli Devleti Hindistan mislitmanlart ve Ingiltere,
TDV Islam Arastlrmalan Merkezi Yaymi, Ankara 1997, s. 102-115.

4  Badgericin Bkz. G. Roper, “George Percy Badger”, Brismes, 11/2, 1984, s. 140-155; C. Kallek, “Badger,
George Percy”, TDV Islam Ansiklopedisi, IV, 418-418. Badger’in yirmi yllhk bir calisma sonucunda hazir-
ladig1 Arapca- Inglhzce Lexicon’u (London 1881) bu alanda kaynak olma 6zelligini hala korumaktadir.

50



Ingiltere'de Hilafet Tartismalar

gore Hz. Peygamber Arap oldugu i¢in hilafet bir Arap kurumudur, en meshur halife-
ler de Arap'tirlar. Ancak Osmanl sultanlan Asya'daki misliimanlar arasinda gergek
birer halife olarak taninmiglardir.

Eger Araplar da Osmanl sultanini aym: sekilde halife olarak tanirlarsa onun

islam alemindeki séhret ve niifuzu muazzam derecede artar. Bunun dogura-

ca@1 sonug Ingiltere’nin aleyhine olabilir. Bu yiizden ingiltere Araplar izerin-

deki Osmanli otoritesinin genislemesini énlemeye calismalidir.®

Badger'in bu raporundan bir kag ay sonra, (Agustos 1873'te) Ingiliz Disisleri Ba-
kanhg: islam alemindeki bittn temsilciliklerine bir yazi géndererek bulunduklari
yerlerdeki dini-siyasi durum hakkinda bir arastirma yapmalarini ve sonuglarin bil-
dirmelerini istemistir. Disisleri Bakan imzasini tagiyan yazidan artik ingiltere'nin bu
tiir gelismelere kayitsiz kalmayacagl anlagiimaktadir:

Doguda miisliimanlar arasinda yasanan ve bir bakima dinf karakterli olup,
siyasi uyanisi andiran gelismeler son zamanlarda dikkat cekmektedir. Dola-

yistyla bulundugunuz yerlerdeki miislimanlar arasinda buna benzer gézlem-
leriniz var ise en kisa zamanda rapor edilmesi®

ingiltere’yi bdyle bir sorugturma yapmaya gétiiren baska sebepler de vardi. Zira
s6z konusu zaman Kesiti gercekten de islam aleminde bir hareketliligin goriildugii,
bir baska deyisle sdmiirgelestirme ¢aligmalarinin devam ettigi Uzak Dogu ve Orta
Asya Islam topraklarinda Hollandallar ve Ruslar'a kars: direniglerin sergilendigi ve
bu direnigler sirasinda da gerek yardim, gerekse siginmak icin sik sik Osmanh sultan-
halifesine miiracaat edildigi bir dénemdir.

Ote yandan Hindistan'da, dzellikle Kinm Savagt’'ndan sonra, Osmanh sultanimn
halife olarak sayginlig artmis, bir cok camilerdeki cuma hutbelerinde onun adi zikre-
dilmeye baglanmsti. Hindistan miisliimanlarinca gittike daha bityiik bir baglilik gos-
terilmeye baglanilan halifenin ileride Ingiltere ile arasinin agilmas: durumunda, gelig-
melerin zararh olabilecegini diisiinen Ingiliz-Hindistan hitkiimeti ile Arabistan yari-
madasindaki mevcut Osmanl hakimiyetinin Hindistan'mn giivenligini tehdit edecegi-
ni tahmin eden Hindistan Bakanligi (India Office) da zaman zaman Disisleri Bakan-
higrm uyarmaktaydi.”

iste boylesine bir tecriibe ve bilgi birikimi bulunan ingiliz Disisleri Bakanhgi'na
son olarak, benzer endiseler tagiyan Hollandalilar'dan bir igbirligi teklifi geldi. Buna
gore, hilafet etrafinda gelismekte olan musliiman hareketliliginin nedeni Islam diin-
yasini birlige dogru gétiirmeyi hedefleyen bir olusumun varhg idi ve eger bir seyler
yapiimazsa gelismeler huristiyan devletler icin ¢ok ciddi sonuglar dogurabilirdi.®

5  “Memo Respecting Turkey and Russia in Their Relations With Arabia and Central Asia”, 26 January 1873,
Public Record Office, Foreign Office (FO), 424/32. Badger bundan bir kag yil sonra farkl geyleri savunacak
ve Osmanli hilafetinin mesrulugunu iddia edecektir. Bu degisikligin, gergekte bir kanaat degisikligi mi yoksa
siyaset degisikligi mioldugu stiphesiz tartisiimaya agiktir.

6 FO881/2621, “Correspondence Respecting the Religious and Political Revival Among Mussulmans 1873-
1874

7 A.Ozcan, Pan-islamizm..., s. 24-32; Bk. Lytton Papers, E. 218/231 India Office Library and Records
(IOR). Osmanlilar da bunu farketmiglerdi. BOA. Yildiz Esas Evraki (YEE), 18-553/594-93-38.

8 Memorandom, Count Bylant’dan Granville'e, 9 Agustos 1873, FO 881/2621.
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Ingiliz Disigleri Bakanhgr nin ilgili temsilciliklerinden istedigi arastirma sonucu ola-
rak Islam diinyasinin muhtelif bélgelerinden yirmi dokuz rapor Londra’ya ulasti.
Bunlardan yirmi tanesi Osmanli topraklarnnda gérev yapan konsoloslara aitti. Gelen
bilgiler, bélgelere gore farkli ve oldukea geligkili olmakla birlikte, netice itibariyle her-
hangi tegkilath bir hareketin varliginin tespit edilemedigi, fakat gelisen haberlesme
ve ulagim imkanlarina paralel olarak muislimanlann birbirlerinin durumuna daha yakin-
danvakif olduklarn ve karsilikli etkilesim imkanlarinin arttigl, keza hacca gidip ge-
lenlerin sayisinda bir fazlahk bulundugu gibi genel gozlemlerdi. Stiphesiz bu tiir gelis-
melerin dikkatle izlenmesinde fayda bulundugu da belirtiliyor fakat o an icin ciddi bir
tehlike hissedilmiyordu. Bu tiir bilgilerden sonra Ingilizler Hollandalilar'in endiseleri-
nin abartil oldugu kanaatine varmakla birlikte, artik bir hareketliligin mevcudiyetinin
farkindaydilar.®

[Yeni] Geligmeler arasinda ingiltere icin cok énemli olan ve ingiltere'yi hilafet
konusunda hassas olmaya gétiiren asil sebep, dncelikle bu kurumun ingiliz-
Osmanl iligkilerinin durumuna goére, Hindistan'da uyandiracag tesir ve
keza Ingilizler’in Hindistan giivenligi icin dnem arzeden bazi Arap toprak-
larinin denetimini elde etmek istemeleridir. Bu climleden, Osmanlilar'in Arap
Yanmadasi’'ndaki hakimiyetlerini saglamlastirmak i¢in Yemen ve Asir bdlge-
sine 1870'lerin baslarinda diizenledigi askeri harekatlar ingiliz-Hindistan
cikarlarn icin ileride zararh olabilecegi siiphelerini giindeme getirirken, 10
Osmanlilar'in bu tiir tedbirleri hilafete dayali megsru bir hak olarak deger-
lendirmeleri Ingilizler’in dikkatini ¢ekmisti. Osmanl Devleti’'nin Londra
Biiyiikelgisi Musurus Paga'ya gore, Padisah Peygamber’in halefi ve hilafet
unvaninin sahibi oldugu igin otoritesini biitlin Arap Yarimadasi'na samil kil-
masi onun tabii bir hakkiydi. 11

Bu ddnemde Ingiltere’de goriilen bir bagka gelisme de Osmanl Devleti'ne Karst
geleneksel siyasetin degismekte oldugudur. 1870'lerin basinda Almanya’nin birleg-
mesiyle Avrupa’da gii¢ dengesinin ve miinferit emellerin degismesi, Avrupa dev-
letlerinin Osmanl Devleti’nin toprak blitinliigiinti korumak taahhtitlerinden (1856
Paris Antlasmasi) vazgecmeye bagladiklan ve aralarinda bir mutabakata varabilirler-
se paylagmanin miimkiin olabilecegi distincesine gétiirmiistii. Bu ciimleden, Kirm
Savagi'nda Rusya’ya karst Osmanh Devleti'ni desteklemekle hata yapildigini (1890’lar-
dabuna “yanlis ata oynamak” diyeceklerdi) diigtinen Ingilizler, 1870’lerin ortalann-
da Balkanlar’da yaganan bunalim ve bunu izleyen Osmanh-Rus Savasi (Doksaniig
Harbi) sirasmda, gerek Osmanhilardan, gerekse Hindistan miisliman kamuoyundan
gelen biitlin baskilara ragmen tarafsiz kalarak Rusya’ya kargi ¢itkmamuglardir. Ingil-
tere bununla yetinmeyip Hindistan ve Ortadogu ¢ikarlan i¢in énemli gérdiigii Kibnis

9 FO,881/2621.

10 Eliot'tan Granville’e 28 Aralik 1870, F O, 78/3186.

11 B. A. Manneh, Some Aspects of Ottoman Rule in Syria (Doktora tezi), Oxford Universitesi 1973,s. 300.
figingtir, Geng Tiirkler'in yonetimi sirasinda da Osmanh Devleti Ingilizler'e ayni gerekceyi one sitrecek ve
XV1. yiizyildan beri bu bélgeye hakim olan musliiman devlet olarak kendilerinin Arap Yarimadast' ndaki
kiiciik kabileleri hilafet altinda toplamaya haklart oldugunu soyleyecektir. Lowther'den Grey'e 22 August
1910, Arabian Boundaries, Primary Documents 1853-1957, Archive Editions, Buckinghamshire 1988,
S. 495-496.
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(1878) ve Muisir (1882) gibi Osmanl: topraklarin dogrudan kontrol etme siirecini de
baglatti.?

Buraya kadar anlatilanlann igiginda su neticeye varmak miimkiindiir: 1870’lerde
yasanan gelismeler ve Ingiltere’nin Osmanhlar'a kars: degismekte olan siyaseti, diger
taraftan da Ingiliz hakimiyeti alunda bulunan musliimanlar arasinda Osmanh hilafe-
tinin toplumlan harekete gegirebilecek derecede giiclii bir etken olarak ortaya cikmasi
ingiltere icin yeni bir Islam ve hilafet anlayisi ile yeni bir tavir gerektirecekti. Ni-
tekim ¢ok gecmeden bir kisim Ingiliz devlet adam, politikacilar, gazeteciler ve aydin-
lar bu giiciin mahiyet ve dayanaklanni sorgulamaya bagladilar. Buna katkida bulu-
nan bir diger gelisme de 1876’da Mesrutiyet ilan edildigi zaman Osmanl sultanimn
biitiin milsliimanlann halifesi oldugunun Osmanli Kanun-i Esasi'sinde belirtilmesidir.
Zira daha evvel miicerred olarak sézii edilen bu husus Kanun-i Esasi'yle birlikte artik
resmi bir iddia ve hak olarak ifadesini bulmustur ve bunun ne ihtiva ettigi, yani Os-
manh vatandaslan disindaki miisliimanlara yonelik nasil bir siyasi mesaj tagidig1 uy-
gulamada heniiz belli degildir. Béylece ¢ok gegmeden Ingiliz gazete ve dergilerinde
bu alanda yogun bir yazi trafigi ve tartisma baslad.

Tespit edilebildigi kadariyla basinda bu tartismay: baslatan kisi Liberal Parti’den
parlamento liyesi ve eski Bengal Vali Yardimcisi (1871-1874) Sir George Campbell’-
dir. Campbell’den sonra gazete ve dergi stitunlannda devam eden tartigmalar mustakil
kitapgiklarla da iyice kizigmustir. Campbell, Kanun-i Esasi’de yer alan s6z konusu ifa-
deden hareketle kaleme aldig1 bir yazisinda “Rus Can katolikler ile Ingiliz protestan-
lannin ne kadar lideriyse Osmanl Sultaru da miisliimanlann o kadar halifesidir” diye-
rek, boyle bir seyin kabul edilemeyecegini ifade etmistir.!®> Bundan bir kag giin sonra
diger bir eski Hindistan buirokrati olan George M. Birdwood (1832-1917) Times ga-
zetesinde Campbell'i desteklemis ve Osmanl hilafetinin uydurma bir temele dayandi-
gint iddia etmistir. 14 Birdwood'a gore, “Sultarun halifeligi gercek degildir ve bu haliyle
de Hindistan'daki ingiliz cikarlan acisindan bir tehdit olusturabilir. Bunu énlemek igin
oradaki miisliimanlara bu iddianin gayri mesru ve zindikhik oldugunu 6zellikle vur-
gulamamiz lazimdir”. Ancak Osmanl hilafetinin islamf acidan mesru olmadigin ispat
iddiasiyla yazildig: belirtilen bu yazinin devamu asil endisenin daha ziyade siyasi ol-
dugunu goéstermektedir. Zira burada séz konusu edilen sey Ingiltere’nin Hindistan’-
daki ctkarlandir ve bunu emniyete almak icin atilmas: gereken adim da Mekke Serifi'ni
hilafet makamina oturtmaktr. Yine Birdwood'a gore, Serif'in halifeligi tistlenmek icin
gereken sartlara sahip bulunmasl, yani onun Kureys soyundan gelmesi ve Mekke'nin

12 Salisbury 1877'de Lytton’a yazdig1 bir mektupta “Kanaatimce Osmant hanedanini destekleyerek Ingiliz
cikarlanim korumaya yonelik eski politika pek gerceki degildir. Yeni toprak diizenlemeler ile ¢ikarlanmizi
daha dogrudan korumanin zaman: gelmistir” demektedir. Lady G. Cecil, The Life of Robert Marguis of
Salisbury, 11, 1921, s. 130; Keza bk. Hansard Parliamentary Papers, 4th Series, XLV, V, 28-29, 19
January 1897.

13 ].W. Redhouse, A Vindication of the Ottoman Sultan’s Title of Caliph Showing its Antiquity, Valid-
ity and Universal Acceptance, London 1877, s. 1.

14 The Times, 12 Haziran 1877.
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emiri olmasi bir yana, bundan daha da énemlisi Hicaz'in, Hindistan yoluna ¢ok yakin
bulunmasi dolayisiyla Mekke serifini kontrol altina almanin daha kolay olacagidir.
Diger bir deyisle, eger serif halife olursa onu “tehdit etmek” zor olmayacakur. Keza
islam diinyasimin geri kalmasindan sorumlu olan bu hanedanin yikimasiyla miislii-
manlar arasinda bir canlanma ve diizelme de baglayacaktir. Birdwood, bir kag ay bo-
yunca gazete ve dergilerde 6ne stirdiigii bu tir fikirlerini 10 Ekim 1877 tarihli Times
gazetesinde tekrar 6zetlemistir:

Osmanli hilafeti gayri mesru olup Islami temeli bulunmamaktadir. Buna rag-

men diinya miisliimanlan arasinda kabul gérmesi ise, islam diinyasina ha-

kim olan cehaletten dolayidir. Osmanli sultani bu iddiasindan vazgecerek
unvani Mekke serifine iade etse, Sark meselesi hallolma yoluna girecektir. '

Fark edilecegi iizere, 1870’lerin sonlanna dogru Osmanl hilafetine kars: 6ne striilen
buna benzer reddiyeler, her ne kadar evvelemirde geri plandaki siyasi cikarlar saikiy-
le ortaya konulsa da, miisliiman kamuoyunu etkileyebilmek i¢in mesru esaslara da-
yandinimak istenmistir. Bu esaslan da genel olarak soyle siralamak miimkiindir:

1. Osmanhlar'in hilafet iddiasi yeni bir seydir.
2. Diinyadaki miisliitmanlann hepsi tarafindan tasdik edilmis bir durum degildir.

3. Yaygin olan, hadiste ifade edildigi tizere hilafet Kureys’e ait bir haktir ve Os-
manlilar, Kureys soyundan gelmemektedirler.

4. Osmanhlarin hilafeti sahiplenmeleri Islam hukukunda belirtildigi tizere secim
ve biatla degil, zorla ele ge¢irmekle veya tevartisle gergeklesmistir.

Diger taraftan Ingiltere’deki aydinlar ve yazarlar arasinda yine siyasi tavir farkh-
ig1 ve Osmanl Devleti'ne yaklagim itibariyle yukaridaki goriislere katiimayanlar da
mevcuttu. Dolayisiyla basinda ¢ikan s6z konusu reddiyelere tarihi ve Islami gerekge-
lerle cevaplar gelmekte gecikmedi. Bunlar arasinda 6zellikle iki isim dikkat cekmektedir:
James W. Redhouse ve George Percy Badger. Redhouse taninmus bir Tiirkolog olup
zaman zaman Ingiltere Digigleri Bakanh@'na Osmanh meseleleri hakkinda damgman-
ik yapan bir uzmandir.1® Badger ise, yukarnda da bahsedildigi Gizere, aym bakanhga
Arap meseleleri hakkinda danigsmanlik yapmaktadir; fakat Osmanl hilafetine dair
goriigleri bu sirada farklidir. Redhouse, 1877 nin Haziran ayinda piyasaya ¢ikardig:
on dokuz sayfalik bir kitapgcik ile Osmanl hilafetine saldiran Kisileri elestirerek onlan,
“gercekleri saptirmak, beyhude islerle ugrasmak ve siyaset bilmezlikle” itham etmig-
tir. Redhouse'a gore, bu saldinlann temelinde o siralar Balkanlar'da yasanan gelisme-
lerden dolay: Tiirkler aleyhinde olusturulan olumsuz havanin etkisi vardir. Halbukibu

15 Benzer gorisler i¢in bk. The Times, 25 Haziran, 9 Temmuz, 15 Ekim ve 18 Ekim 1877.

16 Osmanli Tiirk¢esi'nin en zengin sézIlugi kabul edilen Turkish-English Lexicor'un hazilayicisi olan Red-
house uzun yillar Osmanh biirokrasisinde de terciiman olarak ¢alismis ve Sultan Abdulmecid tarafindan
Nigan-1 Iftihar ile taltif edilmigtir. Genis bilgi icin bk. C. V. Findley, “Sir James W. Redhouse 1811-1892; The
Making of a Perfect Orientalist”, Journal of the American Oriental Society, s. 99, 1979. Redhouse’nin
Disislerine verdigi raporlar igin bk. FO 78/2889, PRO. Bunlardan bazilannin bir degerlendirmesi i¢in bk. K.
Karpat, “Redhouse’s Definition of Turkishness”, International Journal of Turkish Studies, Winter 1979-
80,1,120-128.
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olaylarla ilgili olarak Tiirkler'e atfedilen vahset 6rnekleri, tam aksine, yabanciajan-
lar ve altinla kandinlan Bulgarlar tarafindan islenmis olup hilafet meselesiyle hig-
bir ilgisi bulunmamaktadir. Hilafet meselesine gelince: Redhouse 6ne surilen itiraz
noktalarini ele alarak sistemli bir sekilde izah etmeye cahgmstir: Osmanldar'in hilafet
unvanmni kullanmalan yeni bir sey degildir. Zira aksini iddia edenler duymamus olsa-
lar bile, yiiz elli sene éncesinin Avrupa kaynaklan dahi Osmanl sultanlanndan halife
olarak bahsetmektedirler. Ayni sekilde bu unvan yeryuziindeki misliimanlann geneli
tarafindan da ¢ok uzun zamandan beri kabul gérmugtiir. Buna dair bizzat Ingiliz Dis-
isleri belgeleri yetetli delilleri ihtiva etmektedir. Hilafetin Kureys’e ait olmasi gerek-
tigi meselesine gelince: Osmanl Sultant Yavuz Selim 1517°de Misir't ve Hicaz'i ele
gecirince hilafet unvamni da tstlenmis ve Kureys soyundan gelen Mekke Serifi bu
durumu agik¢a kabullenmistir. Kaldi ki, Islam kaynaklarinda bu sart ve buna ait ol-
dugu sdylenen hadis ¢ok tartisilmig, mezhepler tarafindan farkh sekillerde anlagilmus-
tir. Fakat konu hakkindaki rivayetler gbzden gegirildiginde ortaya ¢ikan sonug sudur:
Hilafetin Kureys'e ait oldugu yolundaki hadis sahih degildir. Kureys sarti,
Peygamber’in éliimiinden sonra kangikliklan nlemek gayesiyle ortaya atil-

mustir. Nitekim bu kadar senedir islam hukukgularinin bu noktadan hareketle
Osmanl hilafetine bir itirazlar da gériillmemigtir. 17

Badger'in faaliyetleri ise daha da yogundur. Bu konuda hem Nineteenth Century
dergisinde uzun bir yazi yayimlamis hem de Times gazetesine aciklayici mektuplar
gondermistir. Nineteenth Century’de “ The Precedents and Usages Regulating the
Muslim Khalifate” baghgiyla ¢ikan yazi, son zamanlarda ¢ok tartisilan hilafet mese-
lesinde konunun hukuki temellerinin, miislumanlar da dahil, bir ¢ok Kisi tarafindan
yeterince bilinmedigini ve bu yiizden de yanls degerlendiriimeler yapildigimbelirte-
rek, énce hilafet kavraminin etimolojik tarihini ortaya koymaktadir. Daha sonra,
hilafet milessesesinin ge¢misi tizerinde durularak mezheplerin bu husustaki goriisleri
degerlendirilmektedir.

Badger'e gére de, Osmanl hilafetine karsi gikanlar daha ¢ok siyasi gerekgelere
dayanmaktadirlar ve Ingiltere’nin ¢ikarlan i¢in miisliimanian Osmanhlar’dan uzaklas-
tirmakistemektedirler. Ancak bu gerekge ile, yani Ingiltere ¢ikarlan agisindan bile,
iddia edildigi gibi bir tavir takinmak hatali olur. Zira bu durum Ingiltere'nin islam
politikastyla dogrudan ilgilidir ve bu husus ayn bir hassasiyet gerektirmektedir. Mekke
serifini dne stirenler onun padisahin onayt ile tayin edilen bir memur oldugunu ve
sadece kendi bolgesinde tesir sahibi bulundugunu unutmamahdirlar. Kald: ki bu me-
sele éncelikle miislimanian ilgilendiren bir husus olup, onlarnn da kanaati genelde su
sekildedir: “Islam alemi cogunlukla Osmanl sultanlanni halife olarak tanidiklarina
gore, Osmanlilar da bu makama diger herhangi bir aday kadar hak sahibidirler.” 3

Gériildiigii lizere bu agsamada Ingiltere’de iki farkh tavir ortaya ¢ikmugtir. Her iKisi-
nin de hareket noktasi dncelikle Ingiliz ¢ikarlarim korumak olup, ancak bunu temin

17 J. W Redhouse, A Vindication..., s. 1-19
18 Nineteenth Century, 11, 1877, s. 277; Badger ayrica Times siitunlarinda Birdwood ile tartismalara gir-
mistir. bk. 10, 15, 18 Ekim 1877, tarihli ntishalar.
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icin nasil bir yol izlenmesi gerekecegi ve Osmanl hilafetinin Ingiliz hakimiyeti altin-
da bulunan miislimanlar tizerindeki niifuzunun bu ¢ikarlan nasil etkileyecegi husu-
sunda farklh yaklasimlar benimsenmistir. Uzun vadede Osmanl hilafetini zararli bu-
lanlar daha rahat kontrol, hatta gerekirse tehdit edilebilecek konumda goérdukleri
Mekke serifini 6ne cikarmayi teklif ederlerken bu kanaatlerini Islam kaynaklarnindan
temellendirmeye calismislar, buna mukabil Ingiliz menfaatlerinin Osmani halifesi ile
dost olmakta olduguna inananlar ise aksini savunmuglardir. Stiphesiz yukandaki
farkli tavirlan benimseyenler bu sirada resmi bir sifat tagimadiklar i¢in gériisleri belli
dlctide sadece kendilerini bagliyor gibi gériinse de gerek daha 6nce devlet gbrevlerin-
de bulunmusg olmalan ve gerekse zaman zaman Digiglerine darugmanlik yapmalar in-
giltere’nin resmi politikasina da etki edebileceklerini ortaya koymaktadir.

Nitekim bu dénemde ingiliz resmi politikasinun bir degisim stireci i¢erisinde olmasi
yukandaki hararetli tartigmalarin ayni zamanda bu degisimi etkilemeye matufoldu-
gu hususunu giindeme getirmektedir. Basinda bu ¢esit tartismalar yapildig: sirada
1877-1878 Osmanli-Rus Savasi'nin devam etmesi ve bu savasin neticesinin Orta
Dogu, Asya ve Hindistan'daki ingiliz ¢ikarlanini derinden etkileyecek olmas ingilte-
re'nin Rus tehdidine karst Asya miisliimanlarinin destegini saglamak igin Osmanl
halifesiyle giiya iyi iliskiler igerisinde gériinmesini gerektiriyordu. Bununla birlikte
artik Arap hilafeti ve serif meselesinin de giindeme gelmis olmasl, Ingiltere agisindan
mutlaka tizerinde durulmasi gereken bir gergek olarak ortaya ¢ikmusti. Kisacasi Ingil-
tere resmen bir tavir ortaya koymuyor; fakat buitiin ihtimalleri hesaplayarak muhte-
lif gelismelere gore politika iiretebilecek bir rahatlik igerisinde olmak istiyordu. 19

Kisa bir siire sonra, Osmanhlar'in Doksan Ug Harbi'ni kaybetmelerini miiteakip,
kendi giivenligi icin Araplar’la yakinlagsma tesis etmek isteyen ingiltere’nin bu ya-
kinhga gonilli olarak hazir olan Mekke Serifi Hiiseyin ile gizlice irtibata gegtigi go-
rilmektedir. Bu iliskilerde aktif bir sekilde gdze ¢arpan kisi 1879'da Cidde’ye konso-
los olarak atanan James Zohrab'tir. Zohrab'in ilk tesebbiisti, 1879 Eyliil'iinde patlak
veren ingiliz- Afgan bunalimini Serif Hiseyin'in Afganhlar izerinde varoldugu farz
edilen manevi niifuzu ile ¢ozmek gayretidir. Ingiliz kaynaklarina gére bir sekilde ingi-
lizler'le irtibat kurmak isteyen Serif Hiiseyin de bu durumu vesile etmis ve her sartta
kendisine giivenilebilecegini belirterek Afganhlar’la olan sikintilarda Ingiltere’ye yar-
dime1 olmaya hazir bulundugunu iletmigtir. Serif, Ingilizler hakkindaki iyi duygulanni
da izhar etmis ve Osmanh padisahi hakkindaki diistincelerini aciklamustir. Buna gore:

Osmanli sultan: artik bir halife olarak gereken saygt ve baghiliga sahip degil.
insanlar, kendisine bagl bir memurun [seyhiilislamin] fetvasiyla hal’ edile-

bilen birisine neden saygi duyup itaat edeceklerini soruyorlar. Keza ayni ge-
rekceyle onun, Peygamber’in temsilcisi olduguna da inanmak istemiyorlar.2°

19 Foreign Department, secret (FD, sec.) March 1878, no. 202-207, National Archives of India (NAI).
1880 lerdeki Peyk-i Islam hadisesinde de Ingiltere benzer tavir takinmustir. Bu gazetenin Osmanli sultanin-
dan Islam'in, dolaysstyla Hindistan miisliimanlarinn halifesi olarak bahsetmest sert tepkilere neden olmus
ve ingiliz-Hindistan Hitkiimeti, Hindistan gazetelerinden bunu reddetmelerini istemis, buna razi olmayan
gazeteler ise hitkiimeti kizdirmusti. FD Sec. March 1881, 45-90; FD Sec. Aug 1881, 146-162, NAL

20 Zohrab’dan Salisbury'ye, 8 Aralik 1879, FO 78/2988, PRO.
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Gelismeleri Londra’ya ileten Zohrab'a gore Serif’in teklifi kabul edilmeliydi; ¢in-
kil onun yerytziindeki miislimanlar izerinde ¢ok biiylik tesiri vardi. Halbuki Os-
manl sultan halife sifati tasimasina ragmen sadece bir siyasi liderdi ve etkisi de tartigtlabi-
lirdi. Kaldi ki Serif'e her zaman givenmek mimkindii.2! Bu durumda, artik ingilte-
re Osmanl: Devleti ile iliskilerini soguttuktan sonra miisliimanlar {izerinde niifuzunu
genisletmeye yarayacak bu kozu degerlendirmeli ve bir an 6nce Serif Hiiseyin ve Hi-
caz Uzerindeki kontrolinii tesis ederek Islam alemini yénlendirme imkan elde etme-
liydi.?? Zohrab Ocak 1881'de de kendisine bilgi getirdigini séyledigi bir Arap’in su
ifadelerini aktararak goriiglerini desteklemek istiyordu:

Osmanh sultaninin iki zayif noktasi vardir: 1. Tahti, 2. Halife unvani. Birin-
cisi su anda givenlidir; fakat ikincisi dyle degildir ve eger Ingiliz gazeteleri
yogun bir sekilde bunun tizerinde dururlarsa sultan telasa diigecektir. Suriye,
Yemen ve Nejd, Osmanlilar’a karsi ayaklandiklan zaman Araplar'in bir Arap
halife ihdas edeceklerine stiphe yoktur.23

Londra bu agsamada heniiz kesin kararini ortaya koymad:. Fakat 6yle anlagihiyor
ki Zohrab'n raporlanndan ve Serif Hiiseyin'in ingilizler'e karsi besledigini ifade ettigi
dostane duygularindan Istanbul'daki ingiltere Biiyiikelcisi Layard da etkilenmisti.
Bununla birlikte Layard, Ingiltere’nin Osmanh Devleti'nden hala vazgegmemesi ge-
rektigine inandig icin Serif Hiiseyin'le olan iligkilerde ¢ok dikkatli olunmasini istiyor
ve Sultan II. Abdiilhamid’in kesinlikle siiphelendirilmemesi gerektigini 6zellikle belir-
tiyordu. Eger Sultan her hangi bir seyden rahatsiz olursa Serif Hiiseyin'i hemen vazi-
feden alabilirdi.24 Dahasi, “Sultan bizim Serif Hiiseyin’le bu sekilde gizli iliskiler ie-
risine girip bir halife olarak kendisinin [padisahin] otoritesini zayiflatmaya ¢alistigi-
mizdan sliphelenirse, suna eminim ki, elindeki her tiirlii vasitayla bunun hesabini
sormaya ¢aligacaktir, "5

Boylesine hassas bir dengede Layard’in nihai kanaati gayet net idi: Serifile bu
tir gizli ve riskli iligkiler devam ettirilecekse bunun Osmanh Devleti ve Padisah’tan
vazgegmek oldugu bilinmeli ve ona gore karar verilmeliydi.2®

Ingiltere, gorildigti izere, son derece 6nemli bir tercih agsamasinda iken (Mart
1880) Serif Hiiseyin bir Afganli tarafindan 6ldiriildi. Tabiatiyla bu beklenmedik ge-
lisme biitiin siyasi hesaplan o an i¢in sona erdirdi. Ancak Ingilizler Serif'in éldiiriilme-
sinden epeyce rahatsiz olmusglardi. Bunun icin bir yandan Osmanlilar’t suglarlarken,
diger taraftan Hiiseyin’in yerine emir olmasi muhtemel bulunan kardesi Avnurrefik’'in

21 FO 78/3131. Zohrab'dan Salisbury'ye, 9 Jan 1880. FD Sec. May 1880, no 128. NAI

22 S.T. Buzpinar, “The Hijaz, Abdulhamid iI, and Amir Hussein’s Secret Dealings with the British, 1877-
1880", Middle Eastern Studies, 31/1 January 1995, s. 114.

23 Goschen'den Granville’e, 6 Ocak 1881 L/PS/3/2341/ 146, india Office Library and Records (IOR).

24 FD, Sec. May. 1880, No 146, 172, NAL

25 Layard Papers, 39132/82, British Museum.

26 Layard'dan Salisbury’e, 9 Subat 1880 IOR L/PS/3/161. Layard Papers, 3913/ F 16, 11 Subat 1880.
Layard'in tercihi hala Osmanli Sultani’'ndan yanayds; zira o Islam aleminde Serif’ten ¢ok daha fazla etki-
liydi ve kendisi Ingiltere’nin masliimanlara yonelik tasarladig) herhangi bir seyi Padisah’a yaptirabilecegini
digtinmekteydi. Layard Papers 39130/ F14 Layard'dan Lytton'a 14 Haziran 1877, BM.
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de kendilerine yakin olabilecegi diisiincesiyle bir beklenti icerisine girdiler.?” Ancak
bu olmadi ve Sultan II. Abdiillhamid, ingilizler'in muhalefetine ragmen, bir bagka
stilaleden gelen Abdulmuttalib'i emirlige tayin etti. Abdulmuttalib’in emirlige geti-
rilmesi Ingilizleri bir an igin telaglandirdi. Ciinkii Zohrab daha énce Londra'ya yazdig)
yazilannda Abdulmuttalib’in hiristiyan diismam mutaassip bir kisi oldugunu belirtmis
ve eger emirlige o tayin edilirse ‘Hicaz'da kan gévdeyi gétiirecek’ diye ciddi uyarlar-
da bulunmustu. Bu ifadelerden rahatsizlik duyan ingilizler,?® onun tayin edil-
memesi igin girisimlerde bulunmuglard:. Fakat bu cabalan neticesiz kalinca, cok geg-
meden bu defa onun gérevden alinmast i¢in Istanbul’da calismalara bagladilar.?® Ge-
lismelerden en ¢ok rahatsiz olan Zohrab, Abdulmuttalib gérevde kaldig stirece Ingiliz
menfaatlerinin ne kadar ¢ok zarar gérecegini Londra’ya rapor ediyor ve onun gorev-
den bir an énce uzaklastiriimasi igin Osmanli Devleti'ne bask: yapilimasini istiyordu.
Zohrab’a gore hakimiyeti altinda altrmis milyon musliiman bulunan ingiltere, emirlik
gibi diinya miisliimanlan igin son derece nemli olan bir makama kimin tayin edile-
cegi hakkinda en az on alti milyon miisliiman vatandas: bulunan Sultan kadar, s6z
sahibi olmaliydi.3©

Sultan Il Abdiilhamid'i, Abdulmuttalib’in gdrevden ainmasi konusunda ikna ede-
meyen ingilizler, bu defa onun yaginin oldukga fazla olmasi dolayisiyla yakinda dle-
cegi beklentisi igerisinde yerine gececek kisi hakkinda garanti almak istediler. Ingiliz-
ler eski emir Serif Hiiseyin'in ailesinden birisinin tayin edilmesini istiyorlardi. Ingiliz-
ler'in Mekke emirligi ile bu derece ilgilenmeleri istanbul’'da siipheyle kargilanmasina
ragmen, Sultan 1. Abdiilhamid Hicaz'daki teamiil geregi, Abdulmuttalib’ten sonra
zaten Avnurrefik Paga’min onun yerine gececegini bildirdi.>! Nitekim ¢ok kisa bir
siire sonra, Emir Abdulmuttalib’in, 6liimii beklenmeden, gérevden alinmasiyla (Ey-
liil 1882) butayin gerceklesecekti. Ancak Abdulmuttalib’in gérevden alinma sebebi in-
gilizler'insrarlan olmayip Hicaz'daki Osmanh yénetimi aleyhine bir isyan hazirlama
cabalarini gdsteren yazari mechul mektuplann ele gecirilmesiydi. Onun yerine ta-
yin edilen Avnurrefik Pasa Sultan’in ingilizler'den duydugu siipheleri bildigi icin, in-
gilizler'le aciktan iligkilerden kaginmay: tercih etti ve bunu da Ingilizler’e bildirdi.2

ingiltere'de goriilen alternatif egilimler arasinda Arap hilafeti veya gerif agirhkl
politikanin 1srarh savunucular arasina 1880’lerden itibaren {inlii bir isim daha ka-
tildi: Wilfrid Scaven Blunt (1840-1920). Varlikli ve aristokrat bir aileye mensup olan
Blunt 1859'dan itibaren ingiltere Disisleri Bakanlig'nda diplomat olarak ¢cahgmaya
baglarrus, 1868'de istifa ettikten sonra da Ortadogu ve Arap politikasina ilgi duyarak

27 FD, Sec. May 1880, No 165, 168, NAL

28 Zohrab'dan tel. 15 Mart 1880, L/PS/3/218; Zohrab’dan Salisbury’e, 17 Mart 1880. FO 78/3131.

29 FD, Sec.June 1880 NO.441; FD. Sec. Marc 1881 no. 267, NAL

30 FD. Sec. March 81 No.129, NA/

31 L/PS/3/234, JOR. Layard'dan Salisbury'e, 24 Mart 1880, Jan 1882, No 3, NAZ R. L. Shukla, India Britain
and the Turkish Empire, People’s Publishing House, New Delhi 1973, s. 206-207.

32 $.T.Buzpmar, Abdilhamid Il, Islam and the Arabs: The Cases of Syria and the Hijaz (1878-1882),
(Doktora tezi) Manchester Universitesi, 1991, s. 304.
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bolgeye yaptigi seyahatler ile bu ilgisini gliclendirmis, ¢ok gecmeden de Arap bagim-
sizhik hareketinin en siddetli destekgilerinden birisi haline gelmigti. Daha énce Ingiliz
siyasi ¢evrelerinde Osmanh destekgisi olarak tanimirken, 1878’den itibaren Osmanh
Devleti'nden {imidini keserek Araplar’s Osmanl yonetiminden ayirmak i¢in planlar
ortaya atan Blunt'in ilk girigimi, Suriye ve Misir'in bagimsizhgini ilan ederek Osmank
Devleti'ne kars: birlesmelerini dngdérmekteydi. Planin bu tarihte gorugtugii Disisleri
Bakani Salisbury’ye anlatmug, fakat makul bulunmarust1.3® Blunt 1879°da bu defa
ingiltere himayesinde bir Arap devleti fikriyle ortaya cikarak, kurulacak devletin Hin-
distan hiikiimetine baglanmasini teklif etmis ve Hindistan Genel Valisi Lytton'un da
destegini almugti.>* Fakat bir mtiddet sonra Lytton'un gérevden aynlmasiyla bu giri-
sim de sonugsuz kalmist1. 1880'de Gladstone hiikiimetinin iktidara gelmesiyle bu
konuda tekrar timitlenen Blunt, Gladston’dan bir randevu alarak diisincelerini ona
anlatmak firsat: buldu. Blunt, aymn zamanda etkili Ingiliz dergilerinden olan Fort-
nightly Review ve Spectator'da makaleler yazarak diisiinceleri ile ilgili olarak ka-
muoyu destegi almaya ¢alist1.>® Bu siralarda Blunt'un Arap bagimsizligi planlanna
yeni ve giiglii bir unsur daha katilmgt: hilafet. Kendi ifadesine gére, Osmanli yone-
timine karsi oldugu igin “hilafet meselesinin tarihi ve modern cephesini” 6grendikten
sonra bu kurumun diisiindiigii Arap reformu icin ne kadar énemli oldugunu anla-
mist:. 36

Béylece dikkatini hilafet tizerine ydnelten Blunt, derhal bir aragtirma yaparak
Temmuz 1880'de ingiliz Disisleri Bakanligi'na bir rapor hazirladi. The Position of The
Ottoman Sultans Towards Islam baslikl rapora gore eger Osmanh Devleti ¢okerse
hilafetin durumunun ne olacagt hakkinda Asya ve Arabistan miislimanlar arasinda
cok yogun bir endige ve tartisma mevcuttu. Zira Osmanh hilafetine duyulan gtiven o
kadar sarsiimist: ki artik herkes Osmanhlar'in hilafet iddialarim bile sorgulamaya
baglamustr.3”7 Osmanl sultanlarmin halifeligi tic temele dayanmaktadir. Bunlar aday
gasterilme, secilme ve mukaddes beldeler ile Hicaz'a hakim olma. Ancak bu ¢
temel de saglam degildir. Aday gosterilme hususu yani Yavuz Sultan Selim’in son

33 W.S. Blunt, Secret History of the English Occupation of Egypt, London 1895, 5. 28-29.

34 Lytton Hindistan'a gok yakin olan Arabistan Yanmadast'nda giiclenen Osmanl: varligun sartlar gerektir-
diginde Hindistan i¢in biiyiik bir tehdit olugturabileceginden endise ediyor ve bir taraftan bunun 6nlenmesini
teklif ederken diger taraftan da Araplar't Osmanli Devleti'nden sogutarak ayni zamanda Ingiltere'nin Orta
Asya’daki niifuzunu genigletebilecegini dilgiiniiyordu. Esasen Doksan Ug Harbi sirasinda Ingiltere'nin Os-~
mantlar'a yardim etmesi gerektigini savunurken one stirdigii iddialardan birisi de Avrupa’daki topraklann
kaybeden Osmanhilar'in bunu tazmin i¢in Arap topraklarina yonelecekleri ve bunun da, yukanda ifade
edildigi gibi, Ingiltere icin tehlikeli olacagidir. Lytton'dan Salisbury'e, 9 Temmuz 1877, Lytton Papers, E.218/
9, 11, IOR. Lytton ayn dilgiincelerle Blunt vasitastyla Necd emirine hediyeler ve bir top gdndermek istemigtir.
Elizabeth Longford, A Pilgrimage of Passion: The Life of Wilfrid Scaven Blunt, Granada Publishing,
London 1979, s. 153-154.

35 Blunt'in, hilafetin Araplara intikal ettirilmesine yénelik digtincelerini ifade ettigi bu yazilan Louis Sabuncu
tarafindan Arapca’ya terciime edilerek Misir'da da yayunlantyordu. Blunt'in iddiasina gre onun diigtince-
leri Misir’ daki aydiniar ve milliyetgi basin tarafindan kabul gorityordu. W.C. Blunt, “The Egyptian Revolu-
tion: A Personal Narrative”, The Nineteenth Century, XlI, 1882, s. 332; M. Kramer, “Pen and Purse:
Sabunji and Blunt”, The Islamic World from Classical to Modern Times: Essays in Honor of Bernard
Leuwis, (ed. C.E. Bosworth et al), Princeton 1989, s. 772, 779.

36 W.S. Blunt, Secret History..., s. 87.

37 FO, 539/18 no 19, PRO.Goschen'den Granwille’e 19. Ekim 1880.
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Abbasi halifesi Mutevekkil tarafindan belirtilmesi siipheli ve kesin degildir. Segim ise
tam anlamiyla gerceklesebilecek bir sey degildir. Mukaddes beldelerin hakimiyeti de
her an kaybedilebilir. Bu durumda ortaya ¢ikan sonug sudur: Osmanh hilafeti gercek-
te Osmanh sultanlannin giiciine dayanmaktadir. Oyleyse mesela Napolyon gibi ihti-
rasl bir Avrupali da misliiman oldugu iddiasiyla Hicaz'1 ele gegirip halifeligini ilan
edebilir. Fakat daha muhtemel ve gercekgi olan dugiince, su anda giitndemde oldugu
uzere, hilafetin Kureys kabilesine intikalidir. Blunt raporunda son olarak, artik ingil-
tere’nin Osmanh Devleti'ne destek olmaktan vazgecerek Osmanli hilafetini giiglendir-
memesi gerektigini sOylityordu. Zira Ingiltere’nin asil menfaati bir Arap halife ortaya
¢ikarmaya dayanmaktaydi. Bu sekilde ingiltere, Arap halifenin koruyucusu olabilir
ve bdylece Hindistan"in giivenligini de kesin olarak teminat altina alabilirdi.

Blunt'in bu raporu kabine tiyelerine dagitilmig fakat onun beklentilerine uygun
miigahhas bir adim atilmamustir. Bu arada éne suriilen fikirleri degerlendirmek igin
¢esitli kaynaklardan bilgi toplanmaya devam edilmistir. Mesela Istanbul’daki biiyiik-
elciligin s6z konusu mesele ile ilgili kanaati ingiltere’nin resmi tavrina ¢ok uygundur:

Hiiklimetimizin Arap meselesini akilda tutmasinin énemli oldugunu dikkat-
lerinize sunmak isterim. Osmanl hiikiimeti ve sultanina bu hususta ne kadar
gliclii bir konumda oldugumuzu hissettirmekte fayda olabilir. Araplar'in bir-

¢ok agidan Tirk yonetiminden memnun olmadig agiktir. Bu durumda gere-
kirse kullanabilecegimiz bir silahin elimizde oldugu da ortadadir.38

Blunt raporunu ingiliz Disisleri’ne verdikten kisa bir siire sonra, Kasim 1880'de,
tekrar Arap memleketlerine bir seyahate ¢ikarak planlanm daha makul temeller {ize-
rine oturtmaya yoénelik cahsmalar yapmak istemistir. Ancak onun Hicaz bélgesine de
ugrama istegi Serif Abdulmuttalib tarafindan kabul edilmeyince, Ocak 1881'de Ka-
hire’ye ddnmus ve ¢abalarim burada stirdiirmiistiir. Kahire’de iken Muhammed
Abduh'la da tanigan Blunt, onunla yakinlik tesis etmis ve hilafet meselesi de dahil
olmak iizere, Islami konularda goriis alisveriglerinde bulunmustur.3° Kahire tecriibe-
siyle hilafet meselesinde Osmantilar'in dini hicbir dayanag: olmadig: ve sadece maddi
glicleri sebebiyle hilafeti Istanbul’da tuttuklan seklindeki goriisleri iyice netlesen
Blunt, Subat 1881'de Suriye'ye gecti. Artik eger bagimsiz Arap kralliklan kurulabilir
ve hilafet Mekke'ye tasinirsa bolgedeki Osmanlt yonetiminin ¢dkertilebilecegine olan
timidi tamd. ik adim olarak Suriye’de Emir Abdiilkadir ile irtibata gecti ve sonra da
bu plamim hemen Londra’ya teklif etti. Ancak ingiliz Disisleri Bakanhgr'ndan Blunt'a
gelen cevap pek i¢ agici degildi. Londra’ya gore olaylann gelisimi ileride bdyle bir pro-
jenin uygulanmasin giindeme getirebilirdi; fakat mevcut sartlarda bdyle bir politika
uygun degildi.4°

38 L/PS5/3/229,n0.821I0R.

39 Blunt'in biyografisinin yazan bu tarihlerde Afgani ve Abduh’un Mekke’de bir Arap halifesi fikrine inandik-
laninu ve Islam diinyasinin thyasmin materyalist Osmanl: hilafetinin sona ermesiyle gerceklesebilecegini séy-
lediklerini yaziyor. E. Longford, A Pilgrimage of Passion..., s. 167-8. Blunt ile Abduh’un yakmhg! icin bk.
W. S. Blunt, My Diaries, London 1932, s. 348, 502.

40 $.T. Buzpinar, “Opposition to the Ottoman Caliphate in the Early Years of Abdulhamid II: 1877-1882", Die
Welt Des Islams, Vol. 36/1 March 1996, s. 71.
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Ummadig bir tavirla karsilasan Blunt, bundan sonra islamiyet, Araplar ve hilafet
konulanndaki aragtirmalarinin tirinti olan makalelerini yazmaya bagladi. Ona gore
ingiltere tarihi bir firsat1 kacirmak tizereydi. Zira zaman Osmanlilar'in lehine igliyor
ve IL. Abdiilhamid bir halife olarak hem giigleniyor hem de Islam alemindeki saygin-
ligim arttinyordu. 1881'de yazilan bu makaleler Fortnightly Review'de yayimlandi
ve 1882'de de The Future of Islam adiyla kitap haline getirildi. Bu yazilarinda
Blunt'in biitiin hayal kinkligina ragmen Arap bagimsizligl ve Arap hilafeti fikrinden
vazgecmedigi gorilmektedir. Ama artik bttn beklentileri II. Abdiilhamid sonrasina
aittir. Zira 1. Abdiilhamid kendisini saglam bir sekilde kabul ettirmekte oldugu icin,
onun saghginda bir seyler yapabilmek gittik¢e giiclesmektedir. Tek tesellisi, mevcut
sartlarda bile Sultan II. Abdiilhamid ve onun yonetimini mislimanlarin ilerlemeleri-
nin dniindeki en biiyiin engel olarak géren bir gurubun mevcudiyetini bilmesi ve Padi-
sah’in 8limii veya hal’ edilmesi durumunda Osmanl halifesine karsi hemen bir ha-
reketin baslayacagina olan inanciydi.#! Blunt'n bu vesileyle var oldugunu iddia ettigi
Arap muhaliflerin ifadelerine dayanarak Osmanllar ve Osmanl hilafetine yonelttigi
suclamalar cidden ¢ok agurdir:

Osmanli hanedani islam’mn felaket sebebidir ve sonu yaklagmustir... Adiister
Abdiilaziz olsun ister Abdiilhamid olsun bir Osmanh halifesi mevcut oldugu
miiddetce islam diinyasinda “moral” ilerleme miimkiin degildir ve ictihad
kapist tekrar agilamaz. Abdiilhamid’in yénetimi ne adildir ne de Istam huku-
kuna uygundur. Tamamen askeri glice dayanan boyle bir yénetim uzun siire

yagayamaz, dolayistyla hilafet yakin bir gelecekte Mekke veya Medine'ye nak-
ledilecektir. 42

Blunt burada Mekke ve Medine'nin énemi tizerinde durarak bu sehirlere hakim
olmamn hilafet agisindan ne kadar elzem oldugunu ve bu sehirlerin geleneksel ola-
rak Kureys soyundan gelen emirlerce yonetildigini belirtmekte ve Mekke emirlerinin
de Osmanlilar't “barbar ve sahtekar” olarak gordiiklerini iddia etmektedir. Buna mu-
kabil, Osmanl ydnetimi de emirlik makamini kendisine bir yiik olarak telakki etmek-
tedir. Kisacasi “emir” ve “padisah” birbirlerini hakir gorerek yekdigerinden nefret
etmektedirler. Ancak emir himayeye muhtag oldugundan, padigah da bu bolgeyiken-
di halife unvani icin cok énemli gérdiigtinden birbirlerine katlanmaktadirlar.43 Bu
durumu ve Araplar arasindaki diger hognutsuzluklan degerlendiren Blunt, artik “her
giin Araplar'in Osmanl yénetimine karst ayaklandig1 seklinde bir haber beklemekte-
dir.” Her an ortaya gikmast muhtemel bu geligmeden sonra Araplar, Osmanlt boyun-
durugundan kurtulacaklar ve Osmanlilar da artik hilafetten aynlmak zorunda kala-
caklardir. Bu durumda kim halife olacaktir?

ihtimalleri degerlendiren Blunt'in cevab bellidir: En kuvvetli aday Kureys soyun-
dan gelen Mekke Serifi’dir. Zira o, digerlerine nazaran daha uygun bir konumdadir.
Blunt'in bu cercevedeki son makalesi, “Ingiltere’nin Islamiyet’e Olan ilgisi" baghigmi

41 W.S. Blunt, The Future of Islam, London 1882, s. 84, 92.
42 a.g.e.,88-89, 100.
43 a.g.e.,s.108-9.
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tasimaktadir. Blunt bu yazisinda artik bir din olarak Islam’in ve misliimanlann gele-
cegini dilsinmekten ziyade, Ingiliz menfaatleri agisindan durumu degerlendirmekte-
dir. Degisen Avrupa gii¢ dengeleri sebebiyle Osmanli Devleti’'nin yikilist yakindir ve
bu yikilis hilafet dolayisiyla islam diinyasim derinden etkileyecegi i¢in milyonlarca
misliman tebaya sahip Ingiltere, ortaya ¢ikacak yeni tablonun olusmasinda gok ak-
tif bir rol oynamak zorundadir. Her seyden dnce, hilafet Istanbul'dan ayriip Mekke
veya Kahire gibi bir Arap merkezine taginacak ve yeni hilafet artik bir siyasi kurum
olmaktan ¢ikarak tamamen manevi bir hiiviyete biirinecektir. Bdyle bir gelisme ise
11. Abdiillhamid’in Pan-islamizm riiyasinin sona ermesi olacaktir. Esasen Osmanl
Devleti'nin yikilistyla ingiltere'nin yapmasi gereken sey, gayet nettir: Artik siyasi ve
askeri bir varlik olmaktan ¢ikacak olan hilafet ingiltere’nin himayesi altina alinarak
diger devletlerden gelebilecek her tiirlii tehdide karsi korunmahdir. istanbul’'da béyle
bir garanti verebilmek miimkiin degilken, denizlerde giiclii olan Ingiltere'nin etrafi
denizlerle gevrili olan Arap yarnimadasinda bu teminati saglamasi miimkiindiir. Aynca
hilafetin nihai olarak dénecegi yer olan Mekke nin bir hac merkezi olmasi ve milyon-
larca miisliimann her sene burada toplanmasi ingiltere'nin Islam diinyasindaki iti-
banm artiracaktir. Aksi halde ise ingiltere’nin mevcut digmanlan musliimanlan mii-
temadiyen ingiltere aleyhinde kigkirttiklan i¢in Hindistan'in giivenligi bile tehlikeye
girebilecektir. Zira islam diinyasina ydnelik biitiin faaliyetlerde artik hilafet en énemli
silah haline gelmigtir. Asikar oldugu tizere, Islam diinyasi tizerinde hesaplari olan Rusya,
Almanya ve Hollanda gibi glicler hilafeti kendi himayelerine almak istemektedir. Eger
hilafet gibi dnemli bir koz bu devletlerden herhangi birisinin eline gegerse durum sim-
diki Pan-Islamizm tehlikesinden daha vahim bir vaziyet arzedecek ve Hindistan'daki
ingiliz varlig1 tahammiil edilemez hale gelecektir. Bu durumda Ingiltere, mevcut ve
muhtemel biitiin tehditlere kars: ve kendi menfaatleri acisindan bir an 6nce hilafeti
himayesi altina almak icin faaliyete gegmelidir. #4

Blunt'in yazilan, raporlan ve ¢aligmalan bir blitiin olarak degerlendirildigi zaman,
onun hilafet meselesine yaklagiminin iki sebebe dayandig) goriiliir: 1. Blunt bir Arap
dostudur. 2. Blunt bir ingiliz vatandasg: olarak her ingiliz gibi ingiltere'nin menfaatle-
rini diisgsiinmektedir. Arap dostu olan Blunt'a gore gegmiste yiiksek bir medeniyete
sahip olan Araplar'in geri kalmalannin en biiyiik sorumlusu Osmanh yonetimidir. An-
cak Ingiltere'nin Osmanh Devleti ile dostlugu devam ettigi miiddetce bu yonetim de
devam edecektir. O halde ingiltere, Osmanh devletine yonelik siyasetini yeniden de-
gerlendirmelidir. Ote yandan artik ingiltere’nin kendisi de, milyonlarca miisliiman

44 a.g.e.,s. 188-214. Blunt bu andan sonra Hilafet meselesinden imidini biiyiik oranda kesmis, fakat,
“{slam’'da islah ve Arap aleminin ileflemesi igin caligmalarla” ilgisini devam ettirmistir. ingiltere’nin bélgede-
ki mevcut politikalanna da yogun elestiriler getirdigi icin genellikle sémiirgecilik aleyhtan olarak séhret
bulmustur. 1880°lerin ortalarinda (19 Ekim 1884) Sultan II. Abdiilhamid’le gériisebilmek ve onu reformlar
konusunda tegvik edebilmek timidiyle Istanbul’a gitmis, ancak orada biitlin 1srarlanna ragmen Abdiitha-
mid tarafindan kabul edilmemistir. Daha sonra bu konuda tekrar harekete gecen Blunt Sultan II. Abd{ilha-
mid’e bir mektup yazarak Islam diinyasinin éniindeki meseleler, Osmanlilar’a diisen sorumluluklar ve hilafet
hakkinda goriglerini iletmistic Ancak Blunt, Abdiilhamid 'in kendisiyle gériismeyi kabul etmeyisinin sebe-
binin kendisinin Urabi Paga’y1 destekledigi ve Arap hilafeti taraftan oldugunun Sultan’a s6ylenmis oldu-
gunu belirtmektedit W. S. Blunt, Gordon at Khartumn, London 1911, s. 284, 286, 305, 309; E. Longford,
The Pilgrimage..., s. 213-214.
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tebeaya sahip olmak hasebiyle, ayni zamanda bir islam imparatorlugu haline geldigi
icin, istanbul'daki halifeyi desteklemek yerine, kendi glivenligi icin himayesi ve
etkilenmesi daha kolay olan bir Arap halifesine yatinm yapmasi daha muvafik ola-
caktir. iste Blunt'a gére asil dnemli olan -her iki gerekgeyle de ulastigi- sonug budur.
Yeni hilafet merkezinin Misir, Suriye veya Mekke'de bulunmasi o kadar énemli de-
gildir. Bu yiizden yukanda da gérildiigii iizere Blunt hilafet makami olarak zaman
zaman Kahire, Sam ve Mekke'den veya Medine’den bahsetmekte, fakateninde
sonunda bu kurumun Mekke'ye taginacagim diisiinmektedir. 45

Bu tartismalar devam ederken Ingiliz siyasi karar mercileri gerektiginde kullani-
labilecek bir silah olarak degerlendirilen Arap hilafeti fikrini, mevcut sartlar altinda
ve daha genis stratejik degerlendirmelerin 1s13inda, hentiz uygulanabilecek olgunluk-
ta bulmamus; Osmanl diigmanhg; ile bilinen Bagbakan Gladstone bile Rus tehdidine
karst Osmanlilar'dan vazgecememigti. Zira bu durumda hem Ruslar Avrupa’min gii-
venligini tehdit eder hem de Istanbul'a hakim olurlard:.#6 Bununla birlikte ingiltere
agikca bir Arap halifesi destekgisi gérinmese de Osmanl hiléfetinin daha fazla giic-
lenmesinden, hele Hindistan miisliimanlarinca bu sekilde kabul edilmesinden ciddi
olarak rahatsizlik duymaya baslamisti. Bu yillarda istanbul'da ¢ikan ve Hindistan’a
yénelik yayin yapan Peyk-i Istam adinda bir gazetenin Sultan Abdiilhamid’den “Ha-
life-i Hind” olarak bahsetmesi cok ge¢meden Ingiltere ile Osmanh Devleti arasinda
ciddi bir diplomatik kriz haline gelmis ve uzun siire en yliksek devlet adamlarini
mesgul edecek boyutlara ulagmgtt. Yine bu siralarda Ingiltere'nin Misir'1isgal etmesi
(1882), ister istemez Ingilizler'i Araplarla alakali hususlarla daha yakindan ilgilen-
meye zorladi. Fakat bu isgalden kisa bir siire sonra Ingilizler son derece girift bir me-
sele ile karsi karstya kaldiklanni disiinmeye bagladilar. Diger Avrupa devletlerinin
baskist nedeniyle ne Misir'1 ilhak edebiliyorlar ne de Misir’dan gikabiliyorlarda. fler-
leyen yillarda ortaya ¢ikan bir bagka gercek de Misir halkinin kendilerini Osmaniy'dan
ayn gérmedikleri ve bunlan Osmanli Devleti'nden ayirmamn ¢ok zor oldugu idi. Bir
bagka deyisle Ingilizler burada kendi kontrollerinde bagimsiz bir Arap devleti kur-
durtmalannin da miimkiin olmadigini anladilar.”

Esasen ingilizler ta bagindan Misir hakkindaki diistincelerini Sultan II. Abdiilha-
mid'e hissettirerek onun hassasiyetinin derecesini 6grenmek istemislerdi. S6z gelisi
Mastr krizi devam ederken muhtemel tedbirler hakkinda II. Abdtilhamid'le gériigmek-
te olan ingiliz Biiyiikelciligi terciimani Sandison, Ingiltere’de etkili gazetelerden bir
kismimn Misir'da bagimsiz bir hitkiimet kurulmasi yoniinde baski yaptigin: ve eger
bu gergeklesirse “Kahire’de muhalif bir halifenin Majesteleri i¢in pek de uygun

45 Blunt'in basinda yer alan bu gorigleri, tipki 1877°de oldugu gibi, Osmanl hilafetinin devamindan yana
tavir koyanlardan hemen karsilik gérdii. Mesela Badger, Times gazetesindeki yazisinda, Blunt ve onun gibi
ditstinenleri hayalperestlik ve sagmalikla itham etmistir. bk. The Times, 26 November 1881. Keza bk.
Semsu’l-Ahbar, 2 Ocak 1882, L/R/5/104/ IOR.

46 M. S. Anderson, The Eastern Question, The Macmillan Press, London 1966, s. 224.

47 D.W. R. Bahlman, The Diary of Sir Edward Walter Hamilton 1880-1885, Oxford 1972, 11, 602-603.
Gladstonie’dan mektup, 26 Nisan 1884; David Steel, “Britain and Egypt 1882-1914, The Containment of
Islamic Nationalism”, Imperialism and Nationalism in the Middle East, The Anglo-Egyptian Experi-
ence 1882-1982 (ed. K. Wilson), London 1983, s. 4-6.
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olmayacagini” ifade etmisti.48 Siiphesiz Sandison bunu séylerken, ayni zamanda
Sultan II. Abdulhamid’i Misir meselesinde Ingiltere paralelinde davranmaya dogru
yoénlendirmeyi hedefliyordu. Her ne kadar Ingiltere, Misir'a Osmanl Devleti adina
girdigini séylilyorsa da bir Osmanl topraginin Ingilizlerce isgal edilmesi, hem Sultan
I1. Abdiilhamid’in Arap halifesi ihdasiyla ilgili stiphelerini iyice tahrik etmis hem de
dteden beri hilafet meselesiyle ilgilenmekte olan kisileri tekrar harekete gegirmisti.
Dolayisiyla ingiliz basininda hilafetle ilgili tartismalar tekrar bagladi. Mesela, Ara-
ik 1883'te Contemporary Review'de ¢ikan imzasiz bir yazi ¢ok radikal ifadeler ige-
riyordu. Osmanl meselelerinde bilgili oldugu anlasilan ve muhtemelen de Osmanl
topraklarinda gérev yapan bir ingiliz’in yazdig1 makale, hilafeti yine tarihi ve dini
agidan degerlendirdikten sonra ingiltere'nin kirk milyon miisliiman niifusa sahip
olan bir iilke olarak, hilafetle ilgilenmesinin hayati bir nem tasidigin ve kendi ¢ikar-
lari agisindan bu kurumun Osmanlilar'da mi yoksa Araplar da m olmasi gerektigi husu-
sunda cok dikkatli diisiinmesi gerektigini sdyliiyordu. Yazara gére Ingiltere, Osmanh
Sultan ile iyi iliskiler icerisinde oldugu miiddetge hilafet odakh bir tehditle karsilag-
mayabilirdi. Fakat bunun aksi durumunda ne olacakti? Her seye ragmen en dogrusu:

Osmanlilar'in bu siipheli makam ve unvandan vazgecerek onu gercek sahip-

lerine iade etmeleriydi. Bu durum Osmanlilar’'in kendileri icin de iyi olacag:

gibi ne miislimanlarin imanini zayiflatir ne de onlann gayretlerini koreltir-

di. 40

Ancak tahmin edilecegi tizere ¢ok gegmeden bu tir yaklagimlara cevaplar gel-

mekte gecikmedi. Meseld, Times'in 2 Ocak 1884 tarihli nishasinda W. Leitner imza-
siyla yer alan yaz sert bir tislup tagtyor ve konunun sk sik giindeme getirilmesinden
Ingiliz hiikiimetini sorumlu tutarak bunlarin ¢ok tehlikeli sonuglar dogurabilecegine
isaret ediyordu. ifadelerinden uzun siire Osmanl topraklarnnda bulundugu anlagilan
Leitner'e gére séz konusu tartigmalar Ingiltere’nin ¢ikarlan dogrultusunda yén degis-
tirmektedir. Eger Ingiltere’nin politikasi Osmanl halifesinin misliimanlar arasindaki
itibannin kiiciiltiilmesini gerektiriyorsa, bazi kimseler Kureys soyundan olmadiklar
itiraziyla hemen Osmanh halifesinin megruiyyetini sorgulamaktadir. Halbuki Kureys-
lilik sartunin hilafet igin gerekli olup olmadig hakkindaki rivayetler celigkilidir. Bu
sarttan dolay serifin halife olmasini kabul etsek bile gerif hilafetin bir diger ve énemli
sart1 olan askeri-siyasi giicten yoksundur. Kald: ki islam diinyasimin mutabakati da
yoktur. Buna mukabil, Osmanh Sultam hem dtzenli bir orduya sahip hem de biitiin
miisliimanlann sayginh@im kazanmus ve biatim almigtir. Kisacas1 Osmanl sultan, her
seye ragmen, fiili halifedir.50

48 Dufferin’den Granville'e 3 Temmuz 1882, F O, 78/3387.

49 “Pan-Islam and the Caliphate”, December 1883. Bu dogrultuda bagka 6mekler icin bk. C. C. Macrae, “Pan-
Islamism and the Caliphate [Give the Caliphate to Sherif of Mecca)”, Contemporary Review, Jan. 1883;
A. M. Fairbourn, “The Primitive Policy of Islam”, Contemporary Review, Dec. 1882.

50 The Times, 2 Ocak 1884. Bu mektup yayimlandigt zaman ciddi yankilar dogurmus, hatta Sultan Abdiil-
hamid bile yazara, Londra Bilyiikelcisi Musurus Paga vasitastyla, tesekkiirlerini iletmistir. O. W Leitner “The
Khalifa Question and the Sultan of Turkey”, The Imperial and Asiatic Quarterly Revietw, 3" Series V.1
no 12, Jan-Apr. 1892.
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1880"lerin ortalanna gelindiginde hentiz Misir'in Sultan I1. Abdiithamid'in halife-

lik itibarma vurdugu darbenin izleri silinmemisken, bu defa Sudan ve Mehdi meselesi
ortaya ikt Ingilizler'in Sudan’a yonelmeleri ve Sudan’da Mehdi Muhammed Ah-
med’in ¢ok basarih bir direnisle ingilizler'i zor durumda birakmasi, ortaya yeni bir
durum ¢ikardi. Sudan igine pek bulagmak istemeyen Ingiltere hukuken Musir hidiv-
ligine bagh olan bu meselenin ¢ozimini Osmanl idaresine havale etmek istiyordu.
Ancak Sultan IL. Abdiilhamid’in de bu ise pek génuillii olmayisy, Ingilizler'i tahrik etti
ve 1885 Subati'nda ig tehdit boyutlarina kadar gbtiiriildi. Tehdit unsuru ise, II. Ab-
diilhamid’in ‘yumusak karny’ telakki edilen hilafet unvani idi:

Eger Osmanl Devleti yardimci olmaz ve Sudan’'a asker gonderilmez ise Ingil-

tere, Arap kabileler ile siyast ittifaklar icerisine girebilir ki bunlar Sultan’in

iyiligine olmayabilir.5!

1890’lara gelindiginde siyasi durum daha da degisti ve gittikce Almanya’ya yak-

lasan Osmanh Devleti'ne karsi Fransa ve Rusya ile bir cephe arayislarnina giren ingil-
tere’nin dig siyasetinde Osmanh aleyhtarhg belirgin olarak ortaya ¢ikti. Ancak bu
zamanda Rusya’'nin geleneksel olan istanbul ve Bogazlar' ele gecirmek arzusu tek-
rar canlanmus ve giiclii donanmasiyla istanbul'a ySneleceginin isaretleri sezilir olmus-
tu. Bu durumda Bogazlar'i gegerek Akdeniz'e agilan Rus donanmasinin, Ingiltere’nin
Misir'daki, dolayistyla Hindistan'daki glivenligini de tehdit etmesi giindeme gelebilir-
di. Bu ihtimallere karsi, ingiltere’de Basra Kérfezi veya Kizildeniz’de bagka bir yeri
daha ele gecirme hesaplan yapilmaya basland. Uzerinde en ¢ok konusulan yer de
Cidde idi. Ciddenin bir bagka 6nemli hususiyeti de islam’in mukaddes sehirlerine ¢ok
yakin olmastydi. Bu bakimdan Osmanlilar'in hilafet konusundaki hassasiyetini de
degerlendiren Ingiliz siyasi karar mercileri, Misir'in diger Avrupa devletlerinin baskist
ve halkindan kaynaklanan sebepler yiiziinden devre dist kalmasiyla, Cidde nin Sul-
tan IL. Abdiilhamid’e kars! tehdit unsuru olarak kullanilabilecek en uygun merkez-
lerden biri oldugunu diigiintiyorlardi. 1890 lann ilk yillaninda Ingiltere Bagbakamn
olan Salisbury’e gore:

Arabistan, Sultan’in rityalarmdaki dehsettir ve onun zirhinm eklem yeridir

[en zayif noktasidir]. Clinkil bir gin muhalif bir “emirii’l-miminin”in ¢ikaca-

g1 yer Arabistan’dir ve bu ihtimal Sultan’t kahreden ve ona dehset veren bir

ihtimaldir.52

Cidde, gercekten 1890’lann ortalarinda Sultan II. Abdiilhamid’e karst bir tehdit
unsuru olarak kullanilacaktr. Bu donemde Osmanh Devleti'ne karst degismekte olan
ingiliz politikasinn yam sira Ingiltere’deki kamuoyunu Osmanlilar aleyhine ydnlen-
direcek Ermeni ve Girit meseleleri de ortaya ¢ikmus, 6zellikle Ermenti olaylannin yo-
gunlastig1 zamanlarda bir aralik basin, tiyatro ve diger haberlesme vasitalan islam ve -
Osmantilar’la ilgili her seyi “fanatik, zalim ve vahsi” olarak niteler hale gelmislerdi.

51 F.A.K. Yasemee, Ottornan Diplomacy, ISIS Press, Istanbul 1996, s. 113-118. Buna ragmen Sultan I1.
Abdiilhamid tavrr degistirmemistir.

52 Salisbury’den White'a 9 Aralik 1891, K. Wilson, Constantinople or Cairo; Lord Salisbury and the Partition
of the Ottoman Empire 1886-1897", Imperialism and Nationalism in the Middle East, London 1993,
s.45,dn. 75.
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Bu salgindan Osmanl halifesi de kurtulamarus ve Sultan II. Abdiilhamid'den ‘lanet-
1i’ veya ‘Kizil Sultan’ olarak bahsedilmeye baslanmist1.53

Diger taraftan, Sultan II. Abdiillhamid, Ermeni reformlan ile ilgili olarak basta ingil-
tere olmak tizere, Avrupa devletleri tarafindan siddetli bir bask: alunda tutulmasina rag-
men, buna razi olmanin béliinmeye yol acacag1 distincesiyle bir oyalama igerisine gir-
migti. Bu durumda Ermeni reformlaninin bir an énce uygulanmasi yéniinde I1. Abdiilha-
mid’i zorlamak igin bir askeri gii¢ gésterisi gerektigine inanan Salisbury, nce ingiliz
donanmasim Istanbul 6nlerine géndermeyi diigiinmiis; fakat tek basina ingiltere'nin bu
isi yapmasmin mimkiin olmadigini anlayimca,>¢ bu defa Cidde tizerinde durmus ve
mecbur kalinirsa Cidde'ye gikilacagini belirtmistir. Salisbury bu tercihini izah ederken,
daha 6nce ifade ettigi gibi, Cidde'nin II. Abdiilhamid'in siyasetindeki en hassas nokta ve
Padisah’in uykusunu kagiran tek seyin Arabistan veya ona yakin bir yerde bir tehditle
karsilasmasi ihtimali oldugunu ifade etmistir. Bu durumun I1. Abdiilhamid’e hissettiril-
mesini bitylikelcisinden isteyen Salisbury'ye gore, Cidde’nin isgal edilmesi Osmank Dev-
leti’'nin dagilma siirecini de baglatabilirdi.55 Artik ingiltere, Osmanli Devleti veya Ara-
bistan arasindaki tercihini daha da netlegtiriyordu. Eger Sark Meselesi'nin halledilme-
sti¢in Avrupa devletleri arasinda bir mutabakat saglanabilirse, ingiliz Disisleri’nin
formiili belirginlesmekteydi; Istanbul ve Bogazlar'in Rusya’'nin payina diismesi du-
rumunda Ingiltere'yi ancak Arabistan’in kontroliinii ele gecirmek tazmin edebilirdi. Bu
da tabiatiyla hilafetin Arabistan’a nakli meselesini giindeme getirecekti.56

Ingiliz siyasetindeki bu politika alternatifleri degerlendirilirken, buna paralel ola-
rak, tipki Leitner’in ifade ettigi tizere, Osmanli halifesi aleyhine yogun bir yaym faa-
liyetinin tekrar basladig1 ve artik bazi akademisyenlerin de bu faaliyetler icerisinde
bulunduklan gériilmeye baglandi. Mesel, Sir William Muir (1819-1905), 1890'da
yayimlanan hilafet hakkindaki taninmus kitabinin, Osmanl dénemini inceleme sinir-
lan disinda tutmasina ragmen, sonug béliimiinde gayet net bir sekilde Osmanlilar'in
hilafet iddiasinda bulunamayacaklann ifade etmigtir. “Eger baska hicbir engel olmasa
bile damarlanndaki Tatar kani onlann bu iddiasin: ¢iiriitiir... Osmanh hilafeti hayalden
bagka bir sey degildir.“>7 Fakat asil siddetli olarak ve yer yer taciz edici ifadelerle

53 L. Alder Dalby, The Dervish of Windsor Castle, London 1979, s. 362; W. L. Langer, Diplomacy of Im-
perialism, N. York 1956, s. 326-328. Bu dénemde Osmanlt hilafeti aleyhine Hind-Ingiliz basiminda da
yogun gayretler oldugu Bombay Bagsehbenderligi'nden gelen bir tahrirattan anlasiimaktadir. Y. A. Hus.
323/84, 9.10.1312, BOA. Tahrirattaki ifadeye gore “Gladston'un Ermeniler hakkindaki nutk-1 malumu
muhteviyatin: tekzib ve Emmeniler'in Londra ve Kalkiita’da mevcud komiteleri tarafindan edilen miitalaalar-
da Hilkiimet-i Seniyye'ye isnad olunarn zuliimil...terdid zimninda tesebbiisat ve tedabir-i maruzadan mu-
hassil semere-i hasene olmak tizere Kalkiita ve Lahor ve Delhi Cemiyet-i islamlari tarafindan camilerde
cemiyetler tesekkiil edilerek Ingilizler'in Devlet-i Aliyye-yi Osmaniyye ile takviye-i miinasebet ve rabitaya
vesile olacak ahval ve harekete suluki lizumuna ve climle miimininin Hilafet-i Kibriya'ya itaat ve inkiyadi
dinen ve diyaneten mecburiyeti bahis ve beyan edilmistir.”

54 Cunki Sultan bu tehdide kanmayacag) gibi Rusya’ya da Istanbul’a gtkmak icin bir bahane verilmis olabi-
linirdi. K. Wilson, “Constantinople or Cairo...,”, s. 40-41.

55 Salisbury'den Currie'ye 27 Agustos 1895, K. Wilson, “Constantinople or Cairo...”, s. 41.

56 FO,371/2138;L1/PS/10/558, no. 4051, IOR. Nitekim Birinci Diinya Savast sirasinda degerlendirilen bu
anlays Istanbul'un Ruslara verilmesi kabul edildikten sonra uygulamaya konulmustur.

57 W.Muit, The Caliphate, its Rise, Decline and Fall, London 1891, s. 590. Uzun siire Hindistan hitkiime-
tinde ¢ahgtiktan sonra 1902-1907 arasinda Edinburgh Universitesi rektérliigii yapmustir. islamiyet hakkm-
daki kat1 gérisleriyle dikkat ¢ekmistir.
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Osmanl halifelerine yitklenen kisi, Malkolm Mac Coll adli bir huristiyan din adami-
dir.58 1870'lerden itibaren Osmanlilar ve islamiyet aleyhinde yazilanyla dikkat ge-
ken Mac Coll, 1890’lann ortasinda yayimladig: bir kitap ve buna ilaveten degisik ga-
zete ve dergilerdeki yazilanyla belki de o dénemdeki en atesli muhaliflerden birisidir.
Onun da halifelik icin aday1 Mekke emiridir. Osmanlilar, hilafeti devraldiklan iddi-
alanyla, islam’dan sapmislardir. Zira hilafet transfer edilebilen bir kurum olmadig gibi
halife de secimle belirlenmelidir ve halifenin nesebi Kureys kabilesine dayanmalidir.
0O halde Osmanl Sultanlan bu manada hicbir zaman gergek halife olamazlar. Bununla
birlikte bazen halife olarak anilmalar ise tarihte herhangi bir miisliiman sultann kendi
topraklarnda bu unvani tagimis olmas gibidir. MacColl ayrica Osmanli sultanin Is-
lam diinyasinda halife olarak tanindig1 iddialanm da reddetmekte ve eger Hindistan’in
birkac camiindeki cuma hutbelerinde onun adina dua ediliyorsa, bu genele tesmil edile-
mez, diyerek ingiliz-Hindistan hitkiimetinin buna miisaade etmemesi gerektigini belirt-
mektedir. Son olarak MacColl, Osmanh Devleti’nde en yiiksek dini makamin seyhlis-
lamlik oldugunu sdyleyip eger sultan gercek bir halife olsaydi seyhilislamin fetvast-
na ihtiyag¢ duymadan iglerini yriitiir ve en yiiksek dini makamda kendisi bulunur-
du, diyerek iddiasim desteklemek istemigtir.>

The Nineteenth Century adli dergide yayimlanan “Is the Sultan of Turkey the
True Caliph of Islam?* baghkli bir bagka, fakat daha ustaca kaleme ahnmig aleyhte
bir yazi, H. Antony Salmone imzasim tagimaktadir. Uslubu itibariyle zaman zaman
bir Ingiliz tarafindan kaleme alindig izlenimini veren bu makalenin yazarn, gergekte
Suriye asilli bir hiristiyan Arap olup Londra’da yayincilikla ugrasan ve Jon Turkler'le
yakin irtibati1 olan Habib Antony Salmone’dur. Salmone’ye gore islam, Osmanl sul-
tant ve Osmanl Devleti’nin mevcudiyeti igin gok énemilidir. Halifenin her tiirlii saldirtya
acik bulunan istanbul’da ikamet etmesi hilafet makamu icin biiyiik tehlikedir. Fakat,
eger Osmanh hanedani ¢okerse, miislimanlar baska yerde, bagka bir {slam devleti
kurabilirler. Esasen hilafetin artitk Osmanl hanedaninin elinde devam etmeyecegine
dair bircok isaretler vardir. Hindistanl bazi miisliman aydinlar, Osmanlh sultan, Islam'in
halifesi oldugu igin onun idaresinin kusurlan abartiimamah ve muslimanlarn has-
sasiyetleri zedelenmemeli diyerek I1. Abdiilhamid’i korumak istemektedir. Halbuki
acaba I1. Abdiilhamid gercek bir halife olmanin sartlanm tagimakta mudir? Elbette de-
gildir. Islam kaynaklan hilafetin sartlarini ortaya koyarken muislimanlarnn icmasini

58 Edinburgh ve Napoli Universitesi'nde egitim gordiikten sonra, ingiltere’nin bir ¢ok kilisesinde bagpapaz
olarak ¢alismus; islam, Islam medeniyeti ve Osmanlilar hakkinda son derece kat1 gériigleriyle tanunmus,
1907'de Slmustiir.

50 MacColl'mn kitabin adi, “ The Sultan and the Powers"dir. Yukaridaki goriisleri igin bk. “The Musulmans
of India and the Sultan”, The Contemporary Review, Jan-April 1897, V. 77, 290-294. MacColl'in islam
ve Osmanlilar'a saldirlar tepkilere sebep olmus ve ona cevaplar yazilmustir. Bunlardan bazilan i¢in, The
Nineteenth Century dergisinin editdrii J. Knowles ve MacColl arasindaki yazisma metinleri 6zet olarak
muhtevay: yansitmaktadir, “MacColl on Islam”, Nineteenth Century, CCXXVI, 1895, s. 1075-1082).
Miisliimanlardan tepki igin bk. A. Ali, “Islam and Its Critics”, Nineteenth Century, CCXXIIL, Sept. 1895,
361-380. Amir Ali, “Islam and Canon MacColl”, Nineteenth Century, Nov. 1895, CCXXIV, 778-785.
MacColl'in Osmanlt hilafeti aleyhindeki daha sonra yazdig1 yazilanna bir Smek de 18 Agustos ve 7 Eyliil
1906 tarihlerinde Times gazetesine “The Khalifate” baslig: ile génderdigi mektuplandir, bk. The Times, 28
Agustos, 15 Eylill 1906. C. E. Farah, “Great Britain, Germany and the Ottoman Caliphate”, Der Islam, &&,
2,1989,s.265-266.
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ve Kureys soyundan olmasi gerektigini agik¢a belirtmektedir. Kaldi ki Araplar, Tark-
ler'i daima yabanci olarak gérmusgler ve hicbir zaman Osmanli yénetimine isina-
marnuslardir. Bu durumda Araplar’in Osmanl sultanlanm halife olarak tanimis olma-
lart nasil mimkiin olur?60

Bu ve benzeri iddialar ve suclamalara karsi basinda verilen cevaplar arasinda dik-
kati cekenlerden birisi, yine Leitner’'in “The Khalifa Question and the Sultan of
Turkey* bashigini tastyan yazidir. Leitner, tipki 1884 te oldugu gibi, Ingiliz huikiime-
tini suglamakta ve bu tiir tarigmalann hitkimetin tegvikiyle yogunlastigina dikkat
cekmektedir. Ona gore ingiltere, Osmanl Sultani'na kars: “histerik ve geligkili bir
tavir icerisindedir.* Halbuki hilafet meselesini tartismak i¢in islam'i bilmek ve Arap-
ca'ya vakif olmak lazimdir. Buna ragmen ‘devlet adamlanmiz’ arasinda, basinda bu
meseleyi tartisanlardan kag Kisi bu yetkinlige sahiptir? Bu mesele hakkinda goriilen
kansikhgin yegane sebebi hiristiyan devlet adamlarnmin Osmanl sultanimin diinya
miislitmanlan {izerindeki dini etkinligi konusundaki cehaletleridir. Eger bdyle devam
ederse Ingiltere bir tehlikeyle kars: kargiya gelecektir ve Islam diinyasindaki etkin-
ligini Fransa veya Rusya’ya kaptiracaktir. 61

islam ve Osmanhlar’s savunmada dikkat ¢ceken bir baska makale de Hindistan
astll Rafiuddin Ahmed tarafindan yazilnustir. Ahmed, ingiliz basininda gériilen {slam
ve Abdiilhamid aleyhindeki kampanyanin beklenildigi gibi Ingiliz ¢ikarlanna hizmet
etmeyecegini, aksine biitiin diilnya miisliimanlanm Ingiltere’den uzaklastiracagimi
belirterek, bu konuda yazan gazeteci ve devlet adamlanm uyarmaktadir.
ingiltere'de Islam ve halife aleyhinde baslatilan amansiz miicadele, Islam diin-
yasinda yankisini bulacak ve milsliimanlar bunun kendi inanglarina karst
girisilmis bir hagh kampanyasi oldugunu dusiineceklerdir.62
Bu tiir gelismelerin umulanin aksine I1. Abdiithamid'in séhretini de arttiracagini
savunan Ahmed, son olarak ingiltere, geleneksel rakibi Rusya ile geleneksel dostu
Osmanl Devleti arasinda tercihini yapmah ve Sultan'a reformlarinda yardimciolma-
lidir, diyordu. Esasen bu gesit savunmaya yonelik ifadelerin ingilizce yazan Osmanhlar
da dahil olmak tizere miisliiman yazarlarca sik sik tekrar edildigi gériilmektedir. 3

60 H. A. Salmone Londra'da, The Eastern and Western Review adli bir dergi negretmekteydi. Ayni tarihlerde
Ziyali'l-hakayk adli bir Arapca dergi ¢ikartip bununla ilgili olarak Osmanlilar’la pazarliga girigtigi de
anlagimaktadur. Bk. Yildiz Parekende, 22 S. 1309 no: 119772, 4, L 1309, no: 1952; YEE, 18/75-4/75-4/51,
BOA, S. Hanioglu, Bir Siyast Orgiit Olarak Osmanl Ittihat ve Terakki Cemiyeti ve Jén Turkluk,
Iletisim yayinlan, Istanbul 1985, s. 105. Salmone’nin bu ve bundan 6nceki makaleleri esasen Sultan II.
Abdiilhamid’in sahsina yénelik ithamlar ihtiva etmekte ve Geng Tiirkler'in muhalefet esaslariyla paralel
suglamalarda bulunmaktadit. Nineteenth Century, XXXIX, No. CCXXVI, Jan. 1896, s. 172-180. Mesela
bkz. “The Real Rulers of Turkey”, Nineteenth Century, CCXIX, May 1895, s. 719-733.

61 Thelmperial and Asiatic Quarterly Review, 3™ Series, v. 1, no, 1. 2, Jan Apr. 1896, s. 65-74.

62 Rafiuddin Ahmad, “A Moslem View of the Pan-Islamic Revival”, Nineteenth Century, V. XL1l, Oct. 1897,
s, 517-526. Ahmed 1895'de yazdig1 “How the Sultan Can Save His Empire?* adli bir makale ile Osmanlu
Devleti'nin reform ¢abalarina Avrupa'nin destek olmast gerektigini sdylityor ve Islam diinyasinmn, bir islam
halifesinin hiristiyan devletler tarafindan stkigtirilmasim kabul etmeyecegini hatirlatiyordu.”, Nineteenth
Century, CCXXVI, Dec. 1895, s. 1009-1013. Ay minvalde dikkat ¢eken ve miislimanlann hassasiyetle-
rine sayg1 gosterilmesini isteyen, aksi halde dogabilecek kétii sonuglardan Ingiliz devlet adamlarmun sorum-
lu olacagimi belirten uzun bir yaz igin bk. Ghulam-us-Saqlain, “The Mussalmans of India and the Armenian
Question”, The Nineteenth Century, CCXX, 926-939.

63 Bualandaki zengin érneklerden mesela Ahmed Riza Bey’in “The Caliph and His Duties” bagliklt makalesi
tamamen bu konuda Ingilizleri bilgilendirmeye yoneliktir ve hilafete yonelik digmanhgin istenmeyen
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1890’larda ingiliz kamuoyunda gériilen hilafet ve 1. Abdiilhamid aleyhtarhgina
katilanlar arasinda ¢zellikle bu yillarda Abdiilhamid'e karsi muhalefetini yogunlag-
tiran Jon Turkler'in, genel olarak Osmanh hilafetine inanmalarina ragmen, 1I. Abdul-
hamid’in bu unvana layik olmadig1 seklindeki propagandalanm da saymak gerekir. ¢4

Sultan II. Abdiilhamid’e muhalif gruplarnn gerek Avrupa’da ¢ikardiklarn gazete-
lerle® gerekse yayimladiklari makale ve bildirilerle®® Padisah’1 neredeyse Islam ve
insanlik disi ilan edecek kadar sertlesen ifadelerle siirdiirdiikleri bu cesit faaliyetleri-
nin zaten ‘Pan-islamizm tehlikesi'yle yénlendirilmis olan Ingiliz kamuoyunu daha
da tahrik etmesi mukadderdi.®” Mesela bu amagla yayin yapan Hilafet gazetesi
Hindistan miisliimanlarin rencide etmis ve Hindistan’dan génderilen okuyucu mek-
tuplarn bu durumu tenkit etmistir. 58

Son olarak 1897’lerde Ingiltere'nin Hindistan'in, Kuzeybati1 Serhat Eyaletinde,
biiyiik bir ayaklanma ile karst karsiya kalip cok sikintil giinler yagamasi, bu ayak-
lanmanin Sultan II. Abdiilhamid tarafindan tegvik, hatta yénlendirildigi iddialanmn

sonuglara gotiirecegine isaret etmektedir. “Dogu, Batt icin ebedi bir sirdir. Biitiin sdylenenler Binbir Gece
Masallan'ndan arta kalan esrarengiz. ... atmosfer ve harem ile ilgilidir. Tabiatiyla insanoglu bilinmeyene ilgi
duyar. Batililar igin sultan biitiin giice sahip, tebasimnm mali ve cant lizerinde mutlak s6z sahibi ve sinirsiz
otorite ile donanmus bir cesit Romal diktator gibidir. Bdyle gercek disi algilamadan gikari olan tek kisi
simdiki sultandir.” A. Riza bundan sonra bir Osmanh goziiyle islam’da hilafet ve gercek halifenin nasil
olmasi gerektigi hususlarin degerlendirir. Contemporary Review, vol. LXX, 1896, 5. 206-209.

64 Sultan II. Abdiillhamid bu hususta Jén Tiirkler'i acik¢a suglayarak onlarin hilafet konusunda ingiliz poli-
tikasina hizmet ettiklerini sdyler: “Yalniz surasina teessiif olunur ki, bizim baz: Jén Tiirk denilen ¢apkin
bozuntusu herifler, el ve ayaklanyla ingilizler'in su maksatlann giiglendirmek icin gece gtindtiz caligarak
béylesine bir kotiiligii fiile qikarmaya ¢abalamaktadular.” “Terciiman-1 Hakikat sahibi Ahmet Mithat Efen-
di'ye yazilmis Muhtira-1 seniyye”, YEE, 9 2638/72-4, M. Hocaoglu, Abdtithamid Han'in Muhtiralan, s. 126.

65 Jon Turkler, Ingiliz gazetelerine verdikleri beyanatlardan bagka, bizzat Ingilizce niishasini da ¢ikardiklar
Osmanli gibi bazi gazetelerde 11. Abdithamid aleyhinde ¢ok sert yazilar yaziyorlardi. Ingiltere’de Londra ve
Folkestone'da bastlan Osmanlt gazetesi ézellikle Abdiilhamid'in ser’an halife olamayacagina dair yayimla-
dig1 fetvalarla dikkat cekiyordu. Meseld, “Zeyd, surb-1 hamn ibane etse ve tesettlir- nisvan-1 Islamiyyeyi
selb etse ve beytiilmal-1 miislimini kendi huzuzati ugurunda itlaf etse ve milsliminin alat-1 gazasindan
ma’dut olan bir kism-1 mithimmi ki, donanmadir, evhamina tab’an mahvetse ve hiirriyet-i ahran esarete
Kkalbetse, hilafetten hal’i vacib olur mu? El cevab: Olur.” Ketebehtl el-Miiftiyyii'l-Miislimin. Osmanli, No.
58, 15 Nisan 1900. Benzer Fetvalar igin bkz. Osmanii, no 75, 1 Kanun-isani 1901; No.82, 15 Nisan 1901;
No. 96, 15 Testin-i Sani, 1901. Muammer G¢men, isvicre’de Jon Tirk Basuu ve Tilrk Siyasi Hayat-
na Etkileri, Kitabevi, istanbul 1995, s. 183, 206-207; S. Hanioglu, Bir Siyast Orgiit..., s. 623, dn. 67.
Keza bu tiir gazetelerin Ingiltere’de gordiigii ilgi icin bk. s. 98, 109.

66 Soz konusu bildirilerden yapilacak bir kag alinti hangi temalann iglendigi hakkmda fikir vermeye yeterlidir:
«___dest-i hunrizini ta kalbimize sokmaya hazirlanan zalim ve gaddar Abdiilhamid’in devr-i hitkiimetindeki
mel'anet ve mefsedetin derecesini tayin etmekten aciziz... Abdiilhamid gibi mithin-i din ve millet bir hitkiim-
dar hic isidilmemistir; bu derece denaat, bu kadar ihanet hicbir ferdde gdriilmemigtir! ...Iste bunca meza-
limi, bu kadar ihaneti bile bile yapan nahak yere halife diye takdis ettigimiz alcak Abdiilhamid’dir... iblis!
Allah’1 tanimayan, Hz. Muhammed (sav) Efendimizi tahkir eden, sevgili vatanimizi Moskof'a satan, na-
maz kilmayan, orug tutmayan bdyle dinsiz bir padisahi muhafazada hala sebat edecek misiniz? ...Si-
lahiniz: zalimlere, Abdiilhamid’e dogru geviriniz...” * Dinimizce Abdilhamid padisah ve halife degildir. Inan-
mayanlar kitap ve siinnete baksinlar... Kalkiniz, o seytan yaradilisindaki diizme halifeyi de yardaklarmi da
paralayiniz...” $. Hanioglu, Bir Siyasi Orgiit..., s. 457-461, 553-555, 619-629.

67 Jén Tirklerin Ingiltere’yi Osmanl devletine miidahaleye davet tarzinda faaliyetleri hakkinda bk. $. Hani-
oglu, Bir Siyasi Orgiit..., s. 93, 94, 115, (dn.196), 127, (dn. 256), 129, 130.

68 6 Ekim 1899'da Londra’da “Tiirk-Arap Cemiyeti” tarafindan yayimlanmaya baglayan Hilafet gazetesi
Tiirkce ve Arapga olarak 20 Agustos 1903'e kadar devam etmigtir. Gazete “Hilafet-i Osmaniyye'nin devam
ve hifz1” gayesini giitmekle birlikte Sultan 11. Abdiilhamid'e siddetli hiicumlarda bulunuyordu. Gazetenin
otuz ii¢ sayist British Museum’da mevcuttur. C. Orhan Tiitengil, Yeni Osmanlilardan Bu Yana Ingiltere’-
de Ttirk Gazeteciligi (1876-1967), Belge yaynlar, Istanbul 1985, s. 84-87.
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gliindeme getirmis,®9 dolayisiyla bir taraftan 1. Abdiilhamid'e siyasi baski yapilirken
diger taraftan da islam diinyasinda onu yipratmaya yénelik ¢ahismalarin bir parcasi
olarak hilafet meselesi tekrar ortaya stiralmiigtar.”°

XX. yiizyilin baslarinda ingiltere’deki hilafet tartigmalarinda artik bir durgunluk
dénemi baslamustir. Konu hakkindaki farkh teorik yaklagimlara ragmen ortaya ¢ikan
bir gergek vardir: O da artik Sultan II. Abdtilhamid’in Islam diinyasinin hemen her
tarafinda zamanin halifesi olarak taninmis olmasidir. Nitekim bu durumun farkinda
olan ingiliz dis politikasinin etkin isimlerinden Lord Cromer (1841-1917) ve Alfred
Lyall “Sultan’in hilafet iddiasinin gegerliligi meselesinin tartisma konusu yapimamast”
taraftandiar, 7!

Bu ydnde diger dnemli bir gésterge de 1906 sonlannda aralannda W. Chirol, T. W.
Arnold ve General T. Gordon gibi gazeteci, ilim adami ve askerlerin de bulundugu
etkili kisilerin katiimiyla gerceklesen Central Asian Society Kongresi'nde ortaya ¢1-
kan gériistiir. Buna gdre Sultan II. Abdillhamid’in islam dinyasina kendisini bir ha-
life olarak kabul ettirdigi bir gercektir. “Ingiltere artik Osmanli Devleti'ne ve hilafete
yénelik menfi yaklagimlar icinde bulunmak yerine, Sultan ve Osmanh devleti Ingil-
tere’ye karsi apacgik bir dismanlik sergilemedikge, Sultanin dini ve siyasi otoritesini
desteklemeli ve saygl duymahdir.””? Bu tiir yaklagimlann siyasi karar mercileri tara-
findan da benimsendigi ve 6zellikle Doksan Ug Harbi’'nden sonra resmi belgelerinde
Suitan II. Abdiilhamid’den halife olarak bahsetmek istemeyen Ingilizler'in artik bu
durumu kabullendiKleri goriilmektedir. ingiliz Digigleri Bakanligi'nin 1906°ya ait Tlir-
kiye hakkindaki yillik raporunda su ifadeler yer almaktadir:

Osmanli Sultan: bir halife olarak siinni islam diinyasinin manevi lideridir...
Osmanl sultanlarnin.. . hilafet iddias: uydurma ve gergek dis1 olmasina rag-
men, onlarin bir halife olarak unvanlar sadece kendi tebealar1 olan stinni
miisliimanlarca degil Hindistan, Arabistan ve Afrika’daki diger miisliiman-
larca da kabul g&rmustiir. islam’in mukaddes bélgelerine hakim olmak ile
Peygamber'in kilici ve hirkast da dahil mukaddes emanetlerine sahip bulun-
mak Peygamber'in halifesi olabilmek icin yeterli kabul edilmis gériniiyor.”

69 Bubdlgedeki idari yapi degisikliklerine kars: tepki olarak ortaya ¢ikan ve Ingilizler'i ciddi manada sikintiya
sokan ayaklanma, Osmanlilar'in Yunan savagt akabinde gelisince, Ingilizler II. Abdiilhamid'in savag so-
nunda Yunanistan't destekleyen ingiltere’den intikam almak i¢in bu ayaklanmay: tesvik ettigini diiglinmiig-
lerdi. FD, Sec. Oct. 1897, n0.416-436, NAIL

70 Bu konu ile ilgili olarak ingilizlerden gelen baskilar Sultan II. Abdiilhamid’i ciddi olarak sikintrya sokmus ve
ayaklanma ile hicbir ilgisinin olmadigina dair Ingilizler'e teminat vermisti. FD, Sec. E. Apr. 1898, no. 171,
NAL A. Ozcan, Pan-islamizm..., s. 152-153. :

71 Lord Cromer 1883-1907 arasmnda Misir'da bulunmustur. Lyall'in Hiikiimete sundugu bir raporda su ifadeler
gecmektedir: “Hilafet meselesini tekrar giindeme getirmek bityiik bir hata olur. Osmanlt hilafetinin aleyhine
yapilacak bir ilanat mtisliimanlarca Sultan'in otoritesini zayiflatmaya yonelik bir tavir olarak anlagilacak
ve bu muhtemelen onun durumunu daha da kuvvetlendirecektir. Bylece misliimanlar onun etrafinda
birlegeceklerdir. Bu meseleyi tekrar agmakta bize higbir faydanm olacagini sanmiyorum. Kaldi ki eger Islam
diinyast onu bir halife olarak tantyorsa, 400 seneden beri hilafet iddiasinda bulunan Osmanli sultanlarinn
ilk bes [dort] halifenin sahip oldugu mesru sartlara gergekten sahip olup olmadiklar konusundaki eski
tartigmay1 tekrar baglatmak faydasiz olacaktir” Memo* by A. C. Lyall, 19 June 1906, /PS/10/523, p. 273/
15 IOR.

72 Proceedings of the Royal Central Asian Society, Nov. 1906; C.E. Farah. “Great Britain, Germany and the
Ottoman Caliphate”, s. 273-274.

73 Annual Report for Turkey for the Year 1906.FO, 195/2363 keza bk. 371/345.
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Gortildiigi iizere Ingiltere’nin hilafetle yakindan ilgilenmesi, sanildiginin aksine,
XX. yiizyilin ilk ceyreginde degil, daha éncelere gitmektedir. Ingiltere 1870'lerden
dnceki bilinen Osmanh yanlisi siyasetinde zaman zaman Osmanl sultan-halifelerinin
diinya miisliimanlan izerinde var oldugu kabul edilen niifuzunu kendi ¢ikarlari igin
degerlendirmeye calismisken 6zellikle Doksan Ug¢ Harbi'nden sonra s6z konusu bu
niifuzun kendi aleyhinde kullanilabilecegi ihtimalinden dolay: karsi politikalar tret-
me yoluna gidilmistir.

ingilizce resmi ve 6zel literatiire yansiyan bu ¢abalarda genel olarak siyasi ve
duygusal hususlar olmak tizere iki saik s6z konusudur. Siyasi nedenlerle konuya ilgi
gosterenler ingiltere'nin Osmanh Devleti'nden vazgegip artik Arabistan yanmadasin
kendi kontroliine alarak ¢ikarlarint korumasi gerektigini savunmakta, buna zemin
hazirlamak icin de hilafetin Araplar’a intikalini istemektedir. Ya da bunun tam tersi
Osmanl halifesinin, mislimanlar izerinde biiyiik niifuzu oldugu gerekgesiyle, Ingil-
tere menfaatlerinin Osmanlilar’la iyi iliskiler igerisinde olmay: gerektirdigini sdyle-
mektedirler. Duygusal nedenler Osmanh-Tirk-Islam dismanhg ya da dostlugu his-
siyatlanndan kaynaklanmaktadir. Bdylesine farkli nedenlerle konuya ilgi gosterenle-
rin bagkalarini ikna etmek veya gériiglerini kuvvetlendirmek igin {izerinde en gok
durduklan husus hilafetin Kureysliligi meselesidir. Aleyhte olanlar 1srarla bunu dile
getirirlerken, digerleri de bu ilkenin ilk dSnem Araplar'in diginda kimseyi baglamaya-
cagint ifade etmislerdir.

Hilafet meselesi Ingiltere-Osmanli resmi devlet iligkilerinde ise, daha gok genel
dis politika cercevesinde bir tehdit ve pazarlik unsuru olarak giindeme gelmigtir. Ingil-
tere’nin hig ilgisi olmayan, mesela Ermeni meselesinde bu kozu hatirlatmasi, hilafe-
tin nezaketini ve dniemini agikca ortaya koymaktadir. Bu durum ayn: zamanda bir
baska gercege de isaret etmektedir. Ingilizler 1870’lerden sonra Osmanl Devleti'nin
yakin bir zamanda dagilacagi beklentisi i¢inde olmuslar ve bu an geldiginde haziliksiz
yakalanmamak igin gerektiginde uygulanmak tizere alternatif politikalar geligtirmigler-
dir. Iste hilafetin Araplar’a intikali unsurunu da icine alan genel Arap politikasi bun-
lardan birisidir. Ancak Ingilizler’in yakin bir gelecekte diye tahmin ettikleri bu gelig-
me II. Abdiilhamid'den sonra gerceklesmistir. Birinci Diinya Savast sirasindaki In-
giliz-Arap iliskileri degerlendirildigi zaman goriilecegi {izere uygulanan planlarn izle-
rinin 1870'lere dayandig1 hemen farkedilecektir. Bu durumda net bir sekilde ortaya
cikiyor ki Birinci Diinya Savagt'nda gerek Serif Hiiseyin'in Osmanli Devleti'ne isyam
gerekse bu dénemde ortaya cikan hilafet tarnsmalan mevcut sartlar igerisinde kendi-
liginden ortaya ¢tkmus bir vakia degil, dastince planinda temelleri cok ncelere daya-
nan ve muhtemel gelismelere gore tarz-1 hareket belirleyen arayislarin neticesidir.
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Osmanli Suriyesi’'nde
Tirk Aleyhtari ilanlar ve
Bunlara Karsi Tepkiler, 1878-1881

S. Tufan Buzpinar*

Anti-Turk Placards in Ottoman Syria and the Reactions to them, 1878-1881

This article is about several anti-Turk placards whichappeared in various towns
in Syria between 1878 and 1881. Documents in the Ottoman and European
archives as well as Arabic and Turkish press reports demonstrate previously
overlooked points about the placards and about the reactions of the local
people against them. Previously, such reactions were not noticed in the avail-
able literature on this matter. This article also suggests that a contextual ap-
proach is more suitable for studying these placards. From this perspective,
the study traces the factors leading to the emergence of the placards in the se-
vere conditions and general hopelessness about the future of the Ottoman State
caused by the Russo-Ottoman War of 1877-1878. The fact that appearence
of placards stopped as conditions improved and confidence in the survival of
the State was restored supports this argument.

II. Abdiilhamid déneminin (1876-1909) ilk yillannda Arap vilayetlerinde Osman-
I hakimiyeti aleyhine bazi olaylar meydana gelmigtir. Bu olaylardan bugiine kadar
arastirmacilarin en ¢ok dikkatini ¢ekenlerinden biri 1880’de Beyrut ve Sam gibi Su-
riye vilayetinin en énemli sehirlerinde Osmanl aleyhtari itdnlann ortaya ¢ikmasidir,
Bu olaya dikkat ¢eken ilk arastirmaci George Antonius'tur. Antonius, 1938’deya-
yimladig1 ve milliyetci tarih yaziciliginin belirgin érneklerinden biri olan The Arab
Awakening adh eserinde konuyu kisaca aktardiktan sonra bunu Arap milliyetgiligi
agisindan 6nemli bir gelisme olarak degerlendirir. lanlann sorumlusu olarak da 1875°ten
1880'li yillanin ortalarina kadar Beyrut'ta faaliyet gosterdigi ileri stirtilen gizli bir hi-
ristiyan cemiyetini gdsterir. Antonius, Kitab1 i¢in arastirmalanni stirdiirdiigii sirada,

Dog. Dr. $. Tufan Buzpinar, TDV Islam Arastirmalan Merkezi, Yakingag Tarihi.
Bu makalenin yazimi ve son halini almasi safhalannda katkilarini esirgemeyen Ali Akyildiz, Muhammed Arugi,
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birkac defa goriistiigii ve séz konusu cemiyetin kurucu tiyelerinden oldugunu belir-
ten Faris Nimr’'in konu ile ilgili gériiglerinden etkilendigi intibaim vermektedir.! Bu
konuda dikkate deger ikinci énemli degerlendirme ise 1950°li yillarda Zeine N. Zeine
tarafindan yapilmistir. Zeine 1880 ilanlan hakkinda biraz daha detay vererek bunlann
Arap milliyetciligi agisindan yorumlanamayacagin, ¢linkii bu donemde hentiz Arap
milliyetciliginden bahsedilemeyecegini ve Antonius'un da ilanlardan sorumlu tuttugu
hiristiyanlardan olusan cemiyet tiyelerinin bolgedeki Osmanh yénetimini sona erdir-
mek amaciyla bu faaliyeti gerceklestirdiklerini belirtir. Milliyetci bir gikistan ziyade
huristiyanlann dini duygularla Osmanh yonetimine karsi olduklan goriisiinti de s6z
konusu gizli cemiyetin ilyesi oldugunu belirten Faris Nimr'in ifadelerine dayandinr.
Zeine'in konuya getirdigi en énemli katki, sz konusu cemiyet iyelerinin temel
saikleri konusunda daha ayrmtili bilgi vermesi ve ilanlardan figliniin Arap¢a metinle-
rini yayimlanus olmasidir.? 1960’k ve 1970l yillarda konuyu yeniden ele alan A.
L. Tibawi, ilanlarda dile getirilen sikayetlerin genellikle mtsliimanlan ilgilendirdigin-
den hareketle, bu olaylarda belirleyici roliin miislimanlar tarafindan oynandigin, huristi-
yanlarnise sadece katki saglamig olabilecegini ileri siirer ve Zeine'in Arapca metin-
lerini yayimladigi ilanlarin ingilizce tam cevirilerini yapar.® Bu konuda Osmanh bel-
gelerine de miiracaat etme geregini duyan ilk aragtirmaci ise Shimon Shamir’dic Shamir,
Antonius’un tezine karst ¢cikar ve ingiliz konsolosluk terciimani Abcarius'un konu
hakkindaki raporundan da etkilenerek Midhat Pasa'nin kendisine vilayet yonetimin-
de tam yetki vermemekte direnen merkezi hiikiimeti ikna icin ilanlar olayini orga-
nize ettigini ileri stirer. Bu gériigiini de Bagbakanlk Osmanlh Arsivi'nde tespit edebil-
digi Midhat Pasa aleyhindeki jurnallerle desteklemeye calisir.* 1881 yilina ait olup
Tiirkce'ye cevirisi Osmanh Arsivi'nde ve Arapga orijinal nishalan Fransiz Arsivi'nde
mevcut olan ilan da simdiye kadar incelenmis olanlardandir.® Bu ilan izerine miista-
kil bir makale kaleme alan J. Landau ilanin edebi Arap¢a’yla yazildigin, yazarlannin
miisliiman olabilecegini ve temel amacimn din aymm yapmaksizin Araplar’y Turklere

1 George Antonius, The Arab Awakening, Hamish Hamilton, London 1945, s. 79-89. Antonius, goriigtiik-
lerinde Faris Nimr'in (1854-1951) seksen yasinda oldugunu, Beyrut'taki gizli cemiyetin genel egilimi, amaci
ve faaliyetleri hakkinda kendisini tatmin edici bilgiler verdigini, sadece ilanlarn muhtevasini hatirlayamadi-
gins belirtir. Bir baska ifadeyle Antonius, bu cemiyetin milliyetciligine hitkmederken Faris Nimr'in ifadelerine
dayandig1 izlenimi vermektedir (s. 81vd.).

2 Zeine N. Zeine, The Emergence of Arab Nationalism, Caravan Books, New York 1976 (lk bask1 1958),
s. 55-59. Faris Nimr lmeden dnce Zeine ile yaptigi gorissmede, Antonius’un verdigi izlenimin aksine,
1880’lerde bélge insanunin zihninde “milliyet” fikrinin mevcut olmadigin, biitin baglann, iligkilerin ve sa-
dakat duygulannin dini oldugunu ifade ediyordu (s. 52). Bu 8rnekie de gorildiigi tizere bu tiir olaylarn
kahramar oldugu iddia edilen sahislarn ifadeleri sdylendigi zaman, ortam, kisi ve konumlar dikkate ali-
narak oldukga dikkatli ve thtiyath bir yaklasmmla kullaniimalidir.

3 A.L.Tibawi, A Modern History of Syria, Macmillan London 1969, s. 163-167; amlf., Arabic and
Islamic Themes, Luzac & Co., London 1976, s. 117-121.

4  Shimon Shamir, “Midhat Pasha and the Anti-Turkish Agitation in Syria”, Middle Eastern Studies, 10/2
(May 1974),s.115-141.

5 1881 yilina ait ilanin Arapga metni ve Ingilizce gevirist icin bk. Jacob Landau, “An Arab Anti-Turk Handbill,
1881", Turcica, IX/1 (1977), 5. 215-227; Osmanh Argivinde bulunan ¢evirisi icin bk. BOA, YEE 18/94-26/
94/44. Zekeriya Kursun, Yol Ayrimunda Ttirk Arap lliskileri, istanbul 1992, adl eserinde bu ilana kisaca
deginmektedir (s. 28-29); {lanin Osmanl Arsivi'nde mevcut eski harflerle yapilmug gevirisinin transkripsi-
yonu i¢in bk. Selguk Giinay, “II. Abdiithamid Déneminde Suriye ve Liibnan’da Arap Aynitke: Hareketlerinin
Baglamas: ve Devletin Tedbirleri”, AUDTCF Tarih Arastirmalart Dergisi, XVI1, sy. 28 (1995),s.92-94.
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karst birlestirmek oldugunu belirtir. 1880 ve 1881 yillanna ait ilanlar Eliezer Tauber
tarafindan da ele alinmis, ancak mevcut bilgileri birarada sunmanin étesinde bir katka
saglamamustir.® Son olarak, mezkur calismalar bolge halkinin tepkisi konusunda ya
bir goriis belitmemekte ya da tepki gdstermediklerini ifade etmektedir. 7

Konuyla ilgili literatiiriin diger bir 6zelligi deilanlarin mevcut idareye ve devlete karst
miicadele araci olarak kullanildig, bilinebildigi kadanyla, ilk tarih olan 1878'den, son
defa kullanildig1 tarih olarak bilinen 1881 yilina kadarki dénemi ve ilanlar konusunu
baglamsal (contextual) bir degerlendirmeye tabi tutmamasidir. Mezkur caligmalann
cogu sadece 1880 yilinda ortaya gikan ilanlan degerlendirirken, diger bazilan dasa-
dece 1881 y1linda ortaya ¢ikani incelemistir.® Konuyla ilgili mevcut literatiiriin dzetle
verilen 6zelliklerinden hareketle bu makalede 1878-1881 yillan arasinda ayni bol-
gede tekrar tekrar ortaya ¢ikan ilanlar yoluyla muhalefet, bir konu butinlagi iceri-
sinde ve baglamsal bir yaklagimla degerlendirilmeye ¢alisilacaktir. Bu makalenin or-
taya cikisinda amil olan diger bir sebep ise simdiye kadar kullanilan malzemenin bii-
yiik oranda Avrupa diplomatlanimn yazigmalarindan olusmasidir. Diplomatik kaynak-
lar ise olaylarin biitiin boyutlann: -bilerek veya bilmeyerek- degerlendirmemekte veya
bazan da yaniltici olmaktadirlar. Mesela bu konuda, ingiliz konsoloslannin ifadeleriy-
le yetinilirse blge halkinin ilanlara kars: tepki gostermedigi dugtintliir. Oysa ilerde
anlatilacag tizere ddnemin Tiirkge ve Arapca gazeteleri ile Osmanh belgeleri gézden
gecirildiginde halkin tepkilerini etkin bir bigimde ortaya koydugu goriilir. Diger bir
ifadeyle, son zamanlarda elde edilen bazi1 Osmanh belgelerindeki yeni bilgiler, dnce-
den tesbit edilen belgelerde beliflenen farkli ipuglar: ve o dénemdeki Arapga ve Turk-
ce gazetelerde yer alan haberler konu hakkinda yeni bilgiler ve farkh degerlendirme-
lere imkéan saglayacak niteliktedir.

1878-1881 yillan arasinda Suriye’de ortaya ¢tkan Osmanl aleyhtan ilanlan ince-
lemeden &nce, bu olaylann ortaya gikigim énemli Slgiide etkiledigini diisindtGgimiz
gelismelere kisaca deginmek gerekir. Oyle gériintiyor ki Il. Abdiilhamid doneminin
ilk yillaninda Suriye’deki Osmanl yénetimini derinden etkileyen buhran 1875 Her-
sek ve 1876 Bulgar isyanlanyla baglamig ve 1877-78 Osmanh-Rus Harbi'yle doruk
noktasina ulasmistir. 93 Harbi diye de bilinen ve Osmanl Devleti'nin agir yenilgisiyle
sonuglanan bu savasin &zellikle Suriye tizerindeki etkileri konumuz agisindan olduk-
ca mithimdir. Savag sirasinda yapilan asker destegi ve maddi yardimlann bolge tize-
rindeki olumsuz etkilerinin yaru sira Ruslar kargisinda alinan agir yenilgiler ve sonunda
Ruslar'in Yesilkéy'e kadar gelmig olmasi, bagkent istanbul'da oldugu gibi Suriye'de
de Osmanl Devleti'nin gelecegi agisindan ciddi tereddiitler dogurmustu. Bu sirada arala-
rinda Emir Abdilkadir el-Cezairi'nin de bulundugu Suriye ileri gelenlerinden bazilan
bir dizi toplant1 yaparak Osmanl Devleti'nin gelecegini tarsmmslar ve devletin yikilmasi

6 Eliezer Tauber, The Emergence of the Arab Movements, Frank Cass, London 1993, s. 16-21.

7  Antonius, Shamir, Landau, Kursun ve Giinay tepkiler konusunda agik bir gériis belirtmezken, Zeine ve
Tibawi ilanlarin mahalli tepki dogurmadig: goriisiindedir.

8  Antonius, Zeine ve Tibawi 1880 yilina ait ilanlan degerlendirirken Landau, Kursun ve Ginay 1881 yilna ait
olan ilaru: degerlendirmislerdir.
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veya Suriye bdlgesinin herhangi bir yabanci devlet tarafindanisgal ihtimali kargi-
sinda ne yapacaklarini ve nasil bir tavir sergileyeceklerini miizakere etmiglerdir. Sa-
vas sonrasinda Osmanl Devleti’'nin dagilmamasi ve bélgenin herhangi bir isgal teh-
likesi yasamamasi bir ferahlik saglamis olmakla birlikte, bélge halkinin dzellikle miis-
liman kesimin sikintilanni dindirmemigti. Bu cimleden olarak Cevdet Paga’'nin vali-
ligi (Subat-Kasim 1878) déneminde ekmek fiyatlannin artmasini protesto eden asker
es ve yakinlannin hitkiimet konagini basmasi zikre deger bir hadisedir.?

Suriye bdlgesinin merkezle olan iligkileri ve devlete karsi tavirlan savag sonrasin-
da giderek olumlu yonde gelisse de Osmanl karsiti faaliyetlerin zemini tamamen kaybol-
mamistl. 1878 Temmuz'unda Sam sokaklarinda Cevdet Pasa ve Osmanli yonetimi
aleyhine asilan Tiirkce ve Arapga ilanlar bunun bariz bir misalidir. Cevdet Paga'nin
sahsini hedef alan Tiirkge ilanlar bir tarafa birakilirsa, Arapga olanlar konumuz agi-
sindan dikkat ¢ekicidir. Osmanli-Arap vilayetlerinde modern dénemde, belki de ilk
defa sokaklara ilanlar asilarak tabi olunan yonetime karsi acik bir tavir sergilenmek-
teydi. Ingiliz konsoloslugu terciimani Nasif Meshaka'nin ele gegirip, Fransizca ve In-
gilizce ¢evirilerini konsolosluga sundugu Arapga ilanda, bolgecilige dayal ihtilalci bir
tavir sergilenmekteydi. Bu konuda bir fikir vermek izere ilandan bazi alintilar yap-
mak yerinde olacaktir:

Ey Suriye! Vakit kaybetmeden kendini ihmalden halas et... Halihazirda esa-
ret ve zulmiin tahakkiimii altindasin... Maruz oldugun zuliim ve bedbahtlik
yeter. Ey Suriye! Terakkin zaviyesinden en biiyiik hasmin miislim, nasrani ve
sairlerinden meydana gelen halkinin arasina nifak sokandir... Vifak ve se-
batla hiirriyet tarikini takip et. Istibdat ve zulmii maglup etmek icin adalete
saril. Ey Suriye! Hatalar tashihte yalniz oldugunu diisiinme. Sana muntazir
olan ve sana nusrette bulunacak dostlann var.... Vatanin saadeti ve terakkisi

mevzubahs oldugunda sahsi menfaatlerini bir tarafa birak. idare yakinda
senin eline gececek. Dostun vazifesi baglamaktir.1°

Bu belge, siyasicagnsimlan bakimindan, II. Abdiilhamid déneminde Suriye’de Os-
manl ydnetimine karsi bir tavirla sokaklara asilan ilk halk duyurusu olma 6zelligi
tasimaktadir. Belgede vurgulanan “Suriye” tabiriyle kastedilenin Toros daglarindan
Sina ¢oliine kadar uzanan cografi bélge mi, 1865 yilinda Sayda ve Sam eyaletlerinin
birlestirilmesiyle olusturulan Suriye vilayeti mi, yoksa bélgenin tarihi, ilmi, kiltiirel
ve ticar merkezleri durumunda olan Sam ve Beyrut gibi gelismis sehirler mioldugu
agik degildir. Ancak devletin icraatina dogrudan muhatap olan, yeni ve farkl fikirlerin
gelismesi ve yayilmasi i¢in uygun bir ortama sahip bulunan gehirlerin kastedildigi
duistintilebilir. Burada dikkat ¢ekilmesi gereken noktalardan biri de, ilanda “Arap™liga
gonderme yapilmamasl, sadece bdlge unsuru vurgulanarak Osmanh ySnetimine karsi
bir tavir sergilenmesidir. Dikkat ¢ekici diger bir muglak nokta ise ilanda yer alan harici

9  Public Record Office, Foreign Office (FO) 195/1201 Jago-Derby, no. 5 political, Damascus, 27 Mart 1878.

10 FO 226/194 Nasif Meshaka - Eldridge, Damascus, 29 July 1878. llanlarm Arapga asillan muhafaza edilme-
mistir. Bu makalede kullanilan metin, ilanlarin Meshaka tarafindan yapilmis Ingilizce ¢evirisidir. Ancak bu
dipnotta zikredilen referansta ilanlarnn Fransizca ¢evirileri de mevcuttur.
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yardim atiflandir. Yabana bir tilkeye mensup herhangi bir sahsin midahil olduguna
dair bir ipucu mevcut degildir. Belki bolge tizerinde nufuz sahibi olan Ingiltere ve
Fransa'nin veya ézellikle Ortodoks huristiyanlarin hamiligini istlenen ve bu gerek-
ceyle 93 Harbi'ni baglatarak Osmanl Devleti'ni agir bir yenilgiye ugratan Rusya’'nin
bdyle bir durumda Araplar'in yamnda yer alacagi varsayimiyla hareket edilmis olabi-
lir. 1860'1ardan itibaren bolgede goérev yapan Ingiltere’nin tecriibeli Beyrut baskon-
solosu Eldridge de ilanlann muhtevasini degerlendirirken “harici yardimlara yapilan
atflann manasini anlamadigini” ifade etmektedir.! !

Builan, Cevdet Pasa’nin sahsini hedef alan ve konumuz disinda kaldig1 icin bu-
rada incelemedigimiz Ttrkge ilanla birlikte ele alindig: icin o zaman sadece Paga aley-
hinde bir tavir olarak algilanmig, Osmanl yonetimi aleyhine olan tavir ve bolgecilige
yapilan vurgu dikkat cekmemistir. Bu nedenledir ki konuyla ilgili haberler {stanbul'a
ulastiginda durum Suriye'nin o giinlerde yagadig diger problemlerle birlikte degerlen-
dirilmis ve sonugta Cevdet Paga yonetiminin yetersiz kaldig kanaatiyle acil reform
uygulamalarini gerceklestirebilecek daha dirayetli bir vali arayisina gidilmigtir. Neti-
cede sadrazam Safvet Paga'nin da etkisiyle Midhat Pasa, Kasim 1878'de Suriye va-
lisi tayin edilmigtir. 12

Midhat Pasa, yonetiminin ilk yilinda Suriye'de idari ve adli alanlarla giivenlik ala-
ninda dnemli gelismeler sagladi. Sam merkez mutasarnfliginin yani sira Cebel Nusay-
1i kazasinin kurulmast, zaptiye teskilatinin yenilenmesi, mahkemelerin sayisinin ar-
tinlmasi ve hac organizasyonunda masraflan azalticl bazi diizenlemelerin yapilmast,
Paga'nun Suriye’de gecirdigi ilk yilda gergeklestirdigi hizmetlerden dikkat cekenleridir.
Ancak 1879 sonbahanndan itibaren, 6zellikle mahkemelerin bagimsizhg) ile ilgili kararin
uygulamaya konulmasindan sonra, Paga’mn merkezi hitkiimetle iligkilerinin giderek
bozuldugu gézlemlenmektedir. Mithat Pasa kendi sorumluluk alaninda kalan mah-
kemelerin miilki otoriteden, yani kendisinden bagimsiz kalmasini kabuledemeyece-
gini, ¢inkii bu durumun Suriye’'nin asayisini iyilestirme yolundaki ¢abalan olum-
suz yonde etkileyecegini savunarak karara kargi ¢ikt1. Merkezi hikiimet ise kara-
rinda 1srar etti. Bu anlagmazlik iizerine 1879 sonbaharindan itibaren Midhat Pasa’-
nun vilayet iglerine karsi biraz kayitsiz kaldig: dikkat cekmektedir. Mithat Paga'nin
merkezi hitkiimetle giderek kotiilegen iligkileri, 1880 yaz doéneminde kriz nokta-
sina ulastt. iste bu dénemde Beyrut ve Sam sokaklarinda ihtilalci muhtevaya sahip
flanlarin ortaya cikmast, Pasa hakkinda zaten varolan gitvensizligi iyice artirdi. Mit-
hat Paga’'mun Suriye valiligi gérevinden ahnisinda pay1 oldugu diistiniilen bu olayin
detaylanna biraz inmek gerekir:

1880 Haziranr' mun ikinci yansinda Beyrut sokaklarinda Arap halkini Tirk yéneti-
mine kargt ayaklanmaya ¢agiran ilanlar goriildi. Ancak daha muhtevasi anlasilama-
dan zabitler tarafindan toplandi. Birkag giin i¢inde Beyrut sokaklan benzer ilanlara
yine sahne oldu. Sancak goreviileri, birincisinde oldugu gibi, halkin dikkatini cekmemesi

11 FO 424/73 Inclosure in no. 305, Eldridge-Layard, Aleih, 2 August 1878.
12 ibniilemin M. K. Inal, Son Sadrazamilar, 1, Dergéh yaymlari, Istanbul 1982,s. 377-78.
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i¢in ilanlan derhal topladilar. Ancak yabanci diplomatlar konudan haberdar olmus,
hatta Ingiliz konsolosu Dickson ilanin bir kopyasini ele gecirerek gevirisiyle birlikte
Ingiliz Disisleri Bakanhg:'na géndermisti. Ugiincii defa olarak ise 27 Haziran'da Bey-
rut sokaklanna Tiirk yonetimi aleyhine ilanlar asildi. ingiliz konsolosu bunlardan da
bir niisha ele gecirerek cevirisiyle birlikte orijinalini de ingiltere’ye géndermeyi ihmal
etmemisti.13

Ele gegirilen her iki ilan da kili¢ resminin altina yazilmig kisa birer metinden olus-
maktadir. lanlann muhtevas gézden gegirildiginde milliyetgi bir yaklagimdan ziyade,
Temmuz 1878 tarihli landa da gérildiigii izere, bolgeciligin vurgulanmasi dikkat gek-
mektedir. Her iki ilandaki bariz vurgu Suriye ve reform iizerinedir. Birincisinde “Ya
Ebné-e Suriye” hitabiyla baglanarak reform adina ortaya ¢ikan Hz. Musa, isa ve
Muhammed'in sirasiyla Misirlilar, Yahudiler ve cahiliye Araplan tarafindan delilikle
suglandiklan belirtildikten sonra Tiirkler'in beklenen reformlar gergeklestiremeye-
cekleri nedeniyle Arap onuru ve Suriyelilik hamiyyeti geregince Suriyeliler'in isleri
ele almalan istenmektedir. Ikincisine ise, “Ebna-u Suriye” hitabiyla baslaniyor ve bu
ilanda Tiirkler'in simdiye kadar say1siz defa reform sézii verdikleri halde reformlan
gergeklestirmedikleri, bunun ise onlann samimiyetsizligini gésterdigi, iki milyon Tiirk'tin
otuz bes milyon insani yonettigi, oysa kendilerinin de iki milyon niifuslu bir vatanin
evladi olduklan, dolayisiyla da vatanseverlerin vatanlannin idaresini ele gegirmeleri
gerektigi belirtiliyor.14

flanlar zabitler tarafindan ¢ok kisa siirede toplatilcig: icin, halkin muhteva hak-
kinda pek bilgi sahibi olamadigy goriilmektedir. Belki de bu nedenle, ingiliz konsolosu
Dickson’in ifade ettigi gibi, Beyrut halk: izerinde neredeyse hic etkisi olmamuistir.
Yani halk galeyana gelmemis ve sokaklara gikip tepki gdstermemistir. Ancak Dick-
son, Beyrut gibi sakin bir sehir i¢in duvarlara ilan yapigtirmanin “olagandigt” bir olay
oldugu kanaatinden hareketle konsolosluk terciimanlarindan John Abcariousu ko-
nuyla ilgili bir aragtirma yapmakla gérevlendirmistir. 15

Abcarious, aragtirmasinin sonuglanni uzunca bir rapor halinde Konsolos’a sun-
mustur. Bu rapor bir cok agidan ilgi ¢ekicidir. Tiirkler ve miisliimanlar hakkindaki
aleyhte ve dnyargili goriisleri bir tarafa birakilacak olursa konuyla ilgili degerlendir-
meleri s6yle 6zetlenebilir: flanlann hazirlanip Beyrut sokaklanna asilmasi miisliiman
ve hiristiyanlann birlikte organize ettigi bir olay olamaz. Ciinki hicbir diinyevi giic
bunlann birlikte hareket etmelerini saglayamaz. Arap miisliimanlar belki Tiirk yéne-
timine son vererek Arap hilafetini kurmak isterler, hiristiyanlar da bir hiristiyan kral-
Iig1 kurmak igin caligabilirler; ama bu onlann birlikte hareketlerini miimkiin kilmaz.

13 FO 195/1306 Dickson-Goschen, telegram, Beirut, 28 June 1880 ve Dickson- Goschen, Beirut, 3 July 1880
no. 47.

14 lanlann orijinalleri FO 195/1306 Dickson’in 47 nolu raporunun ekindedir. Ayrica Zeine N. Zeine Arapga
asillarini, A. L. Tibawi de Ingilizce gevirilerini tam metin halinde yayimlamistir. Bk. Zeine, The Emer-
gence..., Appendix G ve H, s. 152, 153; A. L. Tibawi, Arabic and Islamic Themes, s. 117-118.

15 FO 195/1306, Dickson-Goschen, Beirut, 3 July 1880, no. 47.
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Bu olayin sadece miisliimanlar tarafindan organize edilmesi de iki sebepten miim-
kiin degildir. Birincisi Beyrut sehri miislimanlarin bdyle bir olay1 gergeklegtirmeleri
icin uygun degildir. ikincisi de “misliimanlann ¢ogu okuma-yazma bilmez, samimi-
yetsiz, fakir, rezil ve birbirleriyle kolayca iletisim kuramayacak kadar daginik yasar-
lar”. Dahast miisliimaniar yizyillardir Osmanl yonetiminde yasamakta, ydneticileri-
ne gereken saygty1 gdstermekte ve dini baglardan dolay: onlara saygi duymaktadir.
Bunlar Osmanllar’a Kars1 higbir zaman ihtilalci bir ruha sahip olmadiklan icin ilanlar
hazirlayip asmis olamazlar.

Hiristiyanlann da bu olay: tek baglarina gerceklestirdikleri diisiintilmemektedir.
Sayilannin az olmasi ve zafer kazanma gibi bir duyguya sahip olmamalan bir tarafa,
farkl: mezheplere bagh olmalan hiristiyan Araplar'in biraraya gelmesini miimkiin kil-
mamaktadir. Bdyle bir olay i¢inde ancak bir sartla yer alabilirler: O da burasin bir
yabanc giice teslim etmektir. Bunda da anlasamazlar, ¢linkii Roma Katolikleri Fran-
sizlar'in, Grek Ortodokslar Ruslar'in ve birkag Protestan da Ingilizler’in bolgeyi
yonetmesini isterler. Béyle bir olayin vatanperverlik duygulanindan kaynaklanmasi
da muhtemel degildir. Clinkii, “vatanperverlik” dogululann zihninde heniiz bir mana
kazanmamustir. idari despotizm ve zulm de séz konusu ilanlann ortaya gikigina sebep
olmus sayilamaz. Glinkii Tiirkler herhangi bir muhalefetle karsilasmadan tebaalariru
her zaman bu gekilde yonetmiglerdir.

Yukanda 6zetlenen ihtimalleri birer birer degerlendirip eledikten sonra Abcarius,
ilanlann kimler tarafindan ve nasil organize edilmis olabilecegi konusunda iki ihtimal
tizerinde durur: Birincisi, hitkiimetle anlasmazhga diigerek sahsi ¢ikarlan zarar gor-
miis veya devletten bir gérev almay1 bekledigi halde alamamuig varlikli bir iki ileri
gelen miisliimanun isi olabilir. ikincisi, Midhat Pasa uzun zamandir Babiali’den iste-
yip de elde edemedigi yetkileri koparmak maksadiyla ya da Avrupa devletlerini bél-
gede ihtilalci bir gelismenin varh@ina ikna ederek bunun éniiniin ahnmasi i¢in Babiali
nezdinde kendi taleplerini desteklemelerini saglamak i¢in b&yle bir eylemi organize
etmis olabilir. Abcarius, Midhat Paga'min ilanlar hadisesinde pay: olabilecegini suip-
uclarnna dayandirmaktadir; a) Ilanlann bir liman sehri olan, hiristiyanlann sayica
miistimanlardan fazla oldugu ve bu tiir olaylann heyecan yaratmayacag bir sehir
hiiviyetindeki Beyrut sokaklarina asilms olmasi; b) Beyrut mutasamfliginda Midhat
Pasa'mn gizli iliskilerine de vakif olan bir arkadasinin bulunmas; ¢) Cok daha dnem-
siz konularda titizlik gdsteren Tiirk yetkililerin s6z konusu ilanlann faillerini yakala-
mak i¢in gayret sarfetmemeleri; d) Midhat Pasa'nin Suriye’ye gelisinden sonra basiun
genel olarak Tiirkler'in yanhs yénetiminden bahsetmesi ve hatta onlar hakkinda
miistehzi ifadeler kullanacak kadar ileri gitmekte serbest birakilmasi. Stiphesiz Mithat
Paga tarafindan saglanan bu serbestlik s6z konusu ildnlara zemin hazirlamak igin
planlanmis bir adim olabilir.1®

16 Abcarius’un nisbeten uzun sayilabilecek raporu, Dickson'in 3 Temmuz 1880 tarih ve 47 nolu raporunun
ekidir.
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Abcarius'un Mithat Pasa lizerinde yogunlasan goriisti Dickson tarafindan kabul
gérmemistir. Misliman ve hiristiyanlardan bazi kimselerin ilanlardan Midhat Pasa’y1
sorumlu tuttuklarini, Abcarius’un da bunlardan etkilenmis olabilecegini belirttikten
sonra Dickson bu ihtimalin zayifigini vurgular. Ona gére Mithat Paga'nin “Thtilalci
bir projenin itici glich konumunda olmasi ¢ok zayif bir ihtimaldir. Ancak Suriye’de
gerceklestirmek istedigi reformlar igin Babiali’den defaatle talep ettigi yetkilerin te-
minine katki saglar iimidiyle s6z konusu olaylara kayitsiz kalmasi mimkundiir.
Dickson’in tahminine gére bu olay son bes yildir Suriye’de mevcut olan, Bagdat ve
Istanbul'da da subeleri bulunan gizli bir cemiyetin isi olabilir. Bu cemiyetin dncelikli
amaci Suriye'nin Osmanl Devleti’ne bagl kalarak muhtariyet statiisiine kavusmast,
bunda uzlagilamazsa bagimsizlik i¢in ¢ahisiimasidir.!” Dickson'un goriigleri mezkur
cemiyetin liyesi oldugunu iddia eden ve konuyla ilgilenen yazarlardan Antonius ve
Zeine'in goristiikleri Faris Nimr'in ifadeleriyle de desteklenmektedir. Faris Nimr her
iki yazarla yaptig: gériismede Haziran 1880'de ortaya ¢ikan ilanlarin, 1875'te ku-
ruldugu iddia edilen gizli cemiyet tarafindan yazilip dagitildigini, hatta bazilanni ken-
disinin yazdigini ifade etmistir.18

Yeri gelmisken belirtilmelidir ki, mevcut arastirmalar Haziran 1880'de Beyrut'ta
ortaya gikan ilanlarnn sorumlulugunu ya Dickson’'in goriisii dogrultusunda 1875'ten
itibaren mevcut oldugu varsayilan gizli bir cemiyete ya da Ingiliz konsoloslugu tercii-
mani Abcarius'un goriisii dogrultusunda Midhat Paga’ya yiiklemiglerdir. Oysa mez-
kur ilanlarn adi gegen taraflara veya baska bir kaynaga bagli olarak ortaya ¢iktigini
belirleyebilecek bir delil mevcut degildir. Bu konuda yukanda zikredilen Faris Nimr'in
olaydan yaklagik elli-altmis y1l sonra soyledikleri de delil olmaktan uzaktir.

Haziran 1880’de Beyrut sokaklannda goériilen ilanlar hakkinda spekiilasyonlar
kesilmeden aymi yiin Temmuz ay1 sonlanna dogru Sam sokaklannda benzer ilanlar
ortaya ¢ikt1. Ingiliz viskonsiilii Jago’nun “ihtilalci” seklinde tanimladig: ilanlardan bir
tanesi de kendi evinin kapisina yapistiriinusti. Heniiz hicbir niishasimn ele gegirile-
medigi ve viskonsiiliin da muhtevas: hakkinda genel bilgi vermekle yetindigi Sam
ilanlan hakkinda ek bir bilgi yoktur. Jago'nun belirttigi kadarnyla bunlar, ulema sini-
fina mensup, sanki haricten kisi/kisiler tarafindan kismen Kur’ani bir dille yazilmis,
yoneticilerin Islami hayat tarzin: terk ettigi ve Suriyeli mii’minleri istirap ve perisan-
hga siiriikledikleri icin bélge halkini ayaklanmaya ve mevcut idareye son vermeye
davet etmektedir. 1° Bu kadar az bir bilgi dahi Sam ilanlannin Beyrut’takilerden muh-
teva bakiminda oldukga farkl oldugu izlenimi vermektedir.

17 FO 195/1306, Dickson-Goschen, no. 47 Beirut, 3 July 1880.

18 Antonius, a.g.e., 5. 81-82; Zeine, a.g.e., s. 52-55. Faris Nimr'in (1854-1951) verdigi bilgilere gore Yakup
Sarruf (1852-1927), Ibrahim Yazici (1847-1906) ve Sahin Makaryus (1853-1910) mezkur cemiyetin ileri
gelenlerindendi. Suriye Protestan Koleji'nde okuyan ve hepsi hiristiyan olan bu sahislar Fransizca hocalar
Ilyas Habbalin'in (1839-1889) Tirk diigmanhginin etkisinde kalarak gizli bir cemiyet kurdular ve ihtilalci
fikirlerini yaymaya calistilar. Cemiyet Gyelerinden bazilan Alexander Dumas'nin (g Silahsorler adlt eserini
okuyarak Tiirkler'e karst miicadele duygulanm gelistirip Liibnan'in bagimsizlig: icin calistilar (Zeine, s. 52).
flyas Habbalin Liibnanl bir Maruni olup bélgedeki farmason locast {iyesi idi. 1866'da Ltibnan gazetesi
editori ve daha sonra da Fransa'nin Beyrut konsoloslugu terciimaru olarak gérev yapti. 1875’te Misir'a
yerlesti (Tarrazi, Tarihu’s-Sahafeti’l-Arabiyye, Matbaatii’l-Edebiyye, Beyrut 1913, C.[,bl. 1, s. 115-116).

19 FO 195/1306 Jago-Goschen no. 13, Damascus, 3 August 1880.
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Jago, Sam ilanlarnin da dikkat cekici bir etki yapmadiginu belirttikten sonra bu
tavnn/tavirsizhgin nedenleri konusunda ilgi gekici fikirler ileri stirer. Ona gore Suri-
ye'de lider konumunda hig¢ kimse bulunmadig icin hitkiimet aleyhine inisiyatif bas-
latacak bir grup veya sahus yoktur. Bélgede mevcut bircok mezhep ve gruplar arasin-
daki rekabet ve kiskanclik, onlar biraraya getirip yonetime Kkarsi bir tavir almalarim
engellemektedir. Sam’da meveut musliman asilzadeler ve giiya miisliimanlarm lider-
leri ayni zamanda hitkimetin yakin cevresini olusturanlardir. Bu ¢evrenin disinda
kalan birkac kisi ise kendi isleriyle megguldur. Cevredeki kiigtik kazalarn durumuna
gelince: Oralar siyasi dneme sahip olmayan tarim alanlan gibi degerlendirilmelidir.2°

Beyrut ve Sam sokaklannda bir ay arayla Osmanl yoénetimini hedef alan ilanlann
asilmas: merkezi hiikiimet nezdinde Midhat Pasa'ya kargi duyulan guvensizligin art-
masina neden olmustur. Midhat Pasa aleyhine dile getirilen iddialardan birisi ilanlar
olayina kars1 tepkisiz kaldigi, bunun ise suclulan cesaretlendirdigidir. Bu konuda iki
hususa dikkat cekmekte yarar var: Birincisi, Beyrut ilanlan ortaya ciktiginda Sancak
mutasarmfi Raif Bey'in 6zel bir gérevle Istanbul’da bulunmasidir. Yani sorumluluk sa-
hibi idarecinin Beyrut disinda olmasi ve Midhat Pasa'mn da olaydan ne dereceye kadar
ve ne zaman haberinin oldugunun bilinmemesi tepkisizligin farkh nedenleri olabilece-
ini akla getirmektedir. Midhat Paga'nin Temmuz 1878’den itibaren Suriye'nin farklh
sehirlerinde miisliman ¢ocuklarin daha iyi yetismelerini saglamak amaciyla okullar
acmak icin kurulan Cemiyetit’l-Makasidi’'l-Hayrigye vasitastyla ilanlar astirdigy ve
bu sayede hitkiimeti isteklerini kabule zorlamak istedigi tezi®! de zayif goriinmekte-
dir. Her seyden dnce bu cemiyet, adindan da anlasilacag tizere gayri siyasi amaglarla
kurulmus ve bilinebildigi kadaryla sadece egitim ve hayir amacina yonelik olarak
calismaktaydi. Cemiyet tizerinde ciddi bir aragtirma yapmis olan Cioeta'nin kanaatine
gore, cemiyetin siyasi amaci olsaydi Midhat Paga’nin valiligi ddneminde mevcut olan
hiirriyet ortarunda tiyeleri tarafindan yayimlanmakta olan Semeratii'l-Fiinun adll gaze-
tede bu gayeyi agiklamaktan cekinmezdi. ikincisi, cemiyet ityeleri bulunduklar seh-
rin ileri gelen muislimanlarndan olusmustu. Yani konumlanm Midhat Paga’ya borglu
olmayan, aksine basarih olabilmek icin Midhat Pasa'nin onlarin yardimina ve igbirli-
gine muhtag oldugu kimselerdi.??

Midhat Paga’nin bu olayda dogrudan sorumlulugunun bulundugu oldukga stipheli
olmakla birlikte, merkezi hitkiimetle iligkilerinin en zay1f oldugu bir dénemde mey-
dana gelmesi siiphelerin onun tizerinde yogunlagmasina neden olmustur. Bundan dolay1
Sam ilanlanmnn ortaya gikmasindan yaklastk on giin sonra Midhat Paga, Suriye valiligi
gorevinden alinnus ve Aydin valiligine atanmstir.>® Sultan'in yillar sonra Pasa’y: Suriye

20 FO 195/1306 Jago-Goschen no. 13, Damascus, 3 August 1880.

21 S.Shamir, “Midhat Pasa...”, s. 132-133.

22 Cemiyetii'l-Makasidi'l-Hayriyye'nin kurulusu, subeleri, faaliyetleri ve agtigt okullar ile ilgili olarak bk. FO
78/3130 Ardern Beaman'in Beyrut, Dimagk ve Sayda iizerine raporu, 17 November 1880; FO 195/1306
Dickson-Goschen no. 61. Beyrut, 17 November 1880; Donald]. Cioeta, “Islamic Benevolent Societies and
Public Education in Ottoman Syria, 187 5-1882", The Islamic Quarterly, 26/1 (1982), s. 40-55. {lanlar
konusu i¢in bk. s. 52-53.

23 FO 195/1306 Dickson-Goschen, no. 53; Beirut, 13 August 1880; Jago-Goschen no. 14, Damascus, 16
August 1880.
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valiliginden ahsinin gerekgelerini aciklarken ilanlar konusuna da deginmesi dikkat
cekiciydi: * [Midhat Pasa] zamaninda saltanat ve hiikiimet aleyhine sokaklara yaftalar
yapistinlmak ve ilannameler nesrolunmak ve adliye ve maliye aleyhine sikayat vu-
kubulmak ve ¢ok yasasin vali ve cok yasasin filan gibi oranin hakimiyetini tasdik
etmek gibi ahval zuhura gelmesi ve vali aleyhinde Babiali’ye tahriren sikayetler vu-
kubulmasi Gizerine... vali tebdil olunmus idi”.?4 Burada Sultan’in zihninde yer eden
diger sebeplerle birlikte hadise miitalaa edildiginde ilanlar olayinin Midhat Pasa’mn
Suriye’den uzaklastirilmasi kararinda pay: oldugu goriilmekte; ancak esas faktorni-
teliginde olmadig1 anlagilmaktadir. Sultan’in Midhat Pasa ile ilanlarin sorumlulan
arasinda dogrudan bir irtibat olup olmadig1 konusunda ne diigiindigi ise hentiz
bilinmemektedir.

Midhat Paga'nin Suriye valiliginden alinmasi Osmanl aleyhtan ilanlann devamin
engelleyemedi. 1880’in sonlarnna dogru Beyrut, Sayda ve Trablussam sokaklannda,
Dickson'in ifadesine gore, “ihtilalci” mahiyette ilanlar goérildii. Sayda ve Trablussam'-
da goriilen ilanlann niishalan ele gegirilemedigi icin mahiyetleri hakkinda séylenebi-
lecek fazla bir sey yok. Ancak Sayda'da, 6zellikle huristiyanlar arasinda bir tedirginlik
gozlendigi ve ilanlarla ilgili oldugu sanilan birkag kisinin tutuklandigi ve Trablussam
sokaklarina asilan ilanlann ifade ve mahiyet bakimindan Beyrut'takilerle benzerlik
arzettigibilinmektedir.?® 31 Aralik 1880’de Beyrut sokaklarina asilan ilanin ise
bir niishas1 Dickson tarafindan ele gecirilmis ve tercimesiyle birlikte ingiliz biiytik-
elciligine génderilmistir. Ozetlenecek olursa “Ya ehle’l-vatan” ifadesiyle baglayan ilan,
Tirkler'in adaletsiz ve zalim oldugunun bilindigini, sayilanmn azligina ragmen Arap-
lar'1 yénettiklerini ve kolelestirdiklerini, dinlerini ve kutsal kitaplarini agagiladiklanni,
Araplar’a bagan kapilarim kapattiklanni, hatta asil dillerini yok etmek icin kanun bile
gikardiklanm ve hilafeti Araplar'dan haksiz yere aldiklanni iddia ettikten sonra Arap-
lar'in gegmiste alim, hakim ve fazil kisiler yetistirdigi, mislimanlann ve islam top-
raklannn artmasini sagladiklan, oysa simdi Tiirkler’'in onlan savas meydanlanna siire-
rek 8ltime terkettikleri, vakif mallaninin ve gelirlerinin kétitye kullaruidig iddiasina yer
vermektedir. Devaminda, “Ulkenin her tarafindaki kardeslerimize damisarak hakem
olarak kilica miiracaat etmeden 6nce, su taleplerde bulunulmasina karar verdik” de-
nilmekte ve sunlar ifade edilmektedir: Birincisi, ortak ¢tkarlarnimizin biraraya getirdigi
Libnanh kardeslerimizle miisterek olacagimz miistakil idare. Ikincisi, Arapga’nin
resmi dil olarak kabul edilmesi ve bu dili konuganlarin medeniyet, terakki ve insan-
Ig1n geregi olarak diisiincelerini ve eserlerini yayimlamada tam bir hiirriyete sahip ol-
malan. Uglinclis(i, askere alinan Araplar’in kendi anavatanlannda gérev yapmalarn ve
Tiirk subaylannin esaretinden kurtulmalaridir. {lan, Araplarin uyanmalar ve kendi-
lerine gelmeleri ¢agnsiyla sona ermektedir.2¢

24 BOA, YEE 9/2006 (72/7, tarihsiz). Muhtemelen 1312/1894-95 tarihlidir.

25 FO 195/1368 Dickson-St. John, Beirut, no. 1, 3 January 1881.

26 FO 195/1368 Dickson-St. john, no. 2, 14 January 1881. Bu yazinun ekinde ilanin Arapga bir niishasi ve
Fransizca gevirisi yeralmaktadir. flanin Ingilizce tam bir gevirisi Tibawi tarafindan yayimlanmgtir (Arabic
and..., s. 118-119). Tibawi'nin ilanlarla ilgili degerlendirmelerinde dikkat ¢eken bir usul hatasimni belirtmek-
te yarar var: Yazar 1880 Haziran ve Aralik aylarinda Beyrut sokaklarinda goriilen el ilanlar konusunu
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Bu ilanda dikkat ceken ve éncekilerden farkhlhk arzeden bazi noktalar vardir: ilk
olarak, éncekilerde yapilan Suriye vurgusu tamamen kaybolmus, onun yerini “va-
tan” kavram almis olmakla birlikte bu kavramla neresinin kastedildigi agik degildir.
ikinci paragraftaki “Litbnan”a atifla miistakil bir idare tarzinin istenmesi bélgenin
Liibnan disinda kalan kesimi adina konuguldugu intibain uyandirmaktadir. Ikincisi,
hilafete ilk defa atif yapihyor olmasi ve bu miiessesenin Tiirkler tarafindan haksiz
yere Araplar'dan alindig: iddiasidur. Bilindigi tizere 1870’lerin sonlanna dogru, digan-
daki kadar olmasa da, icerde de Osmanh hilafeti tartisgilmaya baslanmist1.2” Sadece
bu ilanda, bir cimleyle de olsa, hilafete atifta bulunulmasi dikkat gekicidir. Ugiinct-
sii, ilanda 1875'te kuruldugu sdylenegelen gizli cemiyetin iiyesi oldugu belirtilen ib-
rahim Yazici'ya ait bir siire yer verilmesidir.2% Bu durum ilanin mezkur cemiyet tiye-
leri veya bu cemiyetle irtibath olanlar tarafindan yazildigina dogrudan bir delil tegkil
etmese de, ilarun sorumlulanmn dénemin Arap edebiyatini takip edenlerden oldugu
intibain1 uyandirmaktadir. Son olarak, bu ilan digerlerinden ayiran en belirgin 6zel-
lik, landa miistakil bir yénetim, Arapca’nin resmi dil olmasi ve Arap askerlerin kendi
bélgelerinde gorevlendirilmeleri gibi acik taleplere yer verilmesidir ki bunlar Arap mil-
liyetcileri tarafindan agikca dile getirilmek ve siyasi platformlarda tartisiimak icin 1910'lu
yillan bekleyecek taleplerdir.

ilanlann sorumlulan meselesine gelince: llamn bir nishasini temin eden Dickson,
daha 6nceki ilanlarda oldugu gibi bunun da sorumlusunun Suriye’nin farkl yerlerinde
subeleri bulunan organize bir gizli cemiyet oldugu kanaatindedir. Kanaatini destekleye-
cek somut bir delil ileri siiremeyen konsolos, ilanlann birbirine yakin zamanlarda Sayda,
Trablussam ve Beyrut gibi farkhi sehirlerde goriilmesinden hareketle ve daha dnceki
tesbitinin de etkisinde kalarak bu gdriisii belirtmektedir.?® Olaydan kisa bir siire son-
ra Cemiyyetii’l-Makasidi’l-Hayriyye nin mezkur ilanin sorumlusu oldugu sdylenti-
leri ¢kt Hatta 1881 Ocak ayinun ilk haftasinda Sayda’h bir hiristiyanin Vali Hamdi
Pasa’'ya mezkur cemiyeti suclayan bir mektup yazdig: haberi alindt.*° Dickson, miitea-
kip raporunda Beyrutlu bircok kisinin kanaatinin ilanlardan Cemiyyeti’l-Makasidi’l-
Hayriyye'nin sorumlu oldugu yolunda yogunlastigini, kendisinin de bu kanaatte
oldugunu, daha énce kuruldugunu bildirdigi gizli cemiyetin de mezkur cemiyete ka-
tildigini ve bu tiir gizli faaliyetlerin daha iyi kamufle edildigini bildirmektedir. Dahas,
Dickson'a ulasan, ancak dogrulayamadigin itiraf ettigi bilgilere gére Cemiyetii’l-
Makasidi’l-Hayriyye'nin kurulusuna, 1875'te kuruldugu iddia edilen gizli cemiyet

islerken ele gegirilen ii¢ ilann terciimesini verdikten sonra ingiliz diplomatlarmin belli bir ilan konusunda
yaptiklan degerlendirmeyi anakronik bir yontemle biitiiniine tesmil etmektedir. Abcarius’un degerlendirmesi
tamamen Haziran ilanlan icin gegerlidir. Tibawi’de ise bu degerlendirme genellenmistir. Bk. Aym eser, s.
119-120. ilarn Arapga niishast Zeine'in The Emergence of Arab Nationalism adli eserinin ekler boli-
miinde s. 154’te verilmistir.

27 Tufan Buzpinar, “Opposition to the Ottoman Caliphate in the Early Years of Abdtilhamid 1I: 1877-1882",
Die Welt des Islams, XXXVI/I (1996), s. 59-89.

28 E.Tauber, The Emergence..., s. 17.

29 FO 195/1368 Dickson-St. John, no. 2, 14 January 1881.

30 Aynibelge.
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sebep olmustu ve Midhat Paga bu gizli cemiyetin bir Giyesiydi. Birincinin amaclarini
gergeklestirmek icin de ikinciyi (Cemiyetit’-Makasidi’l-Hayriyye) kurdu. Izmir'e
gittikten sonra da iliskisini devam ettirerek ilanlarin asilmasini da gizli ajanlan vasi-
tasiyla gerceklestirdi.3! Bu iddialarla ilgili somut deliller bulununcaya kadar kesin bir
kanaate varmak oldukca zordur. Konsolos raporlart, o dénemin spekiilasyonlanm yan-
sitmak bakimindan énemlidir. Bu spekiilasyonlann bir kism: da hedef saptirmaya yone-
lik olabilir. Daha énce de belirtildigi gibi, Midhat Paga'nin Cemiyet'i kendi istegi dog-
rultusunda ve uzaktan kumanda ile idare edebilecegi ve gizli faaliyetlere aletedebile-
cegi gbriisii oldukea zayif goriinmektedir. izmir'e gittikten sonra resmi/gayriresmi biitiin
gbzlerin {izerinde oldugu, Hamdi Paga’'nuin Midhat Paga'yla baglantih oldugu diisiinG-
len kisi ve kuruluslan sikica gozetledigi dikkate ahnirsa, Paga’'nin mezkur iddialarda
yeralan iligkilerini devam ettirebilmesi neredeyse imkansizdir denebilir.

Vilayet yéneticileri de bu iddialar fazla ciddiye almamis gériinmektedirler. Onlar
kendi arastirmalanm yogunlastirarak Sam'da konuyla ilgili oldugu sanilan Corci, $a-
Kkir el-Hari ve Yusuf el-Hac adl ii¢ hiristiyam tutukladilar. Tutuklulardan Sakir el-
Hiurd ve Yusuf el-Hac'in Protestan mezhebine mensup olduklarn da bilinmektedir.
Sakir ingilizce bilen ve bélgedeki ingiliz-Protestan misyonetleri ile yakin iligki iceri-
sinde olan birisiydi. Zaman zaman Sam’daki Ingiliz misyoner okulunda ders de verir-
di. Yakin iliskileri geregi misyonerler Sakir'in tutuklanmasindan hayli rahatsiz oldu-
lar. Ingiltere’'nin Sam viskonsiilii Jago'yu ikna ederek Sakir lehine miiddahalede bu-
lunmasin sagladilar. Jago yaptigi istihbarat sonunda Sakir'in bu olayda “agin aptalca”
davrandigini diisiiniiyor olmakla birlikte, yetkililerle gbriismekten ¢ekinmedi. Jago'nun
raporuna gore, goriigmeler sirasinda kendisine adaletin uygulanacagindan stiphe et-
memesi, Sakir aleyhinde, cok kuvvetli delillerin mevcudiyetine ragmen, aginhga gi-
dilmeyip bir érnek tegkil etmesi bakimindan tutukluluk halinin bir siire daha devam
edecesi ve sonra serbest birakilacag: sdylendi.>?

Viskonsiiliin girisimi, ingiliz misyonerlerini tatmin etmedi. Kendiifadesine gore
misyonerler “[Sakir] el-Htui nin kesintisiz miiracaatlanyla harekete gegmis ve deger-
siz olmasimn dtesinde birbirleriyle celigkili tek tarafh ifadelere dayanarak” valiye baski
yapmaya ¢alismuglardir. Diger taraftan Sakir de “Vali aleyhinde kamuoyu olusturmaya
yonelik olarak aklina gelen herkese yazili miiracaatta bulunmugtur”. >3

Vali Ahmet Hamdi Pasa, misyonerlere haksiz yere miidahalelerde bulunduklanni
ima etmek icin Sakir aleyhindeki delillerin bir kismim agiklad: ve bu konuda kendisi-
ne daha fazla bask: yapmamalarini, aksi bir durumun suglunun aleyhinde olacagini
soyledi. Jago'nun &grenebildigi kadaryla bu belgeler Sakir aleyhindeki iddialari
kuvvetlendirmisti. Bu nedenle Jago da misyonerlerle gériigerek valiye daha fazla bas-
k1 yapmamalan konusunda onlari uyardi. Ancak mahkemenin hiristiyan tiyelerinden
bazilan gizlice misyonerlerle gdrigerek Sakir'in suclanmasini gerektirecek ciddi bir

31 FO 195/1368 Dickson-St. John, Beirut, 17 January 1881.
32 FO 195/1369 Jago-Goschen, memorandum on the case of Shakir al-Huri, 4 June 1881.
33 Aynibelge.
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delil olmadig1 ve serbest birakilmasinin da daha tist makamlar tarafindan engellendigi
yolunda goriis bildirmekteydiler. Jago'ya gére, bu tiir haberler tabii olarak misyoner-
leri harekete gecirmekteydi. Biitiin bu gelismelerin ardindan belki de bdyle bir habe-
rin harekete gegirdigi bir bayan Ingiliz misyoner, birkag defa daha valiye muracaat
ederek hararetli tarismalara neden oldu ve bunlardan sonuncusunda vali, Sakir’in
tutukluluk halinin devamina karar verdigini agikladi.®*

Sakir'in muhéakemesi ancak 1881 Temmuz'u iginde sonuglandi ve mahkemenin
bes iiyesinden tigii serbest birakilmasina karar vermesine ragmen, mahkeme baskant
istinaf etmek Gizere, istanbul’a havale edilmesini istedi. Vali de bu talebi uygun bul-
du. Davanin istanbul'a intikali {izerine ingiltere Digigleri Bakanhg), biiytikelgisine
konuyu sadaretle gériiserek Sakir'in kefaletle serbest birakilmasini saglamaga calis-
mast talimatini verdi.33 Muhtemelen ayni ddnemde Saray’a gonderilen ve muhteva-
sindan Suriye vilayetinde valinin diginda bir iist diizey yetkili tarafindan yazildig
tahmin edilen bir yazida mezkur ti¢ sahsin sorgulanmalan sirasinda ilanlann “Sakir'in
nazmi ve nesri ve Yusuf'un el yazisi oldugu tedkikat ve tatbikat-1 sahiha ile sabit
oldugu” belirtilmekte ve Protestan misyonerleriyle ingiltere konsoloslugu gorevlileri-
nin tutuklularla bu kadar yakindan ilgilenmeleri delil gosterilerek olaylann arkasinda
ingiliz konsoloslugunun bulunabilecegi yolunda tahmin ytriitiilmektedir. 3¢ Bu yazi-
min nasil degerlendirildigi, ingiliz yetkililerin girisimleri ve mahkemenin incelemeleri
gibi konularda Istanbul’daki gelismeler hentiz bilinmemektedir. Bilinen ise Kasim
1881’in ilk haftasi sonunda Sakir'in kefaletle serbest birakildigidir.>”

Bu konuda ele alinmasi gereken son ilan, Mart 1881 de birgok Arap sehrinde or-
taya gikns olandur. Tesbit edilebildigi kadaryla tam metni merkezi hiikiimetin eline
ulasmis ve Osmanlica’ya cevirisi yapilmus tek ilan budur.®8 Bu ilanin bir diger 6zelligi
de matbu olmasi, sokaklara asilmamasi ve Kuzey Afrika'dakiler dahil Osmanli-Arap
vilayetlerinin birgoguna posta yoluyla ulagtinimasidur. llanin bol miktarda niishasiun,
Cezayir, iskenderiye, Hartum, Hicaz ve Bagdat gibi merkezlere ulagtinldig: bilinmekte-
dir. Orijinal niishalardan birini elde ederek kendi Disisleri Bakanhg1'na génderen Fran-
sa’nmin Hartum viskonsiilil Vission’a gore ilan Sam kokenlidir; Beyrut ve Misirize-
rinden Hartum'a ulastirlnustir. > Bagdat'a ulagan niishalardan birini ele geciren Ingiliz

34 Aynibelge.

35 FO 195/1369 Jago’nun 2 nolu raporu, 18 October 1881.

36 BOA, YEE 31/1044/62/79, tarihsiz ve imzasiz. Ancak muhtevasindan davanin {stanbul'daki temyiz mah-
kemesine intikalinden sonra yani 1881 Temmuz unun ilk haftast sonrasinda ve Kasim dncesinde yazildig
kesindir.

37 FO 195/1369, Jago'nun telgrafi, Damascus, 9 November 1881.

38 BOA, YEE 18/94-26/94/44, 7 Rebiiissani [12]98/9 Mart 1881. Landau’nun yayimladigl metindeki tarih 17
Rebiiissani 1298°dir. “Matbu bir varakann terciimesidir” ifadesiyle sunulan ilann asit bashg1 “ Arap Mille-
tinin Beyannamesidir” seklindedir. Ekindeki Hicaz Valisi Safvet Pasa'nin genel olarak bu konuya hasredil-
mis yazisindan ilanin Hicaz'dan gonderildigi tahmin edilebilir. {lanin transkribe edilmig tam metni Selguk
Giinay tarafindan “Il. Abdiilhamid Déneminde..." (s. 92-94) adli makalesinde negredilmistir. Ancak bu
nesir kullaniiirken bir takim teknik hatalara dikkat edilmelidir. lanin bir paragrafi daha 6nce Zekeriya
Kursun tarafindan yayimlanmist (Térk Arap lliskileri, s. 29). Ingilizce’ye yapilan ilk geviri ise Ingiltere'nin
Bagdat konsoloslugu terciimanina aittir. FO 195/1370 Plowden-Granville, no. 21, Bagdat 20 May1s 1881.

39 Jacob Landau, “An Arab Anti-Tlirk Handbill, 1881", s. 216.
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konsolosu Plawden ise ilanin bask: kalitesinden hareketle Londra’da basilmus olabile-
cegini ifade etmektedir.#° Hicaz Valisi Safvet Pasa da ele gecirilen ilanlarin Beyrut'tan
geldigini belirtmektedir.*! Bu kadar genis bir cografyaya dagitilan, mahiyeti itibariyle
ihtilalci bir ilanin Osmanl gérevlilerince yakalanmadan nasil dagitildigi da dnemli bir
sorudur. Bu konuda somut bir delil olmamakla birlikte, bdyle bir dagitimin imkan ola-
rak ancak yabanci postalar araciligi ile yapilabilecegi asikardir.

flanin dikkat ceken 6zelliklerine gelince: Ntishalari ele gecirilen dort ilanin en
uzunu, seklen en sistematigi (bunda matbu olmasinin da pay1 olabilir) ve dzellikle
miisliiman Araplar’a hitap etme gayreti icinde olmasidir. Birinci ve ikinci ilanlar Suriye-
liler'e (ebna-u Suriye), {igiinciisii vatan ehline (ehli'l-vatan) hitap ederken son ila-
nin yedi hitap baghgimin dérdii miislimanlara (eyythelmuslim{n), biri Araplar’a (ey-
yiihe’l-Arap), biri Suriyeli Mesihiler’e (eyyithe’l-mesihiyytinu’s-Suriyy{in), sonun-
cusu da miisliiman ve huristiyanlaradir (eyyiithe'l-mislimtin ve’l-mesihiyytn). Zahi-
ren miisliimanlara yapilan bu vurgu, ierikle desteklenmemektedir. “Ey misliman-
lar!” diye baslayan birinci paragrafin daha ilk satinnda hiristiyan ve mustiman Arap
milletine hitap edilmekte ve devaminda Rumlar'a, Bulgarlar'a, Karadaghlar'a, Sirp-
lar'a ve Bogdanhlar'a [tamami gayrimuslim olan halklara] destek verilmektedir. “Ey
Araplar!” hitabiyla baslayan ikinci paragraf da icerik olarak musliiman Araplar’la hi-
ristiyan Araplar'a ayni anda hitap edecek &zellige sahip degildir. Ciinkii Araplar'in 93
Harbi'ne mal ve canlariyla yaptg katkiya vurgu yapiimaktadir. Oysa bu durum sa-
dece miisliiman Araplar icin gegerlidir, ve sirf bu yizden savas sonrasinda muslii-
manlarla hiristiyan Araplar arasindaki gerginlik hayli artnug goriiniiyordu.? ligingtir
ki ayni konuya vurgu, dérdiincii paragrafta da yapilmakta ve “Tiirkler biladimizt
Ruslar’a, Sirplar’a, Karadaghlar'a ve Bulgarlar’'a sattilar” denilmektedir. Ayni parag-
rafta Litbnan ve Misir'in “miistakil” ve “miimtaz” yénetimlerine gipta ile atifta bulunul-
mastda ilann yazarlarnimn zihinlerindeki yénetim bigimi hakkinda ipucu vermekte-
dir. Altinci ve yedinci paragraflarda da miisliiman huristiyan Araplar’in birlik halinde
Tiirkler'e kars1 gelmeleri, Tiirk yonetimine son vermeleri 6glitlenmektedir.

ilanda kullanilan dilin yap:s: hakkinda da birkag hususa dikkat cekmek gerekir:
Birincisi, “biz” zamirinin birinci ve son paragrafta bir kag kez tekrarlanmasi, onun
dismnda metnin genelinde agirlikh olarak “siz” ve “onlar” seklinde hitap edilmesi haricten
birinin Tiirkler ve Araplar’in birbirleriyle iligkilerini degerlendirdigi intibarm vermekte-
dir. ikincisi ve yine harici kiiltiide baglantiy1 cagnstiran, tiglincii paragrafta Osmanhdev-
leti icin “Devletiit-Tiirk” tabirinin kullamilmasidir. Bilindigi kadariyla 1880’1 yillarda
Osmanl tebaas: ve 6zellikle miisliimanlar arasinda Osmanh Devleti icin bu tiir Avrupa
kékenli tabirler kullanlmamaktayd:. Hepsinden énemlisi ve ilanin Arapga’y sonradan

40 Plowden, o giinlerde Osmanli Devleti’'nin destegiyle Londra’da yayimlanmakta olan Gayret gazetesinin tig
niishasini da ele gecirmis ve onlann baskisiyla kiyasladiktan sonra ilanin da Londra’da basiimug olabilece-
gini belirtmigtir. FO 195/1370, Plowden-Granville, no. 21, Bagdat, 20 Mayis 1881.

41 BOA, YEE 18/94-26/94/44, Safvet Paga’'dan Saraya, 29 Saban 1298 (27 Temmuz 1881).

42 93 Harbi sonrasinda miisliiman ve huristiyan Araplar arasindaki gergin iligkiler i¢in bk. Tufan Buzpinar,
“Cevdet Paga’nin Suriye Valiligi (Subat-Kasim 1878)”, Ahmet Cevdet Pasa Kitabt (Haz. ismail Kara),
[stanbul 1998, 5. 112.
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dgrenen birisi tarafindan yazidiginn delili sayilabilecek husus ise ti¢ sayfalik bir metinde
yirmiye yakin hatanin bulunmasidir.* flanda mevcut dil hatalan ve muhtevada gay-
rimiislim milletlere yapilan vurgu dikkate alindiginda Landau’nun ilanin Arapga’y1
iyi bilen miisliiman/musliimanlar tarafindan yazilmus olabilecegi ve edebi bir metin
oldugu iddiasinin ne kadar tarugsmaya agik oldugu goriilecektir.** Bu baglamda s6z
konusu ézellikleri ve ilanin basim kalitesini dikkate alan Ingiltere'nin Bagdat konsolosu
Plowden ve Fransa'nin iskenderiye konsolosu Dobignie'nin ilanla ilgili Avrupa bag-
lantisi olabilecegine igaret ettiklerini de zikretmek gerekir.*°

1878-1881 yillan arasinda zaman zaman ortaya ¢ikan ve yukarda tamami incele-
nen ilanlar konusunun ortaya konmasi gereken énemli bir yonii de mahalli ve merkezi
tepkilerin ne oldugu meselesidir. Bugiine kadar bélgedeki Avrupa diplomatlanmn rapor-
lan esas alinarak degerlendirmeler yapilmus ve ilanlarin mahalli halkin tepkisine maruz
kalmadig séylenegelmistir. 46 Ancak, Osmanl arsivinden elde edilen bazi belgeler ve
dénemin basini bu goriisii dogrulamamaktadir. istanbul’'da yayimlanmakta olan el-
Cevaib?” gazetesinin aktardig1 bilgilere gbre mahalli gazetelerden Suriye, el-Asru’l-Cedid
ve el-Misbah, ilanlar vasitastyla Osmanh Devleti aleyhine ortaya konan tavr benimse-
mediklerini, sorumlulannin “cahil” ve “gafil” insanlar olduklarni, bu tiir faaliyetlerin
Araplar'in itibanm zedeleyeceginden dolay: sorumlulannin biran énce yakalanmalar
icin herkesin yetkililere yardimci olmasi gerektigini birgok makalede vurguladilar, 48
el-Cevaib gazetesi Beyrut halkinin Osmanl yénetimine karsi bir tavirla sokaklara
asilan ilanlardan duyduklan tiztintliyti dile getiren yazilar yayimladi. 49 Dahast, ilan-
lann cogunlugunun gorilldiigii Beyrut ve Sam ileri gelenleri, mezkur geligmeler kar-
sisinda sessiz kalmay1 sadakat ve hamiyyet anlayislanna aykin gordiiklerinden grup-
lar halinde Vali Hamdi Pasa'y: ziyaret ederek “o misiillii ahvalden arz-1 sikayet ve
nail olduklan eltaf-1 celile-i hazret-i padisahiden umum namina arz-1tegekkiir” et-
mislerdir.5° Bununla da yetinmeyen Beyrut, Sam, Hama ve Nablus ileri gelenleri
Osmanh saltanat ve hilafetine sadakatlerini ifade etmek tizere Babali'ye mahzarlar
gondermislerdir. Hama ve Nablus'tan génderilenler heniiz elde edilememistir. Beyrut
ve Sam’dan gonderilenler sirasiyla 27 Muharrem 1298 (30 Aralik 1880) ve 11 Safer
1298 (13 Ocak 1881) tarihli olup birincisi otuz yedi, ikincisi de doksan dokuz kisi
tarafindan imzalanmustir. Mezkur mahzarlarda imzasi bulunan Arap ileri gelenleri, ya-
banci gazetelerde Osmanli Devleti aleyhine ilanlann asildigi haberlerini gérdiiklerini,
bunun kendilerini ¢ok {izdiigiini, yanhs anlagilmaya meydan vermemek i¢in Osmanl

43 Bu degerlendirmede Landau'nun yayimladigt Arapga orijinal metin esas almmstir. Osmanlica gevirisi ile de
zaman zaman Kargtlagtinlmistir. Arapga metni inceleyerek yanhslan tesbit eden ve gok kiymetli degerlendir-
melerde bulunan Arap edebiyatgist ve Tiirk-Arap iligkileri uzman Ibrahim Daktki’ye mitesekkirim.

44 Landau, a.g.m.,s.217-218.

45 Tauber, a.g.e., s. 338; Landau, a.g.m., s. 218.

46 Zeine, a.g.e., s. 59, Tibawi, a.g.e., s. 120.

47 el-Cevaib 1861-1884 yillan arasinda Istanbul’da Ahmet Faris ve oglu Selim Faxis tarafindan yayimlanan
Arapga gazete. Bk. Atilla Cetin, “el-Cevaib”, TDV Islam Ansiklopedisi, VII, 435-436. '

48 el-Cevaib, 28 Temmuz 1880, s. 3; 18 Agustos 1881.

49 el-Cevaib, 31 Aralik 1880.

50 BOA, Y.A. Resmi, 9/64, Hamdi Paga’dan Sadaret’e, 13 Safer 1298 (15 Ocak 1881).
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Sultam ve hitkiimetine sadakatlerini ve ihtilalci hareketlere hicbir sekilde sempati
duymadiklarni ifade etmek istediklerini belirtmektedirler.>!

Arap ileri gelenlerinin sadakat ve hamiyet gosterisi Vali Hamdi Paga’y1 ve merkezi
hitkiimeti rahatlatmus gdériinmektedir. Bu gelismeyi devletin ve hiikiimetin Arap egrafi
lizerindeki otoritesini saglamlastirmada bir firsat olarak degerlendiren Hamdi Paga “Sam-
1 Serif ve elviye-i miilhaka miitehayyizanindan™ 114 Kisiyi iceren bir “a’yan ve bende-
gan” listesi hazirlamg ve kimlerin hangi riitbe ve nisanlarla taltif edilmeleri gerektigini
de belirterek Babiali'ye gdndermistir.> Meclis-i Viikela konuyu miizakere ederek Arap
esrafinin sadakatlerini teyid edici bu tavirlarinin merkezde yaratig memnuniyetin Suri-
ye valiligine bildirilmesini, mahzarlann gazetelerde ilan edilmesini ve teklif edilen riitbe
ve nisanlann ihsan buyurulmasimn uygun olacag gérlisiinii saraya arzetmisgtir. 53 Saray
ise Suriye'de “baz1 garazkaranin tegebbiisat-1 muzirrasini ibtal zzmninda™ yapilan teklifi
uygun bulmus, ancak génderilen listeyi tekrar bir tanzime tabi tutarak igte bir oramunda
azaltip kalanlara hangi riitbe ve nisanlann verilecegini belirlemistir.>* Aynca Sadarazam
Said Pasa, Suriye valiligine génderdigi 11 Mart 1881 tarihli bir yazi ile Arap ileri gelen-
lerinin mezkur olaylara kars: sergiledigi sadikane tavrin Sultan ve hiikiimet tarafindan
blyiik memnuniyetle kargilandigin ve mahzarlanmn gazetelerde ilan edildiginin miina-
sip bir sekilde halka duyurulmasini istemistir.5>

flanlarla ilgili tepkiler, Suriye’de meskun Araplar’la da siirh kalmamisti. 1876 son-
lanndan itibaren istanbul’da bulunan ve 1878den itibaren Sultan Abditilhamid ile iyi ilis-
kiler kuran Halep'in eski Nakibii'l-Esraf'1 Seyh Ebtilhiida es-Seyyadi ilanlar konusunda
Tirkce ve Arapca gazetelerde cikan yazilardan haberdar olduktan sonra “cinsiyyet-i
Arabiyye ve hamiyyet-i hakikiyye-i Islamiyyesinin sevk-u tahrikiyle” bir makale yaz-
maya karar vermistir. Makalenin tam metni Tiirkge'ye cevrilerek Terciiman- Hakikat
gazetesinde yayimlanmugtir. Ebiilhiida mezkur makalesinde Araplar'in kékenler, Islam"
kabulleri, Peygamber’e ve siinnetine baghliklan ve hilafetin 6nemine vukufiyetlerini
anlattiktan sonra “Bu gibi bir taife-i kerime [yi] ... bir cahil miifsid s6zleri ve yazilanyla
temsil edemez” demektedir. Ona gore, hi¢ kimse Araplar't hilafete itaatten alikoyamaz;
clinkii onlar bu konudaki dini hiikiimleri, “halifeye itaat [in] zat-1 zii'l-celal ile Rasul'e
itaat ve halifeye muhalefet [in] kezalik zat-1 Yezdan ve Nebiyy-i Zisan'a muhalefet”
anlamina geldigini iyi bilifler. Seyh Ebiilhiida yazisin biiytik bir bdliimiinii hilafete itaat
konusuna ayirr ve Abdiilhamid’in hilafetine baghlikla birlik ve beraberligin saglanaca-
ginisavunarak Araplar'in da bu yolda oldukianndan dolay: fitne ve fesat ¢ikarmaya ca-
lisanlarnin beyhude caba sarfettiklerini belirtir.5¢

Sonug olarak denilebilir ki 93 Harbi’'nde Osmanl Devleti'nin agir bir yenilgiye
ugramasi, Arap vilayetlerinde ve dzellikle Suriye’de devletin gelecegi ile ilgili cok

51 BOA,Y.A.Resmi, 9/64.

52 BOAY.A. Resmi, Hamdi Pasa’dan Sadarete, 13 Safer 1298 ve ekleri.

53 BOA, Y.A. Resmi 9/64 25 Safer 1298 (28 Ocak 1881).

54 BOA, Yildiz Tasnifi, Maruzat Defterleri, no. 21, 9 Receb 1298 (7 Haziran 1881).

55 8Rebiiilahir 1298 (11 Mart 1881) tarihli emimamenin bir sureti Suriyeadh vilayet gazetesinde yayimlanmis ve
Terciiman-t Hakikat gazetesi de oradan iktibas etmistir. Terciiman-t Hakikat, no.857 (3 Mayis 1881), s. 2.

56 Ebiilhiida'min yazisinin tamamu igin bk. Terctiman-t Hakikat, no. 1016 (10 Kasim 1881).
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ciddi tereddiitler dogurmustur. Bu teredditler miisliman Araplar nezdinde nisbeten
kisa suireli etkin olurken yéniinil Bat'ya ¢evirmis ve Osmanh Devleti'nin Arap top-
raklanndan cekilmesini arzu eden ve billyiik cogunlugunu hiristiyanlarin olusturdugu
Kkesimde daha uzun siire devam etmistir. Bu baglamda 93 Harbi’nin Ortodoks huristi-
yanlarin hamiligini tistlenen Rusya ile yapilmis olmasi ve Suriye bélgesindeki Orto-
dokslar tizerinde giderek artan Rus niifuzu da hatirlanmalidir.57 Bu makalede incele-
nen ilanlar hadisesi boyle bir gergevede degerlendirildiginde daha anlagilir hale gel-
mektedir. Nitekim devletin yikilma tehlikesinin gegtigi hissi ve kanaati kuvvetlen-
dikce -bunda Arap ileri gelenlerinin ve vilayet tist diizey yetkililerinin ¢abalarinin
yani sira Osmanl Devleti'nin hayatiyetini devam ettirme konusunda gosterdigi ba-
sanmn etkisi biiytktiir- Osmanh yonetimi aleyhindeki faaliyetlerde azalma gorilmuistar.

Yukanda incelenen ilanlann icerigi, yabanc katkisin cagnstirmakta, hatta bazt
ilanlar bu konuda ipuglan tagimaktadir. Aralik 1880°de ortaya cikan ilanla ilgili ola-
rak yakalanan sahuslann yabanci baglantilan ise tartisiimayacak kadar agiktir. Hazi-
ran 1880'de Beyrut'ta goriilen ilanlann sorumliulugunu tstlenen Faris Nimr ve arka-
daglarinin hiristiyan kesimden olusu, Suriye Protestan Koleji’ndeki Fransizca ogret-
menleri ve daha sonra Fransa’min Beyrut konsolostugu terctiman olan {lyas Habbalin'in
derslerde miitemadiyen yaptig1 Tiirk diismanhg propagandalanndan etkilendiklerini
ve o zaman sahip olduklar ihtilalci fikirlerin Fransiz kdkenli oldugunu ifade etmesi
de bu kanaati desteklemektedir. Bunlara ilave olarak, ilanlann ortaya giktigl donem-
de Arap ileri gelenlerinin ve Vali Hamdi Paga’mn bu olaylarda yabanct parmag oldu-
gu yolundaki tereddiitsiiz ifadeleri ve buna gére tedbirler almalar da dnemlidir.

Son olarak, ilanlann ortaya ¢ikmasinda ve ardinin kesilmesinde etkili oldugunu
diistindiigiimiiz savas sonrast donem hakkinda iki gdzlemi aktarmakta fayda gorli-
yoruz. Birincisi, Beyrut'ta gorevli Fransiz diplomat1]. A. Sienkiewicz’e gre ilanlann
ortaya cikisinda etkin olan saik Osmanh-Rus savasindan sonra Araplar arasindabe-
liren “otonom” bir yénetim arzusudur. Ikincisi, Ingiltere’nin eski diplomatlanndanWw. S.
Blunt savas sonrasinda hakim olan karamsar tablodan hareketle, 1879'dan itibaren
Arap bagimsiziigl savunuculugunu yapmaya basladi. Bu yillarda sik sik Suriye ve
Muisir’a gidiyordu ve kendi gozlemine dayanarak bolgedeki Osmanl yénetiminin kisa
stirede sona erecegine inaniyordu. Bu ugurda kendi capinda hem ingiltere hiikiimeti
hem de Arap ileri gelenleri nezdinde énemli girisimlerde de bulunuyordu. Ancak 1881
sonlarina gelindiginde, Araplar'm II. Abdiilhamid’in Osmanl Devleti'ni ayakta tut-
may1 basaracagma ve bdlgedeki Osmanl yonetiminin devam edecegine inandiklanndan
siyasi tavirlarim Osmanl lehine degistirdiklerini gbzlemlemis ve biiyiik bir hayal ki-
nkligina ugramisti. >® Bu calismanin sonucunda, ortaya ciktigl kadaryla, 93 Harbi'yle
gelen agir yenilgi yiiziinden, Osmanh Devleti’nin bolgede sarsilan itibarimn yeniden
tesisiyle hayal kinkligina ugrayan sadece W. S. Blunt degildi.

57 XIX. yiizyilin ikinci yansinda Suriye bolgesi Ortodokslar tizerinde giderek artan Rus niifuzu icin bk. Derek
Hopwood, The Russian Presence in Syria and Palestine, 1843-1914, Oxford University Press, Oxford
1969, tlr. yer.

58 Blunt'mn Araplar arasinda ve Ingiltere hikiimeti nezdinde gergeklestirdigi Tiirk aleyhtan faaliyetler icin bk.
Tufan Buzpinar, “Opposition to the Ottoman Caliphate...”, s. 80-89.
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Amerika’da Din Sosyolojisinin
Son Otuz Yili, 1960-1990

Recep Sentlirk*

The Last Thirty Years of Sociology of Religion in America, 1960-1990

This article argues that the sociology of religion in the U.S. has been caught
between classical sociological assumptions about the demise of religion and
the unexpected rise of religious activities that have challenged these assump-
tions. The primary interest of this paper is not in the religious developments
of the last few decades themselves, but in the sociological theories and con-
cepts they have inspired and the terms in which they have been analyzed and
interpreted. In this climate, some of the classical assumptions have endured
while some of them have undergone criticism and modification. The article
has two parts: The first part presents brief summaries of the major theoretical
orientations in the period and the second part surveys the implications of some
of the new orientations for actual research about religion. The article con-
cludes that American sociologists are refiguring the boundaries of their disci-
pline, but they have difficulties in translating theories into actual research.

Amerika’da farkh bicimlerde ifadesini bulan yeni dini suur, hem teorik hem de
emprik seviyede, din sosyolojisini ciddi bir gekilde etkilemistir. Sosyologlar dinin “de-
vamnt”, “direnigini”, “kendini uyarlamasini”, “degisimini”, “krizini” ve “yeniden
yiikselisini” ve dini kurumlar ile diger sosyal kurumlar arasindaki etkilesimi incele-
mislerdir. Bu caligmalar kisaca dinin hala son derece dnemli bir sosyal gii¢ ve faktor

oldugunu ortaya koymustur.! Sosyologlann beklentilerinin tersine, din, modern

Dr. Recep Sentiirk, TDV Islam Arastirmalan Merkezi, Din Sosyolojisi.

1 Ornek olarak bk. W. Goode, Religion Among the Primitives, Free Press, New York 1951; C. Hunt, “The
Sociology of Religion”, Readings in Contemporary American Sociology, ed. Joseph S. Roucek, Adams
& Co., Littlefield 1961, s. 539-556; T. Parsons, “Some Comments on the Pattem of Religious Organization
in the United States,” Structure and Process in Modern Society, ed. T. Parsons, Free Press, New York
1960, s. 295-321; 1. Zaretsky, Mark Leon, ed. Religious Movements in Contemporary America, Prin-
ceton University Press, Princeton 1974; C.Y. Glock, R. Bellah, The New Religioous Consciousness,
University of California Press, Berkeley 1976; P. E. Hammond, ed. The Sacred in a Secular Age: To-
ward Reuvision in the Scientific Study of Religion, University of California Press, Berkeley 1985; R.
Wuthnow, The Struggle for America’s Soul: Evangelicals, Liberals, and Secularism, W.B. Eerd-
mans, Grand Rapids, Mich. 1989.
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toplumlarda hala varligini stirdiirmeye devam etmekte ve yerinin baska bir sey ile
doldurulamayacag kesin olarak ortaya ¢ikmis bulunmaktadir. Bunun sonucu olarak
sosyoloji, evrimci gelisme semalarini bir kenara birakmak ve dine nispeten ézerk
ve sosyal degismeye indirgenemeyecek bir alan tanimak zorunda kalmistir. Dine ta-
ninan bu yeni sosyal alanin, “gelisim” seviyelerine bakmaksizin biitiin toplumlar i¢in
ayni olmast icap ediyordu ¢tinkii; “modern” toplum, énceden “ilkel” toplumlara ait
oldugu varsayilan birtakim 6zellikler gostermekteydi. Eger din “az gelismis” toplum-
lara hasbir sosyal olgu degilse o0 zaman “gelismis” toplumlarin “az gelismis” top-
lumlar ile ortak birtakim 6zelliklere sahip olmasi gerekir. Bunun sonucu olarak, din
sosyolojisi giderek artan bir sekilde kendini eski evrimci teorilerden uzak tutmaya
yonelmistir. Bellah'in Parsons gelenegini? takip ederek ortaya koydugu meghur ev-
rimci din kuranmu karsisinda, sosyologlann takindigl tavir bu durumu belgelemektedir.
Sosyologlar bu evrimci teoriye, itk yayimlandigi 1960l yillarda ¢ok yogun bir ilgi
gosterdiler ve Bellah'in makalesi oldukga etkili oldu, ancak daha sonra popiilaritesini
hizla yitirdi.

Varhigi kabul edilen bu ortak evrensel yonelis, yani dinin bagka alanlardaki sosyal
degismeler tarafindan dogrudan degisime ugratilamadigi realitesi kabul edildi.® Bu tu-
tumun énde gelen érnekleri arasinda Bellah’in sivil din kurami,* Bell’in farkhlagmis
toplum teorisi,® Berger ve Luckman’in fenomonolojik sosyolojisi® sayilabilir. Son
birkag kusak boyunca, dini kuramlar konusunda hakim olan bakis a¢isinin mimarn
sayilan sosyologlar, boylece dine dzerk bir sosyal alan tanidilar ve bu alanin sosyal
degisim veya ilerleme yoluyla diger alanlar -mesela bilim- tarafindan fethedilemeye-
cegini kabul ettiler. Hatta boyle bir seyin miimkiin olmadig bile ileri stiriildii ki bu
klasik sosyolojideki hakim gbriisiin tam ziddidir. Nitekim Mary Douglas, Tabii Semn-
boller (Natural Symbols) isimli eserinde, bu diisiinceden hareket ederek sdyle bir
iddia ortaya atmaktadir: Eger din evrensel veya tabii ise o zaman biitiin insanhigin
ortaklasa paylastig), ortak dini semboller olup olmadigini aragtirmanz gerekir. Klasik
doéneme hakim olan geleneksel pozitivist ve evrimci bakig agisiyla mukayese edildi-
ginde, kiiltirel ve fenomonolojik bakis agisi, yeni dini olgulan analiz etme konusun-
da daha miicehhez oldugunu ispat etti ve daha genis bir takipci topluluk buldu.

2 T. Parsons, Structure and Process in Modern Society, s. 295-321; T. Parsons, Societies: Evolution-
ary and Comparative Perspectives, Prentice Hall, Englewood Cliffs, NJ 1966, s. 26.

3 T Parsons, Societies: Evolutionary and Comparative Perspectives, Prentice Hall, Englewood Cliffs,
NJ, 1966.

4  Bellah tarafindan ilk defa ortaya atilan “sivil din” kavramt hakkinda daha genis bilgi i¢cin bk. R. Bellah,
Beyond Belief: Essays on Religion in a Post Traditional World, Harper & Row, New York 1970; R.
Bellah, The Broken Covenant: American Civil Religion in Time of Trial, Seabury, New York 1975.

5  bk. Daniel Bell, “The Return of the Sacred? The Argument on the Future of Religion”, British Journal of
Sociology, 1977, 88, s. 419-449; Bu makale 1980 yilinda yazann diger yazilan ile birlikte tekrar yayin-
lanmugtir. bk. Daniel Bell, The Winding Passage: Essays and Sociological Journeys 1960-1980, Abt
Books, Cambridge 1980; Daniel Bell, The Cultural Contradiction of Capitalism, Basic Books, New York
1978.

6 bk P.Berger, T. Luckman, The Social Construction of Reality, Doubleday, New York 1966; P. Berger,
The Sacred Canopy: Elements of a Sociological Theory of Religion, Doubleday, Garden City, NY
1969; T. Luckman, The Invisible Religion: The Problem of Religion in Modern Society, Macmillan,
London 1967.
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Dinin sosyal alanda kendisini géz ard: edilemeyecek bir sekilde yeniden vurgula-
masina cevap olarak sosyolojisinin ge¢irdigi degisimi, her birini kendi basina teferru-
ath bir sekilde ele almak gerektigi halde, yer darhigindan dolayt, kisa bagliklar alunda
soyle 6zetlemek mimkindir:

a) Son dénemdeki dini gelismeler, din sosyolojisinin 6nemini vurgulamistir. by Ancak
geleneksel din sosyolojisi bu gelismeler karsisinda hazirliksiz yakalanmug ve kendini
yenilemek zorunda kalmistir. ¢) Oncelikle “din ve diinyevilesme” diyalektigi”, din
sosyolojisinin temel problematigi olmaktan ¢ikip “Amerikan ahlaki-manevi® (moral)
diizeninin krizi”? disiplininin temel meselesi olarak onun yerini almigtir. d) Bu gelis-
meler paralelinde dinin, “din sosyolojisi” ad: altinda sosyal bilim bakis acisindan ince-
lenmesi bir akademik disiplin olarak ¢zel Giniversitelerle devlet iniversitelerinde hem
din ve hem de sosyoloji béliimlerinde kurumlagmigtir.!© e) Eski sosyolojinin, dinin
cagdas toplumdaki yeri ve gelecegi konusundaki varsayimlarini gegersiz kilan ve yeni
dini gelismelerle yiiz yiize gelen toplumbilimciler, dini eskiden oldugu gibi sosyoloji
penceresinden bir sosyal olgu kabul edip inceleme gelenegini siirdiirmekle beraber,
giderek kendi disiplinleri hakkinda daha fazla tenkitgi bir tavir takinmak zorunda
kaldilar. f) Bu durum yeni teorilerin, kavramlarn ve bakis agillannin ortaya ¢ikmasi-
na misait bir ortam yaratrmis; nitekim kiltiir ve fenomenoloji penceresinden dine
taze bir bakis bu dénemde ortaya ¢ikmustir. g) Obilir yandan, belki Amerika’daki kri-
zin de itmesiyle, giderek artan bir sekilde Avrupali sosyologlann yazdiklanndan isti-
fade etme ve terciime faaliyeti gelismistir.!! h) Giiniimiizde Amerikan ahlaki-mane-
vi diizeninin krizi ve gelecegi hakkindaki tartismalarda, genel olarak vurgulanan ha-
kim iddia, giderek yayginlasan ve nihilizm olarak adlandinlabilecek duruma kargihk,
Amerikan hayatina bir anlam yenilenmesi getirmenin ciddi bir toplumsal ihtiyag ol-
dugu yéniindedir. 12 i) Bu bakis agisindan hareketle, Amerikan ahlaki-manevi diize-
nini kurtarabilmek icin,'3 bagtan beri birbirine rakip iki diinya goriisii olarak algila-
nan din ve bilim arasinda “birbirini yeniden degerlendirme™ 4 siireci baglamstir. !5

7 Bumakale boyunca ‘secularization’ kavrami ‘diinyevilesme’ olarak karsilanacaktir. ingilizce’de ‘secular’
kavrami ‘dinf’ (religious) ya da ‘kutsal’ (sacred) olan Kkarsiti olarak ‘diinyevi' manésinda kulllanildig: icin
bdyle bir tercih yapilmigtir. Trkcemizde ayn: manay ifade i¢in dilnyevilesme yerine kelimenin Fransizca
karsthg: olan ‘laiklesme’ veya ‘sekiilarizasyon’ da kullantlmaktadir.

8  Ingilizce din sosyolojisi literatiiriinde sik¢a kullanilan ‘moral’ kavramini daha giizel bir ifadesini bulamadi-
gz icin ‘ahlaki-manevi' olarak karsilamay: tercih ettik. Ancak ingilizce’de ahlak ménésina gelen ‘mo-
ral’ ve ruh haleti manasina gelen ‘morale’ kavramlanmi birbirinden ayirdetmek gerekir.

9  P. Berger, v.dgr. The Homeless Mind, Random House, New York 1973; R. Bellah, Beyond Belief:
Essays on Religion in a Post Traditional World, s. 179-183; Daniel Bell, “The Return of the Sacred? The
Argument on the Future of Religion”, s. 419-449.

10 ]. F. wilson, Paul Ramsey, The Study of Religion in Colleges and Universities. Princeton University
Press, Princeton, NJ. 1970.

11 L.Hunt, ed. The New Cultural History, University of California Press, Berkeley 1989.

12 P. Berger, v.dgr. The Homeless Mind; R. Bellah, Beyond Belief: Essays on Religion in a Post Tradi-
tional World, 179-183; Daniel Bell, “The Retumn of the Sacred? The Argument on the Future of Religion”,
British Journal of Sociology. 1977, 88: 419-449.

13 Vidich, A.]., Lyman, S. M. American Sociology: Worldly Rejections of Religion and Their Direc-
tions, Yale University Press, New Haven 1985.

14 W.R. Garett, ed. Social Consequences of Religion, Paragon, New York 1988.

15 D. Martin, J. Orme, W. S. F Pickering, ed. Sociology and Theology: Alliance and Conflict, Harvester,
Brington 1980; R. Segal, Religion and Social Sciences: Essays on the Confrontation, Brown Studies
in Religion, Atlanta, Georgia 1989.
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Amerikan din sosyolojisindeki gelismeleri, din sosyolojisinin konusu olan sosyal
ve kaltiirel degismelerden bagimsiz bir sekilde ele alarak anlamak miimkiin degildir.
Bu baglamda, yukarda degindigimiz gibi, bir sosyal olgu olarak dini agiklamay1 amag-
layan Klasik sosyal teorileri sarsan ve onlara yeni bir yon veren son dénemdeki dini
gelismelere bir gbz atmak zorunlu hale gelmektedir. Son yirmi otuz yila Kisa bir géz
atildiginda dinf olgunun birtakim koklii degisimlere ugradig gdrillmektedir. Bu degi-
simlerden bazilan séylece 6zetlenebilir: a) Sosyologlann ifadesiyle, dnceden tahmin
edildigi gibi dinin sosyal alandan silinip yok olmas1 yerine, “direnisi” ve “yukseligi”
kendini 1960’larda kuvvetle hissettirmistir. b) Yeni dini hareketler ortaya ¢cikmaya
baglamustir. ¢) Bati digi dinler Amerika'da yayginlasmaya baglamis ve Amerikallar
arasinda yeni takipgiler kazanmustir.1® dy Obiir yandan, dinin i¢ten diinyevilesmesi
(inner secularization of religion), !” kurumsal dinin bazi kollannin giiniin taleplerine
kendilerini korkusuzca ve gururla uydurmalarn ile agitkca gézlemlenebilir hale gelmis-
tir. ) Bu baglamda dinden uzak bir hayatin dogurdugu kiiltiirel problemler suytizii-
ne ¢itkmaya; hayati manidar kilma olgusu ciddi olarak giindeme girmeye ve diin-
yevilesmenin dogurabilecegi problemlere kargst bir biling gelismeye baslamstir. f) Bir
taraftan hayati anlamli kilma, problematik hale gelirken bir taraftan da dini gruplar
dini ve geleneksel degerleri savunabilmek igin giderek kendilerini daha fazla politik
arenaya dalmig buldular ve siyasi zorluklan agabilmek igin farkli dini gruplar ittifaklar
kurarak bir araya gelmeye caligtilar. g) Kiirtaj, okullarda toplu sabah duasi, dogum
kontrolii, cinsi ahlak ve homosekstiellik gibi manevi-ahlaki konular, Amerikan poli-
tikasinda giderek artan bir yer iggal etmeye bagladi; bu baglamda Evangelism inkar
edilemez bir olgu ve siyasi gii¢ olarak ortaya ¢ikti. h) Kiiltler ve toplu intiharlar,!®
biiylk él¢iidde yogun medya ilgisinden dolayi, hizla diinyevilestigi iddia edilen mo-
dern toplumda, dini inanglann sosyal ve politik alanda hala yasayan glicline herkesin
dikkatini ¢ekti.

16 G.L. Melton, Encyclopedic Handbook of Cults in America; C.Y. Glock, R. Bellah, The New Religious
Consciousness, University of California Press, Berkeley 1976; T. Robbins, Cults and Converts and
Charisma; P. E. Hammond, ed. The Sacred in a Secular Age: Toward Revision in the Scientific
Study of Religion, University of California Press, Berkeley 1985; Bu kitaptaki makaleler icinde ozellikle
bk.P. E. Hammond, “Is America Expriencing Another Religious Revival?”.

17 T. Luckman, The Invisible Religion.

18 1978'de Kaliforniya’da Jim Jones énderligindeki Halk Tapinag Kiilt'intin 912 tiyesi intihar etti. 1993'de
Waco, Texas’da David Koresh rehberligindeki 80 kisilik bir grup, 51 ginlitk bir kusatmanin ardindan id-
diaya gore kendi kendilerini yakarak stipheli bir sekilde intihar ettiler 1997°de gene Kaliforniya'da Santa
Fe'de ‘Higher Source-Yiiksek Kaynak’ adli bir internet sirketi isleten ve *Gates of Heaven-Cennetin Kapi-
lan’ projesinin mimarn bilgisayar miihendisi 38 kisi liiks bir villada topluca intihar etti. Dini gruplarda topiu
intihar olgusunun -her ne kadar birinci sirada olsa da- sadece Amerika’ya has bir olgu olmadigin kaydet-
memiz gerekir. Nitekim 1978'de Guyana’da Halk tapmnagmm 912 mensubu, 1985°de Filipinler'de Mindenao
adasindaki Ata kiltiine bagh 60 kisi, 1986’da Japonya'nin Wakayama kumsalinda Gergegin Dostlar
Kilisesi'nden 7 kadin, 1987’de Giiney Kore'de Park Soonja kiiltinden 32 kisi, 1994'de {svicre'de Giines
Tapinagt kiiltiinden 48 kisi, Kanada'da ayni kiilte mensup 5 kisi, 1995'de Fransa’da gene aynu kiilte
mensup 16 kisi ve 1997°de Kanada'nin Saint Casimir kentinde Glines Tapmagindan 5 kisi farkli sebepler-
den dolay1 ve farklt metodlarla topluca intihar ettiler. Dinf gruplann topluca intihar olaylan gézleri yeni dini
gruplara ¢evirmede dnemli bir rol oynamugtit. Ancak sosyologlann son derece irrasyonel gériinen bu konu-
da hentz kapsamli bir bakis acist gelistirdikleri sdylenemez.
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Burada lizerinde durdugumuz esas konu, son yillarda Amerika’da dinin gegirdigi
degisimler degil, bu degisimler karsisinda temel varsayimlan sarsilan sosyolojinin tep-
kisidir. Bu tepki birkag sekilde ortaya ¢ikmustir. Bunlarn baginda, din sosyolojisinde
kiiltiirel ve fenomonolojik bakis agisinin ortaya cikisi gelir. Kiiltiirel bakis agist, ifade~
sini Robert Bellah, Daniel Bell, Mary Douglas ve Robert Wuthnow'un yazdiklarinda
bulurken, fenomonolojik bakis agisi ise ifadesini Peter Berger ve Thomas Luckman’in
eserlerinde bulmustur. Buna ilave olarak klasik sosyolojinin ¢izgisel bir sekilde iler-
leyen diinyevilesme stireci anlayigini yansitan kavram ve kuramlarn, din sosyologlan
tarafindan sert bir sekilde elestirilmeye baglandy; ¢linki din sosyologlar, toplumda
basg gdsteren yeni dini hareketlerin ortaya ¢ikisi ve eski dinlerin yeniden giiclenisi ile
yiikselisi inkar edilemeyen dini suur hakkinda kuramlar gelistirmek zorunda kaldilar.
Bu arada “fundamentalism”, sosyolojik terminolojinin bir par¢asi haline geldi. Buteo-
rik gelismeler ytratilen din sosyolojisi arastirmalarina da yansimis ve toplanan
yeni datalann nasil yorumlanacagin etkilemistir. Bu baglamda din degisirken, din sosyo-
lojide dinin gegirdiginden daha az ilging olmayan bir degisim stirecinden gegmeye
baglamugtir. Daha da ilginci, din ve sosyolojinin birbirine bakis1 degisime ugramustir.
Bu ciimleden olarak, eskiden beri diigmanca ve problemli olarak algilanan din ve sos-
yal bilimler arasindaki sirir, s6z konusu yeni sartlar altinda yeniden tammlanma yoluna
girmistir. Din ve sosyal bilimler arasindaki sinirin yeniden c¢izilmesi tartismalanna
drnek olarak Bellah, Berge ve Geertz'in calismalanni agagida tartigacagiz. Burada soz
konusu ettigimiz degisimlerin bir kism ¢ok eskilere dayanabilir; ancak onlann yogun
bir sekilde hissedilmeye baglandig) ddnem 1960’lardir. Bu yeni problemler, teoriler,
kavramlar, bakis acilan ve varsayimlar giderek artan bir sekilde sosyal bilimler alan:-
na hakim olmaktadir.

Kabaca 1960'tan bu yana, Amerika’da din sosyolojisi alanindaki literatiirii, yeni
sahsiyetler tarafindan ortaya atilan yeni problemler, teoriler, bakis agilarn ve kavram-
lan tespit etrnek maksadiyla gézden gecirirken, makale ve kitap olarak ortaya konul-
mus tirtinlerin ¢oklugu nedeniyle tiim katkilan degerlendirdigimiz iddiasinda degi-
liz.19 Burada amag, din sosyolojisi alanindaki yeni tartigmalar ve gelismeleri ele al-
mak oldugundan, dnceki déSnemlerde baslamus ve héla devam etmekte olan tartisma-
lara sadece icap ettikge deginilecektir.2® Burada ilgimiz disinda kalacak olan bu nevi
tarnsmalara érnek olarak ilk defa Weber tarafindan ortaya atilan Protestan cahsma

19 A.J. Blassi, W. Michael, Issues in the Sociology of Religion: a Bibliography, Garland, New York 1986;
D. Bromley, P. Hammond, ed. The Future of New Religious Movements, Mercer University, Macon, GA
1987; A.]. Blassi, W. Michael, The Sociology of Religion: an Organizational Bibliography, Garland,
New York 1990; R. Homan, G.E. Borman, The Sociology of Religion: A Bibliographical Survey, New
York: Greenwood 1986; Robert de. Srunkow, ed. Religion and Society in North America: an Annotat-
ed Bibliography, ABC-Clie Information Services, Santa Barbara, CA 1983;J. A. Saliba, Social Science
and the Cults: an Annotated Bibliography, Garland Publications, New York 1990.

20 J. Beckford, “The Sociology of Religion”, Social Compass1990, 37(1), s. 71-73; T. K. Oommen, “Com-
ments on James Beckford: The Sociology of Religion: 1945-1989,” Social Compass37(1) s. 71-73; E.
Allardt, “Commentary on James Beckford's and Emile Poulat’s Papers on the Predicament of the Sociology
of Religion”, Social Compass, 1989, 37(1) s. 71-73; E. W. Mills, “The Sociology of Religion as an ASA
Subdiscipline”, Sociological Analysis, 1983, 44(4), s. 399-354.
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ahlakinin Amerika’min ekonomik ilerlemesi tizerindeki etkisi ya da din kurumu ile
bilim, aile ve ekonomi gibi diger sosyal kurumlar arasindaki etkilesim hakkindaki
daha geleneksel tartigmalar gosterilebilir. Gene ayn: sekilde Avrupali sosyologlara
sadece Amerika'daki gelismelere etkileri agisindan icap eden yerlerde géndermede
bulunmakla yetinilecektir. Yeni olmasina ragmen, burada yer darhigi nedeniyle ele
alimamayan bir bagka yeni problem de cinsiyet ve din konusudur ki cok énemli teorik
ve emprik yonleri vardir.

I. TEORIK ZEMIN

A. KULTUR PENCERESINDEN DINE BAKISLAR

Kiiltiirel din sosyolojisi, yapisal fonksiyonalism diigsiincesinin hakim oldugu 1970’ler-
den sonra ortaya ¢ikmus bir akimdir ve dnceki dénemlerin pozitivist ve kurumlar
merkezli bakis acisina bir alternatif olarak gériilebilir.2! Son dénemde sosyoloji gevre-
lerinde giderek daha fazla taraftar toplayan bu akimin éncisii olarak, Geertz, Dou-
glas, Wuthnow, Bell ve Bellah'in caligmalarn ele alinacaktir. Muhteva ve ilgi baki-
mindan bu ¢alismalar hem teorik hem emprik alanda zengin bir cesitlilik arz eder.
Metodolojik agidan séz konusu katkilar bagimsiz olarak degil, ortaya ¢iktiklan déne-
min sartlar icinde ele alinarak anlagilabilir. Bu sartlann en énemlileri arasinda ytk-
selen dini suur ve Amerikan ahlaki-manevi diizeninin krizi vardir.

Kiiltiirel bakis bir yandan sosyolojinin geleneksel sorulanm kiiltiirel bir baglama
oturturken diger yandan yeni birtakim sorular giindeme getirmistir. Boylece kiiltiirel
bakig, din sosyolojisine yeni bir program sunarak sosyolojinin problemlerini, kavram-
lann, amaglanm ve diger disiplinlerle alakasim yeniden tanimlamistir. Bu bakis agisina
sahip bir sosyolog, disiplinler ve entelektiiel gelenekler arast ahsiimis sinirlara alding
etmez. Bu ekoldeki din sosyologlan, ézellikle Bellah ve Geertz, dinle ilgili disiplin ve
geleneklerin birbirinden aynlmasi icin degil, birbirine daha iyi entegre olmalan igin
caba sarf etmektedir. Bu sosyologlar, giderek “aciklamact” tabiat bilimleri modelinden
“yorumsamaci” Kiiltiir bilimi modeline kayan sosyolojinin sinirlaninin ve iligkilerinin
de yeniden tanimlanmas gerektigine inanmaktadir. Onlara gére sosyoloji, ilgili biitiin
disiplinler ile, hatta teoloji ve edebiyat ile bile daha acik ve dayanismac bir iligkiye
girmeli ve bunu yaparken entelektilel forumda 6zerkligini ve bagimsizhgmikaybet-
mek gibi bir korkuya kapilmamalidir. Sosyal ve dini olaylar anlamaya calisirken,
farkli sebeplerle bile olsa, teoloji ve dinden bir geyler 6grenmeye agik olan bu sosyo-
loglar, din ve sosyoloji arasindaki iligkiyi rekabet ve diigmanlik olarak tamimlamazlar.

Kiiltiirel din sosyolojisi farkli kaynaklardan beslenmektedir. Bunlarin basinda,
basta Durkheim ve Weber'in ¢alismalar olmak tizere, klasik sosyoloji, antropoloji,

21 J. C. Alexander, Twenty Lectures: Sociological Theory Since World War I, Columbia University Press,
New York 1987, s. 280-329.
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felsefe ve edebiyat teorileri gelmektedir.22 Avrupali meslektaslanmn aksine, Amerikah
din sosyologlan dini, kiiltiirel tist yapin bir parcasi olarak goren Marxism'e pekilgi
gostermemislerdir. Kitltlirel din sosyolojisinin en énemli kaynaklanndan birisi antro-
poloji oldugu igin, Amerikan din sosyolojisi tizerinde oldukga etkili olmus iki antropo-
logun goriglerini tarismaya oncelik verecegiz.

Burada bizim kiiltiirel sosyolojiye duydugumuz ilgi, onun din sosyolojisine katki-
lari ile sturhdir. Bununla beraber, asagida caligmalar ele alinacak sosyologlann kul-
landiklan genel teorik gercevenin kisaca ortaya konulmast, onlann din hakkindaki
kuramlannin ortaya giktigi baglamu daha iyi teshis etmemize yardimci olacaktir.

Kisaca ifade etmek gerekirse, kiiltiirel din sosyolojisinin dine bakis1 birkag kavra-
mun kargiikl etkilesimi gergevesinde olusmustur. Bu kavramlar sdylece siralanabilir:
kiiltiir, mana, sembol, tecriibe, anlama ve iletisim. Geertz'e gére kiiltiir, “birlikte caligan,
anlagilabilir isaretler sistemleri”, yani sembollerdir. “Bir sey ki ona sosyal olaylar,
davraruglar, kurumlar veya siirecler sebepsel olarak atfedilebilir; o bir baglamdir yani
dyle bir sey ki onun iginde sosyal olgular makul -yani yogun (thickly)- bir sekilde
tasvir edilebilir” 23 Kiiltiir penceresinden bakildiginda hicbir sey “kilttirel” hale gel-
dikten sonra artik “oldugu gibi” degildir. Her sey kendisine disardan yliklenen bir
manay: ifade etmek icin oradadir. Bu mana géz éniine alinmadan o seyin anlagilmasi
imkansizdir. Bu bakis acisindan nesneler, hareketler, lafizlar, kisaca biitiin gérsel ve
isitsel igaretler mana ambandir. Man3, isaretlerle bagka insanlara aktarnilmadan énce,
sembollere yiiklenir ve orada muhafaza edilmeye caligilir. Oyleyse din, bir kiiltlire
nispeten hayatin manasidir. Bu yiizden dinde sembollere duyulan ihtiyag asli bir ih-
tiyactir. Sonug olarak, bir dini anlamak isteyen insan, o dinin sembollerine yiiklenmis
olan manalar degifre edip anlamalidir. Mana kalplerde ve kafalardadir, ancak sem-
boller vasitastyla muhafaza edilir, paylagilir, baskalanina ve gelecek nesillere aktarhr.
Bu baglamda sembollerin kullanim zaruridir. Davranuglar dildeki ve mizikteki sesler,
renkler, taglar -6zellikle mimaride- yazili isaretler, matbu dokiimanlar ve daha akla
gelebilecek birgok sey bu maksatla kullanian semboller arasindadir. Ana vatanmni yani
bir insanin bedenini terk eden man4, somut sembollerde mtisahhas hale gelir. Geertz'’e
gore bir mana sahsi bir tecriibedir; akli veya hissi bir tecriibe.

Tecriibeler seviyesinde varsayilan bir simetri sz konusudur ki bu sayede tecriibe-
lerimizi birbirimize aktanrken aym sembolleri paylasmak miimkiin olur. Mary Douglas
Natural Symbols adli eserinde “buitiin tecriibe seviyelerinde karsilikh mutabakata
erigebilmek icin igten gelen bir arzu (drive) vardir” der. Iste insanlari, sosyal yapan
dabudur. Geertz’e gore sosyal bilim demek, s6z konusu sembolleri bilim toplulugu
tarafindan paylasilan bagka birtakim sembollere ¢evirmekten ibarettir. Alimler bu
maksatla yeni semboller bulurlar. Bu akademik sembollerin gérevi, bir kiiltiriin sembol-
lerini, dolayistyla onun toplum ve fert hayatini daha kolay anlagilabilir hale getirmektir.

22 R.Wuthnow, Meaning and Moral Order: Explorations in Cultural Analysis, University of California
Press, Berkeley 1987.
23 C.Geertz, The Interpretation of Cultures, Basic, New York 1973, s. 14.
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Bu caba esnasinda, bir sosyolog veya antropolog her yerde gegerli olan evrensel ka-
nunlar ve diizenlilikler aramaz; aksine, toplumbilimciden beklenen sembollerdeki ifa-
delerine dayanarak inceledigi sosyal olgulan anlagilabilir hale getirmektir. Toplumbi-
limciler “yerli”lerin sembollerini kendi bilimsel sembollerine terciime ederler.

Evrimsel olmayan bir bakis acisindan, dinlerin kiiltiirler arasi mukayese metodu
ile arastirilmasi hala tam olarak gelismemistir. Bu stire¢ pozitivist ve evrimci klasik
din sosyolojisi mirasi tarafindan yavaslatilmaktadir. Eger dinler evrimsel bir tasnifin
farkli basamaklarnna yerlestirilerek tasnif edilmeyecekse, onlar arasinda nasil bir iligki
kurulacaktir? Bu baglamda iki tiirlii cevap ortaya ¢tkmistir: Bir bakis agisina gore din-
ler birbirinden bagimsiz olgular olarak ele ahnmalidir. Bu bakis agisi etnografi tarafin-
dan temsil edilir. Diger bir bakis acisina gore ise amag, mukayese yoluyla dinler ara-
sinda benzerlikler bulmaya caligmaktir. Bu bakig agisi da antropoloji, tarih ve sosyo-
lojideki mukayeseli calismalar tarafindan temsil edilir. Birinci tutum, her ne kadar son
zamanlarda ortadan kalkmaya yiiz tutmus olsa da, Bati digi tecriibeleri, Bati ici tec-
riibe ile esit tutmayan Batil: aynmci tavri yansitir. Bati ici ve Bati dist tecriibeleri aymni
sekilde ele alma problemini tartisan Peter Ekeh tartismay: s6yle sonuclandirmaktadir.

Modern dénemlerde bile Amerikali ve Avrupali sosyologlarin Batili ve Batt
dis1 davranig ve tecriibelere ayni degeri vermedikleri agikardir. Bati digt in-
sanlarin davraniglannin erken dénemdeki yorumlar nihai tahlilde, o yorum-

lar ortaya atan teoristlerin sahislarina ait sosyolojik ikna ve etkileme ¢aba-
larindan ibarettir.24

Bati dist toplumlar izerinde yogunlasan erken Geertz Interpretation of Cultures?5
adli eserinde antropolojinin sadece yabancilar ve yerliler (natives) ile ilgilenmesi ge-
rektigini savundu. Ancak Geertz bunun aksinin miimkiin oldugunu da itiraf eder, “Ant-
ropolojinin, kendisinin de bir parcasi oldugu kiltiir hakkinda egitilmesi mamkiindir
[italikler tarafimizdan] ve bu giderek bdyle olmaktadir. Bu, ¢ok ciddi ve dnemli bir
gercektir; ancak bu durum birtakim tekin olmayan ve oldukca 6zel, ikinci dereceden
birtakim meseleler ortaya ¢ikardig icin simdilik onlan bir kenara birakacagim’ .26 Geertz
tarafindan bir kere birakilan bu soru, Mary Douglas’in Natural Symbols?” adli ese-
rinde merkezi bir konum isgal etmektedir: “Bir metot olmadan kiiltiirler arasi muka-
yese ve onunla birlikte biitiin bu girisim basarisizliga ugramaktadir. Eger pigmeler
(Avusturalya yerlileri) hakkindaki tartismalan kendimizle irtibatlandiramazsak bu tartis-
malara zaten en bastan baslamaya hi¢ gerek yoktur."28 Robert Wuthnow kiiltiirel
bakus acisirt modern toplumlara uygulama vazifesini sosyolojiye tasidi. Sonradan Geertz
de benzer bir bakis agisi benimsedi. Mesela, o sdyle bir iddia ortaya atti: “Sefrou [ilkel
kabul edilen bir bélge] yamunda Manhattan [New York sehrinin bulundugu ada] ne-
redeyse tekdiize kalir”.22

24 P Ekeh, Social Exchange Theory: the Two Traditions, Harvard University Press, Cambridge 1974, s. 20.
25  C. Geertz, The Interpretation of Cultures

26 a.g.e.,s. 14

27 M. Douglas, Natural Symbols, Vintage, New York 1970.

28 M. Douglas, S. Tipton, Religion and America: Spirituality in a Secular Age, Beacon, Boston 1982, s. 63.
29  C. Geertz, Local Knowledge, Basic, New York 1983, s. 67.
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Kiiltiirel bakis, sosyolojideki uygulamalanni genisletmesine ragmen, teorik katki-
larm emprik arastirma tekniklerine terciimesi heniiz tatminkar bir seviyeye gelmis
degildir. Bunun sebepleri arasinda, kiiltiirel bakig acisi, sosyal davranigin sembolik
boyutunu kesfetmeye yonelik genel teorik ve metodolojik bir ¢aba oldugu halde, onun
hala buyiik élgiide “kiiltiir sosyolojisi” diye, sosyolojinin alt bélumlerinden biriymis
gibi ele alinmasi dnemli bir yer tutar. Bu durum kavramin kendisi ile bile ¢eliskilidir.
Kiltiirel sosyoloji kavrami, sosyolojik aragtirmaya stratejik bir bakist ifade eder; yok-
sa diger arastirma alanlan arasinda yerini alacak yeni bir alani degil. Buna ragmen
kaltiirel sosyoloji kavrami ve onun sosyolojik arastirmalardaki uygulamalan esnasin-
daki karmasa ¢ok yaygindir. Kiiltiirel sosyolojinin mevcut durumunu degerlendiren
Robert Wuthnow sdyle demektedir: “Kiltiir aragtirmalarinin, son yillardaki énemli
katkilara ragmen, genel olarak disiplinde ¢ok itibarh bir konuma gelemedigi ve dahili
problemlerden kurtulamadig inkar edilemez. Guiniim{izde kiiltiirin ciddi sosyolojik
dikkate layik bir konu oldugunun yenidenidrak edilmeye baslandig1 acik¢a goriilme-
ye baglanmugtir” .20

Asagidaki tartismalar, kiiltiirel sosyolojinin 6nde gelen temsilcilerinin genel teorik
ve metodolojik cercevelerinin din aragtirmalanna nasil yansidigi hakkindadir. Bu ne-
denle séz konusu sahislann tam bir portrelerinin ¢izilmesi beklenmemelidir. Buradaki
dzel amag, son dénemde ortaya ¢ikmus olan kiiltiirel sosyolojinin birkag temsilcisinin
calismasinda nasil ifade edildigidir. S6z konusu sosyologlarn teorik ve metodolojik
taruigmalarimn uygulamadaki etkilerini yansitan bazi emprik aragtimalanna da degi-
nilecektir. Ancak sunu da ilave etmek gerekir ki burada gézden gegirecegimiz teori-
lerin bircogu ya emprik arastirmalarda yaygin olarak kullanilmamakta veya he-
niiz emprik arastirma seviyesinde uygulanabilir hale getirilmemistir. Bu baglamda
Bellah'in “sivil din” kavramu bir istisna tegkil etmektedir.

1. Geertz: Dinin Yogun Tasviri

Geertz cok katmanh bir kiiltiir ve insan teorisi ile alisir. Bu teorinin herbir kat-
mant sosyal bilimlerden birine gézlemde bulunarak veri toplamak ve onlan agiklaya-
bilmek icin yorumlamak maksadiyla aragtirmak tizere tahsis edilmistir. Bu tabakalar-
dan sadece birini aciklamakla yetinmek “ince tasvir” (thin description) ya da “agik-
lama” (explanation) olarak adlandinilir. Ince tasvir veya aciklama yonteminin alter-
natifi, sosyal olguda ne olup bittiginin eksiksiz anlagilmas1 maksadiyla kiiltiir ve sos-
yal aktore ait biitiin katmanlann hesaba katilmasi sonucu ulagilan “yogun” bir tasvir
usuliidiir. Cok katmanh kiiltiir ve insan teorisinin pratikteki sonucu, her sosyal bilim
dalinmn kendisine énceden tahsis edilmis sinirlar icerisinde 6zerk olarak varhigim stir-
diirmesidir. Geertz, sosyal bilimlerin epistemolojisinden metodolojisine vanncayaka-
dar genis bir problem alanini kugatir ve farkl tecrit seviyelerinde hareket eder.
Geertz'in diigiincesinin dinamiklerinianlamanin en gizel yolu emprik alan, aka-
demi ve bizzat teoristin kendisi arasindaki kargilikli iligkileri gbz 6niine almakur.

30 R.Wuthnow, Meaning and Moral Order, s. 6.
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Geertz’in caligmalan hakkindaki bir gézlem, onun kendisini stirekli degisen akademik
diinyaya ve alana nasil irtibatlandirdigini ve oradaki degisikliklere karsi nasil bir
tepki ortaya koydugunu tasvir edecektir. Geertz bir teorist olarak bu baglamda bik-
madan usanmadan fikirlerini stirekli olarak yeniden sekillendirir. Kiiltiirel sosyoloji-
nin énde gelen simalanndan olan, ancak emprik arastirmalar konusundaki katkilarin
da devamli siirdiiren Geertz'in ilgi tiggeni din, siyaset ve sosyal teoriden olusmakta-
dir.

Geertz'in yazdiklannin kronolojik bir sekilde gézden gegcirilmesi, onun giniimiiz-
de antropolojinin tabiati, yeri ve rolii konusundaki dinamik arayisini nasil stirdiirdii-
glinii ortaya koyar. Antropoloji XIX ve XX. ytizyillann teorik yonelisleri ve uluslar-
arasi iligkileri baglaminda ortaya ¢ikmigtir. Ancak giintimiizde bu sartlar bitytik dlcltide
ortadan kalktigindan veya degisime ugradigindan, yeni sartlar iginde antropoloji de ken-
dini yeniden tanimlama problemi ile kars: karstyadir. Sartlar degistikge, antropoloji de
bilim ve iktidar iligkileri alaninda stirekli degisen durumlar karsisinda tepkisini ortaya
koymak zorunda kalmigtir. Daha somut olarak ifade etmek gerekirse, rélativizmin
ytikselisi ve koloniyalizmin ortadan kalkisi, klasik antropolojinin temellerini sarsmig-
tir ki bir agidan Geertz’in ¢alismalan buna bir cevaptir. Bu degisimler goz 6ntine ahndi-
ginda, Geertz kendi stratejisini s8yle ézetliyor: “Ontimiizdeki giinler antropolojinin ko-
nusma giiciinli yeniden canlandiracak mi1 yoksa tamamen yok olmasina mi, sebep
olacak; telif heyecammnin iyilesmesine mi yoksa tamamen kaybolmasina m1 yol aca-
cak? Biitiin bunlar disiplinin veya daha belirgin bir ifadesiyle onun miistakbel uygu-
layicilaninin kendilerini gayelerinin, yerlerinin, motivlerinin ve ireticilerinin sorgu-
landig bir duruma adapte edip edemeyecegine baghdir”.31

Erken Geertz’in kiiltlirel antropolojinin problemleri karsisinda takindigi tavir, The
Interpretation of Cultures3? ve Local Knowledge: Further Essays in Interpretive
Anthropology®?® eserlerinde de ifade edildigi gibi, antropolojinin temel teorik ve me-
todolojik varsayimlanni positivist yapisalcihiktan kiiltiirel ve yorumsamaci bir nokta-
ya ¢ekmek olmustur. Sosyal bilimlerin bulaniklagsan sinirlannin yeniden ¢izilmesi de
bu ¢abanin bir pargastydi. Sadece antropolojinin teorik ve metodolojik temelleri degil,
bizzat antropolojinin kendisi sorgulanir hale gelmisti. Bu ortamda Geertz ne teorinin
ne metotlarin ve ne de profesyonel kiirstilerin®4 problemi ¢ézemeyecegini iddia ede-
rek Antropolojinin edebiyata yénelisinin (literary turn) ilk isaretlerini verdi.>

Geertz antropolojiyi antropologlarin yaptigi sey olarak tarif etmektedir ki o da et-
nografidir. Etnografi yapmak alisilagelmis ses grafiklerini degil, fakat kalict olmayan
kaliplagmis davrams bicimleri ile yazilmig bir metni okumaktir. 3¢ Géraldiigi gibi bu
metot gdzlemci degil, yorumsamacidir. 37 Bunun sebebi ise antropolojinin konusu olan

31 C. Geertz, Works and Lives, Stanford University Press, California 1988, s. 139.

32 C.Geertz, The Interpretation of Cultures.

33 C. Geertz, a.g.e.

34 C. Geertz, Works and Lives, s. 144

35  A.Biersack, “Local Knowledge, Local History and Beyond”, The New Cultural History, L. Hunt, ed.1989,
8. 75.

36 C. Geertz, The Interpretation of Cultures, s. 10.

37 age.,s. 7.
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“mana”nin resmedilemez, 38 yani gézlemlenemez olmasidir. Iste bu noktada Geertz,
Ryle'den beslenerek, yogun tasvir (thick description) metodunu 6ne strer. Bu metot
anlamsiz refleksler ile anlamli hareketler arasinda bir aynm yapar ve anlaml hareketin
sembolik olarak ifade edilen muhtevasim “okur” ki bu okumaya “yorumsama” (inter-
pretation) da denir. Kiiltiir, sekilsiz his ve diistinceleri alir, onlara gekil ve yon verir. Bu
maksatla semboller kullanilir. Geertz'e gore sembol, gercekliginden soyutlanmug ve tecrii-
belerimize mana yiiklemek icin kullanilan her seydir.3° Manalar sembollere yiiklenir ve
onlar vasitastyla nakledilir. Bu noktada 6zellikle din gindeme gelir. Parsons ve Shills’i
takip ederek Geertz dinin kiiltlirel boyutunun analizini gelistirmek ister. Bu bakis agisin-
dan Geertz dini s8yle taimlar: “Din (1) bir semboller sistemidir ki (2) insanlarda giglii,
kapsamh ve uzun siireli ruh haletleri ve gidiiler olusturur, (3) bunu gerceklestirebilmek
icin varhigin genel diizeni hakkinda kavramlar tiretir; (4) bu kavramlara dylesine bir
gergeklik havasi giydirir ki (5) s6z konusu ruh halleri ve glidiiler essiz, benzersiz bir
gergeklige sahip goriiniir”. #° Geertz tanmini numaraladig) elementlere gore agiklar ki
kiiltiir penceresinden yapilan bu din tarifi iki adiml bir analiz gerektirir: (1) Dini olustu-
ran sembollerde somutlasan manalar sisteminin analizi. (2) Bu sistemlerin sosyal yapi-
daki ve psikolojideki stireclerle aldkalandiriimasi.

Geertz kiiltiir ve insan kavramlan arasinda ¢ok acik bir alaka gozlemler. Baglan-
gicta, antropoloji insanin ne oldugu konusunda bir bilgiye sahip olmalidir. Bu temel
soruya verilebilecek cevaplar farkl kiiltiir kuramlanna dayamir. Bu bakis agisindan,
ne Aydinlanma ¢aginin evrensel insan tabiati kavrami ve ne de ona alternatif olarak
dogan evrensel kiiltiirel rélativizm antropoloji igin yararhdir. Insanda tabii, evrensel
ve daimi olan seyler ile alisilagelmis, mahalli ve degisken arasinda bir ¢izgi cekmek
insanin durumunun yanhslanmas: (falsification) veya ciddi bir sekilde yanhs anlagil-
masidir.4! Geertz, giiniimiizde bilimin amacinin insanin diger insanlarla ve ¢evresin-
de olup biten seylerle alakasini kurmak oldugu iddiasindadir. Bu maksatla s8yle bir
strateji kullanmay! tavsiye etmektedir:

Her seyi kapsayan tek bir strateji: Insan hayatinin biyolojik, psikolojik, sos-
yal ve killtiirel faktdrleri arasindaki iliskilerin katmanli bir tasavvuru. Bu ta-
savvurda, insan biitiin seviyelerin bir “birlesimidir” ve her seviye kendinden
asagidakilerin fizerine oturur; kendinden yukaridakilere temel teskil eder. Bi-
risi insan: analiz ederken bu katmanlari teker teker kaldirr, her tabaka kendi
icinde tamdir ve bagka tabakalara indirgenemez; kendinden agagidaki taba-
kalardan oldukga farkhdir. Kiiltiiriin renkli formlarini kaldiran bir kisi sosyal
organizasyonun yapisal ve fonksiyonel diizenliliklerini bulur. Bir kigi bun-
lar1 da kaldirirsa o zaman onlarnn altinda yatan psikolojik faktorleri (temel
ihtiyaclar ya da ne isim verirseniz onu) bulur ki bunlar éncekileri miimkiin
kilar ve destekler. Eger bir kisi psikolojik katmani da kaldirirsa o zaman in-
sanin hayat binasinin biyolojik -anatomik, fizyolojik, sinirsel- temelleri ile

bas basa kalir.42
38 a.g.e.,s. 6.
39 a.g.e.,s. 45.
40 a.g.e.,s. 90.
41 a.g.e.,s.36.
42 age.,s. 37.
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Geertz’e gore insan hakkindaki modern bilimsel cahgmalara hakim olan tabakali
insan tasavvuru, mevcut kurulu disiplinlere bagimsizhik ve hakimiyetlerini garanti
eder. Bu bakis agisindan hareketle insanin gercekten ne oldugunu anlamak istersek
biitiin bilimlerin bulgulanni hiyerarsik sekilde bir araya getirmemiz gerekecektir. Kul-
tirel katman aldmet-i farika olarak insana aittir. Dolayisiyla katmanlar arasinda en
ust konuma sahiptir. Bununlar beraber, farkl katmanlar arasinda karsilikl iligkiler ve
gecisler de kurulmaldir. Eger tutarh bir insan resmine sahip olmak istiyorsak bunu
yapmak zorundayiz. Geertz bu probleme “sentezci” bakis dedigi bir pencereden bakar
ki bu bakis agis1 birgok faktdrii bir analiz sistemi icersinde bir arada ele alir. Sentezci
bakis agis1 bir bakima ilerde tartisacagimiz “bilimlerin sinirlanmin yeniden ¢izilmesi”
iddiasina zemin hazirlar.4® “Sadece ve sadece, sembolik hareketin tahlilinde, toplum-
sal ve psikolojik hareketlerin analizi konusunda gtintimiizde sahip oldugumuz girift-
lige benzer bir seviyeye ulastigimiz zaman, hayati, dinin belirleyici bir rol oynadigt
sosyal ve psikolojik taraflartyla (sanat, bilim veya ideoloji) etkin bir sekilde ele al-
mamuz miimkiin olacaktir”.4¢ Bu bakis acisinin sonucu, insan kavramina yeni bir
katman eklenmektir. Bu yeni tabakaya, sosyal ve psikolojik tabakaya ilaveten, belli
fonksiyonlar yiiklenmistir ve bundan dolay1 sadece antoropoloji tarafindan ¢ahsilma-
hdir. Bundan da 6te, bu yeni tabakanin sosyal ve psikolojik tabakanin temeli oldugu
kabul edilmektedir.45 Daha da 6nemlisi, bu insan kavraminin bir sonucu da Geertz'in
bizzat ifade ettigi gibi, “bilim kekinde” antropolojiye bir dilim olusturmaktir.

Geertz, Works and Lives: The Anthropologist as an Author*®baglikli daha son-
raki bir kitabinda fikirlerine yeni bir yon verdi. Bu kitabinda Geertz, antropolojinin
problemini ele alirken ontolojik ve epistemolojik yaklagim: kullanmamamizi tavsiye
etmektedir. Ontolojik yaklagimi antropolojinin problemi “ben” ve “baskasi” (self vs.
other) dikotomisi baglaminda ele alirken, epistemolojik yaklagim “anlama” ve “acik-
lama” (understanding vs. explanation) dikotomisi baglaminda ele alir. Bunlaraalter-
natif olarak Geertz, problemin antropoloji metinlerinin “burada” (akademide) ve
“orada” (alanda) olmakla nasil inga edildigi baglanunda yeniden ele alnmasi gerekti-
gini savunmaktadir. Béyle bir yaklasimin yoklugu halinde ne epistemolojik ne de
ontolojik yaklagimlar degisen entelektiiel ve siyasi sartlar karsisindaki imtihaninda
antropolojiye rehberlik edebilir.*” Geertz bu konudaki fikirlerini kisaca soyle ifade
etmektedir: “Hem akademide ve hem de alanda yeni bir seyler ortaya ¢ikt, dyleyse
sayfada da yeni bir seyler ortaya ¢cikmahdir”.48

Geertz, antropologlann yazilannda “yazara-doymus” (author-saturated) ve “ya-
zardan-bosaltilmis” (author-evacuated) metinler arasinda gizli bir gerilimi miisahede
ettigini ifade etmektedir. Yazara-doymus metinlerin yazarlari, sanatcilann modelini

43 C. Geertz, Local Knowledge.

44 C. Geertz, The Interpretation of Cultures, s. 125.
45 a.g.e. s. 123.

46  C. Geertz, Works and Lives.

47 a.ge., s. 130.

48 a.g.e. s. 148.
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takip ederken, yazardan-bosaltilmis metinlerin yazarlan tabiat bilginlerinin modelini
takip etmektedir. Bilimsel gbriinmeye ¢alisan antropologlann tabiat ve insan bilimle-
rindeki kokenleri ve komsu disiplinlerle iligkilerini sdyle bir tegbihle ortaya koymaya
caligmaktadir: “Daha kolay reddedilebilir olan vehmedilenlerin katkilanm gérmezlik-
ten gelme tavnyla, daima annesinin kardesi olan attan bahseden fakat babasi olan
esekten hi¢ bahsetmeyen kuzey Amerikal katir...” .49 Geertz’in ¢agrisi antropoloji-
nin sanat ve edebiyattaki koklerini hatirlamaya yoneliktir. “Antropoloji giderek sunu
anlamak zorunda kalacaktir ki antropolojinin ¢agdas kiiltiirde bir giic olarak kalip
kalmamasi onun katir-tavrinin (bilimsel annenin methedilen kardesi ve reddedilen
edebi baba) katr kisirh@ina yol agip agmamasina baghdir”.5°

Kuvvetli tesirine ragmen,5! Geertz'in ortaya attif1 yogun tasvir ve benzeri fikir-
ler Amerikan din sosyolojisinde heniiz bir ekol olugturmamuistir. Béyle olumsuz bir
sonugta, Geertz'in disiincesindeki dalgalanmalar, Bali ve Fas gibi Amerika disi tilke-
lerdeki dinlere ilgi duymasi ve alisik olunmayan bir teori gelistirme ve yazim tarzina
sahip olmasi rol oynamuig olabilir. Bu nedenle “yogun tasvir” yéntemi hala Amerika'-
daki dini olgulara uygulanmamuigtir. Ancak Geertz, emprik aragtirmalar {izerindeki
tesirini Wuthnow gibi daha kolay anlagilabilir ve uygulanabilir sosyologlar kanaliyla
gostermektedir. Geertz’in oldukga soyut olan yaklasimi, din hakkindaki sosyolojik
arastirmalarda yaygin bir sekilde kullanilabilmesi i¢in somut arastirma teknikleri ve
metotlarn seviyesine tercime edilmelidir.

2. Douglas: Sembollere Sifrelenmis Manalarin Coéziimlenmesi

Douglas'in ¢ikig noktast, kiiltiirel sembollerin kullaniminin biittin toplumlar igin ge-
gerli oldugudur. Douglas sembollerin gesitli toplumlarda kullaniminda benzer yénleri
aragtinr. Onun temel sorusu sudur: Evrensel semboller var midir? Sembolik iletisintde
evrensel vasitalar ve tekrarlanan bicimler var mudir?5? Natural Symbols®® Kitabiyla
meshur olan Douglas tabii, yani evrensel olarak kabul gérmiis semboller olmadigin
iddia eder. Bununla beraber, ona gore insan viicudu, bir manayi sembolize etmek
maksadiyla en kolay kullanilabilecek nesnedir. Ayrica yiyecekler ve metalar da ev-
rensel sembolik ifade araclandir. Bu kuramu gelistirirken Douglas, Bernstein'in ailede
sinirl ve islenmis ifade kurallan ve kontrol teorisinden yararlanmugtir. Bernstein s6z
konusu teoride, kontrol arttikca konusmay sinirlayan kurallar da artar; serbestlik
arttik¢a daha ayrnntili konusma sekilleri ortaya cikar, iddiasindadir. Sosyal kontrol ne
kadar fazlaysa ifade bigimleri o kadar sinirhdir; tersine, hiirriyet ne kadar fazlaysa

49 a.g.e.,s. 8.

50 a.g.e.,s. 141,

51 ].C. Alexandar, Twenty Lectures, s. 329; A. Biersack, “Local Knowledge, Local History and Beyond”, s.
72-96; P. Shankman, “The Thick and the Thin: On the interpretive Theoretical Program of Clifford Geertz",
Current Anthropology, 25 (1984), s. 69; T. Asad, “Anthropological Conceptions of Religion: Reflections
on Geertz", Man 18 (1983), s. 245; J. Clifford, E. M. Marcus, ed. Writing Culture: The Poetics and
Politics of Ethnography, University of California Press, Berkeley 1986.

52 R.Wuthnow, v.dgr. Cultural Analysis: The Work of Peter L. Berger, M. Douglas, M. Foucaultand J.
Habermas, Routledge & Kegan Paul, Boston 1984, s. 72-132.

53 M. Douglas, Natural Symbols, s. 55.
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ifade bicimleri o kadar fazlalasir ve geligir. Ritiieller sinirli ifade bigimlerinin hakim
oldugu yerlerdir ve genellikle aile ve kiicik ilmi topluluklar gibi katilanlann birbirini
¢ok iyi tarudig yapilanmus gruplarda kullanihr. Sinirl bir ifade kurallar manzumesi
olan ritiiel, ancak ileri derecede sosyal kontrole sahip toplumlarda goriiliir. Sanayiles-
meye paralel olarak merkezi hitkiimet daha ayrnntih konusma bigimlerini tesvik eder;
¢iinkii bu durum hiikiimetin insanlarn daha iyi kontrol etmesine yardimci olur.

Douglas farkli ritiiellesme derecelerini yorumlamak icin sirurli ifade kurallan teo-
risini benimsemistir. Sosyal kontrolde azalma daha fazla islenmis ifade bigimlerini
dogurur. Bu demektir ki ritiiel, bir sinirl iletisim kanunu olarak toplumdaki merkezi
yerini kaybeder. “Konugma kurallarina dayal mukayese, ritiiel sekillerinin fakirligini
iddiaya yonelik giizel sebepler sunar... Bu Durkheim'in tann ve toplumun esdeger
gdriilebilecesi tezine de uyar: Toplum, iligkilerin yapist bakimindan ne kadar bulanik
ve zayiflamis olursa, Allah fikri de o kadar zayif ve istikrarsiz olur”.54 “Obiir yandan
sinirh yénetim fikri bir yandan belli bir sosyal formu devam ettirmek diger yandan ikti-
satl: bir sekilde bilgi aktarimini saglamak maksadiyla kullanilir. Rittiel bir kontrol sis-
temi oldugu kadar bir iletisim sistemidir de. Ayni sekilde ritiiel, dayanigma yaratir ve
dinf fikirler cezalandinic1 cagnsimlara sahiptir. Bu fonksiyonun, sosyal uyuma daha
az kiymet verildikce daha az énemli olacagin tahmin edebiliriz”. 5%

Douglas, Bernstein’in modelini kiiltiirler arasi mukayeselerde genel bir 6lgek olarak
kullanilabilecek sekilde uyarlamaktadir. Bu maksada yénelik olarak aile, konusma kural-
lan ve is boliimii gibi, Londral: aileleri inceleyen Bemstein'1 stnulayan, gevresel unsurlar
Douglas tarafindan gézardi edilmigtir. Bununla beraber Douglas, sahsi ve konumdan
kaynaklanan kontrole dair kavramlar kullanmaktadir. “Konumdan kaynaklanan kontrol
sistemi, tasavvuru birbirinden bagimsiz bir sekilde sahsi iligkilerin yapilaniginm etki-
leyen iki degisken halinde ele ainmalidir. Bunlardan birine grup, digerine kafes (grid)
adint verecegim... Rollerin dagilimi cinsiyet, yag ve kidem dlctitlerine dayandigy élctide
davramglann akisim kontrol eden bir kafes vardir”.5¢ Asgariden azamiye, tiyeleri ta-
rafindan grup sinurlannin ne kadar hissedildigini dlgen bir ¢izgi uzamaktadir. Bu 6l¢it
gruba sadakat, iceriye alinma ya da diganda birakilma tecriibeleri tizerinde yogunlagir
ve en asag seviyeden en {ist seviyeye kadar miimkiin olan dereceleri gosterir.>”

Grup ve kafes tecrilbelerine dayanarak mukayese sonucu ortaya ¢ikan boyutlar
sunlardir: 1. Tarih boyutu, 2. Organizasyon boyutu, 3. Kontrol boyutu, 4. ifade bo-
yutu, 5. Fizyolojik boyut, 6. Zaman boyutu. Douglas tecriibeleri, sosyal aktorlerin
yasadigl ve degisen derecelerde grup veya kafes tecriibesini yansitan iligkiler olarak
gérdiigiinden, kiiltir mukayeselerinin evrensel bir Sl¢iitii olarak tarihi boyut tizerin-
de durur. Grup hissi bir toplum tarafindan sarmalanmis hissetme tecriibesi, kafes hissi
ise ferdiyetcilik ve sosyal simirlamalardan 8zguirliik hissinden kaynaklanan tecriibedir.

54 a.g.e., s. 55.
55 a.g.e.,s.55.
56 a.g.e.,s.55.
57 a.g.e. s.55.
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Tarihi boyut, bir kiiltiirler aras1 mukayese dlgiitii olarak, cevreseldir. Douglas’a
gore eger farkh cevreler ve tecriibeler arasindaki iliskiyi kesfedebilirsek kiiltiirler ara-
st mukayese daha da kolaylasir. Bu yolla bir antropolog, pigmeler (Avusturalya yer-
lileri) hakkinda yaptig1 bir calismay: Londralilarla ilintilendirebilir. “Eger mukayesele-
rimizi bu boyuttaki tecriibeler tizerinde yogunlastinrsak, ilkel toplumdan kendi hak-
kimizda nasil dersler ¢ikarabilecegimiz sorusunun cevabini bulmus ve Bernstein'in
Londrahlar hakkindaki fikirlerini kabile toplumlanna nasil genisletecegimiz problemi-
ni ¢cézmiig oluruz” .58

“Dini davraniglar grup ve kafes basliklar altinda ele alinabilecek olan tecriibeler-
den ciddi bir gekilde etkilenir”.5° Pigmeler, asgari organizasyon seviyesiyle tatmin
olduklar igin, dinin cezaci yoniinii gelistirmediler. Bu noktadan hareketle farkh top-
lumlarda rittielciligin varhg veya yoklugu konusunda bazi seyleri 6nceden tahmin
edebiliriz. Yapilanmusg sahsi iligkilerden en fazla bagimsiz insanlar modern sanayi ha-
yatinin karmagasina en fazla dalmig olanlardir. “Metafizikleri en bulanik olan ve sa-
dece ¢ok bulanik sembollere tepki gésteren birtakim insanlar -kisaca kozmolojileri
Pigmeler veya Arizonakaktiisciileri gibi olanlar- sanayi toplumunun bazi sektdrlerine
en fazla katilmus olanlardir”.60

Ozetle, grup ve kafes tecriibeleri dile ve inanglara yansir: Dilin ritiiel kullanimin-
da yansitilan toplumun bir organizma olarak algilanisi, tasavvuru veya tecriibesi Al-
lah inancinin varhigini ima eder. Bunun tersi de dogrudur. Daha sonraki bir tarihte
yazilmig olan Implicit Meaning: Essays in Antropology®! adli eserinde Douglas sdyle
demektedir: “Toplumun bir imaj: olma rolii bakimindan insan viicudunun ana sahasi
ferdin toplumla olan iligkisini ifade etmektir. O, bunu sosyal taleplerin, giiclii ya da
glicsiiz, kabul edilebilir veya edilemez olduguna bagh olarak en zayiftan en kuvvetli
kontrol arasinda yapar.®2 Bu analizde insan bedenine ‘ilgili sosyal yapiy1 yansitmaya
aracilik etmek’ gibi anahtar bir rol yiiklenmistir; ¢clinkii beden ‘algilandig1 haliyle sos-
yal durumun tiimel bir imaji’ olmaktadir. Bu arada suna da dikkat cekmeliyiz ki
Douglas’in teorik yazilan kendi galismalan disinda emprik yansimalanm heniiz bul-
mus degildir. Burada bizim i¢in manidar olan husus, son dénemde din alanindaki ge-
lismelerin onun antropolojiye getirmeye ¢alistig yeni giindemi miimkiin kilmasidir. 63

3. Wuthnow: Kiiitiirel Yapisalcilik

Uretken bir sosyolog olan Wuthnow, Bellah ve Glock'un talebesidir. Wuthnow din
sosyolojisi hakkindaki kuramini Meaning and Moral Order: Explorations in Cul-
tural Sociology®* ve daha sonraki bir makalede®> Gzetlemigtir. Buralardaki fikirlerinin

58 a.ge.,s. 62.

59 a.g.e.,s. 62.

60 a.g.e., s.62.

61 M. Douglas, Implicit Meanings, Routledge, New York 1975.

62 a.g.e.s. 87.

63 R. Wuthnow, v.dgr. Cultural Analysis.

64 R.Wuthnow, Meaning and Moral Order.

65 R. Wuthnow, “Sociology of Religion”, Handbook of Sociology, ed. N. Smelser, Sage, London 1992, s.
473-509.
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kaynagi, kismen daha énce kendisinin de katkida bulundugu ortak bir ¢alismadir:
Kiiltiirel Analiz: Peter L. Berger, Mary Douglas, Michel Foucault ve Jurgen Haber-
mas.%® Gorlslerinin kaynag tahlil edilince, Wuthnow’un birbirine muhalif bile olsa-
lar, farkl: akimlardan yararlanmaya ne kadar yatkin oldugu ortaya ¢ikar. Bu akimlar
arasinda Berger'in Amerikan fenomenolojik sosyolojisi, Mary Douglas'n Ingiliz kal-
tiirel antropolojisi, Michel Foucault'un Fransiz yeni-yapisalciligl ve Habermas'in Al-
man felsefi kritik teorisi vardir.

Wuthnow’a gore kiltiir, “sosyal davranigin sembolik ifade boyutudur”.67 Bu kav-
ram eklektik bir teorik cerceve icerisinde dort baghk altinda kullanimaktadir: siibjek-
tif, yapisal, dramaturjik ve kurumsal. Ferdin tecriibeleri ve inanglar, tavirlar, degerler
ve gdrigler gibi stibjektif ruh haletleri, kiiltiiriin sosyal yapiy: etkileme makenizma-
laridir. Anlam problemi bu bakis acisinin merkezindedir. Dramaturjik bakis, kiiltiiriin
ifade ya da iletigsim boyutu izerinde yogunlasir ki bu bagka bir ifade ile sembolik
boyut demektir. Kurumsal bakig, kiltiirii kaynak icap ettiren, ancak ayni zamanda
kaynaklann dagitimin etkileyen sosyal aktorler ve organizasyonlar olarak gortir.

Wauthnow penceresinden bakildiginda, sembolik sinirlar sosyolojinin konusu olan
kultiirel-sosyal yapilar olusturur. “Wuthnow bu konuda sdyle der: Bana goére yapi,
sosyal hayatin sembolik ifade boyutunda teshis edilebilen bir bigimdir”.® Buradan
hareketle Wuthnow'u kiiltiirel yapisalci olarak gérmek miimkiindiir. “ Arastirmamizin
konusu ister “devlet”, ister “kiiltiir”, ister “Uretim araglan” veya isterse bagka bir sey
olsun, o bir kiiltiirel ingadir, bizim ytikledigimiz manalann konusudur ve farkl sekil-
lerde yorumlanabilir” .69 Wuthnow bu eklektik bakis acisini” sembolik siurlann degis-
mesi, ideolojilerin toplumsal {iretimi, secilme stireci, kurumlasmas: ve devletin bir kurum
olarak kiltiirt yaratmadaki rolii gibi meseleleri agiklamada kullamr. Wuthnow'unkul-
landig sosyal resim semboliktir, yani semboller tarafindan kurulmusg ve gene sembol-
lerin kullanim tarafindan belirlenmistir. Bunun sonucu olarak, b&ylesi bir sosyal res-
min anlagilmasi, yorumcu metotlann kullanilmasim gerektirir. Kiiltiirel sosyoloji top-
lumu din, ideoloji ve kiiltiir gibi subjektif farkliliklara dayanarak algilar. Sosyal sem-
bolik sinirlar kavrami ve sosyal sinirlann nasil belirlendigi anlayist, kiiltiirel sosyoloji-
nin algilayis tarzinin bir érnegidir.

Wuthnow, Douglas'in sembolik sinirlar hakkindaki fikrini Restructuring of Ame-
rican Religion adli eserinde s6yle 6zetlemektedir:

Mary Douglas, sosyal sinirlart sosyal diizenin 6zii olarak gbrmektedir. Ona
gore sosyal etkilesim, daima bir sinirlar ve ¢izgiler matriksi icersinde gergek-
lesir ki bunlar bir toplum veya grubun hem cevresini tanimlar ve hem de grup
icinde dahili aynimlar yapar. Davranis ve konusmanuzin ¢ogu aslinda bu

66 R. Wuthnow, v.dgr. Cultural Analysis.
67 R. Wuthnow, Meaning and Moral Order, s. 10-15.

68 R.Wuthnow, The Restructuring of American Religion, Princeton University Press, Princeton, NJ. 1988,
9

69 R. Wuthnow, Meaning and Moral Order, s. 17.
70 R. Wuthnow, The Restructuring of American Religion.
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stmurlar -bu yapilar- tarafindan yénlendirilir ve bu sinirlarin olumlandigini
temin etmekle aldkalidir. Sonug olarak sembolik sinirlar neticeleri itibariyla
ok giigliidiirler ve ayni zamanda bizim onlar hakkindaki diistince ve hare-
ketlerimiz kanaliyla daha da gii¢ kazanurlar.”!

Her ne kadar bu bakus agisin: kabul etse de Wuthnow'un Douglas'tan ayrildigi bir
nokta vardir. Douglas insanlann, sinirlarin farkinda olup ona gére hareket ettikleri
diistincesinde oldugu halde, Wuthnow bunu kabul etmez. Douglas soyle iddia etmek-
tedir: “Benim inancim odur ki insanlar gercekten sosyal ¢evrelerinin birbitlerine bir-
takim sinirlar ile katilan ve ayrilan insanlardan olustugunu ve bu sinirlara itibar edil-
mesi gerektigini diistiniirler.”? Douglas’a muhalefet eden Wuthnow’un iddiasiise
sudur:

Ben, Mary Douglas'in yaptig gibi insanlarin sembolik sinurlar hakkinda ger-
cektendiisiindiiklerini ve bilingli bir sekilde onlann farkinda olduklarini var-
saymak zorunda oldugumuz konusuna ikna olmus degilim. Fakat daha derin
bir seviyede bizzatbizim diisiincemizin tabiat1 ve davraniglarimiz sembolik
sinirlara gore gergeklesir. Yoksa evrenimizi ne kendimize ne de bagkalanna
anlaml hale getirmemiz miimkiin olmazdi. Oyleyse bu bakis agisindan sos-
yal sinirlar, sosyal hayatin tamamu icin temel olma &zelligi tagimaktadirlar ve
sosyal etkilesimin sadece somun ve civatalan olmakla kalmay1p, ayni zamanda
sembolizm, ritilel hareketler, bas/el/kol isaretleri, konusma, ahlaki gérevler
ve taahhiitleri -hasili din hakkinda konustugumuzda 6nemli saydigimiz her
seyi- icerirler.”®

Bu bakus agis1, Wuthnow'un bir toplumun veya bir grubun sembolik sinurlannin
degisimini ayni zamanda meydana gelen diger yapisal degisimler ile baglantilanni da
kurarak, analiz etmeyi saglayan bir teorik ¢erceve gelistirmesini miimkiin kilmak-
tadir. Sembolik simurlar etraflariyla etkilesim icerisinde degisime aciktir. Bazan bu de-
gisim sembolik sinirlann yeniden yapilanmasin dogurabilir. Bu baglamda sosyal degi-
simi sadece sembolik siurlar teorisini kullanarak agiklamak miimkiindiir ki Wuthnow'un
son dénem Amerika'sinda meydana gelen dini degisimleri agiklamak igin kullandig
bakis agis1 da budur.

Wuthnow kendi sosyal degisim kuramini soyle ifade etmektedir: “Bu ¢ati birbirini
takip eden ti¢ safhadan olusur: [ 1] bir ‘iiretim’ sathasi ki bu safhada ideolojiler arasinda-
kimevcut farklilasma biyiir ki genellikle bu yeni ideolojik hareketlerin ortaya ¢ikist
ve manevi-ahlaki diizendeki bir rahatsizlikla baglantili olarak ortaya ¢ikar; [2] ‘segme’
(selection) safhasi ki bu safhada ¢evredeki sosyal kaynaklarin tabiati ve dagilimina
bagli olarak ideolojiler arasinda nadir kaynaklar icin bir rekabet -makul ahlaki ytikiim-
liilitk modelleri saglayabilme konusunda rekabet- gerceklesir ki bu sonugta bazi ideoloji-
lerin “segilip” bazilannn “terkedilmesi” sonucunu dogurur; ve [3] ‘kurumlasma’ safhasi
ki bu safhada bagarili ideolojiler kendilerini bagka ideolojilerle rekabette, saldiriya
daha az acik hale getirecek ve gevrelerinde koklii degisiklik yapmak zorunlulugunu

71 a.g.e.,s. 9.
72 M. Douglas, Purity and Danger, Atk, London 1966, s. 195.
73 R. wuthnow, The Restructuring of American Religion, s. 10.
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daha az doguracak yeni 6zellikler gelistiririer veya boyle 6zellikleri benimserler. Her
¢ sathada da ideoloji ile manevi-ahlaki yapi arasinda karsilikh etkilesime dayal bir
alaka vardir.”¢ Sembolik sinirlardaki degisimin nasil sonuglanacagi konusunda ise
Wuthnow gdyle demektedir: “Bir ideolojinin basarn ya da basansizligi onun tagtyici-
hareketlerinin gerekli kaynaklan elde edebilme kapasitesine baghdir”.”® Bu bakis
acis1 ayni zamanda devletin ideolojik degisimdeki meseld diinyevilesmedeki rolunt
gostermeyi de miimkiin kilmaktadir. {leride de bahsedecegimiz gibi, bu teorinin uygu-
lamadaki yansimalari Hiristiyanhigin Amerika’da yeniden ytiikselisi ve Amerika’daki
yeni dini hareketler konulu emprik boyutu bizzat Wuthnow tarafindan yapilan ¢alis-
malarda ortaya konmustur.”®

4. Bell: Farklilagmis Bir Toplumda Din

Bell, Amerikan manevi diizenin ¢6kiisi konusundaki endiselerini acikca ifade
eder”” ve dine sec¢kin bir kavramsal alan vererek kutsalin yeniden dénecegi iddiasin-
da bulunur. Bu iddia, son dénemdeki dini gelismelere cevap olarak ortaya ¢ikmis ve
gene o gelismeler tarafindan miimkiin ve makul hale getirilmistir. “Farklilasmis top-
lum” ifadesi Bell tarafindan glinimiizde hakim olan iki sosyolojik kavrama alternatif
olarak gelistirilmigtir. Birbirini mantiken gerektiren ve tamamlayan bu kavramlar “do-
nemlenmig tarih” ve “tiimel toplum”dur.”® Bu kavramlan elestiren ilk Kisi olmayan
Bell, onlann “farklilagmig toplum™ kavrami ile yer degistirmesi gerektigini iddia et-
mektedir. Bell’e gbre toplum birbirinden farkli, nisbeten 6zerk, ancak karsilikh olarak
baglantili ve her biri farkli normlara, mihver (axial) prensiplere, yapilara ve gerilim-
lere sahip alanlardan olusur. Birinci alan tekno-ekonomik alandir ki mihver prensibi
fonksiyonel akilcilik, normu etkinlik, yapist ise biirokratiktir. Tkinci alan siyasi alandir
ki mihver prensibi esitlik, normu haklardir; yapisi halkin katihmini ve temsili gerek-
tirir. Uglinci alan ise kiiltiire]l alandir ki mihver prensibi “kendini-gerceklestirme”
veya “kendini-tatmin”, normu “yenilige merak"tir ve belli bir yapisinin olmamasi bu
alana has bir zelliktir. Farklt alanlann farkli normlan arasindaki karsilikl iligkiler bir
gerilim meydana getirir. Bu durum, modern diinyanin tezatlanini yaratir. Mesela ka-
pitalizm hedonist (hazct) bir dinyanin kiiltiirel taleplerini tesvik eder.”?

Bell, sosyal ve dini degisimi nasil kavramlagtirmaktadir konusuna ge¢gmeden drnice,
onun su Ug temel kavrami nasil anladigina kisa bir gbz atalim: kiltiir, din, diinyevi-
lesme. “Kltiir: Varlik, agk, vazife ve trajedinin bilincinde olan biitlin toplumlarin
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Wauthnow, “The Political Rebirth of American Evangelicals”, The New Christian Right, ed. R. Wuthnow,
R. Leibman, Aldine, New York 1983; R. Wuthnow, The Restructuring of American Religiorn; R. Wuth-
now, Communities of Discourse: Ideology and Social Structure in the Reformation, the Enlighten-
ment and European Socialism, Harvard University Press, Cambridge, Mass 1989; R. Wuthnow, Faith
and Philanthropy in America, Jossey Bass, San Francisco 1990.

77  Daniel Bell, “The Return of the Sacred?”

78 a.g.e.s. 329

79  a.ge.s. 329-330



Amerika'do Din Sosyolgjisinin Son Otuz Yik, 1960-1990

yiiz yiize geldigi temel sorulara somut insanlar tarafindan verilen farkh cevap sekil-
leridir”.8° Bahsi gecen sorular farkl muhtevalara sahip evrensel kiiltiirel meselelerdir.
Kiiltiirii anlamada hareket noktast, eski Yunan diistncesinde oldugu gibi, insan tabiati
veya Hegel ve Marx'ta oldugu gibi insanlik tarihi degildir. Onun yerine, kilttri an-
lamaya cahsirken kalkig noktasi insanin mugkili (human predicament), yani buev-
rene atilmis olmadir. Din, séz konusu insan muskiline, yani egzistansiyal sorulara bir
cevaptir. Din, Bell’in tanimladig1 sekliyle, biitiin insan gruplarnnin kaginiimaz olarak
yiiz yiize geldigi temel birtakim sorulara verilmis kendi i¢inde tutarh temel cevaplar-
dir. Bu cevaplarin bir amentii halinde kodifiye edilmesi, onlann takipgileri i¢in ¢ok
énemlidir. Ayinlerin kutlanmasi katilanlar arasinda bir heyecan bag olusturur ve ku-
rumsal bir organizmanin kurulmast inang ve kutlamalan paylaganlan cemaate getirir
ve nesilden nesile bu ayinlerin devamini saglar.

Bell icin temel dini degisim olan diinyevilesme bir stiregtir. {lgili sosyal alanlardaki
degismeleri ifade eder. Bu degisim ¢ok ylizlii ve cok ¢izgilidir. Bell iddia etmektedirki
diinyevilesme, kamu hayatnn gesitli alanlanndaki dine dayal kurumsal otoritenin hu-
susi alana geri ¢ekilmesidir. Bu durumda dinler politika ve toplumun bagka bir alan
{izerinde degil, sadece kendi takipgileri tizerinde otoriteye sahip hale gelir. Bell'e gore
modernite dini 6zel bir konu haline getirmistir. Farklilagmis toplum kavraminda her
alan farkh bir degisim bigimine sahiptir. Sosyal sistem ve tekno-ekonomik idari alan-
lardaki degisiklik “etkinlik” prensibine dayamr ve kendini yapisal degisiklik olarak
gosterir. Adam Smith, Herbert Spencer ve Emile Durkheim gibi sahsiyetler “farklilas-
ma”, “is bolimii” gibi kavramlarla bizim dikkatimizi bu alana ¢ekmiglerdir. Diger
yandan, kiiltiir alainun belirleyici bir degisim prensibi yoktur. Kiiltiir alanindaki de-
gisim koklerini gelenekte bulur. Yeni tarzlann formlan kiilttrin manevi-ahlaki ger-
cekligi ile test edilir ki o da zit inanglan bir arada banindinir ve se¢im yapmay1 mim-
kiin kilar. Degisim, kiiltiirel mirasi genigletir; ¢linkii tasavvur alarunda higbir sey kaybol-
maz.

Bu acidan bakildiginda, diinyevilesmenin ¢éziimlenmesi, kurumsal ve kultiirel
olmak iizere iki tarafli bir sekil almak zorundadir.8! Farkl alanlardaki diinyevilesme
faaliyeti, sosyal sistemlerin diinyevilesmesi (secularization) ve kultiiriin kutsalsiz-
lasmas: (profanation) da dahil olmak tizere, degisik sekilde ele ahinmalidir. Dini ve
diinyevi arasindaki gerilim, kendini farkl alanlarda, farkl gekillerde ortaya koyar.
Sosyal sistemde kutsal-diinyevi (secular) tezad, kiiltiirel sistemlerde diinyevi (secular)-
kutsalliktan uzak (profane) tezad: egemendir. Karsilikh iliski agisindan bakildiginda,
kiiltiirel alandaki degisim, mesela sosyal alandaki degisime tepki, megrulagtirma
veya saldir olarak ortaya ¢ikar. Bu husus dikkate almamiz gereken ciddi bir teorik
noktadr. inisiyatif sistem alarindadir ki bu kiiltiirel alandaki degisimin ilk seviyesidir.
ikinci seviye ahlaki zihniyette ve hassasiyetlerde degisiklik meydana gelmesidir. ifa-
de uslaplarinda, sembollestirme tarzlarinda degisiklige, eski modellerin yikilmasina
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ve yeni modellerin olugmasina yol acar. Bu teorik temel izerine dayanan Bell “kut-
salin déniisti”nti savunmaktadir. Bell’in kutsahn dontsii konusundaki iddias: Avru-
pa’da yanki bulmus ve “diinyevilesme hala devam etmektedir” diyen Ingiliz sosyo-
logu Wilson tarafindan elestirilmistir.82

5. Bellah: Sivil Din

Robert Bellah, yapisal fonksiyonalizmin nde gelen bir temsilcisi ve ayni zaman-
da 1960’larda kendisinin Amerika'nin sosyal, politik ve dini problemlerine bir ¢6ziim
olarak ortaya attig1 “Amerikan sivil dini”nin bir misyoneridir. Bellah, Amerikan toplu-
munun manevi-ahlaki problemleri konusundaki endigelerini acik¢a dile getirmekte ve
aktif bir gekilde ¢6ziim arayisi icinde bulunmaktadir. Ancak dini evrimin savunucu-
larindan biri olan Bellah'in ilgi alan sadece Amerika’da din olgusu ve sivil din kav-
ramu ile sinirh degildir.83 Bir neokonservatif olarak Bellah'in Amerikan toplumunun
problemlerine sundugu coézimler, genellikle ilk ddnem Amerikan siyasi diislincesine
ve teolojisine dayanmaktadir. Bellah’'in kaynaklan arasinda Durkheim, Weber ve
Parsons gibi sosyologlar,84 Paul Tillich gibi siirekli hayranhigini ifade ettigi teologlar
ve Steven Williams gibi sairler vardir. Burada Bellah’'in 1960'1arda ilk defa basildigin-
da etkili olan fonksiyonel yapisalct ve evrimci din teorisi izerinde, gliniimiizde et-
Kkisini yitirdigi icin fazla durulmayacaktir. Ancak Bellah'in Amerikan din sosyolojisine
en 6nemli katkisi olan ve Amerika’daki dini gelismeler karsisinda sosyolojik tepkiler
baglaminda ele alinmasi gereken “sivil din” kavram ele alinacaktir.

Bellah, Beyond Belief: Essays on Religion in a Post-Traditional World®5 adli ese-
rinde kendi caismasini Amerika’daki manevi-ahlaki degismeler baglamina oturtmak-
ta ve bakis acisini sdyle dzetlemektedir: “Bu kitaptaki makaleler eskinin artik mev-
cudiyetini siirdiiremedigi ve yeninin de heniiz ortaya ¢ikmadig ya da daha giizel bir
ifadeyle, eski ve yeninin hicbirimizin yarn ne hale gelecekleri konusunda fikir yiirii-
temeyecegi kadar ayrilmaz bir sekilde kangtig biiytk bir dini déniisiim hakkinda-
dir”.8¢ Hizla ilerleyen modernlesmenin hakim oldugu giiniimiizde ne mazi ne de hal
hakkinda s6z séylemek kolay degil. “Kultiiriimiizde hicbir seyden emin olamayiz.
Ortada meydana gikmast engellenemeyecek olan yepyeni ihtimaller var™-#7 Bu durumu
Bellah “Protestanizm-sonrasi, modern-sonrast dénemin yaygin kaosu®® olarak gor-
mektedir. “*Amerika’da Sivil Din” (Civil Religion in Amerika) adh meshurmakalesin-
de Bellah, giinimiizdeki dinf durumun “yeni bir yoneligin tohumlanm ve gelecek hak-
kinda kokli bir stipheyi icerdigini™® iddia etmektedir. Bu tavirin kaynag: “irki ada-
letsizligi, akademik toplulukta ¢ogunlukla kendi kendilerine zarar veren ve biiyiik
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dlctide anlamsiz olan, bilytiyen kargasanin dogurdugu stresi, ahlaka kokiinden aykin
olan ve mesrulugu ispatlanamamig Vietnam Savasi'nin yarattigi korkuyu ortadan
kaldirmak icin toplumumuzun harekete ge¢me ve etkin bir sekilde durumu diizeltme
konusunda géstermis oldugu bagsansizliktan kaynaklanan hayal kinkligi"dir. Bellah'a
gore bdyle bir durumda din ve bilim elele vererek bir ¢6ztim bulmaya cahsmahdir.
“Muhafazakar veya radikal, biitiin bilyiik inang sistemlerinin hayatiyetini yitirdigi
bir diinyada anlam bicimleri bulmak®® ... maksadina yénelik olarak bir insani bilim
bir insani din ile birlikte yeni bir insani siyaset olusturmaya katkida bulunmak i¢in
ortaklaga caligabilir” .91

sivil din kavram, eski Yunan ve modern Avrupa diigiincesinde Eflatun’dan

Rousseau'ya kadar uzanan zamanda varligini stirdiirmesine ragmen, Bellah sayesin-
de sosyoloji terminolojisinin bir parast haline geldi. Sivil din kavramin yeniden giin-
deme getiren ve onun aragtirmalarda nasil kullarlacagini gosteren Bellah'dir. Bellah
bu kavramla Amerika’daki dini olgunun 1. Kurumsal olmayan, 2. Mezhep ve dinler
{istii, 3. Belli bir kutsal metinden bagimsiz, 4. Amerika'mn insanlara kars1 sevgi dolu
Tann (Providence) ile cok 6zel bir iliskiye sahip oldugu inancina dayal sosyolojik
boyutunu kasdetmektedir. “Bazilan Hiristiyanligin milli din oldugunu iddia ederken,
digerleri kilise ve sinagogu “Amerikan hayat tarzinin™ urmumi dini olarak kabul etti,
ancak cok az bir grup Amerika’da kiliserle beraber, hatta kiliselerden farklilagmus ola-
rak gelismis ve iyice kurumlagmus bir sivil din oldugunun farkina vardi”.92

Sahsi dini inang esaslari, ibadet ve cemaat titizlikle gahsi ve 6zel igler kabul

edilmekle beraber, aym zamanda, dini ydnelisin biitiin Amerikalilar tarafin-

dan paylasilan belli unsurlan var. Bu unsurlar Amerikanin sosyal kurum-

larinin gelismesinde bityiik bir rol oynamuglardir ve hala biitiin Amerikan

hayat dokusuna, politik alan da dahil olmak iizere, dini bir boyut katmak-

tadir. Bu kamusal dini boyut bir grup inanglar, semboller ve ritiiellerde ifade

edilmektedir ki ben bunlara Amerikan sivil dini diyorum. Bu dinde devlet

bagkaniun yemin treni dnemli bir ayin olayidir. Yaptig: diger birgok sey

arasinda, bu olay ayni zamanda en yiiksek siyasi otoritenin dinen mesruiyet

kazanmasinr saglar.?® -

Amerikan sivil dini, ortaya ¢ikisim Amerika’ya has birtakim kiiltiirel ve politik
sartlara borgludur. Amerikan tarzi kilise ve devlet ayrimu, ¢ok dinli bir toplumda din
karsit1 olmayan bir devletin dinle karsihkh etkilesim esasina dayah olarak birbirine
hakim olmaya veya birbirini geri plana itmeye calismadan iligkiyi stirdiirmeleri esasi-
na dayanir. Bellah'in Amerikan sivil dininin varligin ispat cabasi biiyiik dlgiide
ABD'nin kurucusu olan ilk dénem baskanlarin konusmalanndan yapilan alintilara
dayanmaktadir. Bellah bazi Amerikan bagkanlanrun birtakim kilise 6nde gelenlerinden
daha fazla dindarlik sergilediklerini iddia etmektedir.%4 Sivil dinin Tanri’s herhangi
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bir kutsal metin tarafindan tanimlanmamuigtir: O, Amerika gibi gengtir, mutlak haki-
miyeti elinde tutar; Uniterdir (blitiin dinlere ve mehzeplere agik) ve “Tarihe aktif
olarak katilir ve Amerika'ya 6zel bir ilgisi vardir”.®5 Sivil dinin sembollerinin mutlaka
herhangi bir dinden gelmis olmas: da sart degildir. Bununla beraber sivil dininsem-
bolleri buiytik 6lctide Yahudi ve hiristiyan geleneginden alinmadir.® Bundan da
6te, Bellah Amerikan sivil dininin evrensel insanlik dini olmasim arzu etmektedir.
Tabir yerindeyse, b&yle bir dinin Kabesi de New York'taki Birlesmis Milletler olacak-
tir. “Bir diinya sivil dini Amerikan sivil dininin inkar degil, onun kemale erisi ola-
rak gérilmelidir. Ashnda boyle bir sonug bastan beri Amerikan sivil dininin eskatolo-
jik bir timidi olagelmistir. Boylesi bir sonucu inkéar etmek, bizzat Amerika’y1 inkar
etmektir”.97

Sivil din tartismasi sadece Bellah'nin yazilan ile sinirh degildir; konu hakkinda
giderek artan bir literatiir bulunmaktadir. Sivil din kavrami Amerika ve Amerika di-
sinda mukayeseli dinf aragtimalarda bir agiklama araci olarak yaygin bir sekilde kul-
lanilmaktadir. Varieties of Civil Religion adli eserin editdrlerinden Hammond, sivil di-
nin egitim ve hukuk gibi alanlardaki kurumsal kékenleri tizerinde durmaktadir. Ham-
mond, Amerikan sisteminin, sivil dinin ortaya ¢ikabilmesi icin gerekli olan agiklik,
sivillik ve toleransi sagladigin belirtmektedir. Hammond, Amerikan sivil dinini Mek-
sika sivil dini ile din ve siyaseti bagdastirmanin iki farkh yolu olarak mukayese et-
mektedir. Sivil din kavramini kiiltiirler ve dénemler arasi mukayeseli din ¢alismalar-
nin bir araci haline getirmek, Amerikan din sosyolojisine yeni alanlar agrmustir. Cok
agik olmasada bu projenin temel varsayimi Amerikan sivil dininin Gistiinligiz diigiin-
cesidir.

Sivil din kavrami, kavramsal bazi problemler tagimaktadir. Bu problemler sivil din
kavramunin belli bir din tanimina ve din hakkinda belli varsayimlara dayaniyor ol-
masindan kaynaklanmaktadir. Mesela, sivil din savunuculanna gére Amerikahlar biri
Hiristiyanlik ve Yahudilik gibi kendilerinin geleneksel dini, digeri sivil olmak {izere
iki dine sahiptir. Bu tasavvur, birtakim sorulan da beraberinde getirmektedir. Bir grup
Amerikalinin bu iki dinden higbirine inanmamasi miimkiin miidiir? Eger Amerikalilar
hem sivil dine hem de geleneksel kurumsal dine ayni anda inaniyorlarsa, bu ikisini
nasil uzlagtinyorlar? Bellah'nin da savundugu bakis agisindan, bu dinlerin farkh ola-
rak yerine getirdikleri sosyal fonksiyonlar nelerdir? Bir insan nasil olur da ayni anda
iki dinin mensubu olabilir? Bu iki dine aymi anda inanan Amerikalilar hangi kafalann-
da ve hayatlannda bu iki dine ait alanlan nasil ayirdediyorlar? Bu durum hangi prob-
lemlere yol acmaktadir? Sivil din kavraminini agiklama giicii 6zellikle Amerika dig:
kiiltiirler sézkonusu oldugunda sorgulanmaktadir. Dick Antony ve Tomas Robbins,
sivil din kavramin elestirenlere d1mek olarak gosterilebilir. “Bize gore, Bellah, Kitab-1
Mukaddes’e dayali Puritanizm ile faydac ferdiyetcilik arasinda ¢ok keskin bir tezat
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ortaya cikarmaktadir. Aslinda Amerikan kapitalizmi bu ikisinin bir sentezi yoluyla
mesrulastinimstic”.%3

Nisbeten daha sonraki calismalarinda Bellah sivil din kavrarmna biraz daha acik-
lik getirmeye calismistir.?? Bellah sivil din terimini yanhs olarak se¢mekten kaynak-
lanan mesuliyeti kabul etmektedir. “Benim baslangicta diigtinddgtimden agir1 dere-
cede daha kiskirticr ve tarafgir oldugu ortaya ¢ikan “sivil din” kavramindan dolayi
biitiin sorumlulugu kabul ediyorum.” Ancak kendisini de savunmaktan geri kalma-
maktadir: “Bununla beraber, sebep oldugu tarigmalara bakarsak, terimin secimi sangh
bir secimdir... Eflatun’dan Rousseau’ya kadar cumhuriyet teorisyenlerini mesgul et-
mis olan sivil din konusu hakkinda konugsmaktan daha tabii ne olabilir”.190 Sivil din
kavramu, Bellah’a gore, bir yandan din-kilise arasindaki gerilimin bir yandan da cum-
huriyetci vatandaglik tasavvurlan ile liberal anayasal rejim arasindaki gerilimin is-
tesinden gelmek icin ortaya atilmis bir Amerikan icadidir. Sivil din kavraminin mak-
sadi liberal anayasal bir devletin siyasi yapisi i¢ersinde cuamhuriyet ruhunu ve retori-
gini idame ettirmekitir.

Boyle yaparak biz biitiin siyasi endiseleri, hatta kamu hayatindaki dinin
yerini bile bulaniklagtirdik. Cok becerikli bir sekilde politik hayatimizin celis-
kilerinden kacabilmek igin dini kullandik. Dini kurumlar canli ve merkezl
kalmaya devam ettik¢e bu ¢aba (en azindan kismen) basariliydl. Bu glin ise
din diger kurumlardan daha ileri derecede kendi hakkinda kararsiz hale ge-
lince, s6z konusu problemlerden kagis mitmkiin degildir. 10!

The Broken Covenantadli eser, Bellah'ya gére Amerikan sivil din Krizinin tarihi
degerlendirmesidir. Kitap, faydaci fertcilik anlayisimn XIX. yizyihn ikinci yansinda,
Amerikan degerler sisteminde Protestan ahlakinin temellerini oydugunu vesikalarla
ortaya koymaktadir. “Bugiin Amerikan sivil dini i¢i bos ve kinlmis bir kabuktur”.102
Bellah'in Amerikan toplumunun manevi problemleri konusundaki endigelerinin bir
baska ifadesi de Habits of Heart: Individualism and Commitment in American Lifel©3
ve The Good Society!°% adh eserlerdir. Bu eserler muhtelif sosyal bilimlerden uz-
manlar tarafindan yazilmistir. Bunlar arasinda Robert N. Bellah’in yaninda Richard
Madsen, William M. Sullivan, Ann Swidler ve Steven M. Tipton vardir. Habits of
Heartda (Kalbin Aliskanliklar) -ifade aslen Tocqueville’e aittir- yazann gegmise bakusi,
geneleksel Amerika’min ¢ok fazla idealize edilmis bir resmini ortaya koyar ve Ame-
rikalilar't onu yeniden inga etmeye ¢aginr. Bellah'in calismalan yapisal fonksiyona-
list veya miiesseseci oldugundan, teorik seviyede orjinal degildir.

98 R. Bellah, P. E. Hammond, ed. Varieties of Civil Religion, Harper & Row, San Francisco 1980; R.
Beilah, N. Greenspahn, ed. Uncivil Religion, Crossroad, New York 1987.

99 R.Bellah, “Religion and the Legitimation of the American Republic”, T. Robbins, D. Anthony, ed. In Gods
We Trust: New Patterns of Religious Pluralism in America, Transaction, New Brunswick 1981, s. 39-
50.

100 R. Bellah, Beyond Belief.

101 a.g.e.

102 R. Bellah, The Broken Covenant,s. 139.

103 R. Bellah, v.dgr., Habits of the Heart: Individualism and Commitment in American Life, University
of California Press, Berkeley 1985.

104 R. Bellah, v.dgr., The Good Society, Alfred A. Knopf, New York 1991.
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B. FENOMENOLOJi PENCERESINDEN DINE BAKISLAR

1960'lardan itibaren gézlemlenmeye baglanan yeni dini suur karsisinda, sosyolo-
jinin ortaya koydugu énemli tepkilerden biri de fenomenolojik din sosyolojisidir. Bu
bakis acisim ilk defa sistemlegtirenler Peter Berger ve Thomas Luckman’dir. Berger
ve Luckman'in klasik sosyolojiden (aralanndaki ihtilaflara bakmaksizin Weber, Marx
ve Durkheim'den), Alman fenomenoloji geleneginden, antropolojiden, dinler tarihin-
den ve teolojiden beslenen fenomenolojik din sosyolojisi, Amerika’da din sosyolojisi
cevrelerinde kayda deger tesirler uyandirmustir. Bunun en giizel drnegi, Wuthnow'un
fenomenolojik bakis: kendi eklektik bakig icersine almasidir. Fenomenolojik bakis
acisin temel varsayimi sdyle dzetlenebilir: Bagka degiskenler ve cevre sartlan ne
olursa olsun, dinin hayata mana kazandirmak gibi evrensel ve daimi kognitif fonksi-
yonlan vardir. Bu kognitif fonksiyonlar, belli sosyal mekanizmalar kanaliyla gergek-
lestirilit. Ancak bu makenizmalann igleyisi modern toplumda kesintiye ugramistir.
Bunun neticesinde de manevi-ahlaki ve kognitif problemler ortaya ¢ikmistir. 105 Bu-
nunla beraber, kutsala dilsmanlkla tavsif edilebilecek bir ortamda olsa bile, teoloji
yapmak hala miimkiindiir. Bir “kognitif azinlik” hala kutsalin varhgina inanmaktadir.

Edmund Husserl tarafindan felsefi bir hareket olarak kurulan fenomenoloji, felse-
feyi biitiin dnkabullerden azad etmeyi ve insanlardaki niyetselligin, suurun, “hayat-ala-
n1” (Lebenswelt) min temel yapilanini kesfetmeyi amag edinmigtir. “Yaganan tecriibe"nin
“hayat alan” -ki genellikle emprik bilimlerde dahil olmak tizere “sorgulanmadan var
kabul edilir”- fenomenolojinin temel kavramlanndan biridir ve sosyologlar, psikologlar,
pskiyatristler de dahil olmak tizere ok gesitli alanlardan toplumbilimcinin ilgisinige-
ker. Saf fenomenolojiden sosyolojiye gegiste anahtar isim Alfred Schiiltz’dur. Weber'in
yorumcu sosyolojisi ile fenomenoloji arasindaki irtibati ilk defa Schiiltz kurmustur.
Schiiltz'u, onun fikirlerini farkl alanlara uygulayarak genisleten Berger ve Luckman,'°©
A.V. Cicourel ve H. Garfinkel107 takip etmistir.

Berger ve Luckman’in ortaklasa yazdigl The Social Construction of Reality Ame-
rikan din sosyolojisinde dnemli yere sahip bir eser olarak algilanmaktadir. Bu eser
hem yazarlarnmin hem de onlann fikirlerine katilan diger sosyologlann ¢alismalanna
kaynaklik etmistir. Bu kitap, din sosyolojisini fenomenolojik bilgi sosyoloji ile irtibat-
landirarak canlandirma cabasi seklinde algilanmistir. Yazarlar hedeflerini sdyle ifade
etmislerdir: “Daha genel bir ifadeyle, biz iddia etmekteyiz ki, bilgisosyolojisi fert ve
toplum diyalektiginde, sahsi kimlikte, sosyal yapida, toplumbilimlerin buttin alan-
larinda dnemli ve miitemmim bir bakis agis1 saglar... Hig bir sey bizim maksadimi-
za s6z konusu analizlerin timiine bir bilgi sosyolojisi zaviyesi zerk etmeyi dSnermek-
ten daha fazla hizmet edemez”.198 Weber, Marx ve Durkheim gibi sosyolojinin ku-
rucularinin fikirlerinden beslenerek Berger ve Luckman’inmeydana koydugu bu teo-
rinin ortaya ¢tktigindan bu yana din sosyolojisi literatiiriinde ok acik etkileri olmustur.

105 P. Berger, A Rumor of Angels, Anchor Books, New York 1969, s. 6.
106 P. Berger, T. Luckman, The Social Construction of Reality.
107 H. Garfinkel, Studies in Ethnomethodology, Prentice-Hall, Englewood Cliffs, NJ 1967.
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Kendi bilgi sosyolojisi teorilerini ilk defa ortaya koyarken, yazarlar onun genis etkiler
uyandiracagini zaten tahmin ediyorlardi: “Nesnellesme, kurumsallagma ve megrulasma
analizleri dil sosyolojisi, sosyal hareket teorisi ve din sosyolojisine dogrudan uygu-
lanabilir”. 109 Yukarda bahsi gecen bilgi teorisini din sosyolojisine “zerk” etme proje-
si, yazarlar tarafindan ayn ayn gerceklestirildi ve 1967 yilinda Berger Sacred Cano-
py: Elerents of a Sociology of Religion, Luckman ise The Invisible Religion; adli eser-
lerini yaymmladilar. Bu kisa gbz gezdirmeden sonra, Berger ve Luckman'in ¢ahgmalanna
daha yakindan bakarak ayni bilgi sosyolojisinden hareket eden iki sosyologun bu bilgi
sosyolojisinin din sosyolojisine uygulanmasinda nasil farkli mantiki sonuglara ulas-
tiklanni aynntil bir sekilde tartisabiliriz.

Fenomenolojik bakisin disiplin tizerinde 6nemli tesiri olmustur. Din sosyolojisinin
bilgi sosyolojisi ile irtibatlandirimasi, din sosyolojisine yeni bir canhlik kazandirmustir.
Ancak bu durum bazi boyutlann ve konularin geri plana itilmesi veya ihmal edilmesi
pahasina olmustur. Beckford “The Restoration of Power to the Sociology of Religion”!1°
adli makalesinde Berger, Luckman ve Hans Mol'u din sosyolojisinden iktidar iligkileri
konusunun disarda birakilmasindan sorumlu tutmaktadir. Beckford sdyle demekte-
dir: “Dinin kimlik ve ména problemlerini ¢dzme konusundaki fonksiyonel giicii
tizerinde durma, 1960’lardan itibaren 1970’ler boyunca hakim oldu ve iktidar dii-
stincesi, bitytik Slciide bu ydnelisin sonucu olarak geri plana itildi”.? ! Beckford,
Berger, Luckman and Mol'un fenomenolojik calismalarin takdir etmekle birlikte on-
lart indirgemeci bulmaktadir: “... bu dinin dnemi meselesinin icini en azindan daha
dnceki pozitivist bakig agilarinin yaptig: kadar etkili bir sekilde bogaltabilir”. 112

1. Berger: Yurtsuz/Evsiz Diigiince

Son dénemdeki dini gelismelerle ilgilenen bir sosyolog, romanci ve teolog olan
Berger, fenomenolojik bakisi bilgi, aile, din, ekonomi ve politika gibi bir¢ok alana
uygulamustir. Berger ortaya attif1 ve savundugu sosyolojik bakis agisiin kendi poli-
tik hareketi ve dini mesuliyetleri!13 ile baglantisini Facing Up to Modernity adl ese-
rinde soyle dile getirmektedir: “Bu kitap, benim sosyolojik anlamay siyasi faaliyetle
ve dini baghlikla hususi bir sekilde irtibatlandirmaya ¢ahgirken takip ettigim yolu or-
taya koymaktadir”.'14 Berger'in siyaset, iktisat ve ahlak konusundaki gériislerine
bakarak onu bir neokonservatif olarak tammlayabiliriz. Bu agidan onun galismasl, son

108 P. Berger, Sacred Canopy, s. 186.

109 P. Berger, T. Luckman, The Social Construction of Reality, s. 185; P. Berger, T. Luckman, “Sociology
of Religion and Sociology of Knowledge”, Norman-Gertrtrud. 1969, s. 61-73.

110 ]. Beckford, “The Restoration of Power to the Sociology of Religion”.

111 a.ge.

112 a.ge.

113 P. Berger, J. N. Richard, Against the World for the World: the Hartford Appeal and the Future of
American Religion. Seabury, New York 1976.

114 P. Berger, Facing up Modernity: Excursions in Society, Politics and Religion, Basic Books, New
York 1977, s. vil.

115 a.g.e., s. viil.
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dénemdeki dini mayalanma baglaminda ele alinmahdir. “Mesele, degerlerden tamamen
azad olmusg biri bile olsa, bir sosyolog i¢in oldukga problemli bir dénemde, ilgili bir Bir-
lesik Devletler vatandasi ve ayni zamanda bir hiristiyan olmanin ne manaya geldigi
meselesidir. Bu kitapta baska seyler acik olmayabilir, ama imit ederim hangi noktada
hangi sapkayi giydigim daima agik segiktir”.11®

Berger'in calismast “Cagdas sosyolojideki en énemli diinyevilesme teorilerinden
biridir”.116 Berger'in basarisi “Klasik sosyolojisinin yorumcu bakis acisini yeniden
ihya i¢in yapilan bir girigim olarak gelismistir”-117 Bununla beraber, Berger'in teorisi
ne klasik dénem sosyologlarinin ¢alismalanna indirgenebilir ne de onlardan bagimsiz
olarak ele alinabilir. “Berger, bu yiizyilda, din ile akademik olarak ilgilenenler arasin-
da en genig okuyucu Kitlesi olusturmus sosyologdur. Ancak, onun b&yle bir okuyucu
kitlesine hitap edebilmedeki bagarisi sadece kismen onun teolojik ve dini konulardaki
giriftligine atfedilebilir. Diger bir husus da, onun bityiik meseleleri herkes tarafindan
anlagilabilir bir dille ele almasidir. O, bizim muhtemelen yasadigimiz tecriibelerden
bahsetmektedir; ancak onlan dylesine bir kavramsal terminolojiye dokmektedir ki
ciplak gozle gbzlemleyebilecegimizden daha ¢ok sey gérmermnizi miimkiin kilmakta-
dir. 118

The Social Construction of Reality’de ortaya atilan varsayimlara dayanarak,
Berger dini “tarihin bir tirlinii” olarak tammlamaktadir. Bu, ayni zamanda klasik sos-
yoloji tarafindan da kabul edilen bir tarif olup oradan 6diing ahnmistir. Sacred Cano-
py: Elements of a Sociological Theory of Religion*19 adli eserinde Berger, ti¢ diyalek-
tik siirece sahip bir toplum resmi ¢cizmektedir: 1. Digsallagtirma (Externalization): In-
sanlarn stirekli olarak fiziki ve zihni faaliyetler kanaliyla diinyaya bir seyler katma-
landir. Bu yolla toplum, insan {iriinii haline gelir. 2. Nesnellestirme (Objectivation):
Fiziki ve zihni faaliyetin {irtinlerinin gergekliklerininin onlan tiretenlerin gergeklikle-
ri ile onlann disinda ve onlardan bagka varlklar olarak karst karsiya gelmesi ki bu
sayede toplum kendine has (sui generis) bir gerceklik haline gelir. 3. I¢sellestirme
(Internalization): Aym gercekligin bir parcasi olan insanin objektif diinyanin yapi-
lanini, subjektif dilnyanin, yani zihnin yapilarina transforme etmesidir. igsellesme
yoluyla insan toplumun bir iriinii haline gelir. 12° Insanlar sosyal olarak kurulmusg ve
ikamet edilen bir dinyada yasarlar. Bu demektir ki diger insanlarla diyalektik bir iliski
icersinde ve sonug olarak degisime agik olarak yasarlar.12! Din, kutsal olarak inga
edilmis bir dinyay: idame ettirir. Bunu sosyallesme stirecinde mukaddes olarak insa

1

—

6 S.Seidman, A. Jeffery, ed. Culture and Society: Contemporary Debates, Cambridge University Press,
New York 1990, s. 224.

117 C.S. Ainlay, J. D. Hunter, ed. Making Sense of Modern Times, Routledge & Kegan, New York 1986, s.
4.

118 P. E. Hammond, “Religion in the Modern World", Making Sense of Modern Times, ed. C. S. Ainlay, J.
D. Hunter, s. 158.

119 P. Berger, Sacred Canopy.

120 a.g.e., s. 4.

121 a.g.e. s. 27.
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edilmis diinya tasavvurunun yeni nesillere devredilmesi ve onlar tarafindan yasatil-
masi yoluyla gerceklestirir.!22 Bu baglamda din, soysal fonksiyonlarina bakarak
kavramsallagtirilmaktadir. Mircea Elieda ve Rudolf Otto’dan beslenerek Berger dini
sdyle tanimlamaktadir: “Din, kendisiyle kutsal bir kozmozun kuruldugu insani bir
cabadur™.12%

Diinyevilesme toplum ve kiiltiiriin bazi sektorlerinin dinin hakimiyetinden ¢iktigi
stirecin adidir. 124 Diinyevilesme Batida ve Bati disinda farkl bicimler ortaya koymus-
tur. Berger, din sosyolojisi kurumlarin diinyevilesmesine ilaveten, suurlann diinye-
vilesmesi tizerinde de durmalidiy, der ki bu “sosyal-yapisal dinyevilesmenin teza-
hiirlerinde” ortaya cikar.!25 insanlarca manidar bir diinya inga etmek (cosmization
veya nomization) kutsal veya diinyevi bir yolla olabilir Berger, tarihi bir bakis acisin-
dan bakildigindan “insanlarin inga ettikleri diinyalarnn ¢ogu kutsal diinyalard:” de-
mektedir. Bununla beraber, modernitenin zuhuru ile birlikte diinya inga (cosmization)
faaliyetinde kutsal bakisdan diinyevi bakisa dogru bir hareket var. Dinyevi bakis
acisindan kurulmus diinyaya ‘bilim’ denmektedir.

Diinyevilesmenin ahlaki ve sosyal sonuglari The Homeless Mind: Modernization
and Consciousness adli eserde ele alinmaktadir ki bu kitap Berger ile birlikte Brigitte
Berger ve Hansfried Kellner'in ortak bir calismasidir. Bu eser The Social Constructionof
Reality ve Sacred Canopy'de gelistirilen teorik catimin uygulamasidir. Yazarlar tari-
hin her dénemi gibi, modern dénemin de diger dénemlerden farkl oldugunu iddia et-
mektedir. Ancak, modernite hicbir zaman énceki dénemlerden tistiin degildir. Moder-
nitenin de tipki dnceki donemlerin oldugu gibi bir sonu vardir. Modernitenin dogurdu-
su tatminsizlik modemn-karsit (anti-modem) ve modernlikten armndirici (demodemizing)
akimlar icin verimli bir tarladir. Dini, ekonomik ve politik hayatin aklilestirilmesinin
(rationalization) yarattigi kognitif problemler, giiniimiizde modern insan: kozmoz
ve toplumda “yurtsuz/evsiz” (homeless) hale getirmigtir. Bagka bir ifadeyle, bugiin
diinyada hayat ve evren hakkinda insanlann kendilerini daimi olarak baglayabilecek-
leri bir mana kalmarstir. Bu demekitir ki biitiin gecmis “evler”, yani insan hayatina
anlam yiikleyen dinler ve ideolojiler modernite tarafindan tahrip edilmistir. Bu nokta-
da bir diinya insa metodundan digerine gecis mekanizmasmin daha aynntih bir sekil-
de ele alinip gosterilmesi gerekirdi ki, yazarlar bunu gegistiriyorlar. Ayni sekilde ya-
zarlarin sosyalizmi, ficlincit ditnya icin bir kognitif “ev” olarak gérmeleri de Ozellikle
Sovyetler Birligi'nin yikilmasindan sonra ciddi bir problem arzetmektedir: “Eger
modernlesme yayginlasan bir “evsizlesme” durumu olarak tasvir edilebilirse, o za-
man sosyalizm yeni bir ev icin bir vaad olarak anlagilabilir”.12¢

122 a.g.e.,s. 29.
.25,27-28.

123 a.ge.,s

124 a.g.e.,s. 107.
125 a.g.e.,s. 108.
126 a.g.e.,s. 138.
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Yazarlar gelisme kargith@r (anti-developmentalism) ve teknoloji karsithigy (anti-tech-
nologism) gibi akimlarin en gelismis toplumlarda temsilci buldugunu gozlemlemektedir.
Ivan Illich buna bir érnek olarak gésterilebilir. Modern ve gelismis toplumlann suurlan
evsiz kalan bazi liyeleri guurlan icin yeni bir ev arayisina girerler. Bu da ya gegmige
dénerek veya istikbale bakarak olur. Birinci yontem “geleneksel dinin yiikselisi” ola-
rak bilinen olaya, ikinci yéntem ise diinyevi ideolojilerin ve yeni dini hareketlerin
dogusuna sebep olmusgtur. Yazarlar bunu demodernize (modernlikten annma) olma
suireci olarak gérmektedirler. Demodernize siirecinin gelismekte olan veya gelismig
toplumlarin bazi kesimlerindeki 6nemli dinamiklerinden biri de moderniteye karsi
miicadele vererek varligini hala stirdiirmekte olan “evler”dir. ikinci Diinya Savasi
sonrast ilging bir gelisme, bu evlerin bir kisminin Dogu’dan Bati'min gelismis toplum-
larina taginmaya baglamasidir. Bu gelisme Amerikan toplumunun dini ¢ogulculuguna
katkida bulunmustur. “Modernite zaten kurumlar ve makul idrak yapilarini gogulcu
hale getirirken” bu gdg¢ siireci hizlandirdi. Ancak Berger'in bu gelismeden pek bir
beklenti icinde olmadig1 aciktir. Ona gore Yahudilik ve Hiristiyanlik ilerde Amerikan
suuru icin ev saglayacaktir; yoksa Dogu'nun esoterik dinleri degil. Berger bu durumu
“ebedi doniig” olarak adlandirmaktadir.

Amerika'daki dinlerin gelecegi hakkinda tahminlerde bulunurken 1975'te Berger
sdyle bir iddia ortaya atmugtir: “Ortalikta, insanlarnn en az bekledigi toplum kesim-
lerinde (mesel3, en sadik laiklerin tiniversite yillanindaki cocuklarinda) son derece
giiclii bir dini yiikseligin isaretleri var. Bunlar bizim yeni bir reformasyonun esiginde
oldugumuz manasina gelmez (ancak ben insanlarin XVI. ytizyil baginda bir refor-
masyon déneminin baginda olduklanm diistindiiklerini de zannetmiyorum); fakat bana
giderek daha muhtemel gériiniiyor ki dinyevilesmenin simrlan var”.127 Bu geriye
déniisiin temelinde yatan ana sebep “sekiler diinya goruslerinin insanin varligiyla
alakal: derin sorulan yani nereden, nereye ve neden sorulanm bizzat kendi 6z yapi-
sindan kaynaklanan bir gii¢stizlik sebebiyle cevaplandiramamasidir”. Burada Berger,
Daniel Bell’in ‘The Return of the Sacred’ adli makalesinde takip ettigi mantiki ¢izgi-
leri takip etmektedir: Madem ki din insamin temel varlik sorulanindan neset etmektedir,
dyleyse bu sorulan tamamen gérmezlikten gelmek, cevapsiz birakmak ve yetersiz
cevaplar vermek sonunda kaginilmaz bir sekilde dine yénelise yol agacaktir. “Bunlar
ortadan kaldinlamaz sorular olarak gériiniiyor ve glintimiizde sekiiler dinlerin uzmanlan
(ersatz) tarafindan en can sikici tarzda cevaplandinliyor. Belki de sonunda diinyevi-
lesme siirecinin tam tersine dontisit muhtemeldir, ¢linkt tanrilardan anndiriimg bir
kainat yaygin bir sikicihga sahiptir”.128 Bu tespiti yapmasina ragmen, Berger devre
dis1 birakilmus bir diinya gériisiiniin, bir kozmosun, bir mananin, bir miiddet sonra
fonksiyonlanm icra edecek sekilde nasil geri geleceginin veya nasil yeniden ingsa edi-
leceginin mekanizmalann: ve fikid temellerini tam manastyla ortaya koymuyor.

127 P. Berger, “From the Crisis of Religion to the Crisis of Secularity”, Religion and America, ed. M. Douglas,
S. Tipton, s. 14-25.
128 a.g.e.
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2. Luckman: Goériinmeyen Din ve Dinin I¢cten Diinyevilesmesi

Luckman, fenomenolojik bakisin din alanina uygulanisinin bir baska 6rnegidir.
Berger gibi Luckman da modern diinyada insanin varlik problemleri tizerinde dur-
maktadir. Luckman’in Invisible Religion adli eseri bu endiseleri yansitir.!2° O, bu
eserinde Durkheim ve Weber'den beslenerek, hayatin manas: problemi agisindan
modern toplumun fertler iizerindeki tesirlerini ele almaktadir. “Ancak modern top-
lumda insan sorusu s6z konusu oldugunda, Weber ve Durkheim bu ¢alismada da
kullanilan su 6n kabuliin farkindaydilar: Ferdin toplumda varhig “dini” bir meseledir.
Buna dayanarak biz de iddia etmekteyiz ki sosyolojinin modern insanla alakasi, her
seyden 6nce insanin modern toplum yapisinda kaderinin ne olacagini anlama konu-
sunda yaptig1 aragtirmadir, ' *© Berger'in aksine Luckman, fert ve toplum iligkisi sag-
layan ferdin toplumla ilgi kurmasinda ve toplumdan etkilenmesinde rol oynayan
mekanizmalarin modern dénemde degisime ugradigim iddia etmektedir. Bu baglam-
da, Luckman, dine kurumsal bakisi elestirmektedir. “Din sosyolojisi, din ve kiliseyi
ayni seylermis gibi ele almaya baslayinca, kendisinin en 6nemli meselesine karsi
gdzlerini kapamg olur”.13! Kurumsal bakis agisimin din sosyolojisine hakim olmast,
din sosyolojisi alaninda sayilan giderek artan ¢alismalara ragmen bir din sosyolojisi
teorisinin neden ortaya gikmadiginin yegane sebebidir.!32 Kurumsal din sosyolojisini
elestiren Luckman, dikkatleri ferdi dindarliga ¢cekmektedir. “Modern toplumda ferdi
dindarlik, kitlesel higbir destek gérmemekte ve temel toplumsal kurumlardan higbir
glic almamaktadir. Mananin kapsaml subjektif yapilari, bu kurumlann fonksiyo-
nel agidan rasyonel normlarindan neredeyse tamamen kopmusgtur”.133

Luckman, kurumsal dinin sahuslar tarafindan sosyallesme yoluyla kendilerine hayat-
lanndamana ve kutsal bir kozmozda varlik saglayacak sekilde benimsendigini iddia
etmektedir. Bunun sebebi de fertlerin varlik sartlanndaki degisikliklerin dindeki degi-
sikliklerle atbas! gitmemesidir. Bu durumda insanlar mana arayisindan vazge¢mezler.
Tam tersine bu sefer onu kurumsal din diginda ararlar. Kiliseye gidenlerin sayisina
bakarak dindarhk derecesini 6lgmeye ¢alisan sayisal metotlarda uzmanlagmig din sos-
yologlannin hatas1 buradan kaynaklanmaktadir. Gergekte, kiliseye devam edenlerin
sayisindaki azalma, hicbir zaman dindarlik seviyesinde bir azalma gdstermez, 154 di-
nin ézellesmesini gosterir. “Dinin diger toplumsal kurumlann ihtisaslagsmasina, paralel
olarak ihtisaslagmasi dini giderek ‘subjectif ve sahsi’ bir gerceklik haline getirecek bir
gelismeyi baglatir”, 135

Duinyevilesme ve modernitenin din tizerindeki etkisi konusunda Luckman soyle
demektedir:

129 T. Luckman, The Invisible Religion.
130 a.g.e., s. 12.

131 a.g.e., s. 27.

132 a.g.e.,s.20-21.

133 a.g.e., s. 105.
134 a.ge.,s. 77.
135 a.g.e., s. 86.
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Surasi ¢ok agiktir ki bizler safca geleneksel formu icersinde Hiristiyanligin

gerilemesini ateizm veya yeni putculuk (neopaganism) gibi sekiiler ideolojile-

rin gelismesine baglayamayiz. Tersine, modern diinyada kilisenin kenara

itilmesi ve ‘icten diinyevilesmesi’, dinin ihtisaslasmasi ve sosyal diizenin glo-

bal olarak degisiminin uzun dénem sonuglarinin belirleyici rol oynadig grift

suireglerin sadece bir yoniidiir. Genellikle geleneksel Hiristiyanligin ¢cokiigii-

niin isaretleri olarak gériilen bir¢ok husus, aslinda daha biiylik bir devrimin

isaretleri olabilir: Din konusunda ihtisaslasmis kurumlarin dinin yeni bir

sosyal formu ile yer degistirmesi. 136

Dinin yeni sosyal formu, Luckman'in iddiasina gore, sahsidir ve “sahsi alan”daki

tecriibelere dayanmaktadir.137 Dini cogulculuk modern bir olgudur ve ferdin secerek
sahsi planda kendi diinyasini inga edebilecegi sayisiz secenekler sunmaktadir.138 Bu,
dinin sosyal temellerinde kiliseden modern dindarligin temel vasfi olan ferdi tecriibe-
lere dogru bir kaymadir. Ancak ferdi dindarhik, modern éncesi dénemde oldugu gibi,
sosyal destek ve teyid gérmemektedir. Bununla beraber, bu yeni olgu temel sosyal
kurumlarin fonksiyonel agidan akilci normlar tarafindan desteklenmese de onlarla
gelismemektedir. Ozellikle gekirdek ailede “kismi paylagma” miimkiindiir.!39 Bu neden-
le “dini kurumlar modern kutsal kozmozun tematik tasnifine katkida bulunan kay-
naklardan biri olmaya devam etmektedir”.140

C. DIN ve TOPLUMBILIM ARASINDAKI SINIRIN
YENIDEN CizZiLMESI

Son dénemde Amerikan din sosyolojisinin gecirdigi degisiklikler sadece teorik yo-
nelislerle siurh degildir. Bunun yaninda sosyolojinin komsu entelektiiel geleneklerle,
ozellikle antropoloji, edebi aragtimalar, insan bilimleri ve teoloji ile iligkisi de degis-
mistir. ASA (American Sociological Association), AAA (American Antropological As-
sociation), APSA (American Political Science Association) gibi profesyonel kurulus-
larda giderek artan ihtisaslagsma ve bunun sonucu olarak milli planda kurumlasma
devam ederken, bu disiplinlerin 6nde gelenleri tarafindan disiplinler arasindaki sinir-
larin problemli yapisina dair sikayetler de dile getirilmeye baglandi. Sonug olarak sunu
soylemek miimkiindiir: Disiplinler arasindaki simir problemleri sadece teorik bir prob-
lem olarak degil, belli ¢ikarlar etrafinda organize olmusg ilim adamlarimn tegkil ettigi
gruplar arasinda pratik bir mesele olarak da goriilmelidir. Burada benim maksadim
once Bellah, Geertz ve Berger 6rneklerini kullanarak sosyoloji ve diger disiplinler arasin-
dakisinirlarin nasil netligini kaybettigini ortaya koymak, daha sonra da bunu hazir-
layan sartlan gézden gecirmektir. Daha acik bir ifadeyle, burada disiplinler arasi mev-
cut sinirlann nasil olup da sorgulanir hale geldigi ve bunlann yeniden gbzden gegiril-
mesine dair ¢agrilann nasil ortaya ¢iktigi izerinde durulacaktir. Ayni zamanda din

136 a.g.e.,s. 90-91.

137 a.g.e.,s. 103.

138 T. Luckman, “Theories of Religion and Social Change”, The Annual Review of the Social Sciences of
Religion, 1977,1: 1-27.

139 T. Luckman, The Invisible Religion, s. 106.

140 a.g.e., s. 107.
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sosyolojisinin ‘teoloji de dahil olmak tizere’ diger entelektiiel disiplinler ile alakasinda
tespiti miimkiin bigimler ve bu bi¢imlerin ortaya ¢ikiginda rol oynayan faktorler tize-
rinde durulacaktir.

Din sosyolojisinin klasik sinirlannin netligini kaybetmesi sorusu iki tarathdir: Di-
ger bilimler ve edebiyat ile iligki, din-teoloji ile iliski. Biersack din sosyolojisi ve kom-
su disiplinler arasindaki sinirlann eskisi kadar net olmadigini anlatirken soyle demek-
tedir: “Atalan itibariyla ortakhk arzeden her ilim bugiin bircok gelenegin egemenlik
kurma veya kismen teslim alma, bélme veya ilhak etme savaginin cereyan ettigi
canli birer teorik alandir. Bu tartismalarda anahtar kelimeler ve kavramlar tizerinde
miicadele edilmektedir. Bu catismalar icinde her ilim dah kendi istikbalini yaratma
miicadelesi verdigi verimli bir zemin olugturmaktadir”.!4! Din sosyolojisinin din ile
olan alakasina gelince William R. Garett bunu “ilerleyen yakinlasma” olarak gériir-
ken Robert A. Segal “catisma”nin devam ettigi konusunda israr etmektedir. Segal
soyle demektedir: “Din alaninda uzmanlasanlarin (religionists) iyimserliklerinin ter-
sine, sosyal bilimler nihayette dinin bakis noktasini benimsemis degildirler. Hatta
dine meftun olan sosyal bilimciler -Peter Berger, Clifford Geertz, Robert Bellah, Mary
Douglas, Victor Turner ve Eric Ericson- bile hala onu sadece diinyevi bir maksada
ulagmada uygun bir vasita olarak gérmektedirler”.142 Haklanndaki bu farkh gézlem-
lere kisaca baktiktan sonra simdi Bellah; Geertz ve Berger'in sosyolojinin bir disiplin
olarak din ve alakal: diger disiplinlerle iligkisi konusundaki goriislerini tartisabiliriz.

Bellah’nin ne stirdiigii paradigma, din ve sosyal bilimin bir arada bulunup yar-
dimlagmalarim mitmkiin kilacak bir ontoloji, epistemoloji ve metodolojiye sahip ola-
cak sekilde diizenlenmistir. 143 Bu paradigma eklektik bir sekilde sosyologlann, teo-
loglann, filozoflarin, psikologlarin ve sairlerin cahgmalanndan yararlanilarak insa
edilmistir. Bu paradigmaya gére gergekligin birbirine indirgenemez farkh seviyeleri
vardir. insan tecriibesinin timiinii birden ifade eden “olug”, “Tann”, “higlik” ve “ha-
yat” gibi semboller, insan ilimlerinin, sanat ve dinin konusudur. Bu semboller sadece
idrak-dis1 (noncognitive) yollarla bilinebilir. Cok tabakah gergeklik kavrami, Alman
fenomenolojisti Alfred Schutz'dan alinnmustir. Gergekligin idrak-digi sembolik boyutu-
nun isbati Freud'un suuralti ve Durkheim'in kollektif suur teorisinden alinmugtir ve
Bellah tarafindan “sosyal suuralti” olarak adlandinlmaktadir. Sembollerde taginan
man4, bagka bir realite seviyesine indirgenmemelidir. Burada Bellah, Weber'in mana
teorisini kabul etmekte ve Durkheim'in ciddi menfi sonuglar doguran indirgemeciligini
reddetmektedir. Bu sekilde tamimlanan ger¢eklik ya da hakikat, bilimde kullanilan
idrak vasttalar (cognitive tools) tarafindan kesfedilemez. Bu nedenle bilimsel yollar-
la hakikati kegfetme girisimleri eksik kalacaktir. Burada din mutlaka devreye girmeli
ve bize hakikati nasil anlayacagimizi 6gretmelidir. Insani tecriibenin biitiinii ile yz
ylize gelmenin yolu budur. Bununla birlikte glinitmtizde din kendi fonksiyonlarni

141 A. Biersack, “Local Knowledge, Local History and Beyond”, s. 73-74
142 R. Segal, Religion and Social Sciences, s. 2.
143 R. Bellah, Beyond Belief.
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tam olarak yerine getirecek gekilde miicehhez olmadig icin, sosyal bilimler bu faali-
yette dine yardimc olmalidir. Bellah gelecege doniik olarak séyle bir tahminde bu-
lunmaktadir: “Din ve sosyal bilimler arasindaki iligki, 6ntimiizdeki yillarda her za-
mankinden daha yakin olacaktir. Bagka bir deyigle toplumbilim, ¢ok yakin bir gele-
cekte geleneksel olarak felsefenin oynadig: rolii tistlenebilir; yani dini 6z-dustnus
(self-reflection) icin gerekli entelektiiel vasitalan saglayabilir”.!#* Buna bagh olarak
din ve toplumbilim arasindaki iligki, eskiden genel olarak algilandig1 gibi mekanik
ve birbirine zit olarak degil de organik ve birbirini tamamlayici bir hal alir.

Bundan dolay1 biz, din ve bilim arasindaki uzun ve act dolu catismay1 geride

birakarak antagonistik olmayan bir farkhilasmay stirdiirebilecek kaynaklara

sahibiz. Son yillarda bilim ve din arasindaki miicadelenin siddetli olmadig

bir gercek; ancak bu din ve bilim arasinda birbirlerini gérmezlikten gelme

konusunda vanlmis iistii kapal bir antlagsmadan dolayidir. Ancak yeni bir

entegrasyon olmaksizin farklilagma agik bir savas kadar tahrip edici olabilir;

bu durum su anda iiniversitelerimizin bir drnek olarak sergiledigi gibi bolitk

porciikliige ve kargagaya yol agar. Bizim entelektiiel ¢abalarimizin btiiniinin

manidar olup olmadiginin sorgulandigi bir dénemde, bizim sadece birtakim

alanlarin ézerkliginden dem vurmamiz yeterli degildir. Ben dyle hissediyo-

rum ki yeni bicimde bir entegrasyon i¢in gerekli kaynaklar gercekten var ve

boyle bir yeni entegrasyon, hakikat fikrine sadece tutarlilik getirmekle kal-

maz, fakat ayni zamanda canlilik ve kapsamhliga donerek bizim kiiltiirimu-

z{in yeniden biitiinlesmesine ve giiglenmesine ciddi sekilde katkida buluna-

bilir. Bu yolla kiiltiriimiiziin pérsiimesi, ki genellikle diinyevilesmeden kas-

dedilen bu olmustur, geri déndiriilebilir. 145

Bu konuda Geertz sdyle demektedir: “Tabiat ilimleri”, “biyolojik bilim”, “sosyal
bilim” ve “insan ilimleri” gibi genel baghklar miifredat programlarini diizenleme, bi-
lim adamlanm Kliklere ve profesyonel gruplara gére tasnif etme ve entelektiiel tarz-
larin yaygin geleneklerini ayirdetmede yararh olabilir. Ve siiphesiz bu bagliKlar altin-
da yapilan ¢calismalar mutlaka birbirlerine benzerlik arzedecektir. Bununla birlikte bazi
hakiki farkliliklar sebebiyle de birbirlerinden ayrlacaklardir.146 Geertz, bu disiplin-
ler arasindaki sinirlarin belli agilardan faydali oldugunu kabul etmekle beraber, bir
yandan da onlari sorgulamaktan geri kalmamaktadir. “Fakat ne zaman ki bu genel
bashklar, modern entelektiiel hayatin sinirlar ve bolgeler haritasi olarak gortiliirse
veya daha da kétiisii bilimsel nevileri tasnife yarayan bir Linnaean katalogu gibi al-
gilanirsa, o zaman bunlar, erkek ve kadin olarak biitiin insanlann varliklar hakkinda
duisiindiikleri ve diigiincelerini kaleme aldiklan bir diinyada gercekten neyin cereyan
etmekte oldugunu anlama konusunda éniimaze engel tegkil eder. 147 Geertz “Blurred
Genres: The Refiguration of Social Thought” adl makalesinde, edebiyat ve sosyalilimler
arasindaki iliski konusunda vardigi sonuglar gdylece 6zetlemektedir: “Beniki sey

144 a.g.e., s.190.

145 a.g.e., s.244.

146 C. Geertz, Local Knowledge,s. 7.
147 a.g.e.,s. 7.
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iddia ediyorum. Bir: Gériiniigte anormal olan iligkiler tabii durum haline déntigmuistiir.
iki: Bu durum kimin kimden ne aldigiyla alakali olarak ilm{ irtibatlarda ve yakin-
liklarda énemli yeni diizenlemelere ve ittifaklara yol acacaktir”. 148 Bundan da
dte, Geertz soyle bir gézlemde bulunmaktadir: “Degisen sadece teori, metot veya
konu degildir; tesebbiisiin tamarm degisiyor”. 14 “Burkhardt resmini ¢izmekte, Weber
modelini yapmakta, Freud teghisini koymaktadir”.150

Bir teolog ve sosyolog olarak faaliyet gbsteren Berger'in disiplinler arasi sinurlar
meselesine yaklagimi “sinkretik” (birbirinden bagimsiz ve hatta ¢eligkili iki bakis acisinin
birlikte sahiplenilmesi) olarak goriilebilir. Daha 6nce de bahsi gectigi gibi o kendi du-
rumunu zaman zaman “sapka” degistirmeye benzetmektedir. Bu ifadede din ve sos-
yoloji arasinda bir uyusmazlik sézkonusu oldugu kanaati yatmaktadir. Berger'in bu
tavnna karsilik Geertz'e gore mesele din ile sosyoloji iliskisinde degil, daha genel ola-
rak insanin durumunu anlamaya calisan farkl entelektiiel gelenekler arasindaki iligki
biciminden kaynaklanmaktadir. Bellah da Berger'in anladigi manada bir sinkretizmi
reddetmekte, daima sosyolog olarak kalmay: tercih ederken din ve sosyal bilimler
arasinda organik bir iligki teklif etmektedir.

Gelelim din sosyolojisinin siirlannin neden sorgulanir hale geldigi hakkindaki
ikinci sorumuza: Bu tartismanin arkasinda birgok sebep oldugu séylenebilir. En énemli
sebep olarak da “konu”daki, yani dindeki degisimleri gorebiliriz. Daha énce de belirt-
tigimiz gibi bu olguya yeni dini suur veya fundemantalizmin ytikselisi denmektedir.
Eski dini yapilann canlanmasi veya yeni dini yapilarin ortaya ¢ikmasi ile tezahtir
eden yeni dini suur olgusu, din sosyolojisi tizerinde dylesine derin bir tesir icra etmis-
tir ki klasik yapisal fonksiyonalist yaklagim sorgulanir hale gelmistir. Klasik fonksiyonel
yaklasim, dinin yiikselisi gibi bir olguyu tahmin etmek bir yana, temel varsayim ola-
rak, evrimci diinyevilesme siirecinin sonunda bilimin tamamen dinin yerini alacagl
diisiincesini benimsemisti. Oysa son donemdeki gelismeler bilimin hi¢bir zaman dinin
alternatifi olamayacagini kesin olarak ortaya koydu. Hatta ideolojiler devrinin kapan-
mast ile birlikte aklin da karizmasini kaybettigi iddia edildi. Diger bir etken de genel
olarak sosyal evrimci kuramlarn toplumbilimierinde inandinciigin kaybetmesidir.
Sosyal bilimlerin diger alanlarnindaki evrimci yaklagimlar terkedilirken, din sosyolojisi
de kendi durumunu sorgulamak zorunda kaldi. Bu durum, din sosyolojisinin “dinin
sonu”nun geldigi veya gelecegi hakkindaki temel varsaymmini sorgulamaya ve bunu
degistirmeye itti. Bdylece sosyoloji ve din arasindaki gerilimin ana kaynagi olan
gelecekte bir giin sosyolojinin bir bilim olarak dinin yerini alacagi beklentisi inandin-
ciigim kaybetti. Din ve sosyoloji arasindaki entegrasyonu savunan sosyologlardan
hicbirisi cizgisel evrimciligi kabul etmemektedir. Bunun sonucunda yayginlasan ka-
naat odur ki, din ve sosyoloji arasindaki iligki, biri olursa digeri olmaz tarzindaki ge-
leneksel diisiince bicimini birakarak yeniden tanimlanabilir.

148 a.g.e.,s. 8
149 a.g.e.,s.8
150 a.g.e., s. 22.
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Din ve sosyoloji ayni konulara ilgi duydugu icin, dinin konu olarak sosyolojide
seckin ve problemli bir yeri vardir. Bazi sosyologlar dini, hem sosyolojinin konusu,
hem de alternatifi olarak gérmektedirler, sosyolojik bakisin dini bakisin yerini alaca-
g1 iddia etmektedirler. Bu nedenle din ve sosyoloji arasindaki iliskinin niteligi, sos-
yolojinin dine nasil baktigina baghidir; arastirilacak bir konu mu yoksa rekabet edi-
lecek bir alternatif diinya gériisit mii? Din ve sosyoloji arasindaki iliskiyi belirleyen
herkes tarafindan kabul edilmis bir bakig agisinin yoklugu, bu iki alan arasindaki ilis-
kide gerilim, muglakhk, karmasa veya 6zel olarak belli sosyologlann caligmalarinda
ya da genel olarak sosyoloji tarihinde farkli bakis agilarinin belli zamanlarda gidip
gelisine yol agmaktadir. Eger sosyoloji tek basina bu alana hakim olmak ister ve
Durkheim’in yaptig gibi kendini topluma bakista tek makul yol olarak takdim ederse
din ile aralarindaki gerilim artar. Durkheim bu iliskiyi s6yle ifade etmigtir: “Se¢im
Tanri ve toplum arasindadir.” Ancak sosyoloji boylesi iddialan bir kenara birakir ve
mesela Weber'in teklif ettigi gibi arastinlan sahuslann inanglan hakkinda deger-taraf-
sizlig1 (value neutrality) metodunu benimserse, o zaman din ile arasindaki gerilim
azalir. Iste sosyoloji ile diger entelektiiel gelenekler arasindaki gerilimin kaynag burada
yatmaktadir.

Fonksiyonalist bakis, ikinci alternatifi benimseme konusunda avantajlara sahip-
tir. Bu bakis acisina gore din agik veya drtiilii, planlanmis veya beklenmeyen fonk-
siyonlari sebebiyle mesru bir sosyal zemine sahiptir ve dinin gerceklik konusundaki
iddialanimn degerlendirilmesi sosyolojiye diismez. Sosyal veya ferdi seviyedeki séz
konusu fonksiyonlarin bilim ya da bagka bir sosyal kurum tarafindan kargilanamaz
sekilde tanimlanmis olmasi, dini kavramsal olarak sosyal alandan silmeyi imkansiz
hale getirmektedir. Dinin varhik zemininin, teolojik ve ruhi zeminden kavramsal ze-
mine kaymasi sonucu Tann'nin varligy, dinin sembolleri ve ritiielleriyle birlikte varii-
g1 bilim ve felsefe ile yanyana siirdiirmesi, farkh fonksiyonlara sahip olduklan i¢in
mesele olmamaktadir. Ancak, dini bir bakis agisindan problem heniiz ¢dziilmiis degil-
dir; ciinkii fonksiyonalist bir bakis agisiyla dine yaklasmak teolojik agidan problem-
lidir.

Sief fonksiyonalist bir yaklagimdan hareketle herhangi bir mana sisteminin, din
olarak adlandinlsin veya adlandinlmasin, dinin yerine getirdigi agik ve ortiilii fonksi-
yonlan yerine getirmesinin miimkiin oldugu iddia edilebilir. Bu takdirde sirf sosyolo-
jik agidan mana sisteminin “muhteva”st ikinci derece 6nemli olarak gorilebilir. Ame-
rikan siyasetinin dine bakis agisi bu yaklasimla ortiismektedir. Bagkan Eisenhower'mn
sdyle dedigi nakiedilmektedir: “Amerikan hiikiimeti derin bir sekilde hissedilen dini
inanglar {izerine kurulmak zorundadir ve bu inanclarin ne oldugu beni hi¢ mi hig ilgi-
lendirmez.”!5! Robins bu tavir ile Amerikan din sosyologlarnin tavn arasinda ben-
zerlikler ortaya koymaktadir.

151 Tumer tarafindan nakledilmektedir. B. Turner, Religion and Social Theory, Heineman, London 1983, s.
58.
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... din glizel bir ey, ancak belli dinler birbirinin yerini tutabilir. Hangi

din olursa olsun is goriir. Bu tavir Amerikan sosyolojisine yabanci bir tavir

degildir. Fonksiyonalist din sosyolojisi, dinin fonksiyonlarint yerine ge-

tirmesi itibanyla, iyi oldugunu ifade ederken ayni zamanda dinin “gercek-

liginin” deger-bagimsiz bilimin degerlendirme alaninin disinda kaldigin-

dasrar etmektedir (Johnson 1977). Bu, dinin biraz indirgemeci ve sekiilerist

bir bakis acisindan kabullenilmesine gotiirdil ki ortiilii bir sekilde dinin

kognitif muhtevasini geri plana itti ve bu anlamda inanglarin degisebilir-

liligini ima etti.152

Amerikan din sosyolojisindeki gelismeleri, glintimiiz sosyologlannin bir yandan

klasik sosyoloji diger yandan din karsisindaki tavirlan baglaminda ele almak gerekir.
Su ana kadar bu makale bu iki tarafli bakis agisindan hareketle baz genel dzellikleri
ortaya koydu. Din sosyologlar, bir yandan kendi disiplinlerinin temel varsayimlarina
sadik kalmaya cahgirken, diger yandan din alamndaki gelismelere cevap vermeye
caligtilar. Evdeki dini gelismelere ilaveten, Bati disi dinlere dair bilginin globalizasyon
nedeniyle giderek daha fazla yayilmasi da inkar edilemez. Bellah, Berger, Bell ve
ismi gecen diger toplumbilimcilerin calismalan bu baglamda sekillenmigtir. Acaba bu
gelismede baz cizgileri yakalama imkanimiz var mudir? Myer’el53 gére din sosyolo-
jisinin tarihinde iki merhale vardur: 1. ittifak dénemi (sosyolojinin erken dénemi), 2.
ittifak sonrast dénem (1925-1949). Robbins ise Myer'in listesine yaklasik 1945 ile
1970 yillan arasini kaplayan bir tigiincii ddnemi ve 1970’ten glintimiize kadar stiren
dérdiincii bir ddnemi ekledi.!5%

Sosyoloji, gergeklik tizerinde tekel iddia etmedigi zaman, Reed Myer'in bahsettigi
sekilde, deger-bagimsiz fonksiyonalizm drneginde oldugu gibi, din ve sosyolojinin bir
ittifak kurmasi ve giiclerini bir araya getirerek birlikte ayni sosyal ve entelektiiel
hedefler icin caba gostermeleri mamkindiir. Ozellikle ortada sosyal ¢oziilme ve ha-
yatin manasizig) hakkinda hem bilim ve hem de din tarafindan kabul edilen deliller
varsa, o zaman din ve bilimi aralanndaki sinirlan yeniden tanimlayarak “yardimlag-
maya”, “birbirini yeniden degerlendirmeye” ve birbiri ile “entegre olmaya” cagirmak
icin giicli bir sebep bulunmus demektir. Sosyolojideki klasik pozitivizmin tersine,
kiltiirel ve fonksiyonel bakig acisinda temellenen fonksiyonel bakis bdylesine bir
gelismeyi miimkiin kilar.155 “Bununla beraber, nisbi olarak bile olsa, bir dini barns ve
anlagma dénemi olarak goriilen ikinci Diinya Savasi sonrast ddnem, deger-bagimsiz
ve ‘bilimsel’ oldugu varsayilan din arastirmalanmin formel olusum baglamim tegkil
etti. Bu bakis acisindan, modern din sosyolojisi Ikinci Diinya Savagt sonrasi bilim ve

152 T. Robbins, “Church-State Tensions and Marginal Movements”, Church-State Relations, ed. Robbins,
Robertson, 5. 135-149.

153 R. Myer, “An Alliance for Progress: The Early Years of the Sociology of Religion in the United States”,
Sociological Analysis, 1981, s. 43; R. Myer, “After the Alliance: The Sociology of Religion in the United
States from 1925 to 1949, Sociological Analysis1982, 43(3), s. 189-204.

154 T. Robbins, “Church-State Tensions and Marginal Movements”, s. 205.

155 C.Hunt, “The Sociology of Religion”; Lampers-Wallner, L. V. E., “The Religious Roots of North American
Sociology: In the Footsteps of Tocqueville”, Social Compass, 1991, 38(3), s. 285-300.
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din arasindaki ‘detant/yumusama’nin triintidiir! 56 ki o da ‘Eisonhowercr’, nisbeten
ihtilafs1z din anlay:s: tarafindan miimkiin kilnmigtiz.” 157 Tersine, muhtemelen belli
derecede din karsisindaki politik tutumun degismesinden kaynaklanan, dine sosyolo-
jik bakis agisindaki degisiklik, din sosyolojisi fonksiyonalist bir yaklagimdan uzaklag-
tikca daha fazla gerceklesiyor. Robins gdyle bir gézlemde bulunmaktadir: “Bu ‘dini
detant/yumusama’ déneminin sona ermesi, kiiltlerin ve onlar etrafinda dénen tartig-
malann ortaya ¢ikmast ile olmusgtur. Sonug olarak Evanjelik sag, liberasyon teolojisi
ve dini siddet gibi konular etrafindaki tartismalar girdabinda siddetlenmistir”. Robins
devamla: “Giiniimiizde ‘detant/yumusama’nin aginmast, tartismal olmakla birlikte,
kismen artan dini catismalann etkisi altinda, bizim bildigimiz haliyle din sosyolojisini
tehlikeye sokmakta” 58 demektedir.

1. EMPRIK ZEMIN
TOPLUMSAL DINDARLASMA ve DUNYEVILESME GELGITI

Son dénemde Amerika'da gézlemlenen ve sayisiz sekil ve yon alan dini degisim,
Amerikan din sosyolojisine teorik ve metodolojik alanlarda meydan okumusgtur. Bu-
rada séz konusu meydan okumalara cevap olarak ortaya c¢ikan bakig acilan ve bun-
larin yeni dini hareketler (New Religious Movements veya kisaca NRM), fundeman-
talist ve evanjelik hiristiyan sagin yiikselisi hakkinda yapilan emprik aragtirmalardaki
ifadeleri izerinde duracagiz. Sonunda ise Amerika’daki dini gelismeleri daha genis
mukayeseli ve tarihi bir cergeveye oturtma gabalan incelenecektir. Buradaki maksa-
dimiz yeni dini suuru tanitmak veya analiz etmek degil, toplumlarindaki bu beklen-
meyen olgu karsisinda din sosyologlanmn tavrn incelemektir. Aynca bu yeni olgu-
nun sosyal sebepleri, mekanizmalar, siiregleri, uzun ve yakin dénem tesirleri hak-
kinda sosyologlann sorduklan sorular incelenecektir.

Hem Melton!59 gibi énde gelen tarihgiler hem de Bellah,%° Glock, 161 Robbins!62
ve Hammond 13 gibi sosyologlar 1960'tan giiniimiize kadar gecen dénemin dini bir
mayalanma dénemi oldugu konusunda goriig birligi icindedirler. Din tarihgisi William

156 R. Fredrics, “Social Research and Theology: the End of Détente?”, Review of Religious Research, 1974,
15, 5. 113-127; B. Johnson, “Sociological Theory and Religious Truth” Sociological Analysis, 1977, 38,
$.368-388.

157 T Robbins, “The Beach is Washing away: Controversial Religion and the Sociology of Religion”, Socio-
logical Analysis, 1983, 44 (3), s. 207-214; T. Robbins, Cults and Converts and Charisma, Sage,
London 1988.

158 T Robbins, “Church-State Tensions and Marginal Movements”, s. 205.

159 G. L. Melton, Encyclopedic Handbook of Cults in America, Garland, New York 1992.

160 R. Bellah, “The New Religious Consciousness and the Crisis of Modernity”, The New Religious Con-
sciousness, ed. Glock, Bellah, s. 335-352.

161 C.Y. Glock, R. Bellah, The New Religions Consciousness.

162 T. Robbins, “The Transformative Impact of the Study of New Religious Movements on the Sociology of
Religion”, Journal for Scientific Study of Religion, 1988, 24(1).

163 P. E. Hammond, “Is America Experiencing Another Religious Revival: What Would Tocqueville Say?”,
Social Compass 199138(3),s. 239-256.
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McLoughlin, bu gelismelerde Amerika’daki dérdiincii biiyiik dinf uyarus dalgasini
gdzlemlemektedir.'®* Hammond ise giinimUzdeki dini gelismeleri, 1800-1860 ara-
sinda cereyan eden ikinci dini uyarniga benzetmektedir ki bu ayni zamanda Alexis de
Toucqueville'in Amerika’y: ziyaret ettigi donemdir. Hammond iki dénem arasinda
benzerlikler gézlemlemekte ve su neticeleri gikarmaktadir.

Bu saglam teorik ve emprik ¢alismalardan hicbiri benim, Tocqueville’in tani-

mina uygun ii¢iinc bir dinf uyamsin miimkiin oldugu konusundaki kanaa-

timi degistirmemektedir. Evanjelik kiliseler A.B.D'de biiyylimeye devam ediyor

ve normal kiliselerin bir zamanlar kullandiklari, ancak sonradan terkettikleri

birtakim tegkilatlanma ézelliklerini ve programlari (mesela Incil galisma si-

niflan) yeniden ddiing aldiklarini gézlemlemek hic de siradist bir olay degil.

Teleevanjelizm (televizyon vaizligi) kitlesel medyanin dikkatini gekmeye de-

vam ediyorken Oral Roberts, PTL kuliibii ve konservatif Protestanligin diger

ifadeleri trajik ve komik drama ¢alismalarina katilmaktadir. Ancak Toucque-

ville'in kriterleri- géniillii kuruluslann ve sahsi gikarnn tesviki dogru anlagt-

lirsa- goz éniine alindiginda dinf uyanisa benzer bir seyin hentiz géze carp-

181 sdylenemez.165

Giintimuzdeki dini uyamns, Amerikan tarihinde daha énceki dénemlerde gézlem-

lenenler kadar genis capli degilse de, son dénemde giiclenen dini suur birtakim ¢alis-
malara konu olmustur. Yapilan ¢alismalar ve sahiplerini burada kisaca tanitacagz.
Bu calismalar Protestanlik, Episkopelyanlik, Roman Katoliklik, Yahudilik ve Islami-
yet gibi oturmus bir yaptya sahip geleneksel dinler ve heniiz ortaya ¢ikmig isa
Hareketi (Jesus Movement), Bilimcilik (Scientology), Hiristiyan Bilim (Cristian Science),
Askin Tefekkiir (Transandental Meditation) gibi yeni ortaya ¢ikmis dini hareketler
arasindaki ayrima hassastirlar. ikinci gruba dahil olanlar yeni dini hareketler (New
Religious Movements veya kisaca NRM) olarak isimlendirilmektedir. Ancak bu hare-
ketlerin bityiik cogunlugunun kékleri birinci grubu teskil eden dinler veya mezhep-
lerdir. Bu ayrimu da kullanarak Robbins son yirmi yil igerisinde dini mayalanmamn
birbiriyle kismen ortiigen ti¢ safhasini teshis etmektedir. Asagidaki ddSnemlendirme
bu bakis acisina dayanmaktadir.

1. Karsi-kiiltiir protestolannin yayilmasi (1960’lann ortasindan 1970’lerin orta-
larina kadar): Din sosyologlar arasindaki genel kanaate gore karsi-kiiltiir (counter-
culture)iin ortaya cikigi, degerler veya sivil din krizinin acik bir ifadesiydi. 1960’larn
ortalarinda baglayip 1970'lere kadar devam eden bu durum, yeni dini hareketlerin
ortaya cikisina ve fundemantalist sagin yiikselisine zemin hazirladi. Kargi-kiilttr
hareketi 6grenci protestolar, uyusturu titopyaciligs, hippiler, Dogu mistisizmine ilgi,
radikal siyasi faaliyetler seklinde ifadesini buldu. Bellah ve Glock!®® bu dénemde
hayatin manasi, cemaat ihtiyacini karsilayan geleneksel yapilann ve normlann hem
ferdi hem de sosyal seviyede ¢oktiigiinii gdzlemlemektedir. Milli seviyede ise ABD’nin
tarihi misyonu hakkinda belirsizligin hakim oldugunu gézlemlemiglerdir.

164 W. G. McLoughlin, Revivals, Awakenings and Reform: An Essay on Religion and Social Change
in America 1607-1977, The University Chicago Press, Chicago 1978, s. 178-216.

165 P. E.Hammond, “Is America Experiencing Another Religious Revival”, s. 256.

166 C.Y. Glock, R. Bellah, The New Religions Consciousness.
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2. Kiltlerin ve kiltler hakkindaki tartismalarin ortaya ¢ikisi (1960’1larin sonun-
dan giintimiize): Kiiltler hakkindaki arastirmalar kargi-kiiltiir ile kiilt hareketi ara-
sinda benzerlikler bulmaktadir. Onlar karsi-kiltiir hareketini ‘mirasct hareketler’ ola-
rak adlandirmaktadirlar. “1970'lerden bu yana YDH'ler hakkindaki literatiir, uyusturucu
kullanicilanini, hippilerin ekzotik dini gruplara baglanmasin saglayan ve muhtedile-
rin sosyal reintegrasyonunu tesvik eden uyusturucu alt kiilttirii veya genel olarak
karsi kiiltiir ile mistik ve uydurma dinler arasinda sembolik stirekliligin unsurlarini
teshis etmeye ydnelmisti”.167 1970'lerden bu yana sosyal reintegrasyonun vasi-
talari olarak algilanan kiiltler hakkindaki iyimser tavir ‘yikici kiiltler’, ‘anti-kiilt’
hareketi, ACM ve ‘deprograming/karsi beyin yikama’ (beyin yikamanin bozulmasi-
na yénelik karsi beyin yikama denebilecek siire¢) hakkindaki arastirmalar nedeniyle
golgede kaldi. Hukuki zorluklar sebebiyle giigleri kinlan kiiltlerin su andaki durumu,
yeni katillanlanin oramnin diismesi ve topluma uyum stratejilerinin ortaya ¢cikmasi ile
ifade edilebilir. Kiiltlerin Jones Town'daki toplu intiharla bozulan toplumsal imaji,
Davidian kiiltii mensuplarinin Waco, Texas'ta FBl ile girdikleri ¢catisma sonunda top-
luca yanarak élmeleriyle, daha da koti bir hal aldi.

Bu ddnemde kayda deger sayida din sosyologu kiiltler veya daha az hakaretamiz
bir ifadeyle yeni dini hareketler (YDH) hakkinda aragtirma yapmustir. Bu ¢alismalar
arasinda 6nde gelenleri sdylece siralayabiliriz: Anthony and Robbins,168 Barker, 169
Beckford, 170 Bromley and Shupe,!17! Coleman & Baum,172 Douglas & Tipton, 173
Glock & Bellah,174 Needleman & Baker,175 Robbins, 7% Robbins & Anthony, 77
Wallis, 178 wallis & Bruce,7° Wilson, 180 Zaretsky & Leone. 18! Uzerinde durduklan
konular ve bakis acilan itibariyla zengin bir cesitlilik arzeden bu calismalardan yer
darligindan dolay: sadece birkag tanesi tartisilacaktir. Anthony Robbins’in Cult, Con-
vert and Charismaadli ¢alismasi, YDH hakkinda Amerika ve Avrupa’da yapilan ca-
hismalar hakkinda genis bir literatiir tanitimina sahiptir.

167 T. Robbins, Cults and Converts and Charisma, S. 3.

168 D. Anthony, T. Robbins, P. Schwartz, “Contemporary Religious Movements and the Secularization Premise”,
New Religious Movements, ed. Coleman, Baum.

169 E. Barker, “Religious Movements: Cult and Anticult Since Jones town” AnnualReview of Sociology,
1986, 12, 5. 329-46; E. Barker, “New Religious Movements and Cults in Europe”, Encyclopedia of
Religion, ed. M. Eliade, Macmillan, New York 1987; Barker, E, ed. New Religious Movements: A Per-
spective for Understanding Society, Edwin Mellen Press 1982.

170 J. Beckford, ed. New Religious Movements and Rapid Social Change, Sage, London 1986.

171 A.Shupe,D.G. Bromley, New Christian Politics, Mercer University Press, Mercer 1984.

172 ]. Coleman, G. Baum, New Religious Movements, Seabury, New York 1983.

173 M. Douglas, S. Tipton, Religion and America.

174 C.Y. Glock, R. Bellah, The New Religions Consciousness.

175 Needleman, J., Baker, G, ed. Understanding the New Religion, Seabury, New York 1978.

176 T Robbins, “Sociological Studies of New Religious Movements: A Selective Review”, Religious Studies
Review, 1983, 9(3), s. 233-238.

177 T Robbins, D. Anthony, “Spiritual Innovation and the Crisis of American Civil Religion”, Daedalus, Vol.
111,s.215-234.

178 R. Wallis, Elementary Forms of the New Religious Life, Routledge & Kegan Paul, London 1984.

179 R. Wallis, S. Bruce, Sociological Theory, Religion and Collective Action. The Queen’s University,
Belfast 1986.

180 B. Wilson, ed. The Social Impact of New Religious Movements. Edwin Mellen, New York 1981.

181 1. Zaretsky, L.Mark, ed. Religious Movements in Contemporary America, Princeton University Press,
Princeton, NJ. 1974.
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3. Kurumlasmug dinin politize olmas (1970’lerden giintimiize): Gunumtizde Ameri-
kan din sosyolojisindeki galigmalann ¢ogu evanjelik hareketlerin ya da fundemanta-
lizmin bilytimesi etrafinda dénmektedir. Bu cahsmalardan bazilan sunlardir: Hunter, 182
Hadden & Shupe, 183 Liebman & Wuthnow, 184 Shupe & Bromley, 185 Wallis &
Bruce. 186 Ahlak-maneviyat Amerikan politikasinin merkezine dogru kaydikga, dini
gruplar da ister istemez siyasetin icine ¢ekilmektedir. Obiir yandan din ve politikanin
dinamiklerinin i¢ ice gegmesi sebebiyle giderek artan sayida Amerikal ahlaki-manevi
degerlerini tehdit alunda gérmeye baslamisti. Wuthnow'un yaptigi bir arastirma-
ya gére, kendilerini Evanjelic olarak tanimlayan Amerikalilar'm 1976-1 982 yillan
arasinda genel niifusa oranlan % 19 olarak tespit edilmistir. Bu esnada evanjelik organi-
zasyonlar aktivitelerini ¢esitli ydnlere dogru genisletmislerdir.

Yiikselen yeni dini hareketlerin din sosyolojisini metodolojik ve teorik agidan ha-
zirliksiz yakaladig) asikardir. Bu meydan okuma karsisinda klasik sosyoloji teorile-
rine yénelen din sosyologlan oradan bir yardim goremediler. Rodney Stark ve William
Sims Bainbridge’e187 gére bunun sebebi sosyolojinin bagtan beri etnosentrik (irk-
merkezli) veya daha acik ifadesiyle Bati merkezli bir dinya gérastinii temel almis
olmastydr: “Biz su sonuca vartyoruz ki dinin 8limii hakkindaki tahminler yanlistir;
clinkii onlar hatal bir sekilde modern toplumlarda hakim dini gelenekleri genel ola-
rak din olgusu ile bir tuttular”.188 Mary Douglas elestirisinde daha da ileri giderek din
sosyolojisinde “Her sey yanlst1”; ¢linkii “Premodern tasavvuru yanligtir” iddiasinu
dne stirdi. 189 Giintimiizde klasik sosyoloji teorilerinin yararsizhg hakkindaki gorii-
stinii ifade ederken Beckford soyle der: “Bundan dolay1 eski teorilere duyulan nos-
taljinin eski tann ve tanngalara duyulan nostaljiden daha yararh olup olmadig) tarti-
silabilir”.190

Yeni dini hareketleri inceleyebilmek igin teori ve metod gelistirme ihtiyaci din sos-
yolojisinde verimli bir zemin olusturdu ve bu zeminde yeni dini hareketlerin duru-
muna benzer sekilde farkh yéneligler ortaya ¢iktl. Parsonscu normatif fonksiyonalis-
mi takiben ve ona karsi ortaya ¢ikan bu sosyologlar postmodern, geg-kapitalist, glo-
bal, ileri-endiistri veya postendiistriyel gibi adlarla adlandirilan yeni bir toplum dize-
ninin, din sosyolojisinin icap ettirdigi yeni yorumlann arayisi icinde oldular. Beckford

182 J. Hunter, “The New Religions: the Modernization and the Protest against Modermity”, The Social Impact
of New Religious Movemnents. ed. B. Wilson, s. 1-20; a.mif., Evangelicalism: the Coming Genera-
tion, University Chicago Press, Chicago 1987; a.mif.,, American Evangelicalism: Conservative Reli-
gion and the Quandary of Modernity,1983.

183 J. K. Hadden, A. Shupe, ed. Prophetic Religions and Politics: Religion and the Political Order, Pat-
agon, New York 1986.

184 R.Liebman, R. Wuthnow, ed. The New Christian Right, Aldine, New York 1983.

185 R.Shupe, D. G. Bromley, New Christian Politics, Mercer University Press, Mercer 1984.

186 R. Wallis, S. Bruce, Sociological Theory, Religion and Collective Action, The Queen’s University
Press, Belfast 1986.

187 W. Bainbridge, R. Stark, “Scientology: To be Perfectly Clear”, Sociological Analaysis, 1980, 4 (2), s.
329-446.

188 a.g.e.,s. 87.

189 M. Douglas, “The Effects of Modernization on Religious Change”, Deadalus, Winter 1992, s. 18.

190 J. Beckford, “The Sociology of Religion”, Social Compass 1990, 37(1): 71-73,5s.57.

129



Islam Arastirmalon Dergisi

soyle bir gbzlemde bulundu: *1945’lerde sosyologlan meggul eden dinin fonksiyon-
lar, gliniimiizde azalsa bile, yeni bir formda kavramsallastirilan dinin sosyal dnemi
daha da artiyor olabilir”.1°! Fonksiyonalizme kargi ortaya atilan bu elestirilere rag-
men sunu belirtmek gerekir ki fonksiyonalist bakis, dinin yeniden ytikselisi hakkin-
daki teoriler izerinde hala etkisini stirdiirmektedir.

YDH hakkinda sorulan temel soru, dindeki yiikseligin geleceginin ne olacagidir?
Bu yuikselisler gegici hareketler midir? Yoksa stirekli devam edecek yapilara déniise-
bilirler mi? Sarkag sekularizm tarafina gittikten sonra tekrar din tarafina m: geliyor?
Yukarda, dzellikle Berger'in Homeless Mindadl eserini tartisirken ortaya koydugumuz
gibi, modern endiistri toplumlarindan acil olarak hayatin ménasim aramaya ihtiyag
var. Bellah’in ¢aligmasi da Amerikan sivil dininin ciddi kriz i¢inde oldugunu ortaya
koyuyor. Bununla beraber, ironik bir sekilde gézlemlenen odur ki son dénemlerdeki
dinf hareketliligin, buitiin canliligina ragmen, deger ve maneviyat krizine daimi ve
kalici ¢dziimler tiretecegine dair bir isaret yoktur.

Modern toplumlar, bilimsel ve ekonomik gelismenin, geleneksel ve sosyal fonksi-
yon olarak dinin hayata mana kazandirma fonksiyonunu yerine getiremedigini gor-
diikge, bu toplumlann bilim ve ekonomiye duyduklan giicli inanglan sarsildi. Bellah,
Bell ve Berger gibi din sosyologlan tarafindan iddia edildigine gére, YDH bundan dola-
y1 Amerikan toplumunda verimli bir zemin bulmusg olabilir. Obiir yandan, Aidala, 192
Hunter!93 ve Westley!94e gore sahsi ve toplumsal iligkileri diizenleyen normatif
bicimlerin ¢ékiist yeni bir dini uyanisa sebep olmustur. Robbins, 195 Bellah, 196
Glock!97 ve Wuthnow’a gore ise yeni dini suurun yikselis sebebi manevi-ahlaki
manalarnn ve kiltliirel degerlerin krizidir ki Amerikan sivil dininin krizi olarak ad-
landinlmaktadir. Bununla beraber Turner, 198 Wallis! 99 ve Wilson2°° YDH'in ortaya
cikisim diinyevilesme siirecinin biitiin hiziyla devam ettiginin bir géstergesi olarak
gérmektedir.

YDH hakkindaki sosyolojik teorilerin genel vasfi, onlann sosyal veya ferdibir-
takim ihtiyaclara cevap veren bazi fonksiyonlan dine atfetmeleridir. Bu ihtiyaglar

191 a.g.e.,s.57

192 A. Aidala, “Social Change, Gender Roles, and New Religious Movements”, Sociological Analysis. 1985,
46(3): 287-314.

193 ]. Hunter, “The New Religions: the Modernization and the Protest against Modernity”

194 F. Westley, “The “Cult of Man": Durkheim's Predictions and the New Religious Movements"”, Sociological
Analysis, 1978, 39(2), s. 135-145; F. Westley, “Searching for Surrender: a Catholic Charismatic Renewal
Group’s Attempt to Become Glossolalic”, Conuversion Careers: in and out of the New Religions, ed.
Richardson, J. Sage, Beverly Hills, CA 1978, 5. 129-144.

195 T. Robbins, “Sociological Studies of New Religious Movements: A Selective Review”, Religious Studies
Review 1983, 9(3) s. 233-238.

196 R. Bellah, “The New Religious Consciousness and the Crisis of Modernity”, The New Religious Con-
sciousness, ed. Glock, Bellah, s. 335-352.

197 C.Y. Glock, R. Bellah, The New Religioous Consciousness.

198 B. Turner, Religion and Social Theory.

199 R. Wallis, Elementary Forms of the New Religious Life.

200 B. Wilson, Contemporary Transformation of Religion. Harper & Row, New York 1976.

B. Wilson, Religion in Sociological Perspective. Oxford University Press, New York 1982.
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daimiyse ve geleneksel mekanizmalar bu ihtiyag¢lan karsilamiyorsa, bu taktirde top-
lum bu ihtiyaclanndan vazgegmeyecek, tam tersine yeni birtakim yollar bularak bu
ihtiyaclanni karsiimay: deneyecektir. Bu fonksiyonalist varsayimdan hareketle, YDH
hakkinda sorulan sorular soylece 6zetlenebilir: 1. Klasik-¢izgisel diinyevilesme kura-
mina nasil yaklagsmali? 2. Din sosyologlari olarak, din ve diinyevilesme hakkindaki
eski teorileri YDH'e uyarlamay: veya tamamen terketmeyi20! gerektiren YDH'i
nasil inceleyecegiz? Bu konuda Thomas Robbins sdyle demektedir: “Bazi alimlere
dinyevilesme teorisi yeni dinlerin ve/veya glinimiizde evanjelik Hiristiyanligin
yiikselisinin ‘ana sebebi’ gibi gériinmektedir. YDH'nin ortaya ¢ikisi, bazi din sosyo-
loglan arasinda bir ‘zafer’ havasi ortaya cikard: ki bu durum ayni zamanda dinin her
zaman var olan kaynagini ve bunun sonucu olarak diinyevilesme teorilerinin sathi-
ligini isleyen yiksek sesli retorigi de birlikte getirmigtir.”2°2 Fichter ise “Din degil
sekiilerlik krizdedir” tezini ortaya att1.2°3 Hammond her zaman var olan kutsal ile
kutsalin bir formu olan din arasinda ayrnim yapt1.2°4 Bu konuda Hadden soyle de-
mektedir:

Bizim vardigimiz sonug sudur: Diinyevilesme teorisi kesinlikle kenara atil-

mamalidir; ancak onun entelektiiel temelleri pek saglam degildir. Bir climley-

le, modern diinyada sosyal degisimin birlestirici rehber fikri olarak diinyevi-

lesme ciddi tutarsizliklar igindedir. Diinyevilesme kuvvetli bir global gii¢ ola-

rak modern diinyada bir realitedir ve ona meydan okumak mimkiin degildir.

Bizim vardigimiz ikinci sonug ise sudur: Fundemantalizm gelismektedir ve

muhtemelen modern diinyada harekete gecirici bir gli¢ olmaya devam ede-

cektir. Biz fundematalizmi sadece yok olmaya mahk(im arkaik kiltiirel form-

lar olarak goren geleneksel-bilimsel diisiincenin, eldeki delillerin ¢coklugu ile

geliski icinde oldugunu digiinmekteyiz.205

Yeni dini canlanmanin sebepleri konusunda, genis bir yelpaze olusturan teoriler

ve yorum gemalan ortaya atlmigtir. Bu teoriler onlar daha kolay tahlil etmeye yar-
dim edecek tarzda s6yle tasnif edilebilir:

1. Egzistansiyal sorulara yeni cevaplar (Berger ve Bell): Dinin kognitif fonksi-
yonlanni vurgulayan Bell2% ve Berger'e gore din, insanlann egzistansiyal sorularina
anlaml cevaplar saglamaktadir. Bilim ve ideolojiler bu ihtiyaci tatminkar bir sekilde
cevaplayamadigl icin din bir alternatif olarak tekrar geri gelmektedir.

2. Mesrulastirma mekanizmalannda kirilma (Bellah, Glock ve Wuthnow): Dinin
kiltiirel degerler konusunda konsensiis olusturdugu ve bdylece sosyal diizeni mes-
rulastirdig varsayimina dayanan bu bakis agisindan hareketle, yeni dini suurun ytik-
selisi, sosyal entegrasyon ve megrulastirma mekanizmalanndaki krize atfedilmektedir.
Bu makenizmalara Wuthnow “méanevi-ahlaki diizen” (moral order) derken, Bellah

201 D. Martin, “Towards Eliminating the Concept of Secularization”, G. Julis, 1965, s. 168-182.

202 T. Robbins, Cults and Converts and Charisma, Sage, London 1988, s. 53, 193.

203 Fichter, 1981,s. 22

204 P. E. Hammond, ed. The Sacred in a Secular Age.

205 J. Hadden, A. Shupe, Secularization and FundamentalismReconsidered, Paragon, New York 1989.
206 Daniel Bell, “The Return of the Sacred?”.
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onu “sivil din” olarak isimlendirmektedir. Wuthnow'un deyimiyle Amerikan ma-
nevi-ahlaki diizeninin krizi veya Bellah’nin deyimiyle Amerikan sivil dininin krizi
yenidini hareketlerin bu fonksiyonlar karsilamak amaciyla, alternatif manevi-
ahlaki diizenler veya sivil dinler olarak ortaya cikisina yol agmigtir.

3. Diinyevilesmenin sirurlan (Stark, Bainbridge, Wilson, Fenn, Hadden, Shupe):
Dinin insanlarn tatminsiz kalan arzulanmni telafi ettigi varsayimmina dayanan bu bakis
agisina gore, diinyevilesme sonucunda geleneksel dinler bu fonksiyonu yerine geti-
remeyince yeni telafi yollan olarak yeni dini hareketler ortaya ¢ikmigtit. Rodney,
Stark, William Sims Bainbridge, Bryan Wilson?°7 ve Richard Fenn bu goriisii savun-
maktadir. Bu sosyologlar, bir énceki grubun aksine, daimi, ancak sinirh bir diinyevi-
lesme siirecinin varligini da savunmaktadir. 203

4. Yeni cemaat ve yakin iligkiler (Coleman, David, John): James Coleman,?°°
Ellison David ve Marx John?1° geleneksel dinin insanlara cemaat iligkileri ve samimi
bir sosyal ortam saglayarak bir mensubiyet duygusu yarattigin iddia etmektedir. Bu
iddiadan hareketle sosyal politikalar ve ekonomik diizenlemeler sebebiyle geleneksel
baglarin koptugu ve bunlann yerine pazar toplumunun alternatifler koymadigi goéz-
lenmektedir, Bu durum netice olarak, dini gruplann iligkiler ag1 icerisine girerek,
yakin ve samimi iligkilere duyulan ihtiyaci tatmine gitmelerine yol acmgtir.

5. Kusatic eklektik bakis (Anthony, Robbins): Dick Anthony ve Thomas Rob-
bins2!! YDH’nin ortaya ¢ikist hakkindaki ana bakis agilarini tek bir teori potasinda
eritmenin mimkin oldugunu iddia etmektedir. Bu teori sivil din kavram etrafinda
kurulacaktir. “Bize gére diinyevilesme, cemaatin erozyona ugramasl, degerler Gize-
rinde konsensiisiin kaybolmas: hakkindaki bakig agilar, sivil din bakis acisindan ya-
pilacak bir analizle entegre edilebilir ve kargilikli olarak irtibatlandinlabilir”.212

Yukarda genis ve soyut bir sekilde tasvir edilen hususlan érekleriyle daha somut
bir sekilde inceleyebilmek icin bazi emprik aragtirmalar aynntlh bir sekilde ele alina-
caktir. Glock ve Bellah’'nin editérligiinii yaptigi The New Consciousness adli eser,
yiikselen yeni dini suur hakkinda yapilmig ortak bir calismadir. Kitap, tarunmig sos-
yologlar tarafindan arastiriimig bazi ana YDH'yi igermektedir. Katkida bulunlarara-
sinda asagidaki isimler vardir: Randal H. Alfred, Robert Bellah, Charles Y. Clock,

207 B. Wilson, “The Return of the Sacred”, Journal for the Scientific Study of Religion, 1979, 18(3): 268-
80; B. Wilson, Contemporary Transformation of Religion.

208 R. Stark, “Must All Religions be Supernatural?”, The Social Impact of New Religious Movements, ed.
B. Wilson, s. 159-178; B. Tumner, “The Body and Religion: Towards and Alliance of Medical Sociology and
Sociology of Religion”, The Annual Review of the Social Sciences of Religion. 1980, 4,8.247-285;
R. Stark, W. Bainbridge, “Scientology; to be perfectly clear”, Sociological Analysis, 1985, 4 (2), s. 128-
136: Hadden, J. “Toward Desacralizing Secularization Theory”, Social Forces 1987, 65(3), s. 587-611.

209 J. Coleman, G. Baum, New Religious Movements, Seabury, New York 1983.

210 David Ellison, John Marx, 1975.

211 D. Anthony, T. Robbins, “Contemporary Religious Ferment and Moral Ambiguity”, ed. Barker, 1982, s.
243-263; D. Anthony, T. Robbins, “The Effect of détente on the Growth of New Religions: Reverend Moon
and the Unification Church”. Understanding the New Religions, ed. Needleman, J. Baker, G. Seabury, New
York 1978, s. 80-100.

212 D. Anthony, T. Robbins, “Contemporary Religious Ferment”, 1982, 229-30.
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Jeanne Missouri, Richard Ofshe, Thomas Piazza, Linda K. Pritchard, Donald Stone,
Alan Tab, James Wolfe ve Robert Wuthnow. Bu yazarlar belli bir YDH'i incelerken,
Glock kuantitatif, Bellah ise kualitatif agidan umumi degerlendirmeler yapmaktadir.
Hawaii Honolulu’daki Din ve Sosyal Degisme Ensitiist Miidirti P.J. Philip, kitaba
yazdig) takdimde su gorusleri dile getirmektedir:

Onemli bir bulus sudur ki bir yandan sahsi bir Tanr'ya inang zayiflarken,

obiir yandan yeni bir kendinin-farkina-varma ve ruht hassaslik, genis say1-

da insanin, ézellikle genglerin, hayatinda ifadesini buluyor. Milli ve ulus-

larasi politikadaki siddet, bolluk icinde yasayanlarin arasindaki fakirlik, irk

catismalari, baski ve daha birgcok benzeri problem kargisinda bir guur hare-

ketliligi gozlemlenebilir. Duydugumuz “tabiata geri déniis” ¢ighiklan, gérdii-

glimiiz siradist terzi icatlari, teknolojinin kizgin bir sekilde lanetlenisi, cevre-

bilime derin ve ciddi katihim, Dogu dinlerinin artan tesiri, “i¢ huzur"u vaad-

eden kiiltlerin fert ve toplumsal olarak takipgi bulmast -biitiin bunlar ve daha

cok seyler- bizim tesvik etmek bir yana, kaybettigimiz hayat deger ve yollan-

na kars: giiclii reaksiyonlardit. Ay ayr ve topluca bizim ilk hamlede anla-

yamayacagimiz bir dille konusuyorlar ve milli, sosyal ve sahsi hedefleri ve

onlara ulastiran araglarn yeniden degerlendirmeye cagiriyorlar.213

wuthnow 1973'te San-Francisco-Oakland Stanford Sehir Istatistik Alani’'ndan
rastgele secilmis bir grup tizerinde yapilan bir ankete dayanarak YDH'yi sdylece tas-
nif eder:

A- Karg: Kiiltiircii (Bati kaynakl ve Hiristiyan degil): 1. Zen Budizm, 2. Askin
Diiganme (TM), 3. Yoga Grubu, 4. Hare Krigna, 5. Seytancilik (Satanism).

B- Sahsi Gelisme (Bat1 kaynakl ve hiristiyanhga kars: tarafsiz): Erhard Seminer-
leri Egitimi (EST), 2. Scientology, 3. Synanon.

C- Yeni-hiristiyan: 1. Hristiyan Dinya Ozgiirlitk Cephesi, 2. Tannnin Cocuklar,
3. Isaicin Yahudiler (Jews for Jesus), 4. Isa Icin Kampiis Seferberligi (Campus Cru-
sade for Jesus), 5. Dillerde Konugan Gruplar (Groups thatSpeak in Tongues).

Bu tasnif kesinlikle tam kapsamh bir tasnif olarak gériilemez; ¢linkii burada ad1
gecmeyen bircok grup vardur: Sufiler, Nicheren Shoshu, Aikido Yeniden Dirilme Sehri,
Meher Baba, {lahi Nur vb. Din tarihgileri teker teker kiiltler hakkinda bilgi veren ¢a-
lismalar yayimlamaktadir. Melton'un rapor ettigine gére sayilan birkag ytizii bulan
YDH’nin mensuplannin toplam sayist 150.000 ile 200.000 arasindadir. Bu gruplara
kanlanlann sadece yiizde biri grupta birkag seneden fazla kalmaktadir. Bu durum goster-
mektedirki her ne kadar kiiltler 1970’lerde sayica artigsa da tiye sayilan birkag bini
gecmenmistir. Mesela Askin Diisinme (Transandantal Meditasyon) 10.000 ile 20.000,
Birlesme Kilisesi (Unification Church) 5.000 ila 7.000 {ye sahibiydi. Hare Krisna
grubu ise 2.500 iiye kaydetmistir.214

213 C.Y. Glock, R. Bellah, The New Consciousness, s. IX-X.
214 G. L. Melton, Encyclopedic Handbook of Cults in America, s. 9.
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Wwuthnow’un YDH hakkinda sordugu sorular, din sosyologlarinin olaya nasil yak-
lastiklan hakkinda acik bir fikir verebilir. Baglagigta Wuthnow, “Bu hareketler agikca
bazi insanlara dini hislerini ifade etmenin anlamh yollarini sagladi” demektedir.21®
Bu gergegi ortaya koyduktan sonra, Wuthnow su soruyu sorar: “Ancak bunlar Ame-
rikan dininde yeni bir giici temsil ederler mi? Yoksa onlar ilging ancak énemsiz bir
gelisme mi?”.216 Wuthnow bu sorulari cevaplamanin yolunun onlara su ti¢ agidan
yaklagmak oldugunu belirtmektedir: 1. Hacim: Su anda kag kisi bu yeni hareketleri
deniyor? Kag kisi bu hareketleri duymustur? Kag kisi bu hareketleri cazip bulmak-
tadir? Kag tanesi bu hareketlere katilmistir? Katilanlann kag tanesi hala devam et-
mektedir? Kag tanesi hayal kinkhigina ugrayarak terketmistir? 2. Degerler: Bu hare-
ketler Amerikan toplumunu degismeye zorlayacak degetleri destekliyor mu? Politik
degisim arzusunu besliyor mu? Siyasete ilgisizligi tesvik ediyor mu? Bu hareketlere
katilanlar ahsiimarus hayat tarzlan takip ediyorlar mi veya onlar sadece dini inanglan
acisindan mu diger insanlardan farkli? 3. Hareketin cazibesine kapilanlar: Bu hare-
ketlerin uzun dénemdeki tesirleri hakkinda hitkiim verebilmek i¢in, onlann cazibe-
sine kapilan insanlarin nasil insanlar olduklarnni géz 6niine almak gerekir. Bu hare-
ketler toplumun “yiikselen” kismina mi yoksa “duragan” kismina mi cazip geliyor?
Toplumun bazi kesimleri (mesela Giniversite talebeleri) ilerde sayica artacak ve top-
lumda etkili noktalara geleceklerdir. Bagka birtakim gruplar ise (mesela ilkokul me-
zunlan) sayica daha azalacak ve daha az etkili olacaklardir. Henliz sorulmayan ve
sorulmayi bekleyen soru ise sudur: Neden belli bir yabanci din, toplumun belli bir
kesimine cazip geliyor da 6blir kesime cazip gelmiyor? Daha somut ifadesiyle, belli
dinlere duyulan ilgi ile insanlarin sosyal konumlan arasinda bir baglanti kurma im-
kani var mudir? Baska bir soru da, bu dinler arasinda temelde birtakim benzerlikler
bulunabilir mi? Deneme arzusu bu dinlerin temel vasfidir, diyor Wuthnow. Diger yan-
dan iiyelerin kendileri hakkinda bilgi arayis1 da bu gruplann ortak 6zellikleri arasinda
zikredilmelidir.

Bellah ve Glock yeni dini hareketlere daha farkl: bir noktadan yaklasmaktadir.
Onlar bu hareketlerin sebepleri ve sonuglan nelerdir diye sormaktadirlar. Her iki ya-
zar da YDH mensuplanm karsi-kiiltiir baglamuina oturtarak incelemektedir. Her ikisi-
nin bakis agisinin merkezinde de mana problemi vardir. Yeni dini hareketler kargi-
kiiltiiriin bir parcasi olarak goriildiigii taktirde, anlagilmalan ancak geleneksel dinler
ile mukayese sayesinde mimkiin olur. Béyle bir mukayese hem kognitif hem de
kurumsal diizeyde gergeklegtirilmektedir. Diinya goriisii, hayat tarz ve sosyal ku-
rumlar seviyesinde mukayese yapilmaktadir. Yeni dini suur, mevcut yaygin dini anlayi-
sinbir alternatifi olarak gériilmektedir. Ancak mevcut dini suur da tek tipe indirgene-
mez; ¢linkil mevcut dini durum faydac ferdiyetcilik ve incil’e dayali din arasindaki
gerilimi yansitmaktadir. Bu diyalektik iligki, din de dahil olmak lizere, Amerika'nin ge-
leneksel hayat tarzini anlamak i¢in anahtardir. Glock ve Bellah faydaci ferdiyetcilik ve

215 R. Wuthnow, “The New Religions in Social Context”, The New Religious Consciousness, ed. Bellah,
Glock, s. 267-293, 267.
216 a.g.e., 266,
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incil’e dayah din arasindaki iliski konusundaki fikirlerini ortaya koyduktan sonra, bu
iki diinya gériisiiniin nastl olup da Amerikan hayatina anlam kazandirma konusunda
basansiziga mahkum oldugu sorusunun cevabini bulmaya calisirlar. Incil’e dayali din
ve faydaci ferdiyetciligin basanisizigini tarihi olaylarla baglantili bir sekilde ele alan
Bellah ve Glock, Amerikalilar'in alternatif manéa sistemleri arayisinin ana sebebini
bulmay1 kendilerine hedef olarak tespit ederler. Anlamdan uzak bir hayat mimkin
olamayacagina gore, geleneksel kaynaklardan bu ihtiyaci karsilayamayan Amerika-
lilar, Dogu dinlerine yénelmislerdir.

Gelecege hakim olmak icin rekabet, YDH'yi inceleyen sosyologlann tizerinde dur-
duklan bir bagka konudur. YDH'lerden higbirisi din alanina tek bagina hakim olabi-
lecek kaynaga ve giice sahip degildir. Obiir yandan, geleneksel din ve bilim arasinda-
ki rekabet YDH'nin piyasaya ¢ikmastyla yeni bir veche kazanmugtir. Yeni dini hare-
ketler bir yandan birbirleri ile rekabet ederken diger yandan ananevi suurla, yani ge-
leneksel din ve bilimle de miicadele etmek zorundadir. Bu baglamda Glock sdyle de-
mektedir: “Eger bilim kendi diinya gériistine hayat: manidar kilacak bir yol ilave et-
mezse, ki bu muhtemel goriiniiyor, gelecege dair senaryo, toplumun minyattr dlgek-
te 1960'larda yasadig: tecriibeye benzeyecektir; ancak bu defa ¢ok daha genis caph
olacakuir. islerin gidisatina karsi bir sogukluk goriilecek ve giivenilir bir alternatifin
ne olacag konusunda gérilg ayrlig ortaya cikacaktr; ancak bu sefer, dagilan bilimsel
bilginin tesirinden dolay1, eski diinya goriisleri hakim olamayacakiir. Onlann yerine,
hayatin manasi konusunda bilimin biraktig1 boglugu doldurmak igin ¢esitli mitler ara-
sinda rekabet olacaktr”. Bellah ve Glock YDH'den higbirinin biittin toplumu bir araya
getirecek giice sahip olmamasi sebebiyle, yeni bir hayat tarzina dogru toptan bir
transformasyon olmayacag konusunda goriis birligi icersindedir. Obiir yandan, bir diinya
goriisii olarak bilimin rolii ve onun bu gelismelere tepkisi hem Bellah hem de Glock
tarafindan hayati 5neme sahip gorilmektedir. Glock s6yle demektedir: “Tek bir alter-
natif vizyonun hakim olacagy, su anda siipheli gériiniiyor, ¢inkii bdyle bir vizyonun
evrenin bilimsel yorumuyla ¢atigmamasi veya onu asmasi gerekir”.217

Bu baglamda, hiristiyan sagin yiikselisi hem siyaset sosyolojisinin hem de din sosyo-
lojisinin ortak bir ilgi alardir. Temel nokta fundemantalist, muhafazakar veya evan-
jelikler tarafindan yeniden giindeme getirilen dinin gercek gicintin ne oldugudur. Bu
durum 1960 dncesine kadar dinin toplumdaki ana stireglerle ilintisiz hale geldigi inan-
cini tagtyan sosyologlar igin beklenmedik bir gelismeydi.?!® Mesela Herberg,21?
Berger22° ve Wilson22! devam etmekte olan dinyevilesme stirecinin, dinin sosyal
temelini oydugunu ve onu sahsi hayat tarzlan ve aile arasi iligkiler gibi 6zel alana
mahkum ettigini iddia ettiler. Sorulmakta olan soru sudur: “Dinin yirminci ytizyilda

217 C.Y. Glock, R. Bellah, The New Consciousness, s. 366.

218 B.Johnson, “Sociological Theory and Religious Truth", Sociological Analysis, 1977.

219 W. Herberg, Protestant, Catholic, Jew. Doubleday, New York 1955.

220 P.Berger, The Noise of Solemn Assemblies: Christian Commitment and Religious Establishment in
America, Doubleday, Garden City, NY, 1961.

221 B. Wilson, Contemporary Transformation of Religion.



isldm Arastirmalart Dergisi

insanlann politik konularda tuttuklan tarafi belirlemede bir rolii var mudir?” 19601ar-
da neredeyse biitiin sosyal bilimciler béyle bir seyin miimkiin olacagindan supheli
idiler. O donemde din ve politik tutumlar arasinda iliski oldugunu gosteren anket so-
nuglari neredeyse tamamen gozardi edilirdi. Ancak aradan gegen otuz yildan sonra,
bu giin sosyal bilimciler arasinda dinin hala siyasette dnemli bir degisken oldugu ko-
nusunda higbir siphe kalmamistir.

Geligmeler bu noktaya nasil geldi? Nasil oldu da evanjelik hareket o noktaya ulasti
ki bagkan Jimmy Carter bile 1976’da kendisinin bir evanjelik oldugunu ilan etti. En
muhafazakar demokrat bagkan olarak kabul edilen Carter, gene en muhafazakar cum-
huriyetcibagkan kabul edilen Reagan tarafindan takip edildi.??2 Sosyal bilimciler ara-
sinda bu durumun belirgin bir agiklamas: yoktur. Bir kisim arastirmacilar, 1960°taki
siyasi buhramn evanjelizme paradoksal bir sekilde yardimci oldugunu iddia etmekte-
dir: Kargi-kultiir hareketinin bir pargasi olanlar, onun sona ermesinden sonra zaten
modernizmi reddeden evanjelizmde bir siginak buldular; kargi-kiiltiirii bagtan beri
reddedenler ise modernlesme ve diinyevilesmeyi ahlaki konularda bagibosluga sebep
olarak karsi-kiiltiiriin dogusundan mesul tuttuklar igin evanjelizme ydneldiler.
Ayrica evanjelizm Vietnam Savag! ve muteakip donemin belirsizliklerinden ortaya
acgik secik cevaplar atarak yararlandi. Genel karakteri siyasi muhafazakarlik olan
evanjelizm, genis bir yelpazeye yayilan bir¢ok politik yonelisi temsil eder.

Nitekim kendisini “fundemantalist” olarak tarnmlayan Ahlaki Cogunluk (Moral Ma-
jority) grubu, dinler ve mezhepler Gistii ekiimenik bir harekettir ve toplumun her ke-
siminden muhafazakarlan bir araya getirir. Jerry Fallwell'in 6nderligini yapug: Ahlaki
Cogunluk hareketi, din ve mezhep sinirlarini agarak Mormonlar, Yahudiler, Katolikler,
Adventistler ve Yeni Evanjelikler gibi bircok grubu bir araya getiren yeni bir olgudur.

YDH sosyal aksiyon ve politik katilimi vurgulamadigi halde, (anti-komiinist Uni-
fication Church bir istisna tegkil etmektedir), evanjelikler acik secik bir siyasi ajen-
daya sahiptir. YDH eger bir sosyal degisim meydana getirmek istemigse, ki bunda
stuphe vardir, bunu sarki sdyleme, tefekkiir etme, vaaz ve ruhi temizlik yoluyla ger-
ceklestirmeyi isterken, hiristiyan sag, siyasi hedeflerine ulagabilmek igin demokratik
mekanizmalan kullanmaktadir. Bu nedenle hiristiyan sag kendileri ile ayni gayeyi
paylagan siyasi elitlerle ittifak kurmaktadir.

Suras: kesindir ki din alanindaki bu gelismeler, din sosyolojisinde yank: uyandit-
mugtir. Ik yanki, gii¢ konusunu yeniden din sosyolojisine getirme teklifi ile ortaya
¢ikti. Beckford “The Restoration of Power to the Sociology of Religion”223 adli maka-
lesinde din sosyolojinin ve dzellikle Berger ve Luckman’in iktidar iligkilerine karst du-
yarsizhigin elestirdi. Beckford’a gore onlar sadece anlam ve kimlik konusu tizerinde du-
rarak siyasi yonii ihmal etmiglerdir. Robertson ve Robbins de ayni kayglan tasimaktadir.

222 B.Johnson, “Sociological Theory and Religious Truth”, Sociological Analysis, 1977, 38: 368-388.
223 ]. Beckford, “Restoration of Power to Sociology of Religion”, Church-State Relations, ed. R. Robertson,
R. Thomas.
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Bu son iki yazar tarafindan yayina hazirlanan Church-State Relations: Tensions
and Transitionsadli eser dinin modern toplumdaki siyasi giiciinil global, mukayeseli
ve tarihi bir bakis agisindan hareketle ele almaktadir. Yazarlar kilise-devlet aynminin
Anglo-Amerikan bakis agisini yansitugin ve devletin sahsi hirriyetleri kisitlamak
pahasina stirekli olarak kendini daha fazla giiclendirme egiliminde oldugu fikrini icer-
diginin farkinda olduklarini ifade etmektedirler. Bu nedenle Robertson, din sosyoloji-
sinin evrensel sisteme dayal teorilerini kullanarak bu kavramsal sinirlamay: asmaya
calismaktadir, 224

Thomas Robbins, “Birlesik Devletler'de Kilise-Devlet Gerilimi” adlt makalesinde
yeni dini hareketlerin veya kiiltlerin ytikselisi ile konunun én plana ¢iktigin belirtir.
Robbins devlet-kilise geriliminin anayasal baglamini sdyle tespit etmektedir: “ABD’de
kilise-devlet catismasi cok saygi gosterilen bir anayasal gelenek baglaminda ortaya
cikmaktadir ki bu anayasal gelenek Kongre'ye ‘dini bir kurulug hakkinda kanun yap-
mak’ veya ‘bu nedenle dinin serbestge uygulanmasin yasaklamak’ yetkisi verme-
mistir.” Robbins séyle devam etmektedir:

Kilise 6zerkligi hakkindaki ihtilaflar, Leo Pfeffer’in ifadesiyle, dini muafiyetler
hakkinda olan ihtilaflardir. Muhtemel bir kilise 6zerkligi ihtilafi, federal dev-
let veya mahalli hiikiimet bir dinf grup, bir dini grup {iyesi veya (okul ya da
ticaret gibi) bir dini grupla bir sekilde baglantili bir kurum {izerine birtakim
diizenleyici sinirlamalar koymaya kalkinca ortaya ¢ikmaktadir. Gergek bir ki-
lise 6zerkligi ihtilafi ise bir kanuna karsi ¢ikan dindarlar tarafindan o kanu-
nun kendilerinin “dini serbest uygulama” haklanni kisitladigy iddia edildigi
zaman ortaya ¢ikar.??5

Robertson artan kilise-devlet gerilimi ile devlet mekanizmasinin ve iglevlerinin
genislemesi ve dini organizasyonlann faaliyetlerinin genisleyip cesitlenmesi gibi bir-
cok unsur arasinda baglanti kurar. Robertson’a gére bu baglamda devlet giderek ar-
tan giicii nedeniyle tarigmali dini konularda karar vermek zorunda kalmaktadir. S6z
konusu tartismalt din konulann baginda hayat ve éliimiin ne oldugu, kiirtajin ahlaki
hitkmil, 6liimcil bir hastaliktan muzdarip hastanin hayatinin sona erdirilmesi, ciddi
bir sekilde 6ziirlii ve sakat dogmus ¢ocuklarn durumu gelmektedir. Robertson bu nevi
sosyal degisimlerin devletin déniistimiine yol agtigini ve onu yari-dini bir kurum ha-
line getirdigini belirtmektedir ki bu haliyle devlet, toplumsal hayat hakkinda norma-
tif kavramlar tireterek yeni bir ilahiyat olusturmaktadir. Devletin {irettigi bu yeni nor-
matif kavramlar ve yeni ilahiyatlar “dini gruplarn sahip oldugu ilahiyatin en azindan
potansiyal rakipleridir."226

Hiristiyan sagin incelenmesinde teorik agidan énemli bir caligma Wuthnow tara-
findan yapilmistir. Wuthnow’un The Restructuring of American Religion (Amerikan

224 R.Robertson, ]. Chirico, “Humanity, Globalization and Worldwide Religious Resurgence”, Sociological
Analysis, 1985, 46 (3): 219-242.

225 R. Robertson, R. Thomas, Church-State Relations: Tensions and Transitions, Transaction, New Brun-
swick, NJ, 1987, 5. 67.

226 a.g.e.
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Dininin Yeniden Yapilanigt) adli kitab: onun yukarda kisaca tartistigumiz sembolik si-
nirlarn degismesi teorisinin emprik bir uygulamasidir. Bu calisma hakkindaki tartig-
mamiz, ayni zamanda okuyucunun Wuthnow'un “manevi-ahlaki diizen” ve Bel-
lah’in “sivil din” merkezli bakis acilarinin Amerikan dininin sosyal ve siyasi bagla-
minda incelenmesi konusunda nasil iki alternatif bakis agist 6nerdigini gérmesine de
yardim edecektir. Béyle bir mukayese, ayni zamanda kismen de olsa, din ve siyaset
etkilesiminin Amerikan sosyolojisinde nasil ele alindiginida ortaya koyacaktir.

Dinyevilegsme teorisi agisindan ikinci Diinya Savagsi'ndan bu yana dini degisimi
inceleyen yaygin din sosyolojisi anlayisinin tersine, Wuthnow diinyevilegme teorisini
dini ve sosyal degisimi agiklamakta kullanmamaktadir. Ona gére, dini degisimler, dinin
degisen gevre sartlanndan dolay: yaptigi birtakim yapisal uyarlamalardir. Wuthnow'a
gore Ikinci Diinya Savasr'ndan sonra gergeklegen yapisal degisim, mezhep sinurlannin
hususi gaye gruplannin sinirlan ile yer degistirmesidir. Eskiden mezhep sinirlan Ame-
rikalilar'a bir kimlik vermekteydi. Bu sinirlarin aginmasi sonucu, geleneksel sinirlar
artik vazifelerini yerine getiremiyor. Aksine giiniimtizde sosyal kimlik protestan,
katolik gibi kisilerin mezheplerine bakmaksizin {iye toplayan ve belirli hedeflere ulag-
mak icin kurulmus gruplar yoluyla olugmaktadir. Geleneksel yapilann, yani mezhep
sinurlannin asinmast iki dnemli dini ve siyasi yapinin ortaya ¢ikmasina yol agti: libe-
raller ve muhafazakarlar. Insanlar mezheplerinin ne olduguna bakmaksizin sadece
dini degil, aym zamanda siyasi icerikli konularda da bu gruplar arasinda se¢im yapti-
lar. Bu konular arasinda Amerikan dig politikasi, kiirtaj, devlet okullannda toplu sa-
bah dualan ve dinin yeri gibi hususlar bagta gelir. Devletin genigleyen rolii yiiziinden,
din geleneksel olarak kendisine ait olan alanlardan geri ¢ekilmek zorunda kaldi. Sos-
yal degisim sebebiyle bir yandan énceden &zel kabul edilen hususlar kamusal hale
gelirken diger yandan énceden kamusal kabul edilen hususlar 6zel hale geldi. Sonug
olarak 6zel alana birakilmis hususlarla ilgilenmek igin, {iyeleri arasinda benzerlik sar-
tina dayali sosyal gruplar ortaya ¢ikti. Bir araya getirici unsur olan benzeriligin mut-
laka dini olmas: sart degildir. Bunun yaninda mezhep ve dinler arasi evlilik ve egiti-
min yayilmasi gibi hususlar da bu gelismeye katkida bulunmustur.

Wuthnow bu yapisal degisikligi olugturan 6nemli tesirlerden biri olarak politik oto-
ritenin megruiyyet sorunu tizerinde durmakta; Bellah'in sivil din kavramim kullana-
rak din ve politika iligkisinde Amerika’da birtakim degisiklikler oldugunu tespit et-
mektedir. Bu degisiklikler arasinda iki tanesi¢ok énemlidir. IIki, birbirine rakip iki dini
yonelisin ortaya ¢ikisi, birbirinin mesruiyet iddialanini ¢ariitmekte ve biitiinciil bir
mesgrulagtirmaya gotiirebilecek tam bir toplumsal konsensiisiin ortaya ¢ikmasini en-
gellemektedir. ikincisi, sosyal ve siyasi sistemin megruiyeti artik sadece dine dayan-
miyor; teknolojik gelisme de ayni gayeye hizmet ediyor. Dini, sosyal sistemin tek
mesrulastirma vasitasi olarak géren klasik sosyoloji anlayisinin tersine, Wuthnow
yeni bir yol tutarak dinin yerini tutabilecek veya onunla birlikte calisan bagka bir-
takim mesrulagtirma mekanizmalanni da gindeme getirmektedir. Mesela Wuthnow
pragmatist felsefedeki “zengin haklidir” prensibinin Amerika'nin i¢ ve dis politikasi-
na mesruiyet kazandirmada yararh oldugunu gézlemlemektedir. Kisaca bu galismada,
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wuthnow'un din sosyolojisi agisindan énemli iki katkisi vardir: Klasik dinyevilesme
teorisine dayanmadan dini degismeyi aciklama denemesi ve yine dini tek mesrulas-
tirma vasitas: gdren klasik sosyoloji teorilerin aksine, baska mesrulagtirma mekaniz-
malarmn varhgin iddia etmesi.

Obiir yandan Robbins yeni dini hareketler hakkindaki teorilerin cogunun gu iki
yoldan biri nedeniyle mahalli oldugunu iddia etmektedir: Ya sosyo-kiiltiirel degisimin
toplum igi kaynaklarina éncelik verip global ve diinya sisteminin etkilerini ihmal
ederler?2” ve/veya yeni dini hareketlerin kaynaklarin: diger sosyal hareketlerin kay-
naklanndan bagimsiz olarak ele alirlar. Dinin ytikselisinin sadece Amerika'ya veya
Avrupa'ya has bir olgu olmadig1 son derece aciktir. Bu durum sadece modern ddnem-
de gdzlemlenen bir olgu da degildir.?2® Bundan dolay1, belirli sosyal baglamlara atif
yaparak ortaya atilms agiklamalar daima alan itibanyla sinirh olmaya mahkumdur.
Buradan hareketle, din sosyolojisi bu giin gézlemledigimiz olgulan tarihi ve global
baglama oturtabilmek icin tarihi ve global bir bakis agisini benimsemek zorundadir.
Nitekim Robertson,229 Markoff ve Regan,2%° Dabashi, 23! Morawska,232 Fulton233
ve Barker234 Amerikan din sosyolojisinde iiretilen kavram ve teorileri kullanarak
gliniimiiz diinyasinda din ve siyaset iliskisini incelemislerdir.

Yeni dini hareketler sosyal kokleri, caismalar, muhtemel tesirleri itibartyla Ame-
rikan din sosyolojisi éniinde bir meydan okumadir. Su ana kadarki tartismalardan da
anlagilmis olmasi gerektigi gibi, dindarlagma ve diinyevilesme siirecleri hakkindaki
tartigmalar birbirinden ayn ele almamiz miimkiin degildir. Bu tarismanin baginda
belirttigim gibi yeniden dindarlasma ve diinyevilesme hakkindaki teorilerin temel
dzellizi dine fonksiyonalist bir bakis agisindan yaklagmalandir. Aragtirmalar esnasinda
sorulan her soru, ashinda dini arasirmalarn temelini belirleyen din tarifine veya kav-
ramina baghdir. Bu nedenle yeni dini hareketler hakkindaki aragtirmalar, bir yandan
din sosyolojisini i¢ten etkilerken diger yandan din sosyolojisinin diger disiplinler ara-
sindaki yerine de tesir etmekte; aynca genel olarak din sosyolojisine yeni bir prestij
kazandirmaktadir. “Yeni hareketleri aragtirma konusundaki eksikliklere ragmen din
sosyolojisinin prestiji artmaktadir. Dinin bir ‘sosyal gii¢’ olarak séhreti artiyor”.235

227 R. Robertson, “The Cultural Context of Contemporary Religious Movements”, ed. Robbins, Shepherd-
McBright, 1985, s. 43-58; R. Wuthnow, “World Order and Religious Movements”, New Religious Move-
ments, ed. E. Barker, s. 47-65; R. Robertson, J. Chirico, “Humanity, Globalization and Worldwide Reli-
gious Resurgence”, Sociological Analysis, 1985, 46(3),s. 219-242.

228 T. Robbins, Cults and Converts and Charisma, s. 24; P. E. Hammond, “Is America Experiencing Anoth-
er Religious Revival”.

229 R. Robertson, R. Thomas, Church-State Relations.

230 J. Markoff, D. Regan, “Religion, the State and Political Legitimacy in the World’s Constitutions”, Church-
State Relations, ed. T. Robbins, R. Robertson, 1987, s. 161-182.

231 H. Dabashi, “Symbiosis of Religious and Political Authorities in Islam”, Church-State Relations, ed. T.
Robbins, R. Robertson, s. 183-204.

232 E.Morrawska, “Civil Religion and Power in Poland”, Church-State Relations, ed. T. Robbins, R. Rob-
ertson.

233 J.Fulton, “State, Religion and Law in Ireland”, Church-State Relations, ed. T. Robbins, R. Robertson.

234 E. Barker, “New Religious Movements and Cults in Europe”.

235 T. Robbins, Cults and Converts and Charisma, s. 207.
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Yeni dini suurun etkileri sadece din sosyolojisi ile sinirli degildir; genel olarak sos-
yal bilimciler giderek artan bir sekilde bu yeni olgu ile yiiz ylize geliyorlar. Bu gbzle-
mi yaptiktan sonra, sosyal bilimciler tarafindan ortaya atilmis bir soruyu gindeme
getirmek istiyorum: Yeni dini hareketlerin ¢alisiimasi, sosyal teoriye katkida buluna-
bilir mi? Yeni dini hareketler hakkinda yapilan arastirmalardan elde edilen sonuglan
genel olarak toplumun igleyisi hakkindaki aragtirmalara yansitmanin yollarin arayan
dnde gelen bir grup sosyal bilimci, calismalanni New Religious Movemnents: Perspec-
tive for Understanding Society?>® adiyla kitap halinde yayimladilar. Barkersu soru-
yu sormaktadir: “Yeni dini hareketleri incelemek, bizim insani bir sosyal hayvan ola-
rak anlamamiza nasil katkida bulunabilir? Bu ¢alismalar inceledikleri hareketlerin,
icinde ortaya ¢iktig1, gelisip serpilmek i¢in miicadele ettigi veya kaybolup gittigi top-
lumlarnn bizzat kendileri hakkinda ne séyleyebilir?”. Yeni dini hareketler hakkindaki
literatiire sadece din hakkinda yapilmis aragtirmalar olarak degil, fakat ayni zamanda
genel olarak ¢agdas toplumda neler olup bittigini anlamaya yardim edecek inceleme-
ler olarak bakmak daha yararl olabilir. Bence sosyolojinin yeni dini hareketleri ince-
lemekten ve son yillarda ortaya ¢gikan dini yiikselisin ortaya ¢ikardigi meydan oku-
malarla ugrasmaktan elde edecegi gercek kazang burada yatmaktadir.

SONUC

1960’1arda dinin 6n plana ¢ikmasiyla cepheye itilen din sosyologlar, emprik ve
teorik taleplere ve disiplinlerine yénelik meydan okumalara cevap vermeye ¢alistilar.
Bir yanda glintimiizde olaylann akis sekli kargisinda pek méana ifade etmez hale gelen
sosyal teoriler, 6biir yanda sosyolojik yorum isteyen dini olgular arasinda kalmis olan
din sosyologlari, birtakim yeni yoneligler ortaya koydular: Dine kars: kiiltiirel ve fe-
nomenolojik bir bakis agis1 benimsediler; Amerikan toplumunun diinyevilesme siire-
cine atfettikleri manevi-ahlaki meseleleri hakkindaki tartismalara katildilar ve hep-
sinden onemlisi disiplinlerinin kimlik krizine cevap olarak, sahalarnnin simirlarm ye-
niden ¢izme ¢abasi igine girdiler. Daha somut olarak yukarda taradigim son otuz yilin
literatiirtinde su ana konular ortaya ¢ikmaktadir: 1. Kiltiirel sosyolojinin ortaya cikigt,
2. Fenomenolojik din sosyolojisinin ortaya cikisi, 3. Geleneksel ve yeni dinin yiikse-
lisi hakkinda genis tartismalarin ortaya ¢ikisi, 4. Diinyevilesme teorisinin giderek
artan bir sekilde elestirilmesi 5. Din ve bilim arasindaki sinirlann yeniden ¢izilmesi
¢abasinin ortaya ¢ikist. Tam kusaticilik iddiasindan uzak olarak, bu taramada ben sa-
dece bir goézlemciye yeni ve ilging gelebilecek hususlar tizerinde durdum. Dinsos-
yologlan arasindaki ihtilaflar ve bdliinmeler, din hakkindaki sosyolojik teorilerde
kendisini digart vurmaktadir.

Amerikan din sosyolojisinde teori ve emprik arastirma iligkisi problemli géranii-
yor; ¢iinkil 1960'tan bu yana ortaya ¢ikan bir¢ok teori, emprik aragtirmalarda ya hig
ya da yeterince uygulanmamistir. Bu nedenle bu makalede tartistigimiz teorik bakis

236 E.Barker, ed. New Religious Movements.
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acilannin bir kismmu hala emprik aragtirmalara uygulanacagi giinti beklemektedir. Teori
ve emprik aragtirmalar arasinda yeterli entegrasyon din sosyolojisinin gelisebilmesi
icin, 6zellikle bircok meydan okuma ile karsi karsiya kaldig: giniimtzde, en Snemli
ihtiyac olarak gdze carpiyor.

Sosyal teori, din alanindaki yeni sosyal gelismelerden ne dgrenebilir sorusu hala
tam olarak arastirilmis degildir. Din, toplumda varhgini giderek daha fazla hissettir-
dikge din sosyolojisinin 6nemi de giderek artmaktadir. Din alanindaki yeni gelismeler
tabii olarak ifadesini din sosyolojisi alaninda bulmaktadir. Ancak bu olgulann sosyal
teori tarafindan kullanildigin gérmek miimkiin olmamaktadir. Revagta olan teoriler
(akli segim, sosyal ag analizi, oyun teorisi vb.) ile Amerika’dan gozlemlenen yeni
dini olgular arasinda dikkat gekici bir irtibatsizlik vardir. Genis olarak diganuldiigiinde
aslinda sadece din sosyolojisinin degil, genel olarak hem klasik hem modern sosyal
teorinin, meydan okuma karsisinda oldugu ortaya cikar. Sosyal teori ile din sosyoloji-
si arasinda kurulucak bir koprii sayesinde, yakinda sosyal teorinin yeni dini olgulara
aciklama getirebilecek hale gelecegi timit edilmektedir.237

Dini suurun yiikselisi veya kutsahn geri gelisi bu giin artik evrensel bir olgudur.
Bagka bir ifadeyle bilimin, teknolojinin ve modernizmin yayilip gelismesiyle ortadan
kalkacag zannedilen dinin giderek artan sosyal rolil, artik dinyarun higbir yerinde
inkar edilemez. Bu nedenle sadece Amerikan din sosyolojisinin meydan okuma ile
karst karsiya kaldigim diisiinmek son derece yanhs olur. Yeni dini olgulara agiklama
getirmeye ¢alisan Amerikali sosyologlar, sadece kendi tilkelerinde degil, fakat ayni
zamanda biitiin diinyada dinin nasil algilanacaginin kavramsal zeminini olugturuyor-
lar.

Teorileri ‘yanlslama’23® giicii, aragtirilan nesnelere/konulara verilir mi, verilmez
mi bilinmez ama, son yillarda din gézard: edilemez derecede ytiksek bir sesle konug-
maya baslayinca, din sosyologlan karsi cevap vermek zorunda kaldilar. Din sosyolog-
lan, sosyolojinin kuruculanndan devraldiklan mirasi reddetmediler; ancak onu za-
mann hakim zihniyetine (Zeitgeist) gore yeniden islediler. Son dénem din sosyolojisi
calismalannin gbzden gegirilmesi, eskiden beri devam eden ve ortaya yeni ¢ikimig
teorik cizgilerin karmasik bir sekilde, dini sosyal baglaminda bir insan tirtinii olarak
anlama cabas: etrafinda éraldiigiint gosterir. Degisim daha ¢ok, uzun zaman énce
Almanya’da sosyolojinin ilk defa ortaya ciktig1 ddnemde ortaya atilmig fenomenolojik
ve kiiltiirel bakis agisi gibi, zaten halen var olan birtakim felsefi ve sosyolojik yone-
lislerin din sosyolojisine uyarlanmast seklinde kendisini gdstermektedir. Bir bakima
din sosyolojisi baglangigta ortaya atildig1 halde, sonradan dikkate ahinmayan kiltir
ve yorumcu metotlan yeniden glindeme getirerek tarihi cemberi tamamlamistir.

Elegtirel tavirlanna ragmen, din sosyologlan klasik teorinin iki &zelligini devam
ettirmislerdir. Bunlardan birincisi dine fonksiyonel bakistir. Bazi sosyologlar mazi ile

237 J.Beckford, Religion in Advanced Industrial Societies, Unwin Hyman, London 1989.
238 K. Popper, The Poverty of Historicism, Ark, London 1989.
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bir takim noktalarda alakalanni koparsalar bile, onlann dine bakisi tamamen fonksi-
yonalist olma &zelligini strdiirmiigtiir. Berger ve Luckman’in fenomonolojik calisma-
lan bu durumu gayet giizel bir sekilde ortaya koyar. Bu iki yazar tamamen farkl bir
teorik zeminde harekete gegmelerine ragmen, sonunda fonksiyonalist bir yaklagima
ulasilar. Ama bu sefer vanlan nokta sosyal fonksiyonalizm degil, kognitif fonksiyo-
nalizmdir. Bu demektir ki fonksiyonalizm hakimiyet alanini genigleterek yeni ifade
alanlan bulmustur, fakat herhangi bir meydan okuma ile kargi karsiya kalmamstir.
Yeni nesil din sosyologlannin eski nesilden miras alarak devam ettirdikleri ikinci 6zel-
lik de dinin gelecegi hakkinda tahminde bulunmaktir. Ancak bu sefer, dinin ortadan
kalkacagin iddia eden eski neslin aksine, yeni nesil dinin geri gelip tekrar hakim
olacag tahminini yliritmustiir. Bir metot olarak gelecege yonelik tahmin ylirtitme
metodu (prediction) degil, sadece eskiden yiiritiilmus tahminler sorgulanmus ve eles-
tirilmigtir. Ote yandan bu yeni nesil sosyologlann, dinin gelecegi hakkinda yaptiklar
tahminlerin de klasik dénemde zaten yapildig sdylenebilir. 240 Mesela Weber bir ka-
hin edasiyladiinyada dinin gelecegi hakkinda séyle demistir:

Kimse gelecekte bu demir kafeste kimin yasayacagini bilmiyor; bu muaz-

zam gelismelerin sonunda tamamen yeni peygamberler ortaya ¢ikar mi, ¢ik-

maz my; yoksa eski fikir ve hedeflerin yeniden muhtesem bir dogusu mu olur?

Eger bu ikisi de olmazsa, o zaman, ihtilaca sebep olan kendi kendinin énemi
inanciyla cevrili mekanik bir taglagma olacaktir.241

Degisimin akigi icerisinde daha 6nceki dénemde hakim olan iki ana bakis agisi
inandiricihklann kaybetmiglerdir. Bunlar evrimci agiklama semast ile Batili ve Batili
olmayan insanlann tecriibeleri arasinda fark oldugu iddiasidir. Evrimci bakig agisi bir-
¢ok elestiriyve maruz kalmistir. Mesela Parsons ve Bellah'in bir zamanlar meshur
olan evrimci din teorileri, dinin yiikseligi ile ciddi elegtirilere maruz kalmistir. Bunadog-
rudan ve dolaylh olarak bagh olan dini tecriibeyi zaman ve mekan kategorilerine gore
tasnif etme tutumu, teorik zeminden yavag yavas silinmigtir. Din yeni teorik sema-
larda, sosyal ve kognitif fonksiyonlar: gibi evrensel 6zelliklere sahip oldugu kabul
edilen segkin bir yer almaktadir. Hayat sartlan ne olursa olsun, kesintisiz olarak ha-
yatin manasim arama ve bu manay kiltirel sembollerle muhafaza ve ifade edip bas-
kalarniyla paylasma, insanlann evrensel vasfi olarak kabul edilmistir. Bu kavramsal
degisiklikler, ortaya ¢ikislariru din sosyologlarnin 1960’lardan bu yana Amerika'da“di-
nin beklenmedik meddi” karsisinda takindiklari tavra borgludur.

239 S. Seidman, A. Jeffery, ed. Culture and Society, s. 221.
240 M. Weber, The Protestant Ethic and the Sprit of Capitalism (¢ev. Talcott Parsons), Charles Scribner’s,
New York 1958, s. 182.
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Bat1 Perspektifinde
Dini Cogulculuk Meselesi”

Adnan Aslan**

Religious Pluralism in Western Thought

This article analyses Western approaches on religious pluralism in two parts.
The first part considers why plurality of religions poses a problem for religious
people and argues that it is because there are conflicting truth claims. This
part also demonstrates that globalizing trends worsen the situation. The sec-
ond part critically surveys three paradigms or ways put forth in the West for
dealing with religious pluralism. The first type sees those outside Christianity
as unsaved even if they are respected. The second type sees sincere followers
of other religions as Christians except in name. The third and the most recent
type is less patronizing; it views all religions as equal. The first and second
types advocate all persons turning to a single religion such as Christianity.
The article also presents the internal debates within the last paradigm.

Bu makale dinlerin coklugunun dini bir problem olup olmadig1 sorusuna cevap
aradiktan sonra, konuyu Bat: dini diistincesinde 6nemli kilan sosyal ve entelektiiel
siireci kisaca tasvir edecek; konuyla ilgili bir ¢oziim teklif etmekten ziyade, dnerilen
diglayicilik (exclusivism), inhisarcilik (inclusivism) ve gogulculuk (pluralism) para-
digmalarini ele alip tenkit edecektir. Geleneksel ekoliin bir dini ¢ogulculuk olarak ni-
telenmesi ve bunun temellendirilmeye ¢alisiimasi bu makalenin énemli iddialanndan-
dir. Makale, ayni zamanda Bat1'nin dinlerarast diyalog cagnsi karsisinda herhangi bir
tavir alamayan ve fakat bir cevap {iretmek zorunda kalan ¢agdag Islam diigiincesine
sundugu perspektif, bilgi ve tenkitleriyle de katkida bulunmay1 hedeflemektedir.

Hinduizm, Budizm, Yahudilik, Hiristiyanhk ve islam gibi uzun bir tarihe sahip dinle-
rin inang ve ibadet sistemleri, toplumsal hayati diizenleyen miiesseseleti, medeniyetin

Bu calisma, ileride dinf cogulculuk meselesine Islam agisindan bir ¢dziim dneren baska bir makale
calismastyla tamamlanacaktir.
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sekillenmesini etkileyen metafizik, ahlaki ve hukuki prensipleri ve milyonlarca in-
sanin mensubiyeti gibi olgular tarafsiz bir gézle degerlendirildiginde, bu dinlerden her
birinin “Mutlak Hakikat"la! bir nevi iligkili oldugu diisiiniilmektedir.? Dinler kendile-
rine has sosyo-dini alanlarda inananlannin kimliklerini olusturmuslar ve bunun gere-
&i olarak da her din mensubu kendi inancini dogru ve gecerli telakki etmistir. Dini
diinyalara disanidan bakildiginda, birbirleriyle yansan ve bazan da celisen dogruluk
iddialant vardir; her din kendi kutsal kitabini daha dogru, digerini ise kendisiyle celis-
tigi dlgtide yanhs gérmiistiir. Dinlerin bu iddialarina felsefi agidan tutarl ve makul
bir sistem i¢inde cevap tiretme faaliyeti, Bati’da dini cogulculuk kavramu ¢ergevesin-
de gergeklestirilmektedir. Burada s6z konusu edilen dini ¢cogulculuk dinlerin gogulcu
varhgindan dogan bir durumun adidir.3 Hick ve Cantwell Smith’de gériilen ve dinleri
esit derecede gegerli sayan ideolojik dini ¢ogulculuk degildir.* '

1

Dinlerin Coklugu Dini Bir Problem midir?

Birgok dinin aym anda var olmasi, fenomenal diinyanin étesinde {1ahi bir “Haki-
kat”m varligina inanmayanlar icin bir problem degildir. Onlar dinlerin ¢oklugu ve farkli-
hgini kiiltiirel zenginlik ve geligkilerini ise insan dogasinmn bir neticesi olarak goériirler.
Dolayisiyla dini, insan zihninin bir tirinti kabul eden sekiiler diisiince akimlarn nihai
planda, insann fikri istidlalinden bagimsiz ontolojik bir Tanr’'nin varliginm: kabul et-
medikleri i¢in onlann birbiriyle ¢elisen iddialanni da bir problem olarak algllamazlar.

Dinlerin ¢oklugu meselesine, her din farkli yaklasir. Geleneklerinde dislayici pren-
sip ve doktrinleri olan Yahudilik ve Hiristiyanhk gibi dinlerin meseleye bakis acisiyla
tarihlerinde dislayici séylemi 6ne ¢ikarmamig Budizm ve Taoizm’in bakis agis1 aym
degildir. Fakat dinlerin ¢coklugu, maddi alemin 6tesinde flahi ve agkin bir Hakikat'in
varhigim kabul eden ve diglayict séylemi kismen de olsa benimseyen Yahudilik, Hiris-
tiyanlik, Islamiyet ve Hinduizm gibi biyiik dinlerin dindar mensuplan igin dnemli ve
ayni zamanda “ekzistansiyel” bir problemdir. Dini ¢ogulculuk diger taraftan teolojik
bir sorundur; zira dinlerden her biri “Mutlak Hakikat"a ve dolayisiyla kurtulusa giden
yolun sadece kendilerinden gectigini iddia eder ve s6z konusu Hakikat' tavsifte bir-
biriyle gelisirler. Bu durum, cevaplanmasi gereken bir¢ok soruyu giindeme getirmek-
tedir: Mesela, dinlerden birinin iddias1 dogru ise digerlerinin iddialan nasilizah edi-
lecektir? Hepsi iddialarinda yanlig ise, Mutlak Hakikat’in varligindan s6z edilebilir
mi? Dinlerin hepsi dogru ise, aralanndaki ¢eliskiler nasil telif olunur?

1 Bumakalede “Mutlak Hakikat” kavrami, Hinduizm, Budizm, Yahudilik, Hiristiyanhk ve Islamiyet gibi
bliyiik dinlerdeki Tanr tasavvurlanni thata ettigi diisiintildiigi icin 6zellikle tercih edilmistir.

2 Had, 11/118’de s6yle buyurulmaktadir: “Eger Rabb’in dileseydi insanlart tek bir immet yapardi. Ama
onlar ihtilaf edip durmaktadurlar.”

3 Dinlerin ¢oklugunu ve birbirleriyle ¢elisen iddialarin felsefi degil de dini agidan ele alan entelektiiel faaliyete
theology of religions (dinler teolojisi) denir.

4 Dinlerin celisen hakikat iddialar ve dini cogulculuk hipotezinin iligkisi i¢in bk. John Hick, An Interpretation
of Religion: Human Responses to the Transcendent, Macmillan, London 1989, s. 362-372.
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Dini cogulculuk, din felsefesindeki “Tanrt'mn varligiyla ilgili tartigmalar” ve *8lim-
stizlitk inanci” meseleleri gibi “teorik” degil, “pratik” bir problemdir. Dinler inang ve
pratikleriyle yagadiklan ve mensuplan da flahi Hakikat'in varhgina inandiklan miid-
detce, bu konu din felsefesinin énemli bir problemi olmaya devam edecektir.

Modernitenin hakimiyetiyle birlikte, din dis1 bakis agilar dinlerin mutlaklik iddi-
alanm sorgulamaya baglad. Bu ¢agda, kendilerini dinin tesir alamndan kurtardiklan-
na inanan “bilim adamlan”, dinin mahiyet ve tabiatini tespit i¢in ilkel dinlere yonel-
diler. Bu yonelis, Max Miiller, Herbert Spencer, Auguste Comte, Charles Darwin,
Emile Durkheim gibi sekiiler teorisyenlerin ilkel dinlerden hareketle biiyiik dinlerin
olusumu, yani dinin kaynag: hakkinda sekiiler teoriler tiretmeleriyle sonuglandi. Di-
ger taraftan, Friedrich Schleiermacher, Rudolf Otto, William James ve John Hick'in
temsil ettigi diisiince, dinin varligini ve mesruiyyetini pozitivistlerin de inkar edeme-
yecekleri “dini tecriibe” kavramina bagladi. Bu distiniirlerin etkisiyle, Bati din felse-
fesinde, dini tecriibe dnemli bir konuma sahip olunca, diger dinlere entelektiiel ilgi de
artmaya basladi. Bunun tizerine Batili baz ilim adamlan, Hinduizm, Budizm, islam,
Taoizm ve Zerdiistliik gibi dogu dinleri hakkinda arastirmalar yapip eserler yazdi-
lar.

Dini tecriibe kavraminin oynadig merkezi role, Hick’in dini cogulculuk hipotezi-
nin katkilar da eklenince, cogulcu bakis agisiBati dini diisiincesinde 6nemli bir yer
edindi. Bundan cesaret alan Hick, dini cogulculuk meselesini din felsefesinin sadece
snemli konulanndan biri haline getirmekle kalmadi, ayni zamanda Keith Ward, Paul
Badham, John Cobb gibi diistiniirlerle birlikte “pluralist bir din felsefesi” olusturmaya
cahisti. Bunoktada, sadece dini dustincenin Bati'daki evrimi degil, ayni zamanda “pratik
ve toplumsal gelismeler” de dini gogulculuk meselesinin giindeme gelmesine ve bu
mesele hakkinda ¢ézim onerileri tiretilmesine vesile oldugunu belirtmek gerekir.
Bunlarin basinda da globallesme gelir.

Globallegme, kendi ziddi1 olan yerelligin de giiclenmesine sebep olmakta, bir taraf-
tan birbirine benzeyen sehirlerin ve {ilkelerin kurulmasini, insanlann birbirlerine ben-
zer tarzda giyinip benzer tarzda davranmasint saglarken diger taraftan etnik ve dini
kimlikleri giiclendirerek yerel degerleri merkezine alan cesitli dini akimlann ve sosyal
hareketlerin dogmasina sebep olmaktadir. Kitle iletisim araclanmn gelismesi, {ilkeler-
arasi goc gibi etkenler, dini diinyalan birbirine yakinlastirdi. Dolayisiyla, tesis edilen
bu “global toplum” iginde farkh din mensuplanyla birlikte yasama mecburiyeti hasil
oldu.®

5  Tarihin baz: dénemlerinde farkli din mensuplan ayni imparatorlukta ve aynt siyasi otorite altinda kapalt
toplumlar halinde yasamiglardir. Bunlar ihtiyaglarindan dolay: zarud iligkiler kurmuglardir. Entelektliel ve
dini iligkiler asgari diizeyde cereyan etmis ve genelde biri digerinin diniyle fazla alakadar olmamistir. O
devrin toplumlannda, bu giin oldugu gibi evrensel deger ve normlardan bahsetmek mimkiin degildi. Do-
layistyla da “global teoloji” bir ihtiyag haline gelmemisti. Globallesmenin dine etkileri i¢cin bk. Peter Bayer,
Religion and Globalization, Sage, London 1994; Ronald Robertson, “Globalization, Politics and Reli-
gion” The Changing Face of Religion (dil. James A. Beckford-Thomas Luckmann), Sage, London 1989,
s. 10-23; “Globalization, Modernization and Postmodernization: The Ambigious Position of Religion” Re-
ligion and Global Order (drl. Ronald Robertson-William R. Garret), Paragan House Publisher, New York
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11

Probleme Co6ziim Onerileri

Her din kendi égretilerinin dogru, diger dinlerin ise kendisinden aynldig: hususlar-
da yanls oldugunu iddia etmektedir. Diger bir ifadeyle, dinlerin Mutlak’la ilgili 6gre-
tileri gelismekte ise; birinin dogru dedigine digeri yanls, birinin iyi dedigine digeri
koéti, birinin tek dedigine digeri ¢ok diyorsa ve biitiin bunlarin 6tesinde Mutlak’in
varligi kabul ediliyorsa, o zaman bu problemin makul bir ¢6ziimi olmahdir. Ya bu
ogretilerden biri dogru, digerleri yanlis (dislayicilik) ya da dini 6gretilerin buitiinii ayni
anda dogru (¢ogulculuk) veya bu dini égretiler bitiinliyle yanhstir. Bu yanhglhk ise
Mutlak'in olmadig1 anlamina gelir (ateizm).

John Hick, dini ¢ogulculuk meselesini hiristiyan diinyasini géz dniine alarak su
sekilde ifade eder:

Biz Hiristiyanlar Tanri'nin evrendeki herkesi sevdigini, bitiin insanhgin
Yaratici'st ve Baba’si oldugunu ve dolayisiyla da her insanin nihai noktada
iyilik ve felahint istedigini s6yler dururuz. Ayni zamanda geleneksel sdyleme
uyarak kurtulusa gotiiren tek yolun Hiristiyanlik oldugunu da ifade ederiz.
Fakat birazcik durup {izerinde diisiinmeye basladigimiz zaman, sunu da ¢ok
iyi biliriz ki yasayip 6len ve su anda yasayan insan neslinin biiyiik bir ¢o-
gunlugu ya Isa’dan énce yasadi ya da Hiristiyanligin sinirlart diginda yaga-
maktadir. Oyleyse biitiin insanligin kurtulusunu arzu eden Tanri'nin, bu in-
sanligin ancak ¢ok kiigtik bir azinhiginin gercekten kurtuluga ulasabilecegini
takdir ettigi sonucunu nasil kabul edebiliriz?6

Bati’da dinlerin ¢oklugu meselesine ti¢ farkl pradigma cercevesinde cevap tiretil-

di. Burada paradigma temsilcilerinden ileri gelenlerin goriigleri ifade ve tahlil edilecek-
tir.

a) Diglayici (Exclusivist) Paradigma

Bu paradigmay: savunan Kisi, sadece dindaglarinin kurtulusa erecegini ve diger-
lerinin bu dini kabul etmedik¢e kurtulamayacagini savunur. Tarihi olarak, bir kisim
dinler kendi kimliklerini cogunlukla bu paradigma zemininde ifade etmiglerdir. Hiris-
tiyanhk kendi tarihi boyunca diglayic paradigmay: savunmustur. Yeni Ahid’de Hz.
Isa'nin “Hi¢ kimse Ogul'u tanimadan Baba’y1 tantyamaz ve Baba'yi bilmeden de
Ogul'u bilemez ve ancak Ogul istedigine kendini bildirecektir"? ve “Yol ve hakikat
benim; ben vasita olmadik¢a Baba’'ya (Tanr) kimse ulasamaz™8 dedigi rivayet edilir.

1991, 5. 281-291; John H. Simpson, “Globalization and Religion: Themes and Prospects” Religion and
Global Order. Ayrica bk. Akbar S. Ahmed ve Hastings Donan, “Islam in the Age of Postmodermity” Islam
Globalization and Postmodernity (drl. Akbar S. Ahmed-Hastings Donan), Routledge, London 1994, s.
1-20.

John Hick, God and the Universe of Faiths, Macmillan, London 1988, 5.122.

Matta 11: 27.

8 Yuhanna 14: 6.
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146



Bati Perspektifinde Dint Cogulcutuk Meselesi

Yeni Ahid'in Rasillerin isleri adli béliimiinde ise su ifadelere yer verilir: “Ve bagka
hicbirinde kurtulus yoktur; ¢inkii gok altinda damlar arasinda verilmisg bagka bir isim
yoktur ki onunla kurtulabilelim.”® Yeni Ahid’deki bu ifadelerden hareketle, sadece
Hiristiyanhigin kurtulusa ulagtiran yol oldugu hitkmiine vanlmgtir. 1302 yilinda Pa-
pahgin VIIL Kutsal Deklarasyonu’'nda su ifadeler yer alir:

Biz imanimizin geregi olarak inaninz ki Isa'nin mesajint sadece kutsal Kato-

lik Kilisesi temsil eder. Yine biz saglamca inanir ve sahadet ederiz ki bu

kilisenin disinda ne kurtulug ne de giinahlann bagislanmasi miimkiinddr...

Ayrica ilan eder ve bildiririz ki Kutsal Roma Papaligi'na itaat etmek her in-

sanin kurtulusu igin zaruridir. 10

Modern Huristiyanhgin énemli bir kesimini olusturan Protestan diinyasinda durum
bundan farkh degildir. Martin Luther Large Catechism isimli eserinde diger din men-
suplar ile alakal fikrini su kelimelerle ifade eder:

Hiristiyanhgin disinda kalanlar ister sapiklar, Tirkler, Yahudiler ve isterse

sahte Hiristiyanlar (Katolikler) olsun, tek ve gercek Tanri'ya inansalar dahi
yine de Rabbin gazabi ve cehennem azabina diigar olacaklar. 1

Kendi tarihi boyunca “extra ecclesiam nulla salus” (Katolik kilisesi diginda kurtu-

lus yoktur) deyimini'? sloganlagtiran Katolik diinyasi, I1. Vatikan Konsili (1963-1965)
ile tarihinde ilk defa dislayici anlayis biraz yumusatarak diger dinlerin mensuplannin
da kurtulusa erecegini ifade etmeye basladi. Katolik diinyasindaki bu paradigma
degisikliginin diger hiristiyan mezheplerine de etkisi oldu. Konuyla ilgili olarak, II.
vatikan Konsili’'nde Kilise'nin Dogmatik Anayasasi'mn II. Bélilm on altinci paragra-
finda su ifadelere yer verilir:

Bizzat kendi hatast olmadan Mesih’in Incil’i ve kilisesini tammayan, buna

ragmen samimi olarak Tanr'y1 arayan ve onun keremiyle hareket eden ve kendi

suurunun kilavuzlugunda fillleriyle O’nun iradesini gerceklestirmeye ¢alisan

kimseler de kurtulusa ereceklerdir. flahi takdir kendi hatalan olmadan Tanry'-

nin sarih bilgisine ulagamayanlarin ve fakat O'nun fazliyla iyi hayat yasayan-

lann kurtulmast icin zaruri olan yardimi esirgemez. Onlarda iyilik ve hak adina

bulunan her seyikilise, incil'i kabule hazitlik olarak gérmektedir. 13

11. Vatikan Konsili'nin deklerasyonunda kilisenin diger dinlere ve mensuplarina
karsi tavn ise séyle ifade edilmektedir:

9 Resullerin igleri 4:12.

10 Denzinger, 468-9. The Church Teaches: Documents of the Church in English Translation, B. Herder
Book Co., St. Louis ve Londra: 1955, 5.153.

11 Martin Luter, Large Catechism, Luter’s Primary Works, 11 111 {trc. H. Wace-C. A. Buchheim), London
1896, s. 106.

12 Gavin D’Costa bu sloganin diger dinleri dislamak igin degil de daha ¢ok Katolik kilisesinin kurtulus icin
énemini vurgulama gayesiyle tretildigini savunmaktadir. Daha detayl tartismalar i¢in bk. * ‘Extra eccle-
siam nulla salus’ revisited”, Religious Pluralism & Unbelief: Studies Critical and Comparative (drl.lan
Hamnett), Routledge, London 1990, s. 130-147.

13 Vatican Council lI: The Conciliar and Post Conciliar Docurnents (dtl. O. P. Austin Flannery), Liturgical
Press, Indiana 1992, s. 367-368.
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Katolik Kilisesi diger dinlerdeki kutsal ve ger¢ek olan “hicbir” seyi reddetmez.
O bagka dinlerdeki hayat tarzlarinin, dgretilerin ve kurallarin her ne kadar
kendi inandigi ve uyguladiklanna uymasa da insanligi aydinlatan Hakikat’-
tan bir ig1k tagidigini kabul eder. 14

Bu deklerasyonlardan acgik¢a anlasilacag: tizere, Katolik diinyasi, diinyadaki de-
gismeleri, ozellikle globallesmenin ortaya ¢ikardig: yeni durumu da gbz 6niine alarak
tarihi diglayici tavrini kismen de olsa birakmay: ve daha kusatici, kapsayici bir tavra
dogru yonelmeyi arzu etmektedir. Tarihi olarak en kat1 dislayiciligin savunuculugunu
yapan Katolik Kilisesi'nin bir “tavize” meyletmesinin en temel sebeplerinden biri, yer-
yiiziinde bilim ve teknolojinin etkisiyle olusan ve modernite diyebilecegimiz yeni du-
rumda, eski s6ylemi savunmanin artik ¢ok gii¢ olduguna inanmasidir. Kendi kontrolii
disinda olusan bu gelismeden yara almamak maksadiyla Kilise ve dolayisiyla Hiristi-

-yanlk eski s6ylemini degistirmek istemistir. Fakat mezkur deklarasyonlarda agikca
goruldugii tizere kilise diger dinlerin de dogru olabilecegini acikea ifade etmekten ka-
¢inmig ve onlann mensuplanm Hiristiyanliga giris hazirlig) safhasinda gérmiistiir. 15

Diglayici paradigmanin modern dénemde 6nde gelen temsilcisi The Christian Mes-
sage in a Non-Christian World isimli eserin yazari, Hollandali misyoner Hendrik
Kraemer'dir.1® Misyoner zihniyetiyle yetigtirilmis ve iyi bir fenomenolog olan Krae-
mer, Hiristiyanhi@in diger dinlerden iistiinliigiinii su argiimanla temellendirir: Hiristi-
yanlik Tanr'nin kendini Mesih yoluyla vahyettigi tek dindir. Bu din hakkindaki
hitkmii insanlar kendi norm ve prensipleriyle degil, bizzat Tann vermelidir; dolayisty-
la bize diigen vahyin otoritesine glivenmektir.

Kraemer konuyla ilgili fikirlerini yukanda incil'den aktanlan ifadelerle temellendirir
ve bu tavrint “Biblical Realism” (Kitab-1 Mukaddes realizmi) diye isimlendirir. Onun
tezine gore Hiristiyanlik hakikate ulagtiran tek dindir; zira Mesih inciller’de bu ger-
¢egi sarih bir sekilde ifade etmistir. Hiristiyanhk disindaki dini hayat, ne kadar yogun
ve samimi olursa olsun, insanlar yanlig yola sevkettigi i¢in flahi vahyin kendileri
hakkindaki hitkmi ile karsi kargiyadir. Kraemer, Mesih’'in sadece glinahkar insan-
lann akibeti hakkinda hitkiim getirmedigini, aymi zamanda inananlara da merhamet
ve mijde getirdigini sdyler. Dinin gercek varlig: bu iki kutbun aynt anda var olmasiy-
la miimkindr; bir yanda inanan diger yanda ise inkar eden olmalidir. Buna ragmen
Kraemer, hiristiyanlann diger dinlere musamaha ile yaklagmalarimn mimkin oldu-
gunu ve onlardan hiristiyanlann da 6grenecegi seyler olabilecegini séylemektedir.!?

Kraemer'in fikirlerinden beslenerek dislayict tutumu benimseyen ve savunan
kiiguk bir grup hiristiyan teolog ve ilim adami vardir. Bunlann ileri gelenleri olarak

14 a.g.e,s.739.

15 Budeklarasyonlarda dikkati ¢ceken bir bagka husus da Kur'an ve Hz. Peygamber hakkinda agik ifadelerden
kaginilmig olmasidir. Halbuki diger dinlerle iligkiler baglaminda Hiristiyanliktan sonra en ¢ok mensubu
bulunan islamiyet ve onun mensuplariyla alakali ifadeler butunmaltyd.

16 Konuyla alakali diger eserleri sunlardir: The Communication of Christian Faith, Lutterworth Press, Lon-
don 1957; Religion and Christian Faith, Lutterworth Press, London 1956; Why Christianity of All
Religions?, Lutterworth Press, London 1962; World Cultures and World Religions, Lutterworth Press,
London 1960.

17 Hendrik Kraemer, The Christian Message in a Non-Christian World, Edinburgh House Press, London
1938,8.101-120. -
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Protestan mezhebine mensup ilim adamlanndan Stephen Neill18, Lesslie Newbigin!®
ve Norman AndersonZ29; Katolikler'den Cizvit misyoner Henricus van Straelen??,
teolog Hans von Balthasar22 ve oryantalist Paul Hacker2® zikredilebilir.

Genelde diglayici paradigmanin ve ézelde ise H. Kraemer'in iddialarini su ti¢ ana
noktada toplamak miimkiindiir: a) Hiristiyanhigin diger dinlere nisbetle cok 6zel bir
yeri vardir. Tann kendini Mesih yoluyla ve bu dinle “vahyetmistir”. b) Dinler asl
itibariyle insani degil ilahidir. Dolayisiyla onlar hakkinda htikiim vermek insana
diismez. ¢) Bu diinyada cezay1 hak eden insanlar daima olacaktir ve herkesi kurtar-
mak endisesiyle hakikat tahrip edilmemelidir.

Kraemer'in birinci iddiay1 ileri siirmesini miimkiin kilan, Tanr’'nin Isa’da tecessti-
mii, kendini isa yoluyla vahyetmesi, Isa’nin Tanr'nin oglu olmasi gibi hiristiyan dokt-
rinleridir. Buradan hareketle, Kraemer, hiristiyanlann inandig: 6zel hususiyetlere bi-
naen bu dinin yegane ve iistiin oldugunu iddia etmektedir. Ote yandan bu tavir bir
yahudi veya miisliimanin 6zel vasiflarindan bir kismin ileri surerek dinlerinin iistiin-
Tiklerini iddia etmelerine imkan vermektedir. Kabul edelim ki bazi dinleri digerlerin-
den ayiran kendilerine has ézellikler vardir. O halde bu hususiyetlerin birinin digerin-
den {istiin oldugunu tesbit edecek saglam kriterler bulmak durumundayiz. Ustelik bir
huristiyamin kendi dini igin mtsbet gérdGgi bir durumu, bir miisliman kendi dini igin
menfi gdrebilir. O takdirde muisliimanin géziinde o vasif Hiristiyanhigin Islamiyet'ten
daha zayif oldugunu gosterir. Mesela, Hz. Isa’mn Tann'nin oglu oldugunu iddia et-
meleri, hiristiyanlara gore, Tanrn’'nin onlara &zel bir muamelesidir. Halbuki bir misli-
man Kur'an’a dayanarak bunun Tanr’ya bir iftira oldugunu sdyler. Dolayisiyla huris-
tiyanlann iddialanimn aksine, bu doktrine inanmak, Hiristiyanligin diger dinlerden ts-
tinligiine degil, bilakis zaafina delalet eder.24

Kraemer'in Hiristiyanhgin istiinliigtine dair ikinci delili ise Tanr’min Hiristiyanh-
g diger dinlerden tistiin oldugunu sdylemesidir. Halbuki bir misliman, ashnda bu
delille Hiristiyanlik degil, Islamiyet diger biitiin dinlerden tstiin oldugunu kolayca
iddia edebilir. Hatta bir miisliiman, Tann'nin génderdigi son kitabinda kendi katinda ye-
gane dinin islam oldugunu, Hiristiyanhgin bir kisim inang esaslannin bizzat Hirdstiyanlar

18 Bu konudaki en énemli eseri Christian Faith and Other Faiths: The Christian Dialogue with Other
Religions (Oxford University Press, Oxford 1970) isimii kitabidir. Buna ilaveten Crises of Belief (Hodder
& Stoughton, London 1984); A History of the Church: Christian Missions (Penguin, Harmondsworth
1964) gibi eserleri de sayilabilir.

19 Bu konudaki 6nemli eseri The Open Secrettir (Eerdmans Publishing, New York 1978). Diger eserlerinden
Christian Witness in a Plural Society (BBC, London 1977); The Finality of Christ (SCM, London 1969)
burada zikredilmelidir.

20 Konuyla dogrudan ilgili eseri: Christianity and Comparative Religion’dir (Inter-Varsity Press, Lon-
don 1975). Diger bazi eserleri sunlardir: The Mystery of the Incarnation (Hodder & Stoughton, London
1978); The World Religions, Inter-Varsity Press, London 1975.

21 Konuyla alakali The Catholic Encounter with World Religions (Burns & Oates, London 1966) isimli
eseri burada zikredilmelidir.

22 Bu konudaki en ciddi eseti: The Moment of Christian Witness'tir (Newman Press, New York 1969).

23 Theological Foundations of Evangelization (Steyler Verlag, St Augustin 1980) bu konudaki tek dnemli
eseridir.

24 Diger taraftan, milslimann Kur'an'n dzelliklerini ileri stirerek, Islamiyet’in tistiin oldugunu iddiasina hiris-
tiyanlarin verecedi cevap, bizim onlara verdigimiz cevabin bir benzeri olacaktir.
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tarafindan tahrip edildigini sdyleyerek, islam'in dogrulugunun vurgulandigim bir hi-
ristiyana nazaran daha tutarh tarzda iddia edebilir. Kraemer'in teklifi dogrultusunda
eger Tanr’nin dinler hakkindaki hitkmii esas alinirsa, O'nun en songdnderdigi kita-
bin hiitkmii esas alinmalidir. Dolayisiyla Hiristiyanlik Gistiinliik iddiasindan vaz-
gegmelidir. Bunun Kraemer'in ulagsmak istedigi bir sonug olmadig1 ise asikardir.

Hz. Isa’ya nisbet edilen incil'ler ve Yeni Ahid onun éliimiinden tahminen en er-
ken elli y1l sonra yazildig1 ve dolayisiyla insani unsurlann etkisi géz éniinde bulun-
duruldugunda, Kraemer’in “biblical realism”inin (Kitab-1 Mukaddes realizmi), bir
misliimanin ortaya atacagi Kur’'ani realizm kargisinda bir varlik ortaya koymasi
mimkin gérinmemektedir.

Kraemer, bir seyin Tanr’min hitkmii olmast ile inananlann o seyin Tann hitkmii
oldugunu séylemesi hususunu birbirine kangtirmaktadir. Tarihi tecriibe bize, Tann’'nin
hitkkmiinii veya vahyini elgileri yoluyla teblig ettigi ve bunun insanlar tarafindan
kaydedilip nesilden nesile aktarildigini séylemektedir. Maamafih, kutsal Kitaplann
metin haline getirilmesi siirecinde ge¢irdigi seriivenleri agisindan Tevrat'la incil veya
Kitab-1 Mukaddes'le Kur'an hicbir zaman ayni degildir. Buradan hareketle, dinlerin
mutlaklik iddialann: temellendirmek kolay degildir. Asil zorolan sey ise kendi kutsal
kitaplanna dayanarak, sadece kendi dinlerinin hak ve digerlerinin batil oldugunuid-
dia edenlerin iddialarni degerlendirecek, dini geleneklerin disinda, bir zeminolusturma-
nin giicligiidiir. Mesela, Kur'an'a dayanarak Hiristiyanhgin bir kisim inang esaslan-
nin batil oldugunu iddia eden bir miisliimanla, Incil'lere dayanarak Tevrat ve Kur'an'da-
kibazi inanglann batil oldugunu iddia eden bir hiristiyan arasindaki farki felseff ola-
rak temellendirmek gergekten zordur. ilk bakista her ikisi de kendi kutsal Kitabim
esas alarak digerini yargilamaktadir. Salt inancin 6tesinde birini digerine tercih et-
memizi saglayacak evrensel ve gelenekleri asan esaslar nasil tespit edilecektir? Dig-
layic1 paradigmanin celigkisi iste bu noktalarda ortaya ¢cikmaktadir.

Kraemer'in cogulcu paradigmayn kastederek, “Herkesi kurtarmak endisesiyle ha-
kikat tahrip edilmemelidir” ilkesi bu noktada kabul edilebilir. Butlin insanlig: ahlaki
ve gayri ahlaki nasil yagarlarsa yasasinlar ve neye inanirlarsa inansinlar, sif hitmanist
endigelerle cennete génderme psikolojisiyle hareket etmenin saghkl olmadig) asikardir
Fakat dini ¢ogulculuk meselesi tizerine tefekkiir edip ¢6ziim bulmaya cahsan herkesin
bu saiklerle hareket ettigini iddia etmek de dogru degildir. Her ne kadar bu fikri sa-
vunann zihnindeki diglayicilik mensup oldugu dine gére degisse de, bu paradigmanin
celiskisini su sekilde ifade etmek miimkiindiir: a) Mutlak merhamet ve adalet sahibi
ylice Yaratict biitiin insanligin kurtulusa ulagmasini arzu eder. b) Insanlarin ytizde
doksan dogduklari ailenin ve toplumun dinini benimserler. c) Eger sadece bir dinin
kurtulusa gétirdiigiinii kabul edersek, bunun haricindeki toplumlarda dogan insanlann
(kendi hatalarmn karsiligi olmadan) kurtulusa ulasamayacaklanm tasdik etmis oluruz.
d) Bu ise mutlak adalet ve merhamet sahibi bir Yaratici'nin varhgiyla celismektedir.?>

25 Buhari’de Allah Teald' nin kullarina merhametini simgeleyen carpici bir hadis rivayet edilmektedir. Hz.
Omer’den rivayet edildigine gore Hz. Peygamber’e bir grup esir getirilmis. Bu gruptan bir kadinin memesin-
den devamli siit akmaktadir. Bu kadin cocugunu buldugu zaman kucagina alip ve emzirmeye baslar. Bunu
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b) inhisarc1 (Inclusivist) Paradigma

inhisara1 paradigma, kurtulugun diger dinler aracihgiyla da mimkiin olabilmekle
birlikte kurtulusa ulastiran asil yolun Hiristiyanhik oldugunu iddia eder. Bu paradigma
Bat hiristiyan teolojisi ve din felsefesi ¢ercevesinde gelistirildigi icin su anda sadece
hiristiyanliga mahsus bir bakig acist gibi gbziikmektedir. Heniiz iyi temellendirilmis
bir islam ve Yahudi inhisarc1 paradigmasi olmadig1 i¢in bunlarin nasil bir séylem gelis-
tirecegi hakkinda kesin seyler sylemek miimkiin degildir. Buna ragmen islami in-
hisarciligin, islamiyet’i; Yahudi inhisarcihgin - eger miimkiinse - Yahudiligi mutlak
gegerli, digerlerini ise “izafi” gegerli sayacagini dilsinmek miimkiindtir.

inhisarc1 paradigmanin en gl temsilcisi, tinlit Alman Katolik ilahiyatgist ve St.
Thomas Aquinas’in epistemolojisi tizerine doktora tezi yazan Karl Rahner'dir. Martin
Heidegger'in Kant fizerine derslerinin miidavimi olan ve dolayisiyla Kant felsefesin-
den etkilenen Karl Rahner, hiristiyan ilahiyatina dair diistincelerini yirmi ciltlik Theo-
logical Investigation isimli eserinde ifade etmistir. Rahner, hiristiyan olmayan dinler-
le alakal fikirlerini bu kitabin daha ¢ok besinci cildinde dile getirir. Onun inhisarci
fikirlerini dért dnemli tezde 6zetlemek miimkiindiir: 1. Hiristiyanlik, biitiin insanhga
hitap eden mutlak bir dindir; diger dinler onunla ayn: derecede ve esit kabuledile-
mez. Diglayict gériinen bu ifadeleri Rahner, Islam gelenegindeki fetret anlayisina
benzer bir kavram gelistirerek yumusatmaya cahsmaktadir. 2. Hiristiyanlik, teolojik
acidan herkesin kurtulmasini amaglayan Tann iradesinin eseridir ve bu irade kendini
Mesih’le ifade etmis tarihi olarak da Israil dinlerinde ger¢eklegmistir. Ona gore Tana'-
muin rahmeti Hiristiyanhigin disindaki dinlere ragmen degil, onlann yoluyla da gergek-
lesebilir. Bu durumda, diger dinler de Tanr’'min merhametine aracihik ettikleri siirece
mesru kabul edilmelidirler. Mesela, srail dinlerini Yeni Ahid ¢ergevesinde ele aldig-
muzda, onlarda Tanr'nin iradesinin tahakkuku olarak gorebilecegimiz bircok unsur
yanimda, bir sapikligin ve ¢iirimenin sonucu olan unsurlar da vardir. Bu sapiklik ve
clirimeye ragmen Eski Ahid, Rahner’a gore, Incil'lerin zamanina kadar mesru kabul
edilmistir. Rahner, bugiin bir¢ok hiristiyanin Yeni Ahid’in zuhuruyla birlikte Eski
Ahid'e yeni bir tiir agt yapildigin ve hatta Eski Ahid’in Yeni Ahid ile tekamtile ulagip
kendini gerceklestirdigi fikrini benimsedigini sdyler. 3. Bir hiristiyan bagka dine men-
sup bir kisiyle kargilagirsa onu Tann'nin kurtarici rahmetinden mahrum ve glinahkar
biti olarak telakki etmemelidir. Baska dinlere mensup olan iman sahipleri, kalplerinin
derinliklerinde Tanr'min rahmetini benimsedikleri icin Rahner onlara “anonim hiris-
tiyanlar” demeyi uygun gérmektedir. Rahner'a gore onlar iyi ve faziletli bir hayat
siirerek Tanry'nin rahmetine milspet kargthk verdikleri miiddetge, objektif hiristiyan-
liktan haberdar olmasalar bile, Mesih yoluyla vahyedilene inanmus gibidirler. Rahner'in
“anonim hiristiyan™ kavramni ortaya atmasinin nedenlerinden biri, kurtulusa sadece
huristiyanlarin ulasacagina dair inancidir. Eger bir fert kurtulacaksa mutlaka hiristiyan

miisahede eden Hz. Peygamber: “Ne dersiniz, bu kadin ¢ocugunu atese atar mi?” der. Sahabe: “Hay1r.
Bilakis onu atmamak igin elinden geleni yapar” diye cevap verir. Bunun iizerine Hz. Peygamber 8yle bu-
yurmustur: “Allah kullarina bu kadinin kendi cocuguna olan merhametinden ok daha merhametlidir” (Bu-
hari, “Edep”, 18).
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olmalidir; eger Mesih’in dinine inamyorsa gergek huristiyan, degilse “anonim hiristiy-
an” adin: alir. 4. Rahner, kilise mensuplarinin kendilerini se¢ilmis ve kurtulmus kul-
lar, bagka din mensuplarnm ise giinahkar zavallillar olarak gérmelerinin dogru olmadi-
gini séylemektedir. O, diger dini toplumlarin kilisenin 6ncii kuvveti oldugunu ve bu
dinlerin insanlan gergek Hiristiyanhga hazirlamak gibi bir fonksiyonunun bulundu-
gunu iddia eder.26

Inhisarci paradigmanin degigik sekilleri olmakla birlikte, Rahner'in ifade ettigi form,
hiristiyan diinyasinda en yaygin olandir. Bu paradigmay: Katolik diinyasinda yeni-
den canlandirmaya ¢alisan yazarlarnn basinda Gavin D’Costa gelmektedir. D'costa,
John Hick'in dinf ¢ogulculuk hipotezini felsefi agidan tahlil ve tenkit ederek inhisarci
paradigmanin daha tutarh oldugu sonucuna ulagnugtir.” Bu bakis agisint ilk dile ge-
tirenlerden biri Hindistan’da gérev yapan Iskogyali Protestan misyoner John Farqu-
har’dir. Farquhar, 1913'te yayimladigi The Crown of Hinduism isimli eserinde Hin-
duizm'in yarattig dini potansiyelin Mesih'le tekamiile ulastinlacagini iddia etmistir.
Ona gdre hiristiyan kurtulus planinda Hindular'a da yer vardir.28 inhisarci ekoliin
¢ok farkl bir tislibunun miimessili ise Paul Tillich'tir. O, biitlin dinlerdeki Kutsal'in
tezahiirlerini kabul etmekle birlikte carmihtaki Isa’nin, Tanrn'nin dinler tarihindeki
fiillini gdsteren en degerli kriter oldugunu ifade eder.29 inhisarci ekole mensup sahsi-
yetlerden bir digeri de John Robinson’dir. O, beklenenin aksine, hiristiyanhgin Hin-
duizm'le miinasebeti sonucunda daha iyi gerceklesebilecegini, bir gbzlii hakikatin iki
g06zlil hakikatten daha iyi oldugunu séylemektedir.3® Bu ekolin en renkli simasi,
stireg felsefe ve teolojisini temsil eden John Cobb’tur. O Budizm'le Hiristiyanlik ara-
sinda benzer noktalar bulundugunu, hatta Budizm'deki Amida’'nin Hristiyanliktaki
Mesih anlayigina benzer oldugunu sdyler.3!

Burada Karl Rahner'in inhisarcih@inin tahliliyle paradigmanin da bir nevi tenkidi
yapilnus olacaktir. Rahner, Hiristiyanhgin ¢ok 6zel, dolayisiyla yegane din oldugunu
ve diger dinlerle hi¢cbir zaman egit gérilemeycegini iddia etmektedir. Bu iddianin ne
kadar saglam temellere dayandig: tahlil edilmelidir. Eger Rahner ve diger hiristiyan
teologlar, Isa’nin Tann'min oglu kabul edilmesi, Tann'nin ona kutsal enkarnasyonu
ve Isa’min kendini giinahlanmiz i¢in feda etmesi (atonment) gibi Hiristiyanligin 6zel
vasiflanina dayanarak bu iddiada bulunuyorlar ise, diger din mensuplan 6zel vasiflarn-
na dayanarak kendi dinlerinin Hiristiyanliktan daha {istiin oldugunu savunabilirler.

Rahner’in diger 6nemti bir iddias1 da sudur: Tanm'nin kurtanct rahmeti diger dinlerde
de gerceklesir. Zira Eski Ahid’de miisahede ettigimiz Yahudilik birgok ildhi unsurlan

26 Karl Rahner, Theological Investigation, Longman & Todd, London 1984, V, 117-123.

27 Inhisarct paradigmanin dini ¢ogulculuktan daha iistiin oldugu iddiasi igin bk. Gavin D’Costa, John Hick’s
Theology of Religion: A Critical Evaluation, University Press of America, London 1987.

28 John Farquhar, The Crown of Hinduism, Oxford University Press, Oxford 1930, s. 457-8.

29 Paul Tillich'in bu hususla alakal: Snemli eseri Christianity and the Encounter of World Religion, Colom-
bia University Press, New York 1963.

30 John Robinson, Truth is Two-Eyed, SCM Press, London 1979, 5.129.

31 John Cobb, Beyond Dialogue: Towards a Mutual Transformation of Christianity and Hinduizm,
Fortress Press, Philadelphia 1982, 5. 123-8.
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kapsadig) gibi, Yeni Ahid’in 1s181nda, onda bazi sapikliklann ve ¢lirimenin de oldugu
goriilmektedir. Hatta Rahner, Eski Ahid’in Yeni Ahid’le tamamlanip tekamdile erdiril-
digini de séyler. Bu ifadeleriyle Rahner kendisiyle celismektedir. Bu iddia miisliimana da
ayni yontemi kullanma hakk verir. Diger bir ifadeyle, bir miisliman Kur'an’a dayana-
rak Hiristiyanhkta bazi dogru unsurlarin yaninda yanhs unsurlarin hatta ¢iirtime
ve bozulmalarin da bulundugunu, hem eski hem de Yeni Ahid’in kendini Kur'an’da
tamamlamis ve tekamiile ulagtirmg oldugunu iddia edebilir. Rahner'in bu tezini sa-
vunabilmesi icin, ayni argiimanla kendi fikrinin bir miisliimaninkinden daha tistin
oldugunu ispat etmesi gerekir.

Rahner'in bir bagka 6nemli fikri de diger dinlerin Hidstiyanhigin éncii kuvvetleri
oldugu ve insanlig: hiristiyanlastirmaya hazirladigi seklindedir. Goriinen o ki, bu sa-
dece bir iddiadir. Boyle bir iddiay1 herhangi bir miisliiman veyahindu da yapabilirdi.
Onemli olan bu hitkme Rahner'in nasil ulasugidir. O, dinler arasindaki ihtida hadise-
lerini tahlil edip, dinsiz veya ilkel dinlere mensup olanlara nazaran (Tanr’nin kur-
tarici rahmetinin tecelli ettigini varsaydigl) Yahudiler'in zorlanmadan hiristiyan ol-
duklan tesbitinden hareketle fikrini savunsaydi daha anlagilir olabilirdi.

Rahner’1 asil meshur eden “anonim hiristiyan” terkibini kavramlagtirmasidir. Ona
gore diger flahi din mensuplan farkinda olmasalar da huristiyandir ve bundan dolay1
Tanr'nin rahmetinden pay alacaklan timit edilir. Rahner'in bu tezi, bir miisliimanin
bir hiristiyan veya yahudiye “anonim misliiman” demesinin yanhg ve kendi iddiasi-
nun ise daha dogru oldugunu gésterecek esaslardan yoksundur. Bu, Avrupa merkezli
bakis acistnin bir yansimasidir; modernist Batili zihniyet kendi Grettigi kavramlarla
“digerini” nitelemeyi ve hatta onu etkileyip kendi niyeti muvacehesinde kullanmay1
hedefler. Bir bagka agidan bakildiginda bu tavir miislitman, Yahudi, Hindu veya Bu-
dist'e iftira, hatta hakarettir. Sonugta bu tutumuyla Rahner bir miisliimana anonim
de olsa hiristiyan demektedir.

inhisarci tezin iki temel noktada zaafi vardir: Simul ve mahiyet. Bu gdriisii be-
nimseyen bir hiristiyan, kimleri “anonim hiristiyan” sayip kimleri saymayacaktir?
Hangi dinin mensuplari, nigin “anonim hiristiyan” olarak nitelendirilecektir? Bu soru-
lara tatminkar cevap verilememistir. Ikinci nokta da bununla baglantihidir. Bir dinin
kurtuluga ulastiran ozellikleri neye gore tesbit edilecektir? Mesela, genel anlamda
biitiin yahudiler mi, yoksa sdzgelimi Isa'mn sinirh da olsa peygamberligine inanan
yahudiler mi “anonim huristiyan” sayilacak? Manevi yogunlukta ve ayn: derecede
iyi ahldka uygun bir hayat yasamann “anonim hiristiyan” sayiimakla dogrudan ala-
kast var mu? Bu gibi itirazlari inhisarci ekol, heniiz bir ¢ézlime ulagtirmig gériinme-
mektedir.52

32 Diglayia ve inhisarci paradigmanin bu sekilde takdimine Gavin D’Costa’nun eserleri rehberlik etmistir. Bu
konularin daha genis degerlendirmesi igin bk. Gavin D'Costa, Theology and Relgious Pluralism, Basil
Blackwell, Oxford 1986.
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c) Cogulcu (Pluralist) Paradigma

Bu yaklasima gore, mutlak ve ilahi bir hakikat vardir ve dinler bu “mutlak”a
ulasan ve onu esit derecede temsil eden farkh yollardir. Dolayistyla bu yollann han-
gisi takip edilirse edilsin sonugta kurtuluga ulagilir.

Cogulcu paradigma, bircok fikri ve sosyal degisimin sonucu olarak daha ¢ok mo-
dern dénemde dini arastirmalarin merkezi bir konusu haline gelmistir. Gerek islam’in
ve gerekse Hiristiyanhgin kadim geleneginde bu bakis agisini besleyen bir kisim un-
surlar bulmak miimkiin ise de, konunun bagimsiz bir mesele olarak giindeme gelme-
si modern ddéneme rastlar. Cogulculuga diger iki paradigmaya nisbetle bu dénemde
daha fazla dnem verilmis ve hakkinda tezler hazirlanip, kitaplar yayimlanmsgtir.

Bat1 diisiince tarihinde bu tavnn ilk énemli temsilcisi Alman Liberal Protestan
teologu ve fikir adami Ernst Troeltsch'dir. O 1923 yihinda yaymmladig; “The Place of
Christianity Among the World Religion” isimli makalesinde, cogulcu paradigmayice-
saretle ifade etmeye calist1. Cagdas: sayilan Amerikal: filozof William Hocking de
1932 yihnda yaymmladigi Re-thinking Missions isimli eserinde ¢ogulcu paradigmay!
benimsedigini ifade etti. Her iki diigiintir de dinlerin tarihi ve kiltiirel relativizminin
farkinda idiler ve Hiristiyanligin diger dinlere nisbetle hi¢bir zaman &zel bir statti iddia
edemeyecegini ifade ediyorlardi. Bu paradigma Ingiliz tarihcisi Arnold Toynbee tara-
findan da dile getirildi. Sonralan, bu ¢izgiyi siirdiiren ve hatta tekamiile erdiren iki
dnemli diistiniir Wilfred Cantwell Smith ve John Hick'tir. Bati'da bu yonleriyle bilin-
meseler de, perennial felsefenin temsilcileri de cogulcu paradigmanin savunuculart
olarak kabul edilmelidir. Ozellikle Frithjof Schuon ve Seyyid Hiiseyin Nasr bu ekoliin
dini cogulculuk goriisiinii ¢esitli eserlerinde ifade etmislerdir.

Wilfred Cantwell Smith’e gore dini ¢cogulculuk: Cantwell Smith The Meaning and
the End of Religion isimli eserinde, Bati'mun kendine has bakis agisiyla kavramlastirip
sistematize ettigi religion (din) teriminin insanligin gercek dini hayatim oldugu gibi
tammaya engel oldugu icin tamamen terkedilmesi gerektigini savunan teziyle, Bati
dini ditstincesinde hakh bir (ine sahip olmustur. Cantwell Smith bu iddiasiyla Batih
entelektiiellerin Islam, Hinduizm ve Budizm gibi dinleri kendi kiiltiir diinyalarinda
iirettikleri kavramlarla tammaya ¢alismalarinin sakincalanni ortaya koymus ve onla-
11, bu dinleri toplumda yasayan halleriyle tanimaya ve takdir etmeye davet etmigtir.
Onun bu tavn Ban dini diigiincesine Hiristiyanhk digindaki dinlerin, birer fenomen
olmakla birlikte, ayni zamanda birer deger oldugu fikrini de getirmis ve dolayisiyla
dini cogulculuk paradigmasinin temellerini kurmugtur. Basta John Hick olmak {izere
dini ¢ogulculuk meselesiyle ilgilenen bircok Batili diistiniirii etkilemigtir.

Cantwell Smith'e gore her dinin birbiriyle irtibatli iki boyutu vardir: Birincisi iman,
digeri ise bilyiiyen gelenektir (cumulative tradition). Bu ikisini birbirine baglayan ise
yagayan ferttir. iman, ferdin kendi i¢ dini tecriibesi veya i¢ diinyasindaki Askin Varlik
algilayisi veya etkisi olarak tanimlanabilir. Cantwell Smith bir dinin tarihinde olan ve
miisahede edilebilen biitiin verileri, s6z konusu toplumun dini hayatinin tarihi, iba-
dethaneleri, kutsal kitaplar, kelami sistemleri, ibadet bi¢imleri, hukuki ve sosyal
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miiesseseleri, ahlaki kodlar ve mitlerini; kisaca bir nesilden diger bir nesile taginabilecek
ve tarih¢inin konusuna giren her seyi biiyiiyen gelenek (cumulative tradition) kav-
ramu icinde degerlendirmektedir.33 Cantwell Smith’in bu fikri Islam’a uygulandigin-
da, bir miisliimann kendi i¢ diinyasinda Islam adina hissettigi seyler, ferdi Allah anlayis
ve yasadig dini tecriibeye iman denir. Bu manada iman ferdi, dinamik ve farkhdir. O,
Kur'an dahil, hadisler, fikih, kelami sistemler, kisaca Hz. Peygamber'den bu tarafa
islam adina séylenmis ve kaydedilmis, yapiimig her seyi bilyiiyen gelenek (cumula-
tive tradition) kavrami icine koymus olmaktadir.

Cantwell Smith her hiristiyan, miisliman veya hindu ferdin, dinleriyle alakalari
bakimindan, birbirlerinden farkh olduklanm séyler. Hiristiyan olmak demek, ortak bir
dini tarihin suuruna sahip olmak ve Hiristiyanlik diye niteledigimiz bu ortak stirecin
olusmasina istirak etmektir. Her hiristiyan, miisliitman ve Hindu fert, her giin ve her
an bu Hiristiyanlik, Hinduizm ve Islamiyet'in olugma siirecine katkida bulunmak-
tadir. Cantwell Smith’e gére insanligin ve Tanr'mn birligine inananlar ayni zamanda
insanoglunun dini tarihinin de birligine inanmahdirlar. Nasil ki dindar fertler, dinleri-
nin olusum siirecine istirak ediyorlarsa, her din, insanhgn ortak dini tarihini olustur-
ma stirecine istirak ediyor demektir. Diger bir ifadeyle dinler yasayan, tek ve ortak
bir tarihi paylasmaktadir. Hiristiyanhk, islamiyet, Budizm ve Hinduizm dini tarihle-
riyle bir global tarih, dini toplumlaryla da diinya toplumunun bir par¢asim olugtur-
maktadir. 34

Cantwell Smith, dinleri askin ve dolayisiyla da degismez prensipler biitiinii olarak
degil de her an degigen tarihi bir siire¢ olarak degerlendirdigi icin, onlara dogru ve
yanhs kategorilerinin uygulanamayacagini iddia etmektedir.>> Ona gére bir kimsenin
kendi dinini veya gelenegini Tann ile veya mutlak dogru ile 6zdeslestirmesi yanhgtir;
insan, dinini kutsal olarak degil Kutsal’a giden bir yol olarak gdrmelidir. Diinyadaki
biitiin dini hareketler, Hiristiyanhik ve digerleri insanoglu tarafindan bu dinleri asan
(transcend) ve astigina inandiklan bir seye karsilik veya tepki olarak inga edilmis ve
her an yeniden insa edilmektedir. Dindar insanlara Askin Varlik bu siireci olugturmada
yardim etmektedir. Cantwell Smith’e gore hiristiyanlann sadece Huristiyanlig: dogru,
kurtulusa ulastiran din olarak kabul etmeleri, dinlerini mutlak dogru yerine koy-
duklan icin putperestliktir. Cantwell Smith hiristiyanlann, Tann'nin Kendilerini Hiris-
tiyanhg: insa etmek icin ilham ettigine degil de, Tanri’nin bizzat Hiristiyanlig1 inga
ettigine; yine miisliimanlarin ve Hindular'm Tanri'nin kendilerine Islamiyet’i ve
Hinduizm'i insa etmeleri icin ilham verdigine degil de, bu dinlerin Tann tarafindan
kurulduguna inanmalanm sirk telakki etmektedir. 3¢

33 Wilfred Cantwell Smith, The Meaning and the End of Religion, Mentor Books, London 1963, s. 141.

34 Butezin nasil temellendirildigi icin bk. Wilfred Cantwell Smith, Towards a World Theology, Macmillan,
London 1981.

35 Wilfred Cantwell Smith bu meseleyi “Can Religions be True or False?” basligi altinda Questions of Reli-
gious Truth (Victor Gollancz Ltd., London 1967) isimli eserinin {iglincii boliimiinde genisce ele almaktadur.

36 Wilfred Cantwell Smith, “Idolatry; In Comparative Perspective”, The Myth of Christian Uniqueness,
(drl. John Hick-Paul F. Knitter), SCM Press, London 1987, s. 59.
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Kisaca ifade etmek gerekirse, Cantwell Smith dinleri, Askin Varhgin etKisiyle in-
sanlann tarihi siireg icinde inga ettikleri dinamik ve degisken biitiinkikler olarak gor-
mektedir. Her dini prensip, doktrin, ritiiel, inang kendi toplumunda etkinse, yani
siirecin olusmasina katkida bulunuyorsa, biri digeriyle ¢elisse bile dogru, yani geger-
lidir. Cantwell Smith hicbir dinin doktrinini tarihi agan mutlak dogru kabul etmedigi
icin, dinlerin kendi icinde dogrulugu veya yanlishgin, tutarlihig: veya tutarsizhgini ve
kendi disindaki dinlerle ilgili deger hitkiimlerindeki gelisik iddialanm bir problem ola-
rak gdrmez; zira bunlar tarihi siireg i¢inde farkl cografyalarda ve farkli Kigiler tarafin-
dan olusturulmus olabilirler. O, bir dini doktrinin mutlak dogru oldugunu séylemenin,
ashinda bir insanin Tann adina sdyledigi seyi, aradan insant ¢tkararak bizzat Tanr s6zii
kabul etmek ve dolayisiyla da Tann'da olmayan bir seyi O’ na izafe etmek anlamina
geldigi icin sirk saymugtir. Cantwell Smith’in dini ¢ogulculuk anlayisi degerlendirme
bolimiinde tahlil edilecektir.

John Hick’e gore cogulculuk: Hick'i dini cogulculuk hipotezini tesis etmeye gotii-
ren iki saik vardir. Hick Faith and Knowledge ismiyle yaymmladig) doktora tezinde,
kendini cogulculuk diisiincesine gotirecek “dini tecriibe” ve Tiirkge'ye “fitrat” ola-
rak terciime edebilecegimiz “innate religious tendency” kavramina dzel bir yer ayir-
mustir. Daha sonraki calismalan ve &zellikle William James'in kendi fikri tekamiiliin-
deki etkisi, onu dini tecriibe kavramindan hareketle hiristiyanhgmn tek dini deger ol-
madig sonucuna gotiirdii. Hick'in gdziinde Muhammed’in dini tecriibesi, en az Isa
veya Buda'ninki kadar degerliydi. Diger taraftan, Hick’'in 6nemle lizerinde durdugu,
dogustan getirdigimiz dini temayiiller (innate religious tendency). dinin evrensel ve
tabii bir fenomen oldugu hususunu vurgulamaktaydi. BunaHiristiyanlik vasitasiyla
benimsedigi Tanr inanci da eklenince, Hick i¢in dini cogulculuk hipotezinin temel
unsurlar kendiliginden tegekkiil etti.37

Hick'e gore dinler ilahi ilhamlara a¢tk Musa, isa, Muhammed ve Buda gibi yik-
sek ruhlu sahsiyetlerin dini tecriibeleri sonunda olugsmus ve kendine has doktrin,
ritiiel ve ahlaki prensipleri olan “insani” sistemlerdir. Buradan hareketle biz, Hick’in
sisteminde dinleri tamamen insanlarin kendi zihinlerinden iirettikleri inang esaslari
olarak da degerlendiremeyiz. Hick, agkin bir Hakikat'in varh@ina ve O'nun mistesna
insanlara dini tecriibe “an”larinda tesir ettigine inanir. Secilmis sahsiyetler de dini
tecriibede elde ettiklerini, kendi kiiltiir havzalanndaki “cari olan kavramlar”la ifade

etmeye calisirlar. Hick'e gore s6z konusu yogun tecriibe sonunda her peygamber,

37 Bu entelektiiel unsurlann yaninda Hick’i dini gogulculuk hipotezine gétiiren birgok pratik elementler de s6z
konusudur. Bunlann baginda, New Jersey’deki Prespeteryan Kilisesi'nin Hick'in, Isa’'nin bakire anneden
dogdugunu inkar ettigini s6z konusu ederek din adamligt gérevinden alinmas: hadisest gelir. Bu ve buna
benzer bircok hadise Hick'i Kilise’den ve dolayisiyla resmi Hiristiyanliktan gittikce sogutmaya baglar. Bu
hadiseler icin bk. John Hick, Problems of Religious Pluralism, Macmillan, London 1985. Hick'i gogulcu-
luk fikrini savunmaya gotiiren bir diger hadise ise, onun Birmingham’da ¢ok farkl din mensuplartyla sami-
mi iligkiler kurmasidir. O bazan bir mescitte misliimanlarla, bazan da hindu, yahudi ve sihlerle birlikte
onlann ibadethanelerinde toplant: halinde goritlityordu. Buna isaretle, “Bir filozof olarak yent fikirler degil,
bu yeni tecriibelerin kendisini dini cogulculuk meselesine gektigini” soylemistir. Detayl: bilgi icin bk. John
Hick, Disputed Questions in Theology and the Philosophy of Religion, Yale University Press, New
Haven 1993.
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Allah, Semavi Baba, Adonay, Nirvana, Siva ve Vignu gibi kendi kiiltiirlerinde esasen
var olan kavramlarla “ilahi Realite”yi isimlendirmislerdir. Hick bunu “the Real an
sich”, yani “Hak Bizatihi” terimiyle ifade eder.

Hick, Hak Bizatihi “the Real an sich” ile dinlerin farkli Tann kavramlan arasinda-
ki iliskiyi, Kant'in numen-fenomen aynmuni kullanarak agiklamaya caligir. Ona gore
Hak Bizatihi (the Real an sich) numen alamdir ve yani bizim tecriibemizin disindadir.
Dolayisiyla, Hak Bizatihi hakkinda hicbir miisbet ve menfi niteleme yapilamayaca-
gin1iddia eder. Mesela O’na sahus veya gayri-sahis, aktif veya pasif, bir veya ¢ok, iyi
veya kétil, adil veya zalim, alim veya cahil, murid veya aciz diyemeyiz. O'nun hak-
kinda diyecegimiz tek sey, O fenomenal Tann kavramlarinin numenal zeminidir.

Hick, Hak Bizatihi'nin (the Real an sich) birincisi Yahudilik, Hiristiyanhk ve is-
lamiyet gibi semitik dinlerde ortaya ¢ikan miisahhas (the Personae of the Real), di-
geri ise Hinduizm ve Budizm gibi dinlerde zuhur eden mtisahhas olmayan (the Im-
personae of the Real) iki ayr1 tezahiirii oldugunu sdyler. Biitiin bunlar, Hick'e gore,
“Mutlak” ve “Askin” numenal varligin fenomenal yansimalar oldugu igin bu “dinle-
rin her biri dogrudur ve bunlardan birine inanan kurtulusa erecektir.”

Burada Hick’e yoneltilmesi gereken soru sudur: Bu bityiik geleneklerin Hak Bi-
zatihi’nin tezahtrler oldugu nasil bilinecektir? Hick'e gore dinlerin {lahiligini gdste-
ren bazi kriterleri su sekilde siralayabiliriz: 1. Dinlerde derin bir mistik yasamin
(saintliness) var olmasi. Bir bagka ifadeyle eger bir dinin gercek azizleri ve mistikleri
var ise, bu durum o dinin hak oldugunun en dénemli delilidir. 2. Hak dinler, baghlann:
ben-merkezli (self-centredness) bir hayat biciminden, hak-merkezli (reality-centred-
ness) hayat anlayisina ulagtinrlar. 3. Hak dinler ortak ve evrensel ahlaki prensiplere
kaynaklik etmekle kalmaz, ayni zamanda onlann, uygulanacag) bir mekanizmay da
tesis eder. 4. Tarihi stirecin bizzat kendisi hak olanlan, olmayanlardan ayiran énemli
bir testtir.3®

Hick’in dini ¢cogulculuk hipotezini kisaca ifade ettikten sonra, geleneksel ekoliin
cogulculuk anlayist ortaya konulmahdir. Bundan sonra da hem Hick ve Cantwell Smith
hem de geleneksel ekoliin cogulculuk anlayisi degerlendirilecektir.

Geleneksel ekoliin ¢ogulculuk anlayist: Rene Guénon, Frithjof Schuon, Titus
Burckhardt, Huston Smith ve Seyyid Hiiseyin Nasr gibi distintirlerin temsil ettikleri
perennial felsefenin din anlayiginin da gcogulcu paradigma icinde degerlendirilmesi
gerekir. Bu s6z konusu ekole gore hakikat tektir; degismez ve stireklidir (perennial).
Zira Mutlak tektir ve degismez. O halde neden birbirinden farkl dinler ayni Mutlak
Hakikat'1 ifade ettiklerini iddia ediyorlar? Bu soruya s6z konusu ekoliin mensuplar
soyle cevap verirler: Mutlak Hakikat degismez ve fakat O kendini farkh zamanlarda

38 John Hick dini gogulculuk hipotezini en genis bicimde An Interpretation of Religion: Human Response
to the Transcendent (Macmillan, London 1989) isimlimagnum opus'da ele almistir. Konuyla ilgili diger
Snemli eserleri sunlardir: God and the Universe of Faith, Macmillan, London 1973; Problems of Reli-
gious Pluralism, Macmillan, London 1985; God Has Many Names, Macmillan, London 1980; Disputed
Questions in Theology and the Philosophy of Religion, Yale University Press, New Haven 1993.
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ve farkh kiiltiirel kontekslerde, farkli formlarla ifade eder. Bagka bir ifadeyle, dinler
hic degismeyen ve dolayisiyla bir olan hakikatin, farkl: kiiltiirel cevrelerde, farkh
sekilde ifadesidir. Yine bu ekolin iddiasina gére Mutlak, mutlak olmayan diinyaya
formsuz yani Mutlak oldugu halde ulagamaz. Bizle iliski kurabilmek i¢in, mutlaka
bir forma, yani bir ifade bigimine, bir tislitba ve bir doktrine biirinmesi gerekir. Form-
da, teklik ve yeganelik mimkin degildir; form dediginiz zaman ¢oklugun da kabul
edilmesi gerekir.?° Zira, dinlerin coklugu ve ayni zamanda farkliligl, geleneksel ekole
gore, Mutlak’in insanla iligkisinin dogurdugu kacimlmaz bir sonug olarak gorilur.
Yine bu ekole gore dinler, 6zde birlige ulagirlar; zira Tann birdir, tanimi ve vasiflan
geregi kendiyle celismez; dogruyu yanhs, iyiyi kotii olarak nitelemez. Hakikat tek
ve ezelidir. Bu ifadelerden hareketle geleneksel ekol dinleri sadece birer form olarak
kabul ettigini de iddia edemez. Zira geleneksel ekol formlann &tesinde bir ilahi 6ziin
varligindan da s6z etmektedir. Dinler ayni “Mutlak Hakikat™ ifade ettikleri icin, formda
ayrilsalar da, 6zde birlesirler. Dolayisiyla geleneksel ekol, dinlerin birliginin zahirde
(exoteric) degil, batinda (esoteric) aranmast gerektigini ve bu derin hakikati sadece
manevi alanda kemale ulasabilen segkinlerin anlayabilecegini iddia eder. Bu ekol,
bitiin ilahi dinleri bir biitiin olarak dogru kabul eder. Nasr bu hususu su sekilde tasvir
etmektedir:

Dogrusu, bu giinkii insanhgm méanevi ve dinf hayatinin gergekten énemli ve

yeni bir boyutu var ise, o da diger kutsal form ve anlam diinyalannin, arke-

olojik veya tarihi gercekler degil, aksine yasayan dini realiteler olarak var

olmalaridir. Fakat insan bir giines sistemi i¢inde yasamak ve onun kanun-

larina uymak zorundadir. Bununla birlikte diger giines sistemlerinin ritim ve

harmonisini farketmekle de, var oldugunu bilir ve her birinin, farkh gezegen

sistemlerinin bityiileyici glizelliklerini miisahede edebilir. Fakat bir gezegen

sistemi icinde yasayan icin, o tek ve yegane gezegen sistemidir. Insan elbette

kendi gezegen sisteminin Glines'iyle aydilanacaktir ve buna ragmen mane-

vi yetkinliginin giiciiyle ve “orada olmadan” ve sezgisiyle bilir ki her giines

sisteminin bir giinesi vardir. Bu hem o giines sisteminin giinesi ve hem de

biitiin glines sistemlerinin Giinesi'dir. Her sabah safakla yiikselen ve diin-

yamizi aydinlatan Giines neden yegane Giineg olmasin?4°

Nasr bu analojiyle dinlerin coklugu meselesine agiklik getirmek istemektedir. Nasil ki
insan bir giines sitemi icinde yasamak ve onun kanunlarina uymak zorundadir, tipki
bunun gibi insan bir dini diilnyada yagamak ve onun kanunlarna uymak mecburiye-
tindedir. Bu dini diinyada yasarken, diger dinlere ihtiyaci olmaz; kendi peygamberiyle
aydmlanir ve bu dini diinyada kaldigi, yani kendi giinesiyle aydinlandig: miiddetge
diger glines sistemlerinin giineglerini birer y1ldiz gibi gériir. Geleneksel ekol Yahudi-
lik, Hiristiyanhk, Hinduizm ve Budizm gibi buytiklahi dinlerin mevcut formlarmnda

39 Hig bir formun yegéane olamayacagini sdyle bir misalle izah etmek miimkiindiir. Bir fikrin insan zihnindeki
haliyle, ifade edilmis hali ayni degildir. Bir sekilde ifade edilmek, bagka tarzlarda ifade edilebilmenin mim-
kiin oldugunu gosterir. Bu fikrin ifade bicimini, ifade edildigi ortam tayin eder. Ayn fikir, $zii degistirilmeden
farkli ortamlarda farkh sekillerde ifade edilebilir. Dolayistyla bir ifadenin (form) olmast, diger ifadelerin
olacaginin da delilidir.

40 Seyyid Hiiseyin Nasr, Knowledge and the Sacred, State University of New York Press, Albany 1989, s.
292.
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bozulma ve cliriimeyi kabul etmedigi i¢in, onlan bir biitiin olarak dogru ve sahih
kabul eder.#! Dinlerin ayn: Hakikat'1 farkli formlarda ve farkh tsldplarda ifade et-
meleri geleneksel ekol igin bir problem degildir. Bu agidan bakildiginda, Yahudilik ile
Budizm arasinda celiskiden daha ¢ok, farklilik oldugu icin, bu iki dinin ayni anda
varh@gini izah etmede giiglitk gekmeyebilir. Asil problem dinler ayni hakikat hakkinda
farkli seyler sdyledigi zaman ortaya gtkmaktadir. Mesela Hz. {sa’nin vasiflar1 ve son
durumu hakkinda islam ile Hristiyanhigin birbiriyle celisen doktrinlerini izah etmede
zoranmaktadir. Mamafih bu ekole mensup en dnemli sahsiyetlerden biri olan Nasr,
Hz. isa hakkinda her iki dinin versiyonunun da dogrulugunu ve fakat bunu modern
epistemolojinin sinurlan iginde izah etmenin zor oldugunu iddia etmektedir.42

Geleneksel ekol, “izafi mutlak” (relatively absolute) ve semavi &z (celestial ar-
chetype) kavramlanna yeni fonksiyonlar yiikleyerek, dinlerin ¢coklugu meselesine
makul bir dini izah getirmeye galisir. Schuon'un dini literattire kazandirdig “izafi
mutlak” kavramini Nasr, dini cogulculuk meselesini izah igin kullanir. Nasr'a gére
sadece Mutlak (Tann) mutlaktir ve bu, insanla vahiy yoluyla iligki kurdugunda, her
toplumsal gevrede farkli kutsal form ve anlamlar diinyas yaratir. Mesela, Islami diin-
yada Kur'an ve huristiyan diinyada Logos (Tann kelami) olarak Mesih, bizatihi Mut-
lak olmadan mutlaklik ifade eder ve dolayisiyla da Tanr’ya nisbetle izafi mutlaktir.
Buradan hareketle Nasr, eger bir hiristiyan, Tanr’y1 teslis veya Mesih’i Logos olarak
goriir ve dogru olarak inarursa, bunu dini noktay: nazardan anlamanin mimkin ol-
dugunu soyler. Metafizik agidan bakildiginda, bunlar izafi mutlaktir ve sadece Tanri’-
nn sonsuz zat1 ve birligi biitiin izafiligin tistindedir.**

Geleneksel ekoliin ileri gelen tistatlan gibi Nasr da tasavvuftaki ibn Arabi ekoli-
niin tesiri altindadir. O, dini cogulculuk meselesini tasavvufi bakis agisiyla, ibn Arabi
ve Meviana Celaleddin Rumi'den de ilhamla gelistirdigi kavramlarla izah etmeye ¢a-
lisit. Mesela Nasr'in dinlerin gayr-1 tarihi, semavi bir 6zleri (celestial archetype) ve
niiveleri oldugunu ve bu nitvelerin ilahi Hakikat'in bir cihetini temsil ettigini soyle-
mesi onu klasik tasavvufiislibuna yakinlagtinr. Nasr'a gore dinlerin tarihi varhklan,
bu semavi niivelerinin tezahiirii ve somutlagmasidir. Bir bagka ifadeyle, dinler niive-
si sernavatta olan bir agag gibidir; diinyadaki agiim ve bilyiime veya yok olma hep o
semadaki niivenin icindeki dizayna gére olmaktadir. Su halde bu fikre gére, dinlerin
sadece coklugu degil ayni zamanda en ince aynntilanna kadar farklilig: da ilahi irade

41 Geleneksel ekoliin énde gelen temsilcilerinden Frithjof Schuon'un The Transcendent Unity of Religion
(The Theosophical Publishing House, London 1993) isimli eserinde dinlerin agkin birligi tezini savunurken
ileri siirdiigii prensiplerden ve ortaya koydugu tartismadan Budizm, Hinduizm, Yahudilik, Hiristiyanlik ve
islam gibi bityiik dinlerin mevcut doktrinlerini oldugu gibi kabul ettigi anlagiimaktadir. Schuon'un Hiristi-
yanlikla aldkal miitalaalan ve ozellikle teslis ve Hz. Isa ile aldkal huristiyan doktrinlerini ortaya koyarken
takindigt tavir, bizi Schuon'un Hiristiyanlikta bozulmay1 kabul etmedigi kanaatina ulastirmaktadir. Diger
taraftan da Schuon her dinin, peygamberd, gelisme, gerileme ve ¢lirimeden ibaret dort donemden miitesekkil
bir tarihi oldugunu da kabul etmektedir (Christianity/Islam, Essays on Esoteric Ecumenicism, World
Wisdom Books, Indiana 1981, s. 12). Oyle anlagiimaktadir ki Schuon'un bu tezi kaybolan eski din ve
geleneklere samildir ve su anda yasayan bityuk gelenekleri kismen de olsa bundan harig tutmaktadr.

42 Buiddianin daha acik ifadesi icin bk. Adnan Aslan “Dinler ve Mutlak Hakikat Kavrami: John Hick ve
Seyyid Hiiseyin Nasr'la Bir Millakat”, islam Aragtumalan Dergisi, 1 (1997}, s. 184.

43 Nast, Knowledge, 294.
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tarafindan istenmistir. Bize diigen, bunun farkinda olarak kendi dini diinyamizin ka-
nunlanna gére yagamakar. ¥4

Wilfred Cantwell Smith dini cogulculuk problemine, Hick’'in yaptig gibi sistemli
bir hipotez veya tez ¢ergevesinde ¢dzim lretmekten daha ¢ok, bir dinler tarihgisi
olarak kendine has tarih anlayisi isiginda izah getirmeye caligmgtir. O, bir din felse-
fecisi olmaktan ¢ok, bir tarihgidir. Bu sebeple onun dinin tarihselligini vurgulamast
anlayisla karsilanabilir. Fakat dinleri buitiiniiyle tarihin tirettigi biittinliikler olarak
telakki etmesi, biitiin dinlerin 6zenle altini ¢izdigi Mutlak ve onun tarihi etkinligi
anlayisina aykin diismektedir. Cantwell Smith, daha ¢ok Hegel’in etkisiyle olsa ge-
rek, adeta tarihi Mutlak’la 6zlestirmis ve her seyin varligini tarihe maletmigtir. Hal-
buki Islam, Hiristiyanhik, Yahudilik, Budizm ve Hinduizm gibi dinler, tarihi Mutlak'in
bir faaliyet alani olarak tanimaktadir. Bu noktada Cantwell Smith’in tezi dinlerin en
temel fikriyle celismektedir.

Cantwell Smith, Batili entelektiiellerden religion (din) kavramini, gercek dini
yagayis ve inaniglan tanimaya engel oldugu icin terketmelerini istiyordu. Fakat ken-
disi, dinlerdeki agkin kavramuru tarihin sinirlan icine hapsederek bu kavramn igerigi-
ni bogaltmis, dolayisiyla mutlak ve agkin olduguna inanilan prensiplerin fonksiyon-
lanni yok etmistir. Bagka bir ifadeyle, Cantwell Smith’in ¢ok deger verdigi dini ve
ahlaki yasayigi saglayan Tann'nin, kendinden bagka her seyin agkin oldugu inan-
cint, Smith’in tarih anlayigiyla bagdagtirmak oldukca zordur. Dindar insanlarin yogun
dinf yasayiglannin yegane sebebi Agkin bir varliga inanmalandir. Eger dindar kimse-
ler dine ve Tani’ya Cantwell Smith'in tarih anlayisi isiginda inansalardi, o zaman bu
dindarliklanni devam ettirmeleri miimkiin olmazdi. Bu da dinin anlam ve fonksiyo-
nunu kaybetmesi demektir.

Cantwell Smith, dinlere her an yeni geyler eklenen ve ¢ikanlan; onlan buyliyen,
gelisen ve yenilenen tarihi bir siireg olarak ele almakta ve bunu biiyilyen gelenek
(cumulative tradition) kavramiyla izah etmeye calismaktadir. Onun bu kavrarm Hin-
duizm’in tarihinden ilham alarak gelistirdigi anlagilmaktadir. islam dininin kaynag
olan Kur'an, Stnnet ve bunlara dayali kural ve kavramlann olusturulmasi, tamamen
Hz. Peygamber zamaninda ve ondan sonraki ilk asirda tamamlanmustir. Cantwell
Smith’in s6yledigi gibi, Islam tarihi bir siirecin eseri olsa idi, Kur'an'in niizulii'niin
devam etmesi, Stinnetin ve her an yeni dini kurallarin ihdasinin siirmesi gerekiyordu.
Dogrusu, Cantwell Smith’in bilytiyen gelenek (cumulative tradition) kavrarmi na-
maz, orug, hac gibi ibadetlerin ifa edilis bicimlerinin yiizyillarca hig degismemesi ger-
¢egini izah edememektedir.

44 Geleneksel ekoliin dini gogulculuk hakkindaki Klasik eseri, Frithjof Schuon'un The Transcendent Unity of
Religion’dir (Theosophical Publishing House, London 1993). Geleneksel ekoliin diigiincelerini daha kuv-
vetli bir sesle ifade eden diigtintir Seyyid Hiiseyin Nasr’dir ve onun bu konudaki en 6nemli eseri Knowledge
and the Sacred'tit. Nastr’m bu meseleyle aldkal: diger eserleri sunlardir: The Need for Sacred Science
(Curzon, London 1993); Islam and Plight of Modern Man (Longman, London 1975); Ideals and Real-
ities of Islam (Aquarian, London 1994). Ekoliin din hususundaki goriiglerini ifade eden diger 6nemli bir
eser de Lord Northbourne'nun Religion in the Modern World (J. M. Dent & Sons Ltd, London 1963)
isimli kitabidir,
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Cantwell Smith, dini cogulculuk problemini “Tanri fikri dahil” dinlerin hakikat
iddialarini insani bir kurgu kabul ederek ¢ézdtigiine inanit. Bir dinin dogru olmast
onun toplumda var olmas, insanlann hayatin etkilemesi demektir. Ona gore insan-
lara bir diinya goériigii sunabilen, nasil davranacaklanni 8greten ve uzun bir tarihi
stirecte varhigim koruyabilmis her din dogrudur. isaret edildigi gibi, nitelikli bir dini
hayatin temeli, dinlerin hakikat iddialaninin kalben ve kesin olarak dogruluguna
inanmaya dayanir. Cantwell Smith bir yandan nitelikli dini hayatin ¢ok mithim oldu-
gunu ifade etmekte diger yandan buna kaynaklik eden dinlerin hakikat iddiasina o
dinin baghlannin inandig1 gibi inanmak istememektedir. Dogrusu Cantwell Smith bu
dini cogulculuk meselesini onlarin hakikat iddialaninm mutlak alandan izafi bir alana
tasimak suretiyle problem olmaktan cikararak ¢dzmektedir. Bu durum, s6z konusu
problemle karsilagmaktan kaginmakitir. Yapilmasi gereken sey, dinlerin hakikat iddia-
larini dogru kabul ederek ¢6ziim tiretmektir. John Hick ve geleneksel ekoliin teklif
ettigi ¢6ztim de bu tarzdadir.

Hick, dini ogulculuk meselesini, dini geleneklerin anlam diinyalan iginde ¢dzme-
nin zor oldugunu gérmigtiir. Zira her din kendi gelenegi iginde bir bakis acisi gelistir-
mekte ve ona gore diger dini yargilamaktadir. Eger gelenegin paradigmalanndan ha-
reket edilirse, dinlerin birbirleriyle ¢elisen noktalanmni uzlastiracak bir zemine ulasmak
zordur. Dolayisiyla gelenege bagh diistintirlerin ulasacaklan nihai nokta, gelenegin
bakis acisin1 daha rasyonel bir forma ulastirmak olacaktir. Hick'in hipotezinin glicti
purada ortaya cikmaktadir. Ona gore gikmazdan ancak dinlerin dar siirlanm agip,
onlarin varligini felsefi bir zeminde izah etmekle kurtulabiliriz. Bu zemin, Hick’e
gbre, Kant'in numen ve fenomen ayrumidir ve buna dayamlarak buyik dinler esit
olarak degerlendirilebilir. Hick bu tavnn dini olmadig gercegine giivenerek, diger din-
lerin kendi noktainazanndan rasyonel sisteme dini itirazlar yapamayacagina inanir.
Bu ézellik, Hick’in dini cogulculuk hipotezinin miisbet tarafi olarak gorilmelidir.

Hick'in saglam bir felsefi temele oturmus gibi gériinen hipotezinin ciddi zaaflari
vardir. Bu zaaflan sdyle siralamak miimkiindir: 1. Dinler arasi celigkileri agmak icin
teklif ettigi sistemde dinlerin dnerdigi tannlar birer fenomenal semboller durumuna
diismektedir. Bu durumda bu sistem icinde bir taraftan Hak Bizatihi'nin (the Real an
sich) varhginy, diger taraftan da dinlerin kendi Tanm'larimn varh@im gérmekteyiz.
Bu dualizm Hick’in cogulculuk hipotezinin tutarhiligin zedelemektedir. S6z konusu
durumda hakiki bir Tanr1'da bulunmasi gereken mutlak vasiflan Hak Bizatihi'ye mi
(the Real an sich), yoksa dinlerin tanrlanna m yikleyecegiz? Daha agik bir ifadey-
le, semitik geleneklerde Tann'nin bir olduguna, kainat yarattigina, elgiler génderdi-
gine, mutlak ilim ve irade sahibi olduguna inanilir. Hick’e gére bu sifatlar Hak Biza-
tihi’nin mi, yoksa Allah, Adonay veya Semavi Baba'nin m1? Eger gecekte bu vasiflar
insanlarin uydurduklar unsurlar ise o halde dinlerin mitolojilerden farki nedir? 2.
Hick'in dinf ¢ogulculuk hipotezinde Siva, Visnu, Allah, Adonay ve Semavi Baba gibi
dinin tanrilan ikincil konuma diigmektedirler, zira asit giiglerini ve varliklarini Hak
Bizatihi'den almaktadir. Diger taraftan bu sistemde, Hak Bizatihi (the Real an sich)
o kadar soyut bir “varlik” olarak takdim edilmektedir ki, hicbir miispet sifatla onu
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vasiflandiramiyoruz. Dolayisiyla Hick'in dini ¢cogulculuk hipotezinde, dinin tannlar
ibadet edilemez bir konuma diigmektedir. Diger bir ifadeyle, bu hipotez dinin en te-
mel 6zelliklerinden biri olan ibadeti de kaldirmig olmaktadir. 3. Hick'i dini cogulculuk
hipotezine gotiiren en énemli sebeplerden biri, dinlerin ahlaki ve manevi yetkinlige
ulastirma 6zelliginin olmasidir. Hick, kendi Tann inancini da bununla temellendirir.
Eger dinler bencilliklerden annmig aziz, veli gibi ideal insanlar yetistirmeseydi rasyo-
nel felsefelerden farklan olmazdi. Fakat Hick, bu sekilde bir dini ¢ogulculuk hipotezi
ortaya atmakla, bindigi dalt kesmektedir: Bir taraftan inananlan daha fazla dindarliga
tesvik ederken diger yandan da bu dindarhga kaynaklik eden Tanri'nin irade, ilim,
mutlaklik ifade eden vasiflarini yok sayan bir sistem teklif etmektedir. Daha agik bir
ifadeyle, eger insanlar Hick'in Hak Bizatihi’sine inanirsa, o zaman Hick'in hayran
oldugu dinlerin manevi ézellikleri tamamen kaybolur ve artik aziz ve veli yetigtire-
mez. 4. Dinlerde mevcut oldugu iddia edilen celigkileri izah etmek veya uzlagtirmak
icin model arayan Hick, sonunda bizzat dinlerin kutsal varliklarini tehdit eden bir
sonuca ulagmigtir. Onun hipoteziyle dinler, Tanr'mn merhameti sebebiyle insanlarn
diinya ve ahirette kurtuluga ulagtirmak icin génderilmis ilahi inang ve ibadet sistem-
leri olmaktan ¢tkmakta, insanmin ferdi dini tecriibesi sonucunda ortaya cikardigy, igin-
de dogru ve yanlhslann bulundugu yan mitolojik inang sistemleri haline gelmektedir.
Bu durumda, dinleri gergekten din yapan ve dogrunun kaynagi olan vahiy inkar edil-
mektedir.

Geleneksel ekoldeki dini cogulculuk anlayisinin en ciddi problemi, ildhi kaynakl
biiyiik dinleri ve gelenekleri kendi biitiinliigii icinde doktrinleri ve pratikleriyle dogru
kabul edip aralarindaki ¢eligkileri izah edememesidir. Bundan dolay, bu ekoliin dini
gogulculuk anlayisi, Hz. Isa’'nin son durumuyla alakal islam’in ve Hiristiyanh@n farkh
goriislerini ve hatta tevhidle teslisi uzlagtirmaya ¢alisan geliskili teviller yapmak zo-
runda kalmistir. Geleneklerdeki birbirlerinden farkli ve bazan da gelisen inang esasla-
rini dogru ve sahih kabul etmek ve bunu din adina savunmak zordur. islam’da ¢cok
canh bir cennet-cehennem hayatini iceren net ve belirgin éteki diinya hayati ile Hin-
duizm’deki insanin bir 6nceki hayatindaki “karma”sina (fiil) gére hangi canli veya
cansiz, insan veya hayvan formunda yeniden dogacagini ifade eden “samsara” veya
Budizm'deki nihai bir itminan ve kurtulug olan “nirvana” inaruglannin hangisi dogru
kabul edilecektir? Semitik dinlerdeki Tanr inanciyla, “tannsiz” Theravada Budizmi
nastl tevil edilecektir? Geleneksel ekoliin teklif ettigi dini cogulculuk cercevesinde,
semitik dinler arasindaki celigkileri dahi tevil etmek veya uzlagtirmak gercekten zor-
dur. Bu noktada, Islam ve Hiristiyanlik arasindaki geliskilerden en bariz olam, Hz.
fsa'nin son durumuyla aldkaldir. Kur'an agik bir ifadeyle isa’nin carmihta 8ldiiriil-
medigine,*® hiristiyanlar ise aksine onun carmihta Sldiirtildigiine ve hatta bunu bi-
zim glinahlanmuza kefaret olarak yaptigina inanmaktadir. Seyyid Hiiseyin Nasr bu-
nun her ikisinin de ayrm anda dogru olabilecegini ve fakat modern epistemoloji icinde

45 “Ve Allah elgisi Meryem oglu Isa’y1 6ldirdiik” demeleri yiiziinden onlar lanetledik. Halbuki onu ne
Sldiirdiiler ne de astilar; fakat 6ldiirdiikleri onlara Isa gibi gésterildi.” en-Nis& 4/ 157.
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bunu izah etmenin miimkiin olmadigim séylemektedir.46 Bu bariz ¢eliskiyi gdrmek
icin yeni epistemolojiler aramaya gerek yoktur. “Bu bir ¢eligkidir ve bunlardan birisi
dogru, digeri ise yanhstir” demek daha tutarh bir davranigtir.

Global sosyal degisimler, dinlerin ve diinya goriislerinin yorumlanacag kiiltiirel
ve sosyal zeminler olusturmaktadir. Dinlerin ¢coklugu meselesi, bu zeminde tekrar ele
alinmahdir. Bu makalede Bati perspektifinde bu meselenin nasil bir teorik diizlemde
ele alindigr ve ¢dziim icin ne gibi paradigmalann tretildigi tenkit ve degerlendirmeler
yapilarak ele alnmugtir. {slam diisiincesinin bu konudaki teorik ¢éziimleri hemen he-
men aymn global-sosyal yapilanmaya dayanilarak yapilacagl icin, Bati'da tiretilen ¢6-
ziimler dikkate alinmak durumundadir. Bu paradigmalann tenkidi ve geleneksel eko-
liin cogulculuk anlayisi, meselenin islam diistincesi agisindan ¢éztimuine katkida bu-
lunacaktir.

46 bk. Aslan, “Miilakat”, 183-184.
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Yakinc¢ag Osmanli Sosyo-Ekonomik Tarihi
Arastirmalannda Kaynak Sorunlart:
Arsiv ve Arsiv-Disl1 Malzemenin Onemi

Ali Akyildiz*

Problems of Documentation in the Socio-Economic Research about Late Otto-
man History: the Importance of Archival and Non-archival Sources

This article emphasizes the need to comparatively use the information revealed
by different sources such as state archives and press sources. In order to draw
attention to the pitfalls in depending on just one of these sources, two cases are
provided: 1) the first use of paper money and its effect on bread prices and 2) the
government taking control of wagf estate transfers in order to limit transfers to
non-Muslims. Both cases demonstrate that archival documents and press reports
oppose each other in presentingthe intentions of the government. In the case of
the first use of paper money, the government was unable to keep down bread
prices as it planned; while in the case of wagf estate transfers the newspaper
reports were probably censoredby the government or they were self-censored by
the press itself. Consequently, relying exclusively on one source is misleading.
The article concludes, however, that the use of press reports is still crucial and
that carefully collecting and interpreting the documents from archives and the
press are vital.

Kuskusuz tarih yazih belgelerle yapilir. Ama yazili belgeler yoksa, onlarsiz da
yapilabilir ve yapilmahdir. Bali alinacak her zamanki gigeklerin yoklugunda, ta-
rihginin zengin buluslan icinde ne varsa hepsi kullanilarak yapilmaldir. Sozlerle
de tarih yapilabilir resimlerie de. Toprak parcasiyla da cati kiremitiyle de. Tarla
bicimleri ve yaban otlarla da. Ay tutulmasiyla da at yulanyla da. Jeologlarin uz-
manca tas kanitlanyla da kimyacinn kiliglarin madeni Gzerine yaptig aragtirma-
larla da. Bir sézciikle: insandan kalma olan, insana bagh olan, insana yarayan,
insann dile getirdigi ve onun varhdin, udraslarini, zevklerini ve yasam bicimleri-
ni anlatan ne varsa, bunlann hepsiyle tarih yapilabilir ve yapilmahdir.

Lucien Febvre

(E. H. Carr; ]. Fontana, Tarih Yaziminda Nesnellik ve Yanliik, imge Kitabevi, Ankara 1992, s. 39).

Tarih arastirmalannda en énemli hususlann basinda, stiphesiz kullamlan kaynak-
larin giivenilirligi gelir. Mantiktaki yanlhs énctillerden hareket etmenin, dnermeyi
yanls sonuclara gétitrecegine dair olan kuraldan yola gikilarak giivenilir kaynaklara

* Dog. Dr. Ali Akyildiz, Marmara Universitesi, Fen-Edebiyat Fakiiltesi, Tarih Bolimi.
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istinat etmeyen tarih cahsmalarinin da ¢ogu zaman tarihi gergeklere uzak diisecegi
kolaylikla tahmin edilebilir. Diger bir deyisle, calismada miiracaat edilen kaynaklarin
givenilirligi, arastirmanin sihhati agisindan birinci derecede belirleyicidir.

Buradan hareketle, bu makalede, arsiv belgelerinin tarih calismalanndaki yeri ve
arsiv dist malzeme ile mukayeseli bir sekilde kullamlmasinin gerekliligi tizerinde du-
rulacakutr. Ozellikle Yakingag Osmanh sosyo-ekonomik tarihi ¢alismalarinda, argiv
belgelerinin mutlaka argiv-disi malzemeyle beraber ve birbirinin miitemmimi olarak
kullanilmasinin lizumuna ve sadece arsiv belgelerine veya basina basvurularak so-
nuca gitmenin meydana getirecegi sakincalara dikkat gekilerek arsiv digi malzemeler-
den birisi olan basinin énemi vurgulanacaktir. Yukarida Lucien Febvre’'den yapilan
alintidan da anlagilacag iizere argiv vesikalannin mukayeseli bir sekilde kullanulacagt
arsiv dig1 veriler ve tarih kaynaklan stiphesiz ¢ok gesitlidir. Bu muhtelif malzemeyi
maddeler halinde siralamak bile calismanin simirlanni ve amacini zotlar. Dolayisiyla,
basin disindaki diger tarih kaynaklarinin énemi ve degeri saklh tutulmugtur. Basin ve
arsiv belgeleri hakkindaki diisiinceler, asagida izah edilecek olan iki drnek olay tize-
rinden temellendirilecektir.

Burada basinin éneminin vurgulanmasindan ve 6n plana ¢ikarilmasindan, arsiv
vesikalarinin ehemmiyetsiz oldugu gibi bir sonuca vanlmamaldir. Zira arsiv belgeleri
monografiler icin, siiphesiz, cok dnemli ve vazgegilmezdir. Ote yandan bunlar, gii-
venilidik agisindan da tarih kaynaklan arasinda bagta gelir.! Buna ragmen, belgelerin
sorgulanmasi ve imkanlar dlgiisiinde mutlaka arsiv disi malzemeyle desteklenmesi
gerekmektedir. Bu noktada éncelikle arsiv vesikalarnnn, ele alinan konu agisindan,
bir degerlendirmeye tabi tutulmasi lazimdir.

Arsiv belgeleri arasinda hatt-1 hiimayun ve irade gibi, daha ziyade hiiktimetlerin
ve padisahlann almis olduklan kararlan yansitan belgeler, konu agisindan -burada
“konu” ile Yakincag Osmanh sosyo-ekonomik tarihi vurgulanmaktadir- Bagbakanhk
Osmanli Arsivi'ndeki zayif belgelerdir. Bir bagka agidan, mesela, hiikiimetlerin poli-
tikalarinn tespiti, yapmak istedikleri reformlar ve uygulamalar agisindan ele alindi-
ginda, bu belgeler en 6nemli tasnifi olustururlar. Dolayisiyla burada ileri stirtilen go-
riigler bu zaviyeden degerlendirilmelidir. S6z konusu tasniflerde yer alan belgeler,
daha ziyade hitkiimetlerin niyetlerini ve almis olduklan kararlan ifade etmektedir.

Bilindigi gibi, ainan kararlann uygulanip uygulanmadig: hususu, yapilan aragtir-
manin selameti ve tarihci acisindan ¢ok énemlidir. Yani séz konusu belgeler, cogu
kere herhangi bir konuda “olmast gerekeni” ifade ederler. Oysa, “olmasi gereken” ile
“olan” arasindaki fark ¢cok énemlidir. Ciinkil, tarih “olmasi gereken” degil, “olan”dur.
Belgedeki “olmasi gereken™ hususun yerine getirilip getirilmedigi, yani “olup ol-
madig1”, cogu kere merak dahi edilmemektedir. S6z konusu durum, bizi alinan Kkararlar

1 Halil inalcik, “Osmanli Arsivlerinin Tiirk ve Diinya Tarihi i¢in Onemi”, Osmanli Arsivleri ve
Osmanli Arastirmalar Sempozyumu, Bildiriler, Mayis 1985, Tiirk-Arap lliskileri Inceleme-
leri Vakfi, Istanbul (Tarihsiz), s. 35.

166



Yakingag Osmonli Sosyo-Ekonomik Tarihi Aragtirmaionnde HKaynak Sorunlarn ..

dogrultusunda bir tarih ile karsi karsiya birakmaktadir ki bu, tarihi gerceklerden uzak
kalmamiza neden olabilecek tehlikeleri de beraberinde getirmektedir.

Burada yanlis anlagilmaya meydan vermemek icin su hususa dikkat ¢ekmekte
fayda vardir: Arsiv belgeleri arasinda da olaylann ve hitkiimet tarafindan alinan
kararlarin sosyal yansimalarini veren pek ¢cok belge mevcuttur. Bu belge tiirlerine
dair birkac 6rnek vermek gerekirse, bunlar genellikle tasra yoneticilerinden ve alt
birimlerden gelen yazilar, teftis sonucu merkeze sunulan raporlar, daha sonraki tarih-
lerde tesekkiil eden ve konunun ge¢misine dair bilgi veren vesikalarla ser'iyye sicil-
leridir. Séz konusu vesikalardan hitkiimetlerin almig olduklan kararlann halk nezdin-
de nasil karsilandig), yankilan ve bunlann uygulanmasinda sorunlann ¢ikip ¢tkmadi-
&1 tespit edilebilmektedir. Bu tiir belgeler, argivdeki degisik tasniflerde dagimk olarak
bulunmaktadir.

Bu hususlar belirtildikten sonra, makalenin esasin tegkil eden basin konusuna
gelelim. Arsiv belgeleri ile matbuat arasindaki iligki ve basinin sosyo-ekonomik tarih
calismalarindaki dnemi, bir drnek olay tizerinde incelenecektir. Kagit para ile ilgili
olarak yaptigimiz aragtirma esnasinda basinin, sosyo-ekonomik tarih caligmalarinda
ne kadar énemli olduguna bizzat sahit olduk. Sdyle ki: V. Murad zamaninda ¢ikarilan
ve IL. Abdiithamid déneminde de bir siire devam eden Osmanli Devleti'ndeki ikinci
kaime uygulamasinda,® kaimenin yarattigi sosyal ve ekonomik sorunlarn daha iyi
anlayabilmek icin halkin zorunlu ihtiyaglanndan olan ekmek fiyatlanndaki dalgalan-
malart inceledik. S8z konusu kaime uygulamasinda, karsiig: olmadigindan, yani ¢1-
kanlan kagit paramun kargiligi hazinede altin olarak bloke edilemediginden, kaime cok
yiiksek miktarda deger kaybma ugramusti. Bu deger rakamla belirtilecek olursa, kagit
para piyasada nominal degerinin on dort kati diistik bir fiyatla tedavil etmekteydi.
Daha acik bir ifade ile bir liralik kaime tizerinden bir liralik bir altin lira alabilmek igin
on dért liralik kaime vermek gerekiyordu. Oysa, nominal, yani tizerlerindeki fiyat
degerleri itibanyla her iki para arasinda teorik olarak bir fark yoktu. Bu rakamlann da
gayet net bir sekilde acikladigx gibi, piyasada korkung bir kaos ve belirsizlik hitkim
siirdiigtinden, halk her dakika degisen bir piyasa ile cok olumsuz sartlarda hayatini
idame ettirmeye cahsiyordu. Ciinkii, kaimenin degerindeki inis-cikiglara paralel ola-
rak piyasa da siirekli dalgalanmaktaydi. Pek ¢ok esnaf kaimeyi kabul etmek istemi-
yordu. Hitkiimet halkin daha fazla perigan bir duruma diismemesi icin, ekmeginkai-
me ile satilmasm kararlagtirmisti. Yani ekmegin kaime ile satiimasi zorunluydu.
Bunun sonucu, kagit paranin degerindeki dalgalanmalardan en fazla etkilenen esnaf
grubu olan firincilar, maliyetin yiiksekliginden sikayetle ekmek fiyatlarina zam
yapilmasi i¢in devamh olarak hitkiimete basvurmaktaydi. Hitkiimet ise halkin “ha-
vayic-i zaruriyye”sinden olan ekmegin fiyatin siki bir denetim altinda tutmak istiyor
ve finncilann isteklerine direniyordu. Ote yandan zam alamayan finncilar, firsat

5 Osmanh Devleti'nde kaime uygulamalarinin tarihi seyri ve yarattigi sorunlar hakkinda genis
bilgi icin bk. Ali Akyildiz, Osmanl Finans Sisteminde Donim Noktasi: Kagit Para ve Sosyo-
FEkonomik Etkileri, Eren yaymnevi, Istanbul 1996.
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buldukca az sayida ekmek ¢ikararak zararlanni asgariye indirmeye ¢alisiyorlardi. Bu
ise zaman zaman halk arasinda panige ve ekmege hiicum edilmesine neden oluyor-
du.

Arsivden ¢ikan belgelere gére Sultan II. Abdiilhamid firincilann bitiin zam tekIif-
lerine kars1 gckmaktaydi. Padisah, belgelerdeki ifade ile, yetkililerden halkin ekmegi
ucuza yemesinin saglanmasin istiyordu. Sultan Abdiilhamid bir yandan halkin daha
fazla perisan edilmemesi icin gerekli tedbirlerin alinmasini arzu ederken diger yandan
bu durumdan her gecen giin biraz daha bunalan, hayati dayamlmaz hale gelen Istan-
bul halkinin tepkisinden ve bu durumun neden olacag: bir sosyal patlamadan ¢ekin-
mekteydi. Hiikiimet, padisahin bu endigelerinden dolays1, s6z konusu sakincay1 énle-
mek amaciyla ekmek maliyeti ile ekmek satis fiyatlar arasindaki -finncilar aleyhin-
de- mevcut farkin maliye hazinesinden finnci esnafina tazminat olarak 6denmesine
karar vermisti. Ekmek bu kararla hiikiimet tarafindan subvanse edilmeye baglanmis;
ancak bir siire sonra sdz konusu bu tedbir de yetersiz kalmistir.

Bu meselenin aynntilarini ele almak makalenin sinirlan disinda kalmaktadir. Bu-
rada bizi ilgilendiren husus, konu hakkinda argivde bulunabilen belgelerin, Sultan
Abdiilhamid’in finncdann ekmege zam yapilmasina dair olan isteklerini stirekli geri
cevirdigini gdstermesidir. Diger bir ifadeyle, arsiv belgelerinden ulasilan sonug, ek-
mege istenilen zammin yapilmay1p zam taleplerinin her seferinde hitkiimet ve sultan
tarafindan geri cevrildigidir. Ancak gergekte bu bdyle miydi? Dénemin basim incelen-
diginde bunun hig de belgelerin izah ettigi sekilde olmadig1 anlasilmaktadir. Ziraba-
sinda, arsiv belgelerinin aksine, ekmek fiyatlarinin sik sik degisiklige ugradigi ve
zamlandig: gdrillmektedir. Nitekim, kaimenin degerindeki istikrarsizhikla orantil ola-
rak, sehremaneti de siirekli ekmek fiyatlarnini yeniden belirlemistir. iki giin art arda
ekmek fiyatlarinin belirlendigini® ifade etmek, bu hususta agiklay:ci bir fikir verir.
Ote yandan kaime hakkinda gazetelere gelen ve yayimlanan yazilarin birisinde, kai-
menin bu degisken degerinden dolay: halkin daha fazla zarara ugramamast igin ek-
mek fiyatlannin her giin hitkiimet tarafindan gazetelerde yayimlanmasiistenmekte-
dir.% Goriildiigii gibi kaimenin degerine uygun olarak inip-¢ikan, tabiri caizse, bir
“ekmek borsas1” olusmustur.® Oysa arsiv vesikalari, yukanda da belirtildigi gibi, bu
hususta tam aksi bir gériigii yansitmaktadir.

Zikredilen 6rnek olay, sadece arsiv belgesine istinaden aragtirma yapan ve sonuca
giden bir aragtirmacinin ne kadar yanhs bir neticeye varabilecegini agikca gostermek-
tedir. Zira basin thmal ederek yalniz arsiv belgeleriyle yetinerek yorum yapmus olsay-
dik sonucta konu hakkinda biyiik bir yamlgiya diisecek, tarihi gergegi tam tersi bir
sekilde ve yanlis olarak aksettirmis olacaktik.

Burada sosyo-ekonomik tarih caligmalannda ¢ok énemli oldugunu ifade ettigimiz
basirun, ihtivath ve dikkatli kullaniimasinin énemine de dikkat cekmek gerekmektedir.

3 28 CA 1295/30 Mayis 1878, Vakit, nr. 936, s. 2.
4 29 RA 1295/2 Nisan 1878, Vakit, nr. 879, s. 2-3.
5 24 Z 1294/30 Aralik 1877, Vakit, nr. 785, s. 2.
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Zira dénemin haber alma kaynaklannin kithg ve sagliksizhigy, basinda yer alan ha-
berlerin giivenilirligini zedelemektedir. Nitekim basmnda sik sik yanhg haberler de yer
almustit. Ote yandan bu dénemde basin-htiktimet iligkileri de basiuin ihtiyatl kulla-
mlmasin gerektiren bir diger nedendir. Clinkii reklam gelirlerinin olmadig) veya ¢ok
kisith oldugu bir ortamda, hentiz kendi imkanlanyla ve satis gelirleriyle ayakta dura-
cak bir giice kavusmanus olan basin, énemli 6lgtide hiikimetler ve padigahlar ta-
rafindan desteklenmistir. Para verenin bir giin emir de verebilecegi gercegi gézden
uzak tutulmamalidir. Bunun yamnda unutulmamasi gereken bir diger etken de san-
siir mekanizmasidir. Zikredilen nedenlerden dolay: gazetelerde yer alan haber ve
yorumlarin son derece titiz ve dikkatli bir sekilde kullanilmasi zorunludur.

Makalenin bundan sonraki béliimiinde basin-belge iligkisi bir bagka agidan, tam
tersi bir yénden ele alinacaktir. Yani huikiimetlerin almus olduklar kararlar kamuoyu-
na ne derece yansitilmug ve ilan edilmigtir, bunun tespiti gerekir. Bagka bir ifade ile,
resmi kararlar acaba belgelerde gectigi sekilde mi basina intikal ettirilmekte, yoksa
kamuoyunun sartlanna gére bazi yumusatmalarla veya kisitlamalarla mi yansitil-
maktaydi? Sorunun cevabi, basmin ilmi ¢aligmalarda ne derece dikkatli bir sekilde
kullanilmas: gerektigini de gosterecektir.

Konuyla ilgili drnek bir olay ele alalim: Argivde bulunan ve 31 Ekim 1855 tarihli,
vakiflann ferag ve intikali hakkinda yapilms olan nizamnamenin 9, 10 ve 11. mad-
deleri dzetle, muslimanlann tasarrufundaki vakif gayrimenkullerin gayrimtislimlerin
tasarrufuna gecmesini 6nlemeye yoneliktir. Nizamnamenin Meclis-i Tanzimat'ta go-
rigsiilmesi esnasinda, 6zellikle Tanzimat dolayisiyla miislim ve gayrimiislim teb'a
hakkinda verilmis olan sézlerin uygulanmadigina dair, yabancilardan gelebilecek stip-
he ve tepkiler g6z dniinde bulundurularak, kamuoyuna bu maddeler hakkinda dii-
zeltilmis bir metnin yayimlanmasi meclisce ihtar olunmustur. Meclis-i Tanzimat, ko-
nuyla ilgili olarak “biitiin musakkafat ve mistegillatin ferag ve intikal ve sairesinde
eskiden beri irade ile cari olan nizAm uygulanarak hitkiimlerinin icrasina dikkat edi-
lecek ve gerekli sartlar temesstiklere yazilacaktir"© gibi son derece yuvarlak ve yoru-
ma acik bir ifadenin, nesredilecek nizamnamede yer almasini teklif etmigtir. Konu-
nun uygulayicilan olan Evkaf-1 Himaytn Nezareti ile Meclis-i Vala'ya ise asil
maddelerin yer alacagi niishalar verilecek ve s6z konusu merciler orijinal nizamna-
meye gore icraatta bulunacaklardi. Kamuoyuna yansimis seklini tespit edebilmek icin
yaptigimiz arastirmada, basinda konunun gegistirilmis oldugu goriildi. Nitekim, Tak-
vim-i Vekayi'de yaymmlanan yazida ne asil metinden ve ne de diizeltilmis maddeden
eser vardir. Yani yayimlanan yazi bir nizamname seklinde degil, bir gazete haberi
olarak verilmistir.” Herhalde daha sonra bagka sakincalar da gbz 6niinde bulundurularak

6 Kaffe-i musakkafat ve mustegillatin ferag ve intikalat ve sairesi hakkinda ba-irade-i seniy-
ye mine’l-kadim milesses ve carl olan nizamat-t mer’iyye kemagan ibka olunarak icra-yt
ahkamina kemaliyle ikdam olunacak ve surat-i lazimesi temessiikatina derc ve tastir ki-
linacaktir (Bagbakanlik Osmanli Arsivi, frade, Meclis-i Mahsus, nr 212; Meclis-i Tanzimat
Defteri, nr. 1, 5. 26-29).

7  Genis bilgi i¢in bk. Ali Akyildiz, Tanzimat Dénemi Osmanh Merkez Teskilatinda Reform, Eren
yayinevi, Istanbul 1993, s. 163-165.
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konunun nizamname seklinde ayrintili olarak yayimlanmasindan vazgecilmis ve
durum genel bir haberle gecistirilmistir. Bu érnek konuyu tam tersi bir agidan ortaya
koymaktadir. Bu sefer de kamuoyuna yansiyan bilgilerin her zaman gercegi ifade
etmedigini ve hitkiimetlerin kararlarnni yansitmadigini btitiin ¢iplakligiyla gézler 6ni-
ne sermektedir. Bu durum, ele alinan s6z konusu iki tarih kaynaginin miimkiin mertebe
birbirinin tamamlayicist olarak kullaniimasini zaruri kilmaktadir. Yani devrin basininin
arsiv malzemesiyle beraber ele alinmasi ve basinla belgelerin desteklenmesi, yapilan
calismalan daha glivenilir ve eksiksiz kilacaktir. Kisaca ifade etmek gerekirse basin,
dénemin olaylarimin sosyal yansimalari ve boyutlan hakkinda aragtirmacilara gayet
zengin bir malzeme sunmaktadir. Herhalde bundan dolayidir ki Charles Seignobos,
¢agdas tarih yazicih@ icin basini baglica kaynaklar arasina koymaktadir. Biiytik ta-
rihgimiz Halil inalcik da Seignobos’un bu gériisiinii paylasmaktadir.® Basin, bir yan-
dan olaylann sosyal yansimalannin ve hitkiimetlerin aldiklan kararlann kamuoyuna
aksedip aksetmediginin tespit edilmesine yararken diger yandan da hitkiimetlerin
almus olduklan kararlan etkilemektedir. Diger bir ifadeyle kamuoyu olusturmaktadir.
Bu, yukanda zikredilen kaime ile ilgili olan ¢alisma esnasinda yakindan gortildii.

Burada bir tehlikeye dikkat cekmek 1azimdir. Tarihimiz agisindan bu kadar degerli
oldugunu ifade ettigimiz bir kaynak, yani basin malzemesi giin gectikce yok olma
tehlikesiyle kargi karsiyadir. Zira halen degisik kiitiiphanelerde daginik bir vaziyette
bulunan gazetelerimizin diizenli ve tam koleksiyonlarinin mevcut olmadigl ve mev-
cutlann da her gecen glin biraz daha tahrip edildigi ve yok oldugu, erbabinca malim-
dur. Devrin gazetelerinde dayaniksiz ve ince kagit kullanilmig olmasi, ézen gésteren
bir aragtirmacinin dahi, bu kaynagi tahrip ettigi inkéar edilmesi miimkiin olmayan bir
gergektir. Dolayistyla bu nadir ve kiymetli tarih kaynaklannin degisik kiitiiphaneler-
deki niishalannin birlestirilmesi, mikrofilm veya mikrofise alinmasi, koleksiyonlannin
olugturulmast ve cogaltilarak derli-toplu bir sekilde arastirmaciya sunulmasi gerek-
mektedir. Boylece hem orijinal niishalar muhafaza altina alinarak tahrip olmaktan
kurtarihr hem de aragtirmacilann kolaylikla bu kaynaklara ulagmalan saglanur.

Lord Macaulay, The Times'in indeksinin ilk sayfasinda yer alan bir vecizesinde,
“bir tlkenin gergek tarihi, o tilkenin gazetelerinde bulunur”, diyor. ifade her ne ka-
dar ¢cok iddial ise de yukanda agiklanan 6rmek olaylar Lord Macaulay’in biiyiik l¢i-
de hakl: oldugunu géstermektedir.

8 Taha Akyol, “Prof. Dr. Inalcik'in Mektubu”, Pazar Postas:, 16 Eylil 1995, s. 3.
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Siinni-Sii Yakinlasmasi:
Darii’t-Takrib Tecriibesi

ilyas Uzim*

Rapprochement between Sunnis and Shiis: The Experience of the Darii't-takrib

This article examines the aims and activities of the Darii't-takrib organiza-
tion established in 1364/1945 in Cairo through the efforts of an Iranian Shi‘
scholar, Muhammed Taki el-Kummji, and several Sunni scholars. The aim of
the organization was to work to remove or at least reduce the differences be-
tween the majority of Sunnis and Shi‘is, an aim also taken up at various times
in the past by a number of statesmen and religious scholars. The main activ-
ity of the organization was publishing a quarterly periodical, the Risaletti’l-
Islam, beginning in 1949 and ending in 1972 when the organization was
disbanded. The article assesses the reasons for the break up including the
associated Shia beliefs and political perceptions. It concludes that the or-
ganization’s principal failure was assuming that Sunnis and Shi‘is differ
mainly in the area of law rather than in beliefs.

Miuslitmanlarin ekseriyetini olugturan ehl-i sinnet ile en bliylik azinlik grubu
temsil eden Sia arasindaki dini-siyast ihtilaflar, zaman zaman makul sinirlar ¢ergeve-
sinde kalmigs, bazan da iimmetin siyasi biitiinliigiine ciddi sekilde zarar verip, tirlii
sosyal huzursuzluklara sebep olan bir seyir takip etmigtir. Her iki kesime mensup
alimler, temel ihtilaf konulanyla ilgili ok sayida eser kaleme almis, karsihikl red-
diyeler yazmuglardir. Siinniler’le Siiler'in birlikte yasadig1 cografyalarda ihtilaflar ba-
zan fikri diizeyde kalan bir sogukluk bazan da ¢ekisme, hatta kiiglik capli catigmalara
yol acan gerginlik icinde ge¢mis; gerginligin trmandigi ddSnemlerde siyasi otoriteler
ihtilaflar sona erdirmeye, en azindan asgari seviyeye indirmeye ydnelik muhtelif
tedbirler almuglardir.?

* Dr.llyas Uziim, TDV isldm Aragtimalan Merkezi, Kelam ve Mezhepler Tarihi.

1 Abbasiler ddneminde Me'mun'un (198-218/813-833) On 1ki Imam Sifligi'nde sekizinci imam
kabul edilen imam er-Riza’y1 (6. 203/218) veliaht tayini tesebbiisleri, Selguklular doneminde
Nizamiilmiilk'éin (6. 485/1092) birtakim faaliyetleri, Kacar hanedani devrinde Nadir $ah’in
1156 (1743) yilinda Necef'te gergeklestirdigi ilmi toplanti buna érnek tegkil eder. Séz konusu
toplantiyla ilgili olarak bk. Ebii'l-Berekat es-Stiveydi, “Stnni-$if ittifakina Dogru” (trc. Mustafa
Cagricy), Bekir Topaloglu, Kelama Giris, Damla Yayinevi, Istanbul 1981, icinde, s. 317-349.
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XVIIL ve XIX. ylizyillardan itibaren iktisadi, i¢timal ve siyasi pek cok sebeple
islam diinyasinin Bati kargisinda hemen hemen her alanda zayif ve gli¢siiz kalmasi
realitesi, Islam Alimlerini baglica sebeplerden biri olarak gérdiikleri mezhep taassubu-
nu 6nlemeye matuf tesebbiislere sevketmistir. Stinni ve Sii birgok alim, aynhklardan
vazgecilmesi ve saghikl bir toplum olugturulmast tizerinde duran ¢cahgmalar gergek-
lestirmislerdir.?

Yakin dénemde ehl-i siinnet ile Sia arasindaki ihtilaflar azaltmaya yoénelik s6z
konusu ferdi faaliyetlerin yan sira, kurumlar bazinda da calismalar gergeklestirilmis-
tir. Bunlar 1937 yilinda Muhammed Hasan el-A’zam{ isimli bir Ismaili tarafindan
Misir'da kurulan “Cemaatii’l-uhuvveti'l-Islamiyye”, hicii 1366 yilinda Misir'da ku-
rulan ve bazi eserler negreden “Darii’'l-insaf” ve “Darii’t-takrib” gibi kurumlar olup
bunlardan ilk ikisinin faaliyetleri hem ciliz kalmis hem de kisa 6miirlii olmustur.
Uclinciisii olan “Darit’t-takrib” ise kurulug sekli, faaliyetleri ve etkisi dolayistyla daha
dnemli bir konum elde etmistir.> Bu kurumla ilgili olarak muhtelif kaynaklar birtakim
bilgiler vermislerdir. Ancak, ehl-i sinnet ile Sia'y1 yakinlagtirmak gibi ¢ok 6dnemli bir
amaci gerceklestirmek {izere tesis edilen bu kurumun metodunu, daha dogrusu
usiilii’d-din’i dikkate almayarak fikih agirlikli bir yol takip etmesini degerlendiren bir
inceleme, tesbit edebildigimiz kadanyla, yapilmamigtir. Muhtelif cevrelerce zaman
zaman atiflar yapilan takrib konusuyla ilgili daha saglikli yaklasimlara ulasmak icin
bu tecrilbenin degerlendirilmesi, kanaatimizce, biiytik bir Snem tasimaktadir. Bu ma-
kalenin de amaci bir dl¢iide bu degerlendirmeyi gerceklestirmektir.

1 Darii’t-takrib

Baslangigta kendisini daha gok “Cemaatii’t-takrib” seklinde niteleyen bu kurum,
daha sonra Darii’t-takrib ismini se¢mistir. Kurumun bu yaygin adi tam olarak “Darit't-
takrib beyne'l-mezahibi’l-islamiyye” geklindedir. Kaydedildigine gére Muhammed
Taki el-Kummi isimli irank Sii bir alim, baz: Sii alimlerle goriigerek Misir'da ehl-i siin-
net ile Sia'y1 yakinlastirmayi hedefleyen bir milessese kurmaya karar vermis ve bu
amacla bassehir Kahire'ye gelmigtir. Burada bir siire alt yap: hazirliklan yapan Kum-
mi, Ezher Universitesi alimleriyle gériismeler yaparak fikirlerini almig, onlara Islam
diinyasinin birligine hizmet edecek bir kurumun zaruretini ifade etmis ve tesekkili
halinde saglayacag faydalara dikkat cekmigtir. islam diinyasinin siyasi ve ekonomik
acgidan biiyiik bir daginiklik ve giicsiizliik arzettigi o ddnemde bazi Ezher alimleri di-
nin birlige, kardeslige, yardimlagmaya yo6nelik htikiimlerini de dikkate alarak Kum-
mi’'nin yaklagimlarina sicak bakmig ve 1945 (h. 1364) yilinda Kahire'de Darii't-
takrib kurulmustur.# Kurumun destekleyenleri arasinda Sii kesimden Muhammed

2 Yakin déneme kadar devam eden bu ¢aligmalardan bilhassa Siinni ulemadan Muhammed Ab-
duh, dgrencisi Resid Riza, Mustafa es-Sibal ve Musa Carullah; Sii dinyadan Muhammed el-
Halisi, Abdiilhiiseyin Serefiiddin el-Masevi, Ahmed el-Kesrevi'yi anmak gerekir. Bu calismalar
icin bk. Nasir b. Abdullah el-Gaffari, Meseletii’t-takrib, Riyad 1413, II, 191-226.

3 age,ll,171-174.

4 a.ge,ll, 174-175.
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Hiseyin Al-i Kasifillgita, Hibetiiddin es-Sehristani, Abdilhtiseyin Serefiiddin, Mu-
hammed Salih el-Mazenderani, Muhammed Cevad el-Mugniyye, Abdulhiseyin er-
Resti, Ayetullah Sadreddin es-Sadr, Ayetullah Muhammed Taki el-Hansari, Ayetul-
lah el-Biirficerdi; Siinni kesimden Ezher seyhlerinden Abdiilmecid Selim, Seyh Mah-
mud Seltat ile yine Ezher ulemasindan Muhammed Ebii Zehre, Muhammed Muham-
med el-Medeni, Abdiilaziz isa, Muhammed Ali Ultibe gibi alimler yer almustir.?

Bagkanligina Muhammed Ali Ullibe, sekreterligine de Muhammed Taki el-Kum-
mi’nin getirildigi Darii’t-takrib, kuruculan arasinda yer alan Abdillatif Muhammed
es-Siibki’nin anlattigina gore, yonetim kurulu tiyelerinin belirlendigi se¢imden itiba-
ren ilk dort yillik siire zarfinda tarmgma toplantilari, gelen ziyaretgilerin karsilanmasi
ve kurum hakkinda bilgilendirilmesi, basta $ia'min merkezi Necef’ten olmak tizere
kuruma muhtelif yerlerden génderilen mektuplann cevaplandinimasi gibi faaliyetler
diginda bagka bir aktivite gerceklestirememistir.6 1949 yilinda Risaletii’l-lstam adiy-
la bir dergi cikarmaya baglayan kurum, ondan sonraki faaliyetlerini agirhikli olarak
s6z konusu derginin nesrine hasretmistir. Ug aylik periyotlar halinde cogu zaman di-
zenli bazan gecikerek ¢tkan dergi 1972 yilina kadar devam etmistir.

Gérebildigimiz kadariyla, kurumla ilgilenmis yahut onun ¢aligmalarini uzaktan
izlemis bazi alimlerin cesitli vesilelerle verdikleri muhtasar bilgiler yaninda Darti't-
takrib hakkinda cikardig dergilerden bagka herhangi bir kaynak yoktur. Belirtilen
malzemeden yararlanarak Darii't-takrib’in amaglan ve faaliyetleri sdyle verilebilir:

A. Amaclan

Kurum varlik gayesini ve ana hedeflerini derginin ilk sayisinda {i¢ madde halinde
belirlemistir: a) Inanilmast zaruri akaid konulannin disinda kalan anlayiglann, birbir-
lerinden uzaklasmalarina sebep oldugu islam mezhepleri mensuplanm “Islami grup-
lar” (et-tavaifiv'l-islamiyye) adiyla bir araya getirmek; b) islam’in genel esaslarini
cesitli dillerle negredip toplumlann bunlara olan ihtiyacin kargsilamak; c) Miisliiman-
lar arasindaki ayriliklan gidermeye ¢alisip aralanm bulmaya gayret gdstermek. 7

Takrib kurumunun tesekkiil seritveni, iiyeleri ve projeleri gibi konularlailgili do-
kiimanter bilgiler daginik ve siurh oranda kurum bagkaninin yazdig) “Musliimanlar
tek {immettir” baghkl derginin ilk makalesinde islenmektedir. Baskan bu makalede
kurumun dini gayret sahibi insanlann ¢agnlanna olumlu karsiik vermek amaciyla
tesis edildigini, esasen bdyle bir cagriya olumlu cevap vermemenin timmete karsi sorum-
lulugu yerine getirmeme demek olacagini, bunun da ahirette 6nemli bir sorumluluk
teskil edecegini belirtmektedir. Islam't Hz. Muhammed'in bir din olarak biitiin insan-
lara getirdigini, bunun en énemli esaslanndan birinin buitiin kavimler arasinda esitligi

5 Muhammed Vaizzade el-Horasani, “Mukaddime”, Risaleti’l-islam (tipkibasima yazilan 6nsoz),
1(1411/1991), s. 2.

6 Gaffard, a.g.e., 11, 175.

7 “Mine’l-kanfini'l-esasi li cemaati’t-takrib”, Risaletii’l-Istam, 1 (1368/1949), s. 8.

173



Islém Arastirmalon Dergisi

saglamak ve birligi tesis etmek oldugunu sdyleyen miellif, islam"in geldigi donem-
lerde kabile asabiyetinin ve buna bagh olarak ihtilaflarin had sathada oldugunu, Is-
lam’1in “Allah katinda tstiinliigiin takvada oldugunu” belirterek immet arasinda bir-
lik ve kardesglik tesis ettigini, Hz. Muhammed'in vefatindan sonra ise zaman icinde
ihtilaflann vuku buldugunu, bunun giderek arttigini ve stirekli olarak da miisliman-
lara zarar verdigini ifade eder. Ona gore farkh mezheplere mensup olsalar da miisli-
manlann inandiklan iman esaslari aymdir. Her miisliman Allah’a, ahiret giintine,
meleklere, kitaplara ve peygamberlere inanir; Kur'an'in hak kitap, Hz. Muhammed'in
son nebi oldugunu tasdik eder. Bunlann disinda kalan birtakim ihtilaf noktalanm btiyii-
terek onlarla meggul olmak anlamsizdir. Ustelik bu durum miisliimanlann gictinii
zayiflatmaktadir. Halihazirda miisliimanlar tiirlii ihtilaflar i¢indedir ve birbirlerini ye-
terince tamimamaktadir. Yeterli tanisma olmadig igin de aralannda yer yer diigman-
Iiklar vardir. Eger miisliimanlar birbirlerine yaklagirlarsa tanisma imkam bulutrlar; bir-
birlerini dogru sekilde tantyinca da temel akide konulan disindaki ihtilaflan koruyarak
birbirlerine sayg) gésterebilir, ortak amaglar icin birlikte hareket edebilirler.

Gercekten mezheplerin birbirleri hakkinda yanhs ya da eksik bilgi sahibi olmas,
onlari birbirinden uzaklagtiran baglica amillerden birisidir. Derginin bir sayisinda Sii
alimlerden Muhammed Hiiseyin Al-i Kagifillgita, Sia hakkinda kendi kaynaklarina
bakmak suretiyle bilgilenmenin kolayligina ragmen, baz kimselerin Sia’y: tanima-
yan ve kasith olarak onlara olumsuz fikirler isnat eden yazarlann eserlerini kullan-
diklanni, sonugta Sia'y1 oldugu gibi algilamak yerine, yanlis tanidiklanmni ve tanittik-
larint ifade eder. Miellif buna 6rnek olarak “Cehennem azabi Sia'ya ¢ok az zarar vere-
cektir”, “Sia Hz. Ali'yi tanrilagtirir” gibi anlayiglara yer verildigini, oysa Sia'nin bu
diisiincelerden uzak oldugunu, onlann tipki ehl-i stinnet gibi Allah’a itaat edenlerin
cennete, inkar edenlerin ise cehenneme gidecegine inandiklanni, Hz. Ali'ye ul(ihiyet
isnat edenlerin ise Hattabiyye, Gurabiyye, Muhammire gibi gulat gruplar oldugunu,
Sia’nin bu tiir asin anlayislardan tamamen uzak bulundugunu belirtir.

Risaletii’lHslam'in muhtelif sayilaninda Darii't-takrib'in ne oldugunu ve ne olmadi-
giniifadeye yonelik birtakim yazilar negredilmistir. Kurumun énde gelen alimlerin-
den Muhammed el-Medeni amagclannmn Siinni'nin Stinni'ligini ya da Sii'nin Sif'ligini
terketmesini saglamak degil, aksine iki tarafin da izerinde birlestigi temel konularda
birlikteligi pekistirmek, imanin ana eseslarina yeni bir ilave ya da onlardan birisini
¢ikarma gibi bir tutum s6z konusu olmadik¢a aradaki ihtilaflara takidlmamak gerektigi
anlayisinda olduklanni ifade etmektedir. 10

Kurumun aktif (iyelerinden Muhammed Abdullah Muhammed, takribin kisaca
mubhtelif mezhep mensuplar arasinda devam etmekte olan husumetten korunmak

8 Muhammed Ullibe Basa, “el-Miislimiin Ummetiin Vahide”, Risaleti’l-islam, 1 (1368/1949), s.
5-7.

9 Muhammed Hiiseyin Al-i Kagifiilgita, “et-Tesebbii Kable’l-hilkm”, Risaletii’l-Islam, 1 (1368/
1949), s. 22-24.

10 Muhammed Muhammed el-Medeni, “Mukaddime” Da’vetii’t-takrib, el-Cumhuriyyetii’l-Ara-
biyyetii’l-Mittehide 1368 (1966), s. 7.
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ve Islam kardegligini gerceklestirmek, her tiirlii irk ve bdlge ayinmindan uzak dura-
rak islam dairesi icinde samimi bir gayret oldugunu ifade eder. Dolayisiyla takrib ta-
mamen Islam ici, yani misliimanlar arasinda gerceklesen bir faaliyet olup diger din
mensuplarini {slam’a cagirmak yahut onlarla diyalog tesis etmek gibi amaglar yok-
tur. Yine takrib birtakim gali firkalan Islam’a yaklastirmayi hedef alan bir gayenin
pesinde de degildir. Keza o, misliimanlann kulluk hayat ile ilgili eksiklerini tesbit
etmek ve onlan gidermeye ¢alismak pesinde de olmayacaktir. Onun tek amact mis-
limanlar arasinda vahdeti temin etmek ve bunu koruyup gelistirmektir. Esasen miis-
liimanlar acisindan bu kadar agik, yararh ve gerekli bagka bir husus yoktur. Zira
miisliimanlarin inandiklan ilah bir, kitaplar bir, yoneldikleri kible birdir. Bu ortak
“bir"ler igerisinde onlann da bir ve birlikte olmalan zaruridir. !

B. Faaliyetleri

Darii’t-takrib'in kuruldugu 1945'ten derginin son sayisimn nesredildigi 1972 y1-
lina kadar gecen yirmi yedi yillik dsnemde kurum, temel hedef edindigi islam birligi-
ni saglamak, aradaki dilgmanliklan asgariye indirmek yahut gidermek i¢in somut ola-
rak {i¢ ana faaliyet gerceklestirmistir:

a) Risaletii’l-Islam isimli derginin negri.

Kurumun kurulusundan yaklagik dért yil sonra, 1368 yihn Hz. Peygamber'in dog-
dugu ay olan Rebiiilevvel'inde (Ocak 1949) yayin hayatina baslayan dergi, hig siiphe
yok ki Darii't-takrib’in en énemli faaliyetlerinden biridir. Muhammed Muhammed el-
Medeni'nin yazi isleri miidiirligiint yaptig1 dergiye Risaletii’l-islam ad1 verilmistir.
Bu isimlendirme ile muisliimanlara icinde bulunduklan her tiirlii sikintimn ancak Islam
sayesinde ¢ozillebilecegini hatilatmak, derginin islam diinyasimn muayyen bir kesimi-
nin degil tiimiiniin dergisi oldugunu bildirmek, miisliimanlara gergekte tek immet ol-
duklarim hatirlatmak ve birlige olan ihtiyaci vurgulamak gibi amaglar hedeflenmistir. 12

Ug aylik periyotlar halinde gikanlan derginin bazi sayilan zamaninda ¢itkamamig,
cesitli inkita donemleri yagamus, tiraji ve etki alam giderek zayiflamig ve altmiginci
sayiya ulagtiginda her hangi bir duyuru séz konusu olmaksizin kapanmustir. Dergide
Stinni ve Sii din 4limleri yaninda iran ve Misir'li bazi aydin ve fikir adamlan da yazi
yaznuslardir. Her sayisinda alt1 ile on arasinda makale, baz: bilgilerin yani sira kiicik
kose yazilanyla takrib calismalan hakkinda haberlerin yer aldig) 6zel boliimler vardir.
Kisa bir giris yazisindan sonra dergide 6nce Kur'an tefsiri, arkasindan da derginin
genel gizgisine uygun yazilar yer almistir. Bu yazilarda Islam’da birligin énemi, miis-
limanlar arasindaki fikhi ayriliklar ile islam tarihi ve medeniyeti hakkinda degigik
konular ele alinmustir. Yazilann ¢ok 8nemli bir béliimii akademik muhteva, bakis ve
disiplinden uzak, ciddi aragtirma firiinii olmayan ve hamasi nitelikli bir gérintti tagi-
maktadir. Takrible ilgili bilgilerin verildigi kdseye bakilirsa, derginin Misir'dan bagka

11 Muhammed Abdullah Muhammed, “Maalimil't-takeib”, Risaletii’l-Islam, 1384 (1964), s. 203-
212.
12 Muhammed Muhammed el-Medeni, “Kelimetii't-takrir”, Risaletii’l-[slam, 1 (1368/1949), s. 3-4.
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iran, Irak, Pakistan ve Suudi Arabistan gibi tilkelere génderildigi anlasiimaktadir.
Ancak bunun biitiin sayilar icin gegerli oldugunu sdylemek miimkiin degildir.

Dérii’t-takrib'in calismalarninda énemli bir fonksiyon icra eden Risaletil’l-islam
dergisi ayn bir koleksiyon halinde, iran’da Darti't-takrib gibi Ehl-i Siinnet'le Sia’y1
yakinlastirma calismalari yapmak (izere tesis edilen “Mecmaii’t-takrib beyne’l-
mezahibi'l-islamiyye” tarafindan yeniden bastnlmustir. 1>

b) Bazi Sia kaynaklannin negri.

Kurum, yakinlagtrmanin énemli bir ayag) olarak gordiigii “tefahiim” yani iki ta-
rafin birbirlerini kaynaklanna gére dogru bigcimde tanima esprisinden hareketle, bir-
takim eserleri nesretme yéniine gitmistir. Ancak kurum, kargilikli tanimay1 daha ¢ok
Sia’nin kendisini tanitmas olarak yorumlamis veya kurumda Sif tiyelerin baskin gel-
mesi sebebiyle negredilen eserler Sia’ya ait kaynaklar olmustur. Kimilerinin S$if gérus-
leri ehl-i siinnet beldelerinde yayma gayretinin tezahiirii olarak gérdiigii' bu faali-
yet, sinurh da olsa, “tefahiim” amacina katkida bulunmustur. Nesredilen eserlerin
baglicalan sunlardir.

aa) el-Muhtasarii’n-Nafi. Necmeddin el-Hilli'nin (6. 676/1278) Ca‘feri fikhiyla
ilgili meghur eseri.

ab) Tezkiretil’l-fukaha.’ Allame lakabiyla bilinen Hasan b. Yusuf el-HillI'nin (&.
726/1326) yine fikihla ilgili bir eseri.

ac) Vesailii’s-Sia ve Miistedrakiiha. 1ki bélimden olusan bu eserin birinci kitabi
olan el-Vesail'de Muhammed b. Ali Hasan el-Amili (6. 1104/1692) yaygn fikih konu-
larina gére hadisleri cem etmis, ikinci kitabi el-Miistedrek’te ise Hiiseyin Nuri et-
Tabresi'nin (8. 1320/1902) birinci kitaba olan eki yer almigtir.

ad) el-Hac ala mezahibi’l-hamse. Dort Stinni mezhep ile Ca'ferilige gére hac mena-
sikinin anlatildig: kitapgiktir.

ae) Mecmau'l-beyan. EbQi Ali Fadl b. Hasan et-Tabresi'nin (548/1154) tefsiri
olup mutedil bir ¢izgi takip eder. Eserde hem Stinni hem Sii rivayetler kullamlmugtir.
Hatta bu bakimdan Tabresi'yi tarihte takrib faaliyetine baglayan ilk miiellif olarak
degerlendirenler olmusgtur. 15

af) Hadisii’s-sakaleyn. Gliniimiiz limlerinden Muhammed Kivamiiddin el-Kum-
mi’'nin sakaleyn hadisi! ¢ ile ilgili kaynaklardan ve bunun yorumlanndan séz eden
eseridir.

Kurumun dogrudan kendi adina ¢ikardig ya da bazi alimleri tegvik ederek hazir-
lattiga eserlerin Mecmadii’l-beyan’in diginda fikih ya da hadis konulanyla ilgili oldugu
goriilmektedir.

13 Derginin yeniden basimastyla ilgili Mecmaii’t-takrib baskani Horasani'nin gériisleri igin bk.
“Mukaddime”, Risaletii’l-istam (tipkibasima yazilan 6nséz), 1 (1411/1991), s. 2.

14 bk. Gaffari, a.g.e., 11, 180.

15 bk. a.g.e., 11, 148.

16 Mislim, “Fezailii’s-sahabe”, 36; Ahmed b. Hanbel, Miisned, V, 181.
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¢) Ca‘feri fikhi ile amel etmenin sihhati hakkindaki fetva.

Siflerce Darii't-takrib'in en énemli somut neticelerinden biri olarak kabul edilen
bu fetva, Ezher Universitesi rektérit Mahmud Selt(t tarafindan verilmistir. Bu, “Tari-
hi Fetva” adiyla kurumun dergisinde de yer almug, 17 iki sikh bir soru ve bu soruya
verilen cevap seklinde diizenlenmistir. Fetva metninde bazi kimselerin ibadet ve
muamelatin sahih olmast icin taninmis dort mezhepten birini taklidin sart oldugunu
iddia ettikleri, ayrica Ca‘feriyye ya da Zeydiyye fikhiyla amel edilemeyecegini soyle-
dikleri ifade edilmistir. Seltiit bu sorulardan ilkine cevap verirken islam’da mezhep-
lerden birine uymanin vacip olmadigin, bir miisliimanin gériisleri sahih nakillerle bize
kadar intikal eden ve kitaplannda hiikiimleri tedvin edilmis bulunan mezheplerden
birini taklid etmesinin caiz oldugunu, aynca bir mezhebe uyan kimsenin diger birini
taklid etmesinde de bir beis bulunmadigini belirtmigtir. Selttit ikinci soruya ise sdyle
cevap vermistir: “imamiyye yahut isndaseriyye Siasi diye de anilan Ca'feriyye mez-
hebinin hitkiimleriyle amel etmek, ehl-i siinnet mezheplerinde oldugu gibi caizdir.
Miisliimanlar bunu bilmeli ve birtakim mezhepler hakkinda sahip olduklan taassup-
tan kurtulmaldir. Allah'in dini bir mezhebe uymay! icap ettirmedigi gibi, hak sadece
bir mezhebe miinhasir degildir. Biitiin miictehitler makbuldur. Nazar ve ictihad ehli
olmayan kimselerin bunlan taklid etmeleri caizdir”. Seltit'un bu fetvasi bilahare Sil
alimler tarafindan cok kullanilmus ve bazi muellifler eserlerinin bagina bunun suretini
koymuslardir. Ayrica bu fetvaya bagli olarak Misir'da Ca'feri mezhebinin tedrisi ile
ilgili faaliyetler de gerceklestirilmistir.

C. Dagilma

Darii't-takrib, bilhassa nesrettigi Risaletii’l-islam dergisiyle butiin islam diinyasi-
na ulasmay! hedeflemis, derginin sayilart muhtelif islam tilkelerindeki etkili cevrele-
re ya da sahislara génderilmis, onlann ilgilerinin ¢ekilmesi istenmistir. Basta kuru-
mun bulundugu Misir’dan olmak iizere, degisik Islam tilkelerinden bircok Islam alimi
prensip olarak bdyle bir kurumun mevcudiyetinden memnuniyet duyduklanni beyan
etmis, bazi alimler takrible ilgili kendi sahsi goriislerini iletmis, bir kisum alimler de
kurumla ilgili daha genis bilgiler talep etmislerdir. Kurum, derginin son sayfalarinda
“takribin sesi” isimli bir kdse agmus ve orada bu tir yazi ve mektuplan yayimlamistir.
Bu kosede ¢ikan yazilardan anlagildigina gére kurum sesini bir dereceye kadar Iran,
Irak, Pakistan, Suriye gibi iilkelerde duyurmus, ancak dikkate deger bir akis de go-
rillmemistir.

Diger taraftan tesekkiiliinden bir siire sonra kurumda olusan hava ve yapilan faa-
liyetler, bazi Stinni alimleri rahatsiz etmeye baglamis ve bunlar birer birer kurumdan
ayrlmuslardir. Devam eden yillarda kurumdan aynlanlarn sayisi artmig ve sonugta
baslangicta hissedilen timit dolu atmosfer kaybolmaya yiiz tutmustur. S6z gelimi
Suriyeli meshur alim Mustafa es-Sibai, ehl-i siinnet ile $ia arasinda yakinlagmanin

17 Seyh Mahmad Seltiit, “Fetva Tarthiyye”, Risaletii’l-Islam, X1 (1378/1959), s. 227.
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zaruretine inanmig, bunun i¢in iki taraf alimlerinin karsiikh goériismeler yapmasinin
sart oldugunu diiginmustiir. O, bu diistincesinin geregi olarak takrib iyesi Sii alim
Abdtilhiiseyin Serefiiddin ile goriismiis, onun takrible ilgili kanaatlerini dinleyince
memnuniyet duymustur. Ne var ki ¢cok gegmeden takribe vurgu yapan Sii alimlerin
gercgekte klasik kaynaklarindaki sahabeye dil uzatma gibi anlayiglan stirdtirdiiklerini
g6rmiig ve onlann takrible daha ¢ok Stinniler’i Sillestirmeyi diisiindiiklerine hitkme-
derek hayal kikirhgina ugramistir. Sibai cok gecmeden adi gecen alimin Eba Hurey-
re'yi tekfir eden ve onun miinafik oldugunu ileri siiren bir eser kaleme aldigin: go-
rince, oldukga rahatsizlik duymus ve gercekte Siiler'in takrib konusunda, sdyledik-
lerinin aksini yaptiklanni ve iyi niyetli olmadiklarini anladigini ifade etmigtir. 18

Yine Islam diisiincesi alimi Muhammed el-Behiy, dnceleri takribe ¢ok olumlu bak-
masina ve ciddi destek vermesine ragmen, Sif alimlerin takrible ihtilafli konularda
Kur'an ve stinneti esas alacaklan yerde, bir sekilde $iiligi yaymay1 hedeflediklerini
miisahede etmis ve bildhare kurumla miinasebetini kesmistir.1

Risaletii’l-Islam’ da takrible ilgili akislerin verildigi “kése deki yazilardan anlasil-
dig1 kadanyla, kurum gecen zaman icinde ilk yillardaki cogkusunu kaybetmis, Sif
inancindaki alimlerden -tesbit edebildigimiz kadanyla- kuruma dogrudan cephe alan
ve takribi gereksiz kabul eden kimse ¢ikmanus, ancak takribin mahiyetiyle ilgili farkl
gorugler ileri stirenler olmus, Stnni inancinda olan kimi alimler ise sessiz ve ilgisiz
kalmis, pek az sayidaki alim de kuruma giddetle kars: ¢ikmistir. S6z gelimi bu son
gruptan Muhibbtiddin el-Hatib “ayri bir din” nitelemesinde bulundugu Sia'nin asla
ehl-i siinnetle yakinlasamayacagin, Siiler'in takrib tesebbiislerinin arkasinda kendi
anlayislanna hizmetin bulundugunu; fakat onlan bilmeyen birtakim alimlerin oyuna
geldigini ifade etmis ve Darii’t-takrib'i “darii't-tahrib” (yikict kurum) olarak takdim
etmistir. 20

Sonugta bagka bazi sebeplerin yanmda, daha ¢ok takip ettigi cizgiye yonelik eles-
tiriler dolayisiyla, zaman iginde tiyelerinden ¢ogunun aynldig: kurum, 1960’lardan
sonra giderek faaliyetlerini daraltmis, nihayet 1972'ten sonra da dagilmigtir.

IL Degerlendirme

Mezhep ihtilaflanm asgariye indirip islam diinyasinin birligini saglamak gibi son
derece miistesna bir gayeyi gerceklestirmek tizere yola ¢ikmis olan ve otuz yil ci-
varinda devam eden Dar(i't-takrib, hi¢ stiphe yok ki 6nemli bir tecriibedir. Bu tecrii-
benin bir¢ok boyutu bulunmakla beraber, bize gbre, en énemli boyutu takip ettigi
metoda bagli olarak us(lii’d-dinle ilgili yaklagimidir. Zira hedeflenen takrib, ézel

18 Mustafa es-Sibal, es-Siinne ve mekanetitha fi't-tesrii’l-islami, el-Mektebetii'l-Islamiyye,
Dimagk 1398 (1978), s. 8-10.

19 Muhammed el-Behly, el-Fikrii’l-Islami, Beyrut 1395, s. 439.

20 Eserin Muhammed Malullah tarafindan dipnotlar ilave edilerek yapilan baskist i¢in bk. Muhib-
biliddih el-Hatib, el-Hutatu’l-ariza, bs. yr.yok. 1409; ayrica Tilrkce terciimesi i¢in bk. Muhib-
biiddin el-Hatib, “Islam Mezhep ve Firkalarninin Birbirine Yaklastiriimasi Konusu” (trc. Mehmet
Hayri Kirbagoglu), Ankara (niversitesi [lahiyat Fakiiltesi Dergisi, XXX (1988), s. 293-327.
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durumlarda bir araya gelmeyi saglayici siyasi yahut i¢timai bir birlikten ¢ok, buna da
hizmet edecek “mezhebi” bir yakinlasma olduguna gére, kurumun aymni dine men-
sup iki grubunun ana inang konulan demek olan ustlii’d-din’e nasil baktigini, bu-
nun istenen hedefe ulasip ulasmamada ne derece rolii bulundugunu tesbit etmek,
hem kurumu daha iyi tanimaya hem de bundan sonraki benzer calismalara katkida
bulunacak esaslarnn anlasilmasina vesile olacaktir.

Degerlendirmeye ilkin kurumun adinda yer alan “takrib” kelimesinden yola ¢ika-
rak baglamak uygun olacakur. Kurumun, ismini belirlerken sozliikte yaklagmak, ya-
kinlastirmak, yakin kilmak anlamimna gelen “takrib” kelimesini tercih etmesi isabetli
gorinmektedir. Zira bu kullanimda, hakl bir tespitle, birbirinden kismen veya biiytik
slciide “uzak olan™ yahut “uzak gériinen” kesimlerin “yaklagmasinin” yahut “ya-
kinlagtirlmasimn” miimkiin olduguna génderme vardur. Baska bir ifadeyle, bu kul-
lanimda aym kokten gelen ve muhtelif sebeplerle birbirinden uzaklagmus telakkilerin
“yakinlgina”, dolayisiyla mensuplannin da “yakinlagmalan” gerektigi zaruretinevurgu
bulunmaktadir. Elbette buradaki yakinlasma ancak “hak” mihveri etrafinda gercek-
lesecektir. Belirtmeye gerek yoktur ki neyin “hak” oldugu Kur'an ve sahih stinnetle
ortaya konabilir.

Darivt-takiib'in ismi, hedefleri ve calismalan incelendiginde onun Stinni muhte-
val Safiilik, Hanefilik, Hanbelilik ve Malikilik ile Sia’min ameli mezheplerinden Ca*-
ferilik ile Zeydilik'i birbirine yakinlastirmay1 esas aldigt goriilmektedir. Nitekim ismi-
nin “islam mezheplerini yakimlagtirma kurumu” biciminde, mezhep kelimesini ¢ogul
olarak kullanmasi da bunu géstermektedir. Onun Siinni inangtaki en énemli alimi
Seyh Seltiit kaleme aldig: bir yazisinda, esasen mezheplerin sonradan tesekkiil etti-
gini, mezhep kuran alimlerin “Bu benim gayret ve ilmi calismalarimin bir Giriintidir,
hi¢ kimseye neyi, nigin sdylediklerimi dikkate almadan beni taklid etmelerini dogru
karsilamiyorum™ dedigini, kurumun insanlan mezhep taassubundan kurtararak ilk
dénemdeki bu fikid hiirriyete ulagtirmak oldugunu belirterek2! Darii’t-takrib'in esa-
sen fikih amagch olduguna dikkat ceker.

Diger taraftan kurumun dergisi Risaletil "I-istam’da yer alan yazilarn da yine
Snemli bir béliimii fikih konulanna tahsis edilmisitr. Genellikle bu yazilarda mezhep-
lerin ictihat farkliiklanndan ileri geldigi, gercekte bunlann birisi dogru olmakla birlik-
te digerleriyle amel etmenin caiz oldugu, Stinni ve Sii hadis kaynaklarinda yer alan
ve “ictihat edenin isabet ederse iki, etmezse tek sevap alacagim” belirten hadisin bu
konuda hiiccet oldugu belirtilir.2? Bu yazilarda kurum sunu telkin etmektedir: Ca‘-
ferilerin Safii, Maliki yahut Hanbelileri hak gérmemesi dolayisiyla onlara karsi ¢ik-
masi s6z konusu olamayacag gibi adi gegen Stnni fikth mezheplerinin Ca‘feri ya da
Zeydiler'i hak gérmemeleri ve karsi cikmalan da dogru degildir. Bu alti mezhebin bir-
birlerinden aynldig: hitkiimler tamamen ictihadi karakter tagimaktadir. Bu bakimdan

21 Mahmod Seltat, “Mukaddimetii Kissati't-takrib”, Meseleti't-takrib beyne’l-mezahibi’l-islamiy-
ye, Beyrut 1415 (1994), s. 14-15.
22 Buhari, “el-I'tisdm”, 21.
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da bunlardan birine tabi olan Kigilerin, digerlerine dismanlik beslemeleri tamamen
yanlig olup bundan uzak durulmahdir.

Muhakkak ki bu anlayigin arkasinda Stinniler’le Siiler'in iman esaslannda, bagka
bir ifadeyle ustli’’d-dinde, mugterek olduklarn telakkisi vardir. Us(ilii’d-dinde ortak
olunca fikhi konulardaki farklilik agilabilir, daha dogrusu bunlarictihat farklihg: arzet-
tigi i¢in hak kabul edilebilir bir nitelik tagir. Dolayisiyla da bu iki kesimin birbirinden
uzak olmasi, birinin digerini fisk, dalalet ya da bid’at ehli olmakla itham etmesi, asla
dogru bir tavir olmaz. Bu diistince Darii't-takrib’de o kadar 6ne ¢ikar ki zaman za-
man atif yapilan ustlii'd-dinde iki kesim arasinda farklilik bulunmadig) acik bir sekil-
de vurgulanir. Mesela derginin ilk sayisinda yer alan bir yazida sdyle denir: islam
esaslar birdir. Her miisliman Allah'a, ahiret glintine, meleklere, kitaplara ve pey-
gamberlere inanir; Kur'an'in hak kitap, Hz. Muhammed'in hak nebi oldugunu tasdik
eder, ayrica ihtilafa diigtilen konularda Kur'an ve hadisin hitkiimiine bagvurmak ge-
rektigini belirtirler.23 Yine s6z gelimi Muhammed el-Medeni, takribin esaslann ele
aldigy bir makalede sdyle der: Takrib, muislimanlar (ehl-i stinnet ve Sia) hepsinin
dinin ana esaslarinda muttefik olduklarina ijkna etmekle baglar. Zira hangi mezhep-
ten olursa olsun biitiin miisliimanlann ilahi birdir, kitaplan birdir, nebileri birdir, kible-
leri birdir ve bunlara olan imanlarimin her hangi bir esasinda ihtilaflan yoktur.24

Hemen ifade etmek gerekir ki ehl-i stinnet ile Sia arasinda ustilii’d-dinde ihtilaf
olmadig seklinde, kurumun esas aldig1 goriisiin dogru oldugunu sdylemek mimkiin
gérinmemektedir. Sia’nin hadis kaynaklanyla, akaid ve kelam kitaplarn, Peygam-
ber'den sonra Ali ve on bir cocugunun yoénetici olarak Allah tarafindan segildigi, bu-
nun temel bir iman esasi ve dinin en énemli rukiinlerinden biri oldugu rivayetleriyle
doludur. Mesela Muhammed el-Bakir'dan nakledilen bir rivayette Islam’in namaz,
zekat, orug, hac ve imamet olmak tizere bes temel {izerine bina edildigini sdyledigi,
bunlardan imameti cok vurguladigy, insanlann bunlardan ilk dérdiinii kabul etmesine
ragmen imameti terkettiklerinden yakindig belirtilit.2° Yine bagka bir rivayette Ca'fer
es-Sadik’in sdyle sdyledigi nakledilir: islam’in {i¢ ayagi namaz, zekat ve imamettir.
Bunlardan biri olmazsa diger ikisi de olmaz.2® Baska bir rivayette Eb( Abdullah'tan
su nakil yapilir: Allah, Muhammed timmetine bes seyi farz kilmistir. Namaz, zekat,
orug, hac ve bizim imametimiz. Allah bunlardan dordi ile ilgili bazi ruhsatlar vermis,
ancak imametimizi terketme konusunda hicbir miisliimana ruhsat vermemistir. 27

Her ne kadar bu tiir rivayetler hicri IV. asirdan sonra kaleme alinan eserlerde goze
carpryorsa da, bu anlayislar séz konusu asirdan itibaren biitiin $ia diinyasina mal ol-
mustur. Bu bir bakima siyasi anlayislarin itikadilesmesi siirecinin bir sonucudur. Bu
stirecte imametin {1ahi tayinle oldugu, imamlarin masumlugu, onlarin 6zel bilgilerle
donatildig1 gibi anlayiglar birtakim rivayetlerle temellendirilmeye ¢ahsilmustir. Sia'min

23 Muhammed Uliibe Basa, “el-Miislimin Ummetiin Vahide”, Risaletii’l-islam, 1 (1368/1949),s. 7.
24 Muhammed Muhammed el-Medeni, “Mealimii’t-tevhid”, Da’vetii’t-takrib, s. 38.

25 Ebi Ca‘fer Muhammed b. Ya’klb el-Kileyni, el-Usal Mine’l-Kaft, Tahran 1365, 11, 18.

26 Ayni yer.

27 Gaffari, a.g.e., 11, 22.
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kendisini naslarla takviyesi demek olan bu dénemde, imamet anlayigi sadece iman
esas1 mevkiine cikartiimakla kalmamig, merkezi bir konuma da oturtulmustur. Buna
gore on iki imarmun imametini kabul etmek en mimtaz bir davranis addedilmis, bu
konuda siiphe iginde olmak yahut onlarin imambiklanni kabul etmemek yer yer Is-
lam disilik, hatta kiifiir olarak tavsif edilmistir. Mesela -mezhebin yaygin gorugii ol-
mamakla beraber- Ebi Abdullah kendisine nisbet edilen, “Ehli olmadiklan halde ima-
met iddiasinda bulunan kimselerin kafir olduklan” sézii ile,?8 ilk ti¢ halifeninin kuf-
riine hitkmetmistir. Ayni sekilde hadis kaynaklannda on iki imamin imametini kabul
etmeyenlerle ile ilgili bagka agir hitkimler ihtiva eden rivayetler de yer almigtir.2®

Hadis eserlerindeki bu yaklagimlar tabii olarak imamiyye Siasi'min akaid ve kelam
kaynaklanna da yansims; imamet konusu niibivvet bahislerinin devami kabul edi-
lerek ayn bir inang esast olarak islenmistir. Buna gore kelam kaynaklart ustlii’d-dini
beg esas halinde ele almigtir. Bunlar tevhid, adl, niibtivvet, imamet ve meaddir.3° Bu
begli sistem icinde imamet mustakil bir iman ilkesi olarak incelenirken, dzellikle ima-
met hakkinda Allah ve Peygamber'inin tayininin séz konusu oldugu, Hz. Ali'nin
ilahi emre dayali olarak Gadir-i Hum'da Peygamber tarafindan imam tayin edil-
digi, Ali'den sonra her imanmin da yerine kimin imam olacagmni belirledigi, bunlarn
sayisinin on iki olup on ikincisinin halen gaybette bulundugu, tim imamlarin ma-
sumlugu vs. gibi hususlar séz konusu edilmistir.> 1

Sia’da imamet, ustli’d-dinden sayildiktan bagka, fiiri‘u’d-dine de yansimus, bir-
takim ameli hitkiimler imamet cercevesinde ele alinmigtit. Masum kabul ettikleri icin
fikihta on iki imama nisbet edilen sézler, Kur'an'dan sonra Peygamber’in sézleriyle
birlikte stinnet telakki edilerek ikinci temel kaynak kabul edilmistir. Dinin pek ¢ok
ahkami imamlardan nakledilen rivayetlere gore dilzenlenmistir. Diger taraftan bir-
takim fikih bablarinda on iki imamin imametini kabul etmeyenler i¢in agir hiikiimler
konmusgtur. Mesela Sii bir misliiman ancak on iki imamun imametini kabul eden bir
imamun arkasinda namaz kilabilir. Bir mevtay: yine ancak on iki imamin imametini
benimseyen birisi yikayabilir; zekat, fitra gibi mali ibadetler on iki imama inananlara
verilebilir, on iki imami kabul etmeyen kimseye kiz verilmesi uygun diismez.32

Gorildigii gibi Sia’da imamet hem ustlird-dinden birisi hem de fikihta en azin-
dan baz1 ahkamla ilgili belirleyici bir inang konumundadir. Risaletil "l-islam'da yer
alan yazilardan anlagildig: kadanyla kurum, takrib calismalaninda bu farkhihg dikkate
almamis, dahasti bir bakima bunun aksini iddia etmis; iki kesimin dinin esaslannda
miittefik oldugunu, ihtilafin fikihta, yani ictihadi konularda s6z konusu edildigini ileri

28 Gaffari, a.g.e., 1, 372.

29 Bu rivayetler icin bk. Gaffar, a.g.e., I, 314-318.

30 Msl. bk. Ebi Ca‘fer et-Tisi, el-iktisad fi ma yeteallaku bi’l-i’tikad, Necef 1979; Allame el-Hilli,
Kesfii’l-murad, Kum ts.; Ibrahim ez-Zencani, Alkaidiu’l-imamiyye; Der Rah-1 Hak, Ehl-i Beyt
Mektebine Gére islam’da Usal-i Din (miitercimi gdsterilmemig), Istanbul ts.

31 Msl. bk. Ebf Ca‘fer et-Tusi, el-iktisad, Necef 1399 (1979), s. 296-372.

32 bk. Etan Kohlberg, “Non-Imami Muslims in Imami Figh”, Jerusalem Studies in Arabic and
Islam, IV (1985), s. 100-105.
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stirmuistir. Bize gére bu durum, kurumun basarisini engelleyen baslica amillerden
birisi olmustur. Clinkd Sia, uygulamalarinda ve nesitlerinde isaret edilen anlayisglarina
uygun faaliyetlerde bulunmaya devam etmis, durumdan haberdar olan, bundan ciddi
rahatsizlik duyan Siinni alimlerin kuruma olan giivenleri sarsilimug, hatta kaybolmus-
tur.

Ehl-i siinnet ile Sia arasindaki temel aynlik gercekte ve baglangicta ne itikadi nede
fikhidir; aksine siyasidir. Sayet zamanla Sia siyasi anlayigini itikadi bir temele oturt-
ma yoniine gitmemis olsaydi bliytik bir ihtimalle, siyasi aynliklar iki kesim arasinda-
ki farkhlig: derinlestirmeyecek, olsa olsa siyasi alanda birbirlerini yanlislayan diizey-
de kalacakti. Ancak Sia'nin yonetimle ilgili anlayislarini, gelistirdikleri nazariyeler
gercevesinde dnce itikadi zemine oturtmasi, sonra da dinin merkezine yerlestirmesi
aynhgn itikadi ve fikhi alana kaymasina yol agmustir. Sia’nin imameti {1ahi tayin
anlayisina vardirmasiyla ise mesele daha da tehlikeli bir karakter kazanmig, nazariye
geregi -szde- {lahi tayine ragmen imamet makamina gegen ilk {i¢ halifenin hilafeti
gayri mesru, kendileri de gasip sayilmus, yine nas ortada iken ashabin Hz. Ali’ye biat
etmemesi onlara ta’'n edilmesine hatta -yaygin olmamakla beraber- kiifiirle nitelendi-
rilmesine yol agmugtir. Keza alabildigine énemsenen ve dinin ortasina konulan ima-
metin, Kur'an’da bulunmamasinin biiytk bir ¢eliski doguracag mantigindan hare-
ketle bazi Sia kaynaklan -yine hakim bir anlayis olmamakla birlikte- Kur'an'in de-
gistirildigi, imametle ilgili ayetlerin Kur'an’'dan ¢ikartildigy yonunde rivayetlerin yayil-
masina vesile olmus, imamet nazariyesi ¢er¢evesinde takiyye, beda, rec’at gibi farkli
inang ve telakkiler dogmustur. Ehl-i siinnet, bagka bir ifadeyle miisliiman ¢ogunluk
ise bu yaklagimlara siddetle karg: ¢ikmug, bazi alimler muhalefetlerinde oldukga sert
davranmnus, gogunlugu ise yukanda isaret edilen goriislerden dolay: Sia'nin bid’at ehli
sayilmasi gerektigine hiitkmetmistir.33

Ehl-i stinnetin Sia'y, Sia'nin ehl- sinneti ta'n ettigi noktalar bir tarafa, iki kesim
arasinda en dnemli anlasmazhk konusunun imamet oldugu ve Sia’nin bunu dinin
esasi saydig1 goriisiinden hareketle sunu ifade etmek miimkiindiir: Bu temel aynlik
alaninda makul bir ¢oziime ulagilmadikca iki kesim arasinda birligin yahut takribin
gerceklesmesine ydnelik saglam adimlar atmak miimkiin olamaz. Bu ana ihtilaf ko-
nusunda makul bir ¢éziime ulagilmasi i¢in ise Kur'an-1 Kerim'in, mislimanlann bir-
birleriyle ihtilaf ettikleri konuda, Allah'in ve Peygamber'inin hakemligine bagvurmalan
gerektigi dyetinden®? hareketle Kur'an’in rehberligine miiracaat etmek gerekmektedir,
Ne var ki Darii't-takrib s6z konusu ayete zaman zaman atiflar yapmakla birlikte,
geregince amel edip iki mezhep arasindaki ayrilik noktalanni Kur'an ve sahih hadis
1s1ginda ¢ézmeye gitmemigtir. Belki hadislerin devreye sokulmasi bazi cikmazlara yol
acabilir; zira iki tarafin da hem hadis anlayist hem de hadis kaynaklarn farkhdir. An-
cak bu konuda Kur'an-1 Kerim’in agik, anlasilir ve sagsmaz bir kaynak oldugunda

33 Ehl-istinnetin Sia’ya, $ia'nin Ehl-i siinnete bakisiyla ilgili karsihkl olarak kiifiirle ithama kadar varan agir
degerlendirmeler varise de yaygin anlayis iki tarafin birbirlerini bid’at ehli gbrmeleri seklindedir (bk. Yusuf
Sevki Yavuz, “Ehl-i Bid'at", DIA, X, 525-530).

34 en-Nisd4/59.
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siiphe yoktur. Hemen belirtilmelidir ki Kur'an-1 Kerim’de imameti iman esasi sayan,
Hz. Ali'nin yahut on iki imamdan her hangi birinin imametinden bahseden hicbir
ayet bulunmamaktadir. Diger iman konulanni agik ve anlagilir bicimde bircok ayetle
temellendiren Kur'an'da imametin yer almamasi, kurumun tizerinde en ¢ok vurgu-
lamas: gereken bir konu olarak goriilmeliydi. Su kadar var ki $ia, dinin merkezine
yerlestirdigi imameti, Kur'an'dan desteklemek i¢in de yogun bir ¢aba icine girmis ve
birtakim rivayetlerle baz ayetlerin imamet meselesini isledigini iddia etmigtir. Ancak
bu ayetlerin sarih ifadelerinde Sia'y1 destekleyen higbir unsur mevcut olmayip onlar
bu husustaki goriislerini Siinniler'in mevza addettigi rivayetlerle desteklemeye cahs-
muglardir. 3 Tekrarlanmahdir ki Kur'an imamet konusunda Sia’y1 desteklememekte-
dir. O halde Sia, imamet anlayisinda kendileri gibi diistinmeyenleri, yani Stinnileri
reddedemez; aksine onlar ayetlerin sarih ifadelerine bagvurmak suretiyle imamete
iliskin farkh anlamlar gikaran ve bunu iman meselesi haline getiren $ia’ya kars ¢ikip
yanhgligini ortaya koyabilirler.

Diger taraftan ehl-i siinnet, ustili'd-dini tevhid, niibiivvet ve ahiret seklinde ifa-
de ettigine gore, bunlann {iciinii de kabul eden Sia'nin, iman dairesi disinda olama-
yacag belirtilmelidir. Esasinda cogunlugun anlayis: da bdyle olmakla birlikte bir kisim
stinni alimler yer yer agin degerlendirmelerde bulunmuslardr.

Darii’t-takrib, takribin temel diigsmant, bagka bir ifadeyle ayrnhgin temel tagin
teskil eden imamet konusunda Kur’an'in hakem kabul edilmesi ve ¢6ziimiin burada
aranmasi gerektigini ifade etmek yerine, onu dikkate almarms ve iki taraf arasindaki
aynlik noktalanmn fikhi karakter tasidig) anlayisina yer vermis, bu suretle konuyu
bilmeyen gevrelerde ¢ok sinirh miisbet bir etki meydana getirmigse de kalic1 ve sag-
ikl bir tesir icra edememis; dolayisiyla da hareket tamamen marjinal kalmis ve ni-
hayet kaybolup gitmigtir.

Burada takrib ¢cahsmalannda usdlii’d-dinle ilgili hareket noktas: sayilabilecek di-
ger bir husustan da bahsetmek gerekir: Bazi Sii alimler, dinin temel esasi gibi mustes-
na bir mevkiye konan imamet meselesiyle ilgili olarak Kur'an'in sarahatinde goriig-
lerini destekleyen ifadenin bulunmamasi dolayisiyla, onun ustlii’d-dinden oldugu
yolundaki anlayisi yumusgatan bir formiil ortaya koymuslardir. Buna gére onlar
ustliy’ d-dini, ustlii’d-din ve ustilii'l-mezheb seklinde ikiye ayirmislardir. Daha gok
son birkag asirda yasayan alimlerce gelistirilen bu anlayss, her ne kadar biitiin i
alimlerince benimsenmis degilse de zaman zaman atiflara konu tegkil etmigtir. Ne var
ki Dariv't-takrib dergide bu anlayisla ilgili olarak Cevad Mugniyye nin bir makalesine
yer vermekle yetinmig, bunu gelistirme yéniine gitmemigtir. Mugniyye s6z konusu
makalesinde, dinin iman konulanyla ilgili tevhid, niibiivvet ve &hiret olmak tizere Gi¢
esasinin bulundugunu, bunlan kabul edenlerin gergekte miimin olduklann ancak
Sia'min bunlara imamet ile adli de ilave ettigini belirtir. Ona gore ti¢ esasla birlikte bu

35 Sia'min kullandig1 konuyla ilgili ayetler ve bunlann degerlendirilmesi icin bk. Abdiilaziz ed-
Dihlevi, Muhtasarii’t-Tuhfeti’l-isnaaseriyye, Thlas Vakfi, Istanbul 1988, s. 139-158.
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iki esas: da benimseyen kimseler Sif olurlar; usuli'l-mezhep kabul edilen bu son iki
esast benimsemeyen Stinniler ise mii'mindir fakat Sii degillerdir.>®

Batiin Sii alimlerince kabul edilmeyen bu anlayis tartismaya agiktir. Su kadarina
isaret edelim ki bu anlayis ile Sia adeta dinin kendi kaynaklarinin ortaya koydugu
aciklamalarn kafi gormemekte, bunlar kabul edeni miimin saymakta; ama Sitligi
bunu agan bir statiiye yerlestirmekte ve Sii olabilmek icin de aynca iki anlayist kabul
etmeyi sart kosmaktadir.

Bindenaleyh ehl-i siinnet, dinin temel inang esaslan olarak tevhid, niibivvet ve
ahireti kabul ettigi icin bu konularda higbir tereddiidii olmayan $ia’y1 iman dairesi
icinde kabul etmeli, ancak imamet ve adli ilave ettigi igin de tashih teklifinde bulun-
malidir. Sia gruplarindan usilii'd-din ve usilirl-mezheb aymmini yapanlar da Stin-
nileri mii’min kabul etmelidirler-ki 6yle kabul ederler- aynma girmeyenler ise onlann
imanla ilgili konumlar hakkinda yanhslik icinde bulunduklarini ifade etmelidirler.
Durum ne olursa olsun, bu acidan bakildiginda iman nokta-i nazanndan Stinniler’e
gore Siiler degil, Siiler'e goére Stinniler problemlidir. Bagka bir ifadeyle, iman konusun-
da eksiklik bulundugunu ileri siiren Sia’dir. Sia ise iman konusu gibi temel olan bu
iddiasini Kur'an’dan temellendirmelidir. Bdyle bir temellendirme en azindan Kur'an'in
acik ayetleri karsisinda yapilamayaca@gma gére, makul olani $ia'min bu konuda ken-
disini sorgulamaya tabi tutmasidir. Takrib talepleri kendilerinden geldigi halde Sia’nin
kurumda konuyla ilgili hicbir somut tesebbiise ge¢memis olmasi, meselenin ulema
arasinda ilmi diizeyde tartisiimasina bile meyledilmemesi, aksine ittifaki, ihtilafin ol-
dugu yerde degil, olmadig1 yerde aramaya yonelmis olmasi dikkat cekicidir.

Burada ayrica takrib ¢alismalannda ustlii’d-dini, farkh teolojik ekollerin tahlili
demek olan kelami tartismalardan ayirmak gerektigine isaret edilmelidir. Takrib ku-
rumunun hakli olarak vurguladigi gibi®7 kelami tartismalarda ittifak etmek gerekli
degildir. Esasen ilahi sifatlann zatla iligkisi, isim ile miisemmanin aymn seyler mi, ayn
seyler mi oldugu, tekvinin miistakil sifat olup olmadig: gibi kelami tartigmalar hem
islam kaltiirit icin fikri zenginlik hem de islam teolojisinin gliclenmesi icin faydalt
olmakla birlikte kelami ekollerden birinin dogru, digerlerinin yanhs oldugunu ileri
stirmek sz konusu olmamalidir.

Sonug olarak, mezhepler ister itikadi ya da ameli, ister siyasi olsun, tarihin ve
sosyolojik sartlarin tesiriyle olusmustur. islam mezheplerinin tesekkiiliinde dini
hiikiimlerin yam sira gérmezlikten gelinemeyecek sosyal sartlann da rolii vardir. Di-
nin ana kaynaklan ile tarihi ve sosyolojik sartlar ¢cercevesinde ehl-i siinnet diye de
anilan masliimanlarin genel cogunlugu ile en fazla onda birine yakmnini tegkil eden
Sia iki ayn kesim olarak varhgini devam ettiregelmistir. Realitede bu iki kesimi nihai
olarak birlestirmek miimkiin olmamakla birlikte, birbirlerini tammalarim saglamak,

36 Cevad el-Mugniyye, “Zariratii’d-din ve’l-mezheb”, Risaletit’l-Islam, 11 (1369/1950), s. 387-
390.

37 bk. Abdiilmiiteal es-Saidi, “et-Takrib ve Dirasetil ilmi’t-tevhid”, Mes’eleti’t-takrib, Beyrut 1415/
1994, s. 135-147.
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ayn1 Allah'i, Kitab't ve Peygamber’i kabul ettikleri i¢in birlik ve kardeslik duygu-
larini giiclendirmek ve birbirlerine yakinlasmalarini temin etmek elbette imkan dahi-
lindedir. Béyle bir amagla ortaya ¢ikan takrib kurumu, prensip olarak cok 6nemli bir
gayeyi hedef edinmesine ragmen, usil hatalan dolayisiyla istenen basartya ulasama-
mugtir. Usul hatalarmin baginda da, bize gore, ehl-i siinnet’le Sia arasindaki ana ihti-
lafin usli'd-dinle ilgili oldugunu dikkate almadan farkhhigmn fikhi ve ictihadi temele
oturdugunu diisiinmek gelir. Oysa ihtilaf baslangicta siyasi bir renk tagimig, sonra ise
siyasi anlayiglar itikadilestirilmistir. Sia'nin imameti iman esasi saymasinn sebebi de
budur. Bu durumda Darii't-takrib gerginlikleri gidermek, kardesligi pekistirmek i¢in
Kur'an'in emrine uyarak bu ana ihtilaf konusunu Allah’in Kitabi ¢ergevesinde ¢oz-
meye ¢alismaliydi. Bdyle bir gayret hig stiphesiz ki ne Stinniler'i Siilestirir, ne de Sii-
ler'i Stinnilestirirdi; aksine taraflann birbirlerine daha mutedil, daha miisamahal bak-
malarini saglardi. Otuz yila yakan bir siire devam eden takrib tegsebbiistintin, bagka
bazi sebepler yaninda dzellikle usalii'd-dindeki farklihgl gérmeme yahut gérmez-
likten gelme ve takribi, fiiru konulannda aramaya yénelmesi bize kesin olarak sunu
gdstermistir: Ehl-i stinnet ile $ia arasinda, imamet dahil olmak tizere ihtilafl bulunan
konularda Kur'an'in ve sahih stinnetin hakemligine bagvurulmadikga, takribe y&ne-
lik her tiirlii tesebbiis akim kalacaktir.
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the Indonesian Haj, 1946-1949
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Dutch Policy towards the Indonesian Haj, 1946-1949

This paper examines the Netherlands Indies Government's haj regulations
from 1946 through 1949, the years in which the Indonesians struggled and
finally gained their independence. The small number of studies about the
Dutch haj regulations focus on the late nineteenth and pre-Second World
War period, while ignoring the period under investigation here. These studies
suggest that the haj regulations in that period reflect the concerns of the
Dutch shipping companies about how to maintain their monopoly in the
transportation of the Indonesian pilgrims to Saudi Arabia. This paper points
out that the post-war period decisions were more politically motivated since
the Netherlands Indies Government was concerned about the influence of the
pro-independence and pro-republican mukims, the Indonesian residents in
Mecca, Medina, and Jeddah. The paper concludes that the use of the haj
regulations for political expediency was unsuccessful.

1. Introduction

Performing haj (the pilgrimage to Mecca) has always been strongly desired by
Indonesian Muslims. For most Indonesian Muslims, the haj marks an important tran-
sition leading to a new phase in life and to a change in social status. The Indonesian
Muslims, upon returning from Islam’s Holy Land, Mecca, usually have the title, Haji,
added to their names due to the fact that they have performed the hajrituals. More
importantly they tend to dedicate themselves to a more religious life. Their changed
life also leads most of them to enjoy greater status in society. Some of the Indonesian
hajis in rural areas even adorn themselves with white turbans to symbolize their haji
status and to distinguish themselves from everyone else.!

*  Dr. ismail Hakki Goksoy, Siileyman Demirel University, Faculty of Theology, Department of Islamic History.
1 D.vander Meulen, “The Mecca Pilgrimage and Its Importance to the Netherlands East Indies,” The Muslim
World, 31 (1940), p. 48.
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Since the haj is such an important pillar of Islam, Indonesian participation in the
annual pilgrimage to Mecca has involved sizable groups. Before world war II, be-
tween 10,000 and 30,000 Indonesians a year took part. A peak was reached in
1926/1927, when a total of 52,412 people went to Mecca.? During the war, how-
ever, going on the pilgrimage to Mecca became almost impossible. In 1946, though,
Indonesian participation in the pilgrimage was resumed when a small number of pil-
grims from the Dutch occupied territories of Indonesia went to Mecca. The numbers
of pilgrims from 1946 through 1949 are given in Table 1.

The policy of the Netherlands Indies government towards the Indonesian pilgrim-
age to Mecca has only been touched upon in a small number of scholarly studies
written in Dutch and English. In particular, the works of C. Snouck Hurgronje, J.
Eisenberger, D. van der Meulen, and J. Vredenbregt are worth mentioning. However,
all of these studies confined themselves to the colonial period, namely, the period up
to 1942. The attitude and the policy of the Netherlands Indies government towards
the Indonesian haj from 1946 through 1949, the period in which the Indonesians
succeeded in obtaining their independence from the Dutch, have been left out of the
discussion.

However, reviewing some of the these studies would still be of use. The first
study of this kind was written by Christian Snouck Hurgronje, a famous Dutch
Islamologist, who served the Netherlands Indies government as an adviser in Islamic
affairs, namely, he was Adviser for Native and Arabic Affairs from 1898 to 1906.
His detailed and well documented article, “De Hadji Politiek der Indische Regering
1909,” which is included in his major work, Verspreide Geschrifen, dealt mainly
with the policy of the Netherlands Indies government towards the Indonesian haj
until the beginning of the twentieth century. In his advisory position, he bitterly criti-
cized the previous colonial regulations concerning the haj and pointed out that any
restrictions related to the pilgrimage would have the opposite effect to whatever the
government hoped to gain. Therefore, he recommended the lifting of the restrictions
that were imposed upon the Indonesian hajis by the colonial government such as the
restrictions on the numbers of pilgrims allowed to go to Mecca and the haji exams. In
his view, the great majority of the pilgrims were not under the sway of the pan-
Islamic influences they might encounter there. According to Hurgronje, any political
impact of the hajthat might occur would only result from a prolonged stay in Mecca,
such as a stay among the Indonesians who had settled in Mecca called the mu-

kims.>

2 Jacop Vredenbergt, “The Hadj: Some of Its Features and Functions in Indonesia,” Bijdragen tot de Taal-
I and-en Volkenkunde, Deel 118, Martinus Nijhoff, The Hague 1962, p. 149.

3 For his analysis of the government’s hajpolicy, see Christian Snouck Hurgronje, “De Hadji Politiek der
Indische Regering 1909,” Verspreide Geschriften, ed. A. J. Wensinck,,7 vols. (BonivLeipzig/'s-Gravenhage:
Schoroeder/Nijhoff, 1923-1927), 4/2, pp. 175-215. Snouck Hurgronje’s work, Verspreide Geschriften,
contains his most important works and publications up to 1927. This multi-volume work is compiled by
his successor A. ]. Wensinck, and it includes a complete bibliography of his publications as well as a name
and subject index.
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Another of Snouck Hurgronje's works related to the haj was his book Mekka in
the Latter Part of the 19th Century which is the English translation of the second
part of the two volume book in German entitled, Mekka. In the first German volume,
he gives a complete history of Mecca up to 1887, using mainly Arabic sources. It is
the final fourth chapter of the English volume and the German second volume that is
important with respect to Indonesia because it is devoted to the activities of the In-
donesian mukims in Mecca, who formed a large group in the cosmopolitan holy city.
Besides the fourth chapter dealing with the Indonesian “colony,” this volume de-
scribes in three detailed chapters public life, home life, and the study of scholarly
Islamic disciplines in Mecca. Hurgronje tried to discover how being in Mecca along
with many other pilgrims influenced the spiritual life of the Indonesians. As pointed
out above, he did not consider the majority of pilgrims who speedily returned home
dangerous to his country’s government in Indonesia. What was much more impor-
tant in his opinion was the so-called Jawah colony which included men from all over
the Indonesian islands.*

Another study is that of ]. Eisenberger, a Dutchman who wrote a thesis in 1928
at Leiden State University also on Indonesian pilgrims in Mecca. In his thesis, en-
titled “Indie en de Bedevaart naar Mekka,” he endeavored to point out the economic
and political importance of the haj traffic from Indonesia to Mecca for the Dutch colo-
nial government. He tried to explain the background behind and the purpose of the
haj regulations issued by the colonial government, regulations aimed at putting as
many restrictions on the pilgrimage from Indonesia as possible. In his work, he sug-
gested mainly that the restriction of the pilgrimage was a function of the monopoly
system of the Dutch East India Company. He concluded that the government did not
impede the pilgrimage for any religious reason. Rather it attempted to regulate it in
order to benefit the monopoly system.® In brief, Eisenberger’s thesis was, unfortu-
nately, an apologetic work which interpreted most materials in a biased way.

In 1940, another Dutch Islamologist, D. van der Meulen, also wrote an article.
The short article in English entitled, “The Mecca Pilgrimage and Its Importance to the
Netherlands East Indies,” firstly explains the Islamic hajrituals and then the impor-
tance of the haj for the Dutch colonial government in Indonesia. He next describes
how the hajwas organized during the colonial period and discusses the lives and
activities of Indonesian mukims in Mecca. His information mainly comes from his
experiences in Saudi Arabia where he served as a Dutch representative during the
early years of World War I1.°

4 C.Snouck Hurgronje, Mekka in the Latter Part of the 19th Century, trans. J. H. Monahan,E. J. Brill,
Leiden, Lucas Co., London 1931, pp. 215-260. The English publication of this book includes only the
second part. For the complete version of this book in German, see C. Snouck Hurgronje, Mekka, 2 vols.
Nijhoff, Haag, 1888-1889.

5 ].Eisenberger, Indie en de Bedevaart naar Mekka, Dubbeldewan, Leiden 1928, 220 pp. + Append., the
Thesis: Rijksuniversiteit, Leiden.

6 vander Meulen, “The Mecca Pilgrimage,” pp. 48-60.
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The last and the most important study that needs mentioning is one in English by
Jacop Vredenbregt, another Dutch scholar, written in 1962. He attempts to shed new
light on the subject by using primary sources such as the annual official reports con-
cerning the haj (bedevaartsverslag) by the Netherlands consul in Jeddah. In his long
and detailed article, which is entitled “The Haddj: Some of Its Features and Functions
in Indonesia,” Vredenbergt tries to analyze the hajand the factors that influenced it
from the last decades of the nineteenth century, especially from 1870, to the out-
break of the Second World War. In fact, he sometimes goes beyond these dates in
order to explain the history of certain points. He also examines some of the economic
functions of the haj and the policy of the colonial government in Indonesia concerning
the hajas well as the implications for the government. Moreover, he gives a detailed
analysis of the haj mentioning those whose revenue mainly depended on the pil-
grimage such as the Dutch shipping lines that engaged in transporting pilgrims and
the Hejaz government for whom the yearly stream of pilgrims provided the most
important source of revenue. The ways the pilgrimage to Mecca were financed by
the Indonesian Muslims were also explored in some detail.”

As already stated, the above works dealt with the colonial period. Thus, none of
them examined the policy and the attitude of the Netherlands Indies government
towards the Indonesian pilgrimage to Mecca during the years 1946 through 1949,
the period when the Indonesians struggled for their independence from the Dutch.
The main interest of this paper is this period. Archival materials obtained from the
state archives of England, the Netherlands, and Indonesia are the main sources of
information. What becomes clear is that the attitude and the policies of the Nether-
lands Indies government concerning the Indonesian haj were to a considerable ex-
tent determined by political motives. In the following pages some aspects of the poli-
cies adopted after 1945 will be examined.

In fact, the policy pursued after 1945 was a liberal one no doubt pursued in order
to gain the sympathy of the Indonesian Muslims. The government made the neces-
sary foreign currency available for the voyage and the stay in Mecca, but because of
a shortage in foreign currency, it introduced a quota system. Therefore, every year
the maximum number of pilgrims allowed to undertake the pilgrimage was announced.
Another issue was the pro-republican attitude of the mukims in Saudi Arabia; that
is, the Indonesian residents who mainly lived in the big cities like Mecca, Medina,
and Jeddah. The Netherlands Indies government hoped that the arrival of many pil-
grims from Indonesia would change the mukims pro-republican attitude. Therefore,
it favored sending haj missions to Saudi Arabia.

The organization of the pilgrimage to Mecca was in the hands of the Department
of Internal Affairs (Binnenlandse Bestuun . The closely cooperating Dutch shipping
companies: the Rotterdamse Lloyd, the Stomvaart Maatshappij Nederland, and the

7  Vredenbergt, “The Hadj,” p. 91-154.
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Stoomvaart Maatschappij Oceaan, called the Kongsi-Tiga, handled the transportation
of the pilgrims from Indonesia to Saudi Arabia. After arriving in the Holy Land, the
pilgrims came directly under the care of Arab shaikhs who acted as pilgrim guides.
According to the regulations of the Saudi Arabian government, only licensed Arab
shaikhs were allowed to organize the pilgrimage in Saudi Arabia. The costs for this
service were included in the fees paid by the Indonesian pilgrims before they left
home.

2. The Indonesian Mukims in Saudi Arabia and their Reactions to
the Dutch-Indonesian Independence Struggle

As already stated, the Netherlands Indies government hoped that the arrival of
many pilgrims from Indonesia would change the pro-republican attitude of the mukims
in Saudi Arabia. In March 1942 due to the conquest of Indonesia by Japan, the large
number of Indonesian Muslims who had gone to Saudi Arabia before the war for the
purposes of taking part in the pilgrimage and studying Islamic sciences were deprived
of their remittances from Indonesia. However, starting in May 1942 the Netherlands
government, through its Jeddah representative, began to provide financial help for
about three thousand mukims, who were for the greater part intellectually promi-
nent youths and middle-aged men. The help was given in money and in rice im-
ported from Egypt. At the same time, presents and teaching materials were offered to
the Indonesian students at the Indonesian religious schools in Mecca, Darul Ulum
and Madrasah Indonesia, especially on the occasions of the Muslim festivals, Ramadan
and Id’ul-Adha. To qualify for a monthly payment, it was sufficient to be of Indone-
sian descent, although claimants did not always produce their passports.®

The proclamation of independence by Sukarno and Hatta on 17 August 1945 was
received by the mukims with great joy and enthusiasm. During a meeting held in
Mecca on 27 September 1945, which was attended by about 300 mukims, the lead-
ers of the group unanimously declared their support for the Republic. The following
month they formed an action committee which later transformed itself into a perma-
nent association called Perkumpulan Kemerdekaan Indonesia, or the Indonesian In-
dependence Organization.?

The mukims joined this organization in great numbers and also set out to pro-
mote the Indonesian struggle for liberty, especially among the pilgrims who came to
Mecca from the many different countries. During the pilgrimage month in November
1945 they distributed a pamphlet in Arabic that had been brought to Mecca by the
leaders of the Indonesian Independence Movement in Egypt. This pamphlet simply

8 D.van der Meulen, “Hoort Gij de Donker niet?: Begin van het Einde Onzer Gezagvoering in Indie,” in Een
Persoonlijke Terugblik, Wever, Frakener 1977, pp. 149, 153.

9  H.H. Dingemans (Dutch representative in Jeddah) to the Dutch Ministry of Foreign Affairs, “Reactie Mekka
op Gebeurtennissen in Indonesie,” 8 December 1945, Jeddah: Arsip Nasional Republik Indonesia (ANRI),
Arsip Algemene Secretaria (Arsip AS), Jakarta, No: 753; see also A. Hasjmy, Mist Haji: Menjalankan tugas
revolusi di negara-negara Arab, Almaarif, Bandung 1984, pp. 99-100.
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called for the support of all Muslims for the Indonesian struggle for independence,
and it urged the Arab countries to recognize the Republic of Indonesia as a sovereign
state. Sometime in November 1945 the leaders of the Indonesian Independence Or-
ganization in Mecca also applied to Amir Mansur, the acting viceroy of the Hejaz, for
permission to hold a meeting during which the aims of the organization could be
explained to pilgrims from the various countries. The request was rejected, however,
because Saudi laws prohibited any form of political propagandizing or political activi-
ties in the Holy Land. The leaders of the organization then tried to hold a small tea
party during the pilgrimage at Mina. After a number of guests arrived and three speeches
were made, the Saudi police intervened and arrested the leaders of the organization,
but they were released two hours later.1°

Initially, the Saudi Arabian government took a neutral stand concerning the po-
litical developments in Indonesia. Although it recognized only the Netherlands’ sov-
ereignty over Indonesia, it tolerated political activities by the mukims in Mecca, as
the majority of the Indonesian people adhered to the same faith as the Arabs. Some
government officials like Yunus Yasin, vice-minister of Saudi Foreign Affairs, hoped
that the struggle between the Dutch and the Indonesians would soon be settled.!!

On 5 February 1946 the Dutch Ministry of Foreign Affairs sent a circular to its
representatives in Cairo and Jeddah stating that providing financial help to the Dutch
subjects outside Indonesia would be possible only if they signed a loyalty oath recog-
nizing the Netherlands Indies government as the only lawful government in Indone-
sia.12

The Dutch representative in Cairo, Van Rechteren Limpung, sought to implement
this plan by including the loyalty oath on the receipts offered to the Indonesian com-
munity in Cairo. However, this action was strongly rejected by the Indonesian and
Indo-Arab communities in Egypt who adopted a resolution during a meeting held in
Cairo on 27 February 1946. In the resolution, they declared that signing a receipt
containing such a loyalty oath was treason towards their fatherland. They also re-
solved that they recognize the government of the Republic of Indonesia as the only
lawful government in Indonesia. They held the view that they would prefer to suffer
hunger rather than betray their fatherland.!®

The Dutch representative in Jeddah, H. H. Dingemans, raised objections to the
plan. He argued that such a declaration would be “premature, ” if it was not accompanied

10 L.B. Graffey Smith (British representative in Jeddah) to Foreign Office, 25 and 28 November 1945, Public
Records Office, Foreign Office, London (FO) 371/46405-6393.

11 Dingemans, “Reactie Mekka,” 8 December 1945.

12 Officiele Bescheiden betreffende de Nederlandse-Indonesische Betrekkingen, 1945-1950, ed. S.
L. van der Wal and P.]. Drooglever and M. ]. B. Schouten, Martinus Nijhoff, The Hague 1971. vol. 3, p.
549 (note: 3). This official publication, which includes archival documents relating to the Dutch-Indonesian
relations between the years of 1945 and 1950, will be abbreviated henceforth as OBNIB.

13 OBNIB, vol. 3, p. 479 (note: 1). In April 1946 the Egyptian government in an agreement with Al-Azhar
University decided to provide a monthly allowance from Al-Azhar treasury for those Indonesian students
and graduates who lost their payments as a result of this action. OBNIB, vol. 4, p. 263 (note: 1).



Dutch Policy Towards the Indonesion Haj, 1946-1949

by a mutual relationship between the Dutch and the Indonesians. He also argued
that it would be “inopportune,” since such a loyalty oath was not given in Indonesia
itself. He felt that the implementation of such a plan would lead to unrest and an
untenable situation among the mukims in Mecca, especially if the pro-republican
mukims tried to prevent the rest of the mukims from signing the loyalty oath. He
argued that such disturbances would not be welcomed by Saudi officials and would
very severely weaken the position of the Dutch legation in jeddah.1*

The Dutch government accepted his argument. In another circular dated 9 March
1946, it stated that financial help would be given either to those who signed the
receipts that included the oaths or to those who registered with the Dutch Consulates
in Cairo and Jeddah. Those who continued to receive their financial help would auto-
matically be regarded as Dutch subjects. 15

Another measure attempted by the Dutch was to increase the repatriation of the
mukims under the assumption that they could be controlled more easily in Indonesia
itself. In the middle of April 1946, through the Dutch vice-consulate in Mecca, the
Netherlands Indies government announced that free repatriation passage would be
provided for those mukims who wished to return to Indonesia. Those interested were
asked to inform the vice-consulate in Mecca. However, only a small number gave
their names out of more than 2000 mukims in Mecca. The majority dismissed the
announcement as a “Nica repatriation” or Dutch (Netherlands Indies Civil Adminstration
or NICA) repatriation and labeled the candidates for it “ Nica-mukims.” 16 Their ar-
gument was that they would not return unless they received a declaration made by
the Republican government about their refurning or return only when the Dutch were
no longer controlling Indonesia. 17 By November 1946 only nine mukims were re-
patriated. Of these, six came originally from Banjarmasin, South Kalimantan, while
three were from Pontianak, West Kalimantan. '8

In the meantime, the mukims began to distance themselves further from the
jurisdiction of the Netherlands Indies government. During May 1946 about 70 per-
cent of all mukimsin Saudi Arabia returned their passports to the Dutch legation in
jeddah in a damaged state in order to express the fact that they no longer considered
themselves Dutch subjects. They also rejected the financial help given by the Dutch
legation in Jeddah, and on 21 July 1946 they set up a committee called the Komite

14 OBNIB, vol. 3, pp. 549-550.

15 OBNIB, vol. 3, p. 480 (note: 1), p. 550 (note: 2).

16 RICA is the abbreviation of the Netherlands Indies Civil Administration established in Australia in December
1944 to handle civil affairs during the post-war restoratiorn period of Dutch rule in Indonesia and to sepa-
rate civil affairs from military affairs.

17 Nedinreg (Nederlands Indies Regering) to Minog (Ministerie van Overzeese Gebiedsdelen), “Bedevaart
Mekka,” 5 March 1946; W. Hoven (Director of Internal Affairs) to H. J. van Mook (Lieutenant Governot-
General), “Repatrleering Moekimers,” 28 October 1946; Dingemans to Van Mook, “Repatriatle Moekimers
Mekka,” 12 September 1946, ANRI, Arsip AS, No: 753.

18 Dingemans to Van Mook, “Repatrieerende Moekimers Mekka”, 19 November 1946, ANRI, Arsip AS, No:
753.
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Pertolongan Indonesia (the Indonesian Help Committee or Kopindo) in Mecca to solve
their financial and social problems. They also organized collection drives to meet their
financial needs.!?

3. Organization of the Indonesian Haj in 1946 and 1947

The pro-republican attitude and actions taken by the mukims caused the Dutch
authorities to think again about the possible political influences that the new pilgrims
from the Dutch-controlled part of Indonesia would experience in the Hejaz. Dingemans
felt that the political influence the mukims could exert would be very great. As an
example, he mentioned that the republican mukims could prevent the pilgrims from
registering with the Dutch consulate in Jeddah and that they could force the pilgrims
to dispose of their return tickets and the special Mecca passports in order to show that
they were no longer Dutch subjects. To prevent such events, he recommended to the
Netherlands Indies government that it urge the aspiring pilgrims to consider the pil-
grimage to Mecca a strictly religious duty and their stay in the Holy Land only a
dedication to religion. They would also be advised to complete their registration with
the Dutch consulate in Jeddah and to pay particular attention to the purpose, value,
and usefulness of their return tickets and Mecca passports. In the event of their loss,
they should report to the vice-consulate in Mecca instantly.2°

The Lieutenant Governor-General, H. J. van Mook, held the view that since Is-
lam was not separate from politics, it would not be worthwhile to advise the aspiring
pilgrims to consider the haj only a religious duty. He was of the opinion that any hint
by the government would be understood by the Muslims as interference in their re-
ligious life. However, he did agree with the other recommendations put forward by
Dingemans. Van Mook thought that the local administration officials entrusted with
issuing the Mecca passports should explain clearly to the aspiring pilgrims the impor-
tance and usefulness of their passports. During the journey, the loyal and respected
pilgrim heads, who acted as travel leaders, would give the necessary guidance and
information to them. According to van Mook, the best Dutch propaganda in the He-
jaz lay in the Dutch diplomatic and consular officials extending maximum help and
care to the pilgrims and exerting minimum political influence on the badal shaikhs,
who acted as guides for the pilgrims in Mecca. In short, the pilgrims would be given
the impression that they were being well cared for and respected by the non-Muslim
government. In van Mook’s opinion, open and official Dutch propaganda in Saudi
Arabia would not yield much success because of the unfriendly attitude of the Arab
countries towards the Dutch.?!

19 OBNIB, vol. 4, p. 418; Dingemans to the Ministry of Foreign Affairs, “Inlevering Mekkapassen,” 12 May
1946, ANRI, Arsip AS, No: 753. The financial help to the rest of the mukims was stopped in February 1947
when the government began to allow their families in Indonesia to remit a small amount of money to them.
Since 1942, the Netherlands Indies government paid a total of £800,000. Dingemans to Van Mook, 15
February 1947, ANRI, Arsip AS, No: 754; about Kopindo, see also Hasjmy, Misi Haji, pp. 98-99.

20 OBNIB, vol. 4, pp. 536-537.

21 OBNIB, vol. 5, pp. 208-209.
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The quota of pilgrims for 1946 was officially announced by the government on 3
June 1946 as 3,000. The aspiring pilgrims from the Dutch-controlled areas were asked to
register with the offices of the Binnenlandse Bestuur which had the duty ofissuing
the special Mecca passports to the aspiring pilgrims. In its announcement, the gov-
ernment also stated that applicants from Java and Sumatra would not be accepted
since these islands had not yet been brought under Dutch control. The cost of the
pilgrimage for each pilgrim varied between 1,800 and f2,100 (or £170 and £200),
depending on the duration of the stay in Mecca. The passage to Mecca cost f450 and
the Saudi Arabian government demanded a sum of £ 41.50 as “fixed pilgrim’s costs”
for each pilgrim.?? This “fixed rate,” which was introduced by the Saudi Arabian
government after the Second World War, included quarantine costs, the pilgrim tax,
money for the guides, and accommodation and transportation costs. The Saudi gov-
ernment also held the Netherlands Indies government responsible for the payment of
this “fixed rate” and demanded that the money be paid in sterling or dollars. The
Netherlands Indies government protested against this because it had to collect this
money itself from the pilgrims and had to make available foreign currency for this
purpose. Through the Dutch legation in Jeddah it tried to obtain favorable conditions
by pressing the Saudi Arabian government to accept half of the pilgrimage costs in
the Netherlands Indies currency (called Nica notes) and to formulate a fair “fixed
rate” for the Indonesian pilgrims but without success.*?

However, by August 1946 it became clear that only about a hundred people had
applied for the special Mecca passports. It appeared that the main reason for this was
the strong position taken by the Republican leaders against the Duich plans concem-
ing the Mecca pilgrimage that year. When Ch. O. van der Plas, an expert on Islam,
who served on the Lieutenant Governor-General’s cabinet as advisor for Islamic Af-
fairs from April 1946 to December 1947, paid a visit to South Kalimantan in April
1946 and offered the Muslim leaders, among other things, the chance to participate
in the pilgrimage and when the government pamphlets were subsequently spread
among the people announcing that offer, these actions led to prompt reactions by the
Masjumi the Indonesian Islamic party, leaders who claimed that the pilgrimage to
Mecca was being used by the Dutch only for propaganda purposes. The Masjumi daily
Al-Djihad, which reported the visit of Van der Plas to that region, stated that the
pilgrimage to Mecca had become a “Dutch propaganda tool.” It viewed the Dutch offer
as an attempt to win Muslims’ favor and to induce them to side with the Dutch. It
also stated that Indonesian Muslims would not let themselves be deprived of their

22 Het Dagblad (a Dutch newspaper published in Jakarta), 3 and 8 June 1946.

23 Dingemans to Van Mook, “Eventueele Bedevaart 1946,” 14 February 1946, Algemene Rijksarchief (ARA),
Archief Kolonial (Arch. Kol.), The Hague, No: 3964; Dingemans to Van Mook, “Eventueele Bedevaart
1946,” 22 April 1946, ANRI, Arsip AS, No: 753. Until the outbreak of the World War II the money that was
brought into that country by the pilgrims from all over the Muslim world was the country’s main source of
revenue. Although the revenue from oil royalties considerably surpassed that from the hajafter the World
War 11, the hajstill plays an important role in the economy and welfare of that country.
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rights. They were firmly determined to have 100 percent independence, it added.??
In this respect, reference should also be made to K. H. M. Hasjim Asjari, a prominent
ulama, who was also a member of the Masjumi party and of the conservative Isla-
mic organization, Nahdatul Ulama. On 20 April 1946 he made a radio speech in which
he explained that the obligation to go on the haj was in force only when circum-
stances permitted it. The pilgrimage to Mecca was haram (forbidden according to
Islamic law) when the independence of the country was threatened by the enemy
and when the time for the passage to Mecca was not opportune. In addition, he viewed
the Dutch offer to support participation in the Mecca pilgrimage as a measure taken
to deter Muslims from their current duty of defending the Islamic faith and the sov-
ereignty of their state. In his opinion, these should have priority over other duties,
including the haj, imposed by God upon Muslims. Finally, he called upon Muslims in
general and the aspiring pilgrims in particular not to use the enemy’s ships for the
pilgrimage as this would help to enrich their (the Dutch) shipping companies, the
Kongsi-Tiga. He promised that the Republican government would provide its own
ships for the pilgrimage when it became an obligation again for Muslims to observe
their religious duty.?®

Therefore, in 1946, there were only 70 pilgrims who actually undertook the Mecca
pilgrimage organized by the Netherlands Indies government. They came from South
Sulawesi and Sumbawa where Dutch authority had been effectively restored. From
South and East Kalimantan, where initially great interest had existed in the pilgrim-
age, no candidate pilgrims came forward as a result of the counter-propaganda and
threats used by the organizations who were not cooperating in these regions. Those
who had intended to go on the pilgrimage abandoned their hopes of going and later
gave as their reason the high cost of the pilgrimage, which had actually doubled after
the war.2®

In 1947 the quota of pilgrims initially proposed by the Department of Internal
Affairs was 5,000, but because of the shortage in foreign currency, the government,
after consultation between the Department of Internal Affairs and the Department of
Finance, decided that the quota for 1947 should be 4,000. It also decided to reduce
the cost of staying in the Holy Land from £70 to £46. The “fixed rate” was also £5
less than in the previous year.2”

Of this quota, 3,000 places were assigned to East Indonesia, 500 to Kalimantan,
and 500 to the Dutch-controlled cities in Java and Sumatra. The organization of the
pilgrimage was again in the hands of the Department of Internal affairs and the

24 Al-Djihad (an Indonesian newspaper published in Yogyakarta by the Indonesian Islamic Federation, the
Masjumi), 18 April 1946..

25 The Voice of Free Indonesia (an Indonesian newspaper published in Jakarta), 20 April 1946.

26 OBNIB, vol. 5, p. 208; see also the memoirs of the Dutch representative in jeddah: H. H. Dingemans, Bij
Allah’s Buren, A. D. Donker, Rotterdam 1973, p. 178.

27 E.O.van Boetzelaer (Secretary of the government) to the Director of Foreign Currency Institute, 19 April
1947, ANRI, Arsip AS, No: 754.
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Kongsi-Tiga, but the actual responsibility for the work in 1947 was entrusted to local
bodies established for this purpose. In the Dutch-inspired federal state of East Indo-
nesia established at the end of 1946, the Badan Pengoeroes Kselamatan Hadji (the
Management Committee for the Safety of Pilgrims or BPKH) handled the organiza-
tion of haj affairs in cooperation with Shaikh Bachmid, the Minister of State, who
dealt mainly with Muslim religious affairs in East Indonesia. In South Kalimantan
the Hulu Sungai Ulama Council (Madjlis Oelama Islam Hoeloe Soengai) and in the
Dutch controlled city of Surabaya a five-member committee led by the chairman of
the Penghulu Court, Abdul Gafur, were given responsibility by the government to
handle the haj affairs.?8 In general, these bodies extended their help to the aspiring
pilgrims with respect to the hajrituals, health, and embarkation matters. In addition,
they also acted as intermediaries between the aspiring pilgrims and the shipping com-
panies. Before the war, these tasks had been dealt with by the pilgrim shaikhs or
pilgrim recruiters from Saudi Arabia.

In 1947, the number of candidates who applied for Mecca passports outnumbered
the quota announced by the government. For instance, in South Kalimantan from
where in the previous year no pilgrims had gone to Mecca, there were about 2,500
aspiring pilgrims who applied for the special Mecca passports. This was mainly due to
favorable political developments and increasing cooperation with the Dutch from May
1947 on. In East Indonesia, there were about 2,000 more applicants than the actual
quota assigned to that region.2?

Because the number of candidates surpassed the quota, the administration offi-
cials and the BPKH members in South Sulawesi faced serious complaints, especially
by those who had their applications refused in the end. The BPKH's adoption of the
tasks formerly carried out by the haji shaikhs was also criticized by the aspiring pil-
grims when it charged each pilgrim an extra 30 to cover its expenses. The BPKH
also had difficulties with the shipping companies because it demanded a sum of {45
per pilgrim from the companies, a premium that they used to pay to the haji shaikhs
(or pilgrim recruiters) before the war.*°

4. Sending the Emir al-Haj Mission to Saudi Arabia

In the pilgrimage season of 1947, the Netherlands Indies government also de-
cided to send an official mission called the Emir Al-Haj to lead the pilgrims from East
Indonesia. However, lengthy preparations were required before such a mission could
actually depart for Mecca. The different approaches adopted by the Dutch authorities
regarding the character of this mission and the hesitant attitude of the Saudi Arabian

58 Indische Documentatie Dienst van A. N. P-Aneta, 1946-1950, Amsterdam, Seri II, No: 38, p. 451. This
documentary series of the Dutch newspaper association will be abbreviated henceforth as IDD.

29 IDD, p. 452.

30 C.0.A.van Nieuwenhuijze (Advisor for Islamic Affairs) to P. J. Koets (Director of Education and Worship),
“Verslag van Bevindingen te Makassar,” 17 February 1948, ANRI, Ausip AS, No: 754. For the pilgrimage,
the Netherlands Indies government made available a sum of £440,000 and 2,000,000 for the year 1947.
For 1948 it reserved £1,000,000 and f5,000,000. The same amount was maintained for 1949.

197



Islém Arastirmalon Dergisi

government, which did not wish to welcome the arrival of such a mission, length-
ened the time needed for the preparations.

The idea of sending an Emir Al-Hadj to Saudi Arabia was first raised during a
meeting held in Jakarta in the first week of July 1947 between Van der Plas and an
unidentified representative of the East Indonesian State (Negara Inodnesia Timur or
NIT). The result of that meeting was that the NIT government appointed an Emir Al-
Hadj to be an official pilgrimage leader from that State. It was also proposed that the
Emir Al-Haj should pay a short visit to Egypt to meet the Egyptian King before his
arrival in Saudi Arabia. Van Mook agreed with this suggestion.®! During a cabinet
meeting on 8 July 1947 the NIT government decided to appoint the Minister of State,
Shaikh Bachmid, an Indo-Arab from South Sulawesi, to lead the proposed mission.>?

According to Van der Plas, sending such a mission to the Arab countries would
serve to consolidate the position of the East Indonesian State among the Muslims in
Indonesia and the mukims in Mecca who regarded it as a puppet state and its gov-
ernment as a Christian government. Van der Plas hoped that the Muslims especially
in East Indonesia would regard this official hajmission as an important event and an
initiative of the new State itself.3® Elink Schuurman, Chief of the Dutch Far East
Directorate (the Directie Verre Oost or DIRVO) in Jakarta, considered the proposed
visit of Bachmid “very useful as a counter-show” against the Republic’s foreign rep-
resentation in Cairo led by H. Agus Salim.34

However, this opinion was not shared by the government officials in the Hague. Van
Boetzelaer van Qosterhout, Minister of Foreign Affairs, regarded the proposed visit to
Cairo as “inopportune” and “highly undesirable” because he thought that Bachmid as a
so-called “Nicaman” would be “ridiculed” beside the politically powerful Republican
leader, H. A. Salim. However, the Minister of State himself showed no objection to a
visit to Saudi Arabia for the purpose of leading the pilgrims from East Indonesia.>>

C. Adriaanse, Head of Administrative Affairs for the Ministry of Foreign Affairs,
argued that sending an Emir Al-Hadj would raise the question of sovereignty in Mecca.
In his opinion, it would amount to a “demonstration of a sovereign state,” which the
NIT was not. He also criticized the name of the mission, because the Emir Al-Hadj
originally meant a leader of an armed escort which protected the pilgrims when there
was no or little order in the Holy Land. As law and order were effectively maintained
by the Saudi Arabian government, in his view, the arrival of a mission with this name
could give rise to “some irritation” on the part of the Saudi Arabian government.
Moreover, he opposed the proposed visit to Egypt because he was of the opinion that

31 Aletter of Van Boetzelaer to Daeng Malewa Nadjamuddin (Prime Minister of the East Indonesian State),
5July 1947, in file “Islam in Indonesia, 1947-1949,” Ministerie van Buitenlandse Zaken (MBZ), Semi-Statisch
Archief, The Hague.

32 The Voice of Free Indonesia, 13 July 1947.

33 vander Plas to Koets, 23 July 1947, ANRI, Arsip AS, No: 755.

34 OBNIB, vol. 10, p. 516 (Note: 3).

35 OBNIB, vol. 10, p. 516 (Note: 3).
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there was no need to play off the East Indonesian State against the Republic abroad,
since the latter’s position had been substantially undermined as a result of the first
military action. In his opinion, the best publicity for East Indonesia lay in the Mecca
pilgrimage itself and in the large number of pilgrims.>®

On 5 August 1947 J. A. Jonkman, Minister of Overseas Territories, cabled van
Mook to postpone the proposed plan until the next pilgrimage (1948) .>” The Neth-
erlands Indies government agreed with this decision. In the meantime, at the sug-
gestion of Dingemans, the name of the mission was altered to Rais Bethat al-Sharaf
which meant “Head of the Honorary Mission.”>® On 15 August 1947 van Boetzelaer
van Osterhout sent another cable to the Chief of DIRVO stating that Shaikh Bachmid
should go to Saudi Arabia not only as a pilgrim leader but also as the official envoy of
the East Indonesian State.*?

Another difficulty involved in this matter was the attitude of the Saudi Arabian
government which did not wish to receive this honorary mission on the grounds of
financial and political considerations. According to the prevailing tradition, the mem-
bers of the mission were to be the official guests of the Saudi government with all the
financial consequences that would entail. This meant that the hotel bill was to be
met by the government while all guests had motorcars at their disposal. They were
also exempted from the so-called pilgrim tax. Politically, the Saudi governmerit was
put into an awkward position by the announcement of this mission because as a
member of the Arab League which had already recognized the Republic it would be
committing an unfriendly act against the Republic. Pressure from the Netherlands
government finally induced the Saudi government to comply with the request. On 10
September 1947 the Saudi Foreign Ministry communicated to the Dutch legation in
Jeddah that it had agreed to receive the mission and to provide all the facilities that
the other missions enjoyed during their stay in the Holy Land.

In accordance with the quota decided on previously, about 4000 aspiring pilgrims
were allowed to go to Mecca. Their departure from the various ports called “pilgrims’
ports” such as Ujungpandang, Tanjung Priok, and Ampenan was an occasion for
celebration. In the presence of the thousands of people who came to see their friends

36 C.Adriaanse to Minog, 31 July 1947, ANRI, Arsip AS, No: 755. The term, Emir Al-Hadj was originally used
by the Egyptian hajmissions that brought with them a giswah for the Qabe and gifts to the prominent
people of the Hejaz.

37 Atelegram of Jonkman to Van Mook, 5 August 1947, in file “Islam in Indonesia, 1947-1949", MBZ, Semi-
Statisch Archief.

38 A telegram of Nedinreg to the Ministry of foreign Affairs, 11 August 1947, in file “Islam in Indonesia, 1947-
1949”, MBZ, Semi-Statisch Archief..

39 OBNIB, vol. 10, pp. 516-517 (Note: 3).

40 Dingemans to DIRVO (Directie Verre Oosten, pamely Bureau of Dutch Ministry of Foreign Affairs in Jakar-
ta), 10 September 1947, “Emir al-Hadj uit Oost-Indonesie,” ANRI, Arsip AS, No: 755; A telegram of
Dingemans to the Ministry of Foreign Affairs, 10 September, 1947, in file “Islam In Indonesia, 1947-19497,
MBZ, Semi-Statisch Archief. The other members of the mission were: Sonda Daeng Mattejang, Baso Daeng
Malewa, H. Abdurrahman, H. Bustami, Hasan Zakaria, H. Zairuddin and Darwish Zakaria. According to
a decree issued by the President of the East Indonesian State on 27 September 1947, the State of East
Indonesian government was to provide for this mission a sum of £150. ANRI, Arsip AS, No: 755.
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and relatives off at the port of departure, the pilgrims went on board. Before their
departure, they were all vaccinated against cholera, typhus, and other epidemic dis-
eases. In Ujungpandang, the shipping company, Kongsi-Tiga, gave a pilgrimage re-
ception, which was attended by a number of East Indonesian officials including the
members of the honorary mission.*!

Once the East Indonesian honorary mission was accepted by the Saudi authori-
ties, the Sultan of Pontianak, Hamid IT Alkadri, also wanted to lead an official mis-
sion there as the Head of the West Kalimantan Special Region. The Netherlands Indies
government accepted his request without any objection.*? This mission included two
other members, namely, H. Wibowo and Sayyid Abdurrahman al-Massawa, who both
were Indo-Arab. The latter, who was a deputy head of the Government Information
Service (RVD) in Jakarta, acted as the adviser and interpreter for the Sultan. The
mission arrived in Jeddah on 22 October 1947 and was received by the Saudi Arabian
government as its official guest.*>

However, these missions did not yield much success because they were soon chal-
lenged by the Republic’s representative in Cairo, H. M. Rasjidi, who came to Mecca
on 13 October 1947 to obtain the recognition of the Republic from King Abdul aziz
ibn Saud. While the mukimsbranded the Dutch missions as Dutch propaganda, Rasjidi
was welcomed by the mukims with demonstrations of great enthusiasm. He met
King ibn Saud, who assured him that the Saudi government would not delay in rec-
ognizing the Republic. In the end, he was successful in his endeavors in that he was
able to secure recognition for the Republic.

Moreover, the East Indonesian mission resulted in some political complications.
When the NIT cabinet led by Nadjamuddin collapsed at the end of September 1947,
Bachmid was not included in the new cabinet formed by S. ]J. Warouw on 7 October
1947. The new cabinet even wanted to recall Bachmid and replace him with another
member of the mission. On the advice of Dingemans, it was finally decided to keep
Bachmid as the head of the mission until he returned to Indonesia on 16 November
1947.44 Then, there was the Sultan of Pontianak who wanted to visit Egypt, Syria
and Lebanon, but because of cholera in Egypt the visit to that country became impos-
sible while the governments of the other countries rejected his request for a visa. > Thus,
he returned to Indonesia on 2 November 1947 via Karachi and New Delhi where he
met the heads of some foreign missions. He failed to meet Ghandi and M. A. Jinnah,
founders and heads of the states of India and Pakistan respectively.4°

41 IDD, Serill, No: 38, pp. 451-452.

42 van Mook to L. J. M. Beel (Dutch Prime Minister), 12 October 1947, ARA, Archief Algemene Secreterie
(Arch. AS), 1, 4-27.

43 Ministry of Foreign Affairs to Minog, 27 October 1947, ARA, Arch. Kol., Z 64.

44 Dingemans to Ministry of Foreign Affairs, “Complicaties Eremissie Oost-Indonesie,” 15 October 1947, ARA,
Arch. Kol., Z 64.

45 C. Adriaanse (A senior Dutch official in the Ministry of Foreign Affairs) to Minog, 27 October 1947, ARA,
Arch. Kol., Z 64; OBNIB, vol. 11, p. 492 (Note: 4).

46 OBNIB, vol. 11, p. 529 (Note: 7).
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As for how the Saudi Arabian government was to deal with the three Indonesian
missions, it sought to find a middle way by showing no partiality towards any of the
three missions. Pressed between the importance of the pilgrimage and the insistence
on recognition of the Republic, it did not wish to favor one mission over the others
because, in the Saudi view, all of the Muslims in the Holy Land were equal regardless
of their political convictions and orientations. Bachmid and the Sultan of Pontianak were
honored with golden swords by King ibn Saud while Rasjidi was given assurances for
the recognition of the Republic. Dingemans described the coming of three Indonesian
missions to Mecca with different aims and purposes as an “Indonesian anti-thesis”
which very sharply established itself in the Holy Land.*”

Soon after the East Indonesian and West Kalimantan missions left Saudi Arabia,
the Saudi government officially recognized the Republic as an independent and sov-
ereign state on 22 November 1947. According to Dingemans, this recognition was
“the logical outcome of the publicity of the Malino areas in the Holy Land.” The
Netherlands government considered this recognition “an unfriendly act” and tried to
convince the Saudi government to reverse its de jure (by right) recognition of the
Republic to that of de facto (actual) recognition but without success.*8

The arrival of the East Indonesian and West Kalimantan missions in the Holy Land
also had a negative effect on the mukims who had organized themselves into the
Perkumpulan Kemerdekaan Indonesia and Kopindo. In spite of the restrictive mea-
sures the Saudi regime imposed on political propaganda, they were actively involved
in the spread of anti-Dutch propaganda and information, especially among the Indo-
nesian pilgrims who came to Mecca from the Dutch occupied territories of Indonesia.
They distributed a pamphlet which included a fatwa. Entitled, “Haram Naik Hadji,”
the fatwasimply forbid Muslims to go on a pilgrimage organized by an “infidel” (kafir)
government.#? According to one report, originating with the returning pilgrims, the
number of mukims who engaged in the anti-Dutch campaign in Mecca was at least
100 persons who held regular informal meetings in several gahwas (coffee shops)
in Mecca used mainly by Muslims and the Indonesian pilgrims.5° According to an-
other report, prepared by the Resident (a colonial official) of Lombok in early January
1948, it appeared that the pilgrims from this island in particular were exposed to a
political campaign carried out by the mukims in Mecca. The report also suggested
that the pilgrims brought back a lot of goods with them, goods that would not have
been possible to buy by legal means. They were expensive textiles, gold watches,

47 Dingemans to Ministry of Forejgn Affairs, “Drie Indonesische Missies in het Heilige Land,” 7 December
1947, ARA, Arch. Kol., Z 71B.

48 OBNIB, vol. 12, pp. 19-20 (Note: 2).

49 Ministry of Internal Affairs (East Indonesia) to Van Mook, 12 January 1948; H. W. Federhof (Procureur
General in Jakarta) to Van Mook, “Republikeinse propaganda te Mekka,” 2 February 1948; Dingemans to
Ministry of Foreign Affairs, 16 March 1948, ARA, Arch. AS, 2, 3411.

50 Van Nieuwenhuijze to Koets and DIRVO, 16 December 1947, ANRL, Arsip AS, No: 754.
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shoes and ready-made clothes that would have been considered “lucrative” goods in
Lombok at that time.®!

The political campaign of the mukimswas also directed against Dutch plans re-
garding the federal state system in Indonesia. When the Dutch proceeded with the
formation of a federal state in East Sumatra in January 1948, on 2 April 1948 the
mukims formed an East Sumatra Republican Front in Saudi Arabia which subse-
quently declared that it stood behind the Republic 100 percent. In June 1948 the
mukims who came originally from South Sumatra also established a similar front in
response to the Dutch plans to form a separate state in that region. Led by R. M.
Amir Usman, the leader of the South Sumatrans in Mecca, it held the view that the
definitive status of South Sumatra should be decided through a plebiscite as referred
to in the Renville Agreement, and if the outcome of the plebiscite was for the “infi-
del administration” or for any administration other than the Republic, it was to be
considered haram . A fatwa to that effect was also issued by such prominent Indo-
nesian scholars in Mecca as H. Abdul Kadir and H. Abdul Muttalib of Mandailing.
The fatwa was sent to Indonesia inside a small brochure, but it was seized by the
Dutch before it reached the people of South Sumatra.>?

5. Organization of the Indonesian Haj in 1948 and 1949

The political aspect of the pilgrimage in 1948 was concerned mainly with the
possible participation of the Republic in the pilgrimage. On 25 May 1948 Radio
Yogyakarta, quoting a message from the Ministry of Religious Affairs, announced
that the Republican government would consider sending a haj mission to Saudi
Arabia.53 The announcement soon prompted speculation on the part of some Dutch
officials. They regarded it as a possible indication that the Republic also desired to
send pilgrims from its territory. P. Bollen, the secretary of the Department of Internal
Affairs, argued that the independent participation of the Republic in the pilgrimage
would not be possible on legal grounds because the 1922 colonial Pilgrims’ Ordinance,
which was still in force, stated that the Department of Shipping was to act as the
agent for the pilgrimage in Indonesia. A possible joint participation under the Dutch
flag depended entirely on the outcome of the negotiations between the Dutch and

51 Sukawati (President of the East Indonesian State) to DIRVO, “Aandachtvestlging Politiek Verslag Bali and
Lombok, eerste helft January 1948, betreffende bedevaart,” 11 February 1948, ARA, Arch. AS, 2, 3411.
Sukawati, after reading this report, sent a letter to the Dutch consul in Jeddah asking the consul to take the
necessary measures to prevent the East Indonesian pilgrims from being exposed to republican propaganda
in Mecca. To this request, Dingemans replied that it was not the task of the Dutch legation in Jeddah to
report systematically about the East Indonesian hajis or to control their political behavior. See the report of
Dingemans to DIRVO and the Ministry of Foreign Affairs, “Republikeinse propaganda onder Oost Indonesische
pelgrims,” 12 April 1948, ANRI, Arsip AS, No: 121.

52 Resolutions of the “Front Repulikein Sumatera Timur di Saudi Arabia” and “Front Republikein Sumatera
Selatan di Saudi Arabia,” ANRI, Jogja Documenten, No: 5315; Recomba of South Sumatra to Van Mook,
"Plebisciet actie vanuit Mekka,” 22 June 1948, ARA, Arch. AS, 2, 3411. Recomba is the abbreviation of
Regeringscommissaris voor Bestuuraangelegenheden (Govemment Commissioner for Administrative Af-
fairs) created after the Second Military Action by the Dutch to admininster the newly occupied territories in
Java and Sumatra.

53 Dingemans to Van Mook, “Republikeinse deelname aan bedevaart,” 29 May 1948, ARA, Arch. Kol., Z 98.
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the Republic. Bollen also thought that the use of foreign ships by the Republic to
transport its pilgrims would undoubtedly hinder the future interests of the Dutch ship-
ping companies which had a monopoly over the transportation of the pilgrims from
Indonesia. If the Republic had serious plans to organize the Mecca pilgrimage, then
the Dutch should prevent this by all possible means, he stated.54

By August 1948, when it became clear that there were no preparations by the
Republic to organize a pilgrimage to Mecca, this speculation was dismissed by the
Dutch. The possibility remained, however, of the Republic sending a goodwill mis-
sion to Saudi Arabia.® This was proposed by K. H. Masjkur, Minister of Religious
Affairs on 11 June 11 1948. The aim of the mission would be to make contact with
the mukimsand the representatives of other Muslim countries in Saudi Arabia in
order to clearly explain to all Muslims the Republic’s struggle for independence. The
mission would also be able to contact the pilgrims from the Dutch controlled areas of
Indonesia in order to clear up any misunderstandings among the people living under
different administrations. Masjkur, thus, proposed that the mission include nine mem-
bers, two of whom would be from Sulawesi and Kalimantan. The proposal was ac-
cepted, but because of the Republic’s economic difficulties it was decided to send four
members instead of nine members.5®

In 1948, the Netherlands Indies government allowed about 9,000 people to go to
Mecca on the pilgrimage. The great majority of them were from East Indonesia and
Kalimantan. The remainder came from the Dutch controlled parts of Java and Sumatra,
especially from West Java. Among them, there were also some traditional leaders
such as autonomous rulers, adat (customary) chiefs, and district heads.

In contrast to previous years, the political campaign in Mecca did not reach a signifi-
cant scale. According to Dingemans, neither the Republican mukims nor the Republican
haj mission were involved in an active political campaign in the Holy Land. Public meet-
ings were not held, nor did the Republican mission try to set up a permanent represer-
tative body in Saudi Arabia, something the Dutch were very much concerned about.
Before the arrival of the mission, Dingemans had informed the Saudi government that
the setting up a representative body would be considered by the Dutch government an
“unfriendly act”.57 In his memoirs published in 1973, Dingemans noted that by Decem-
ber 1948 all the Indonesian pilgrims, except for a few who chose to prolong their stay in
Mecca, returned to Indonesia peacefully. Political complications had not arisen because

54 P. Bollen to van Mook, 19 July 1948, ARA, Arch. Kol., Z99.

55 Nedinreg to Dingemans, 3 August 1948, ARA, Arch. Kol., Z 98.

56 Masjkur to the Ministry of Foreign Affairs, “Nota betreffende het zenden van een delegatle van her Indonesische
Repub. naar Hedjaz in verband met de Hadj van dit jaar,” 11 June 1948; H. A. Salim to the Vice-President
(M. Hatta), “Delegatie Indonesische Republikeinse Regering naar Hedjaz,” 19 August 1948, ANRI, Arsip
AS, No: 123. This goodwill mission was composed of Ismail Banda (head-official in the Ministry of Foreign
Affairs), R. H. Mohammad Adnan (Chairman of the High Court for Islamic Affairs and member of the High
Advisory Council of the Republican Government), Mohammad Saleh Suaidy (an official in the Ministry of
Religious Affairs), and H. Sutan Rajo Amen Samsir, who all were Masjumi members.

57 OBNIB, vol. 15., pp. 537-538 (Note: 3).
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the mukims had not denounced the Indonesian pilgrims from the Dutch occupied terri-
tories of Indonesia. He described the 1948 pilgrimage a success.*®

Dingemans, in his report to Stikker on 4 October 1948, even asserted that re-
newed influence of the Indonesian pilgrims upon the mukims was beginning to take
place. In his opinion, this was the result of the continued Dutch concern for the Mecca
pilgrimage, the policy of allowing the families of mukims in Indonesia to remit money
to them, and the fact that the Republic was not able to send any pilgrims or any
money to the Holy Land.>?

A change was also observed in the political feelings of Republican mukims about the
rest of the Indonesians in Mecca, who continued to have relations with the Dutch rep-
resentatives in Saudi Arabia. Unity and tolerance within the Indonesian community in
the Holy Land increased substantially. The Indonesian vice-consul in Mecca, Tarbidin,
whose main job was informing the Dutch Consul-general in Jeddah of the activities of
the mukims, described the political situation in Mecca at that time as follows:

Since the previous haj, the Republicans in Mecca and Jeddah have aban-

doned their antagonistic attitude towards the “Nica-mukims.” This is largely
due to the calm influence of the Republic’s representative in Cairo, namely, H.
M. Rasjidi who, as the Republic’s representative made his haj and visited
King Ibn Saud in Riyad to obtain recognition for the independence of the
Republic. His calm, cool-headed approach and his fatherly advice made a
deep impression, especially upon the Indonesian militant group in the Hejaz.
“There are no Nicas. We all are Indonesians here and brothers in Islam,’ said
he to his Republican listeners. Since then, the attitude of the Republicans to-
wards the rest of Indonesian colony in the Hejaz has changed for the good;
more selams (greetings) are exchanged between them; one can see them sit-
ting together in the gahwas, places for private gatherings; itis no longer a
bad thing to visit and even to lend money to each other. Previously all ofthese
were haram. The two well-known Indonesian religious schools in Mecca,
namely, Daroel Oeloem and Madrasah Indonesia that were inaccessible for
‘Nica-students’ previously admit them now without exception. 0

The feelings that the mukims shared about the Dutch did not change, however.
The majority of them still avoided visiting the vice-consulate in Mecca. The visit to
this office became helal (permissable according to Islamic law) only for those who
were receiving money from their families in Indonesia. The fatwa that had been
adopted by the Indonesian religious scholars in Mecca in 1946 described every Indo-
nesian who visited the vice-consulate as a kafir (or infidel). The leading Indonesian
organizations such as the Kopindo, Perkumpulan Kemerdekaan Indonesia, and the
Sarikat Dagang Indonesia, a trade association that owned three shops, one eachin
Mecca, Medina and Jeddah, continued to maintain their non-cooperative stance.6!

According to Dingemans, the anti-Dutch and anti-colonial feelings of the mukims
reached their highest level when the Dutch forces began to launch an overall attack

58 Dingemans, Bij Allah’s Buren , p. 239.
59 OBNIB, vol. 15., pp. 321-322.
60 OBNIB, vol. 15., pp. 321-322.
61 OBNIB, vol. 15,, pp. 321-322.

204



Dutch Policy Towards the Indonesion Haj, 1946-1949

on the Republic on 19 December 1948. Then, even some Indonesian officials who
worked in the Netherlands foreign service in Jeddah and Mecca showed theirdiscon-
tent towards the Dutch. One official in the vice-consulate in Mecca, namely, R. Mamun
Rasjid Kusumadilaga (a medical doctor), offered his resignation, but he was persuaded
by Dingemans to remain in his job. The reaction of the Saudi Arabian government to
the Dutch offensive was also very sharp. Following the offensive, it prohibited the
landing of Dutch airplanes on Saudi soil, but it did not take any steps to stop the
landing of Dutch pilgrim ships from Indonesia because of the economic importance of
the pilgrimage for the Saudis.%?

The quota of pilgrims for 1949 as decided on by the High Representative of the
Crown on 9 March 1949 was 8,600, a number slightly less than that of the previous
year. However, on the advice of Dingemans, the exact number was not announced
until 8 June 1949 partly because of the even less favorable attitude of the Saudi
government towards the Dutch and partly because of the unsettled political condi-
tions in Indonesia. Dingemans also recommended to the Provisional Federal govern-
ment that each pilgrim in 1949 be allowed to take as much as 30 kg. of rice. In
addition, he suggested that prominent pilgrims such as autonomous rulers, head offi-
cials, and mission members be given special allowances because in the previous year
most of them had complained to him that £45 was not enough to meet their daily
expenses in the Holy Land.®® The Provisional Federal government approved these
suggestions without any objections. It was also decided that the prominent pilgrims
be allowed to travel to Mecca by airplane. Finally, because of the shortage in foreign
currency, the government decided not to allow the pilgrims to stay in the Holy Land
for more than two months.%*

In 1949 the majority of the pilgrims came from East Indonesia and Kalimantan.
Because of unrest and guerrilla warfare as a result of the Dutch offensive, the num-
ber of pilgrims from Java and Sumatra was very small, and the pilgrims from Pasundan
State went to Mecca under a mission. However, this mission did not take on the
magnitude of the East Indonesian mission.%5 In South Kalimantan, the guerrilla forces
led by Lieutenant General Hasan Basri used threats against everyone intending to go
on the pilgrimage to Mecca since they were opposed to people turning to the Dutch
administration for permits or other assistance except where absolutely necessary. They
claimed that the pilgrims were used by the Dutch only for propaganda purposes. It
was reported that about 540 aspiring pilgrims in that region, who had already obtained
their Mecca passports, decided not to use their permits in 1949.¢

62 Dingemans, Bij Allah’s Buren , p. 240-242.

63 Dingemans to the High Representative of the Crown, “Inzake omvang bedevaart 1949,” 22 January and 19
February 1949;]. G. Kist (Secretary of the government) to DIRVO, “Bedevaart 1949,” 9 March 1949, ARA,
Arch. AS, 2,2752.

64 Aletter of the Department of Internal Affairs to the Algemene Secretaria, 19 May 1949, ARA, Arch. AS, 2,
2752; Indische Courant (a Dutch newspaper published in Jakarta), 8 june 1949.

65 Dingemans, Bij Allah’s Buren , p. 262.

66 Indische Courant, 20 and 27 July 1949.
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In 1949 the Republic sent its own haj mission to the Hejaz. The aim of the mission
was to improve relations between the Republic and the Arab countries and to express
their gratitude to the Saudi authorities for the sympathy shown towards the Indonesian
struggle for liberty.®” At the time the mission was due to leave for Saudi Arabia, the
Round Table Conference between the Dutch and the Indonesians was taking place in the
Hague, and not surprisingly Sukarno instructed the mission not to return to Indonesia in
the event that the conference failed. The mission was to stay in the Arab countries for
some time in order to seek support from the popular leaders and government officials of
these countries for the Republic’s struggle for independence. %8

The mission left for Saudi Arabia on 28 September 1949, and it was received by
King ibn Saud on 3 October. In Mecca the mission met the representatives of various
Muslim countries, the leaders of the mukims, and various Saudi officials. After the
completion of the haj rituals in the Holy Land, the mission went to Egypt where
contacts were made with a number of Egyptian authorities including the President of
Al-Azhar University and the Secretary-General of the Arab League, Dr. Azzam Pasya. %°
The mission returned to Indonesia on 7 December 1949 when it became certain that
the Dutch would agree to transfer sovereignty to the Indonesians. In fact, the trans-
fer took place on 27 December 1949 in Jakarta. Thus, the Dutch interest in the Indo-
nesian haj for the sake of political gain ended without succeeding in its object.

Table 1

THE INDONESIAN PARTICIPATION IN THE HAJ, 1946-1949

Year 1946 1947 1948 1949
Quota: 3000 4000 8767 8600
1. WestJava: 8 360 1727 1600
2. Central and East Java and Madura: 2 62 682 600
3. South Sumatra: - 18 44 -
4. East Sumatra: - - 11 -
5. Bangka and Biliton: - - 13 -
6. West Kalimantan: - - 147 -
7. South and East Kalimantan: - 486 3166 3000
8. Sulawesi: 20 1606

9. Moluccas: 1 16 3026 3000
10. Lesser Sunda Islands: 39 1408

11. Unspecified (from Sumatra): - - - 570
Total Number of Pilgrims: 70 3959 8818 8770

(Source: . Vredenbregt, 1963: 145)

67 Hasjmy, Misi Haji, p . 26.

68 Hasjmy, Misi Haji, p. 31; De Beus to Dingemans, 28 September 1949, ARA, Arch. AS, 2, 3414. The
mission was composed of Shaikh H. Abdul Hamid Samsir, M. Noor al-Ibrahim, Prof. Abdul Kahar Muzakkir
(President of the Indonesian Islamic University), Shaikh Awab Sjahbal, and Ali Hasjmy.

69 Hasjmy, Misi Haji, pp. 136-146.
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OZET

1946-1949 Yillarinda Hollanda’nin Endenozya Hac Politikasi

Bu makalede, Endonezyalilar'in baganyla neticelenen bagimsizlik miicadelesi do-
nemini iceren 1946-1949 yillan arasinda Hollanda Koloni Hitkiimeti'nin hacla ilgili
diizenlemeleri ele alinmaktadir. Yapilan aragtirmalann daha ¢ok XIX. ylizyilin sonlar
ve I1. Diinya Savast dncesine yogunlasmis olmasi sebebiyle bu donem, Hollandali-
lar'in hac politikalanna ait az sayidaki caligmalarda dahi, etraflica ele ahnmamugtir.
S6z konusu calismalardan anlagildigina gére o dénemde hacla ilgili diizenlemeler
Endonezyal hacilan Suudi Arabistan’a tagtyan Hollandal gemi sirketlerinin ¢ikarlan
dogrultusunda gerceklegtirilmekteydi. Bu makalede, Hollandalllar'in Mekke, Medine
ve Cidde'de ikamet eden bagimsizlik taraftari Endonezyali mukimlerin etkilerini kir-
mak icin savas sonrasi diizenlemelere iliskin kararlanin daha ¢ok politik saiklerden
kaynaklandigina isaret edilmektedir. Makale, politik amaglar ugruna hacla ilgili
diizenlemelerin basarisiz olduguna igaretle neticelenmektedir.
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Sened-i ittifak’in ilk Tam Metni

Ali Akyildiz*

The First Complete Text of the “Sened-i Jttifak”

This article presents the complete text of an important pact between Sultan
Mahmud Il and a number of local notables who had become more and more
powerful within the Ottoman State while the power of the sultan and the cen-
tral government eroded. Thus, some historians have seen it as the Ottoman
“Magna Charta” while for others it represents a first step taken towards con-
stitutional government. Besides briefly explaining the history behind the pact,
the article also considers some of the problems faced by researchers using the
incomplete texts. One important problem has beerr determining whether or
ot the Sultan was bound by the pact. The complete pact indicates that he
was since the seal of the Grand Vizier, Mustafa, is present. The complete text
of the pact is given along with detailed footnotes indicating the differences
between it and the earlier versions by Ahmed Cevdet Paga, Sanizade Ataullah
Efendi, and Server Tanilli.

Osmanli Devleti'nde XVI. yiizyilin ikinci yarnsindan itibaren merkezi otoritenin
zayiflamaya baglamasina paralel olarak devletle halk arasinda irtibati saglayanma-
halli ileri gelenler (ayan) yavas yavag dnem kazanmaya bagladi. Bunlar devletin
icine dustigii sikintlann ortaya cikardigr bosluktan faydalanip zamanla iktisadive
siyasi agirliklarini daha da artirarak bulunduklan bélgede giiclerini ve niifuz alanlanmn
merkezi otorite aleyhine geniglettiler. XVIIL. ylizyila gelindiginde ayan, artik devle-
tin ve merkezi otoritenin karsisinda énemli bir gii¢ haline gelmis, Anadolu ve Rume-
li'de giiclii yan aileleri ve hanedanlar tegekkil etmisti. Tagrada otoritesini tesis ede-
meyen devlet, bu giiclerin varhgim kabul etmek zorunda kalmug, onlann birbiriyle ve
devletle miicadeleleri sosyal yapiy: ve dengeleri bozmustu. Nitekim Kabakgi Isyan
neticesinde tahtindan indirilen T Selim’i tekrar padisah yapmak amaciyla ordusuyla
beraber istanbul'a gelen Ruscuk yaramndan Alemdar Mustafa Pasa, I11. Selim’in 61-
diiriiimiis oldugunu gdriince II. Mahmud'u tahta gegirmisti. Yeni padisahin Alemdar'y
sadrazamhga atamasiyla (28 Temmuz 1808) dyanlann yiikselisi sadrazamhga kadar

Dog. Dr. Ali Akyildiz, Marmara Universitesi Fen-Edebiyat Fakltesi, Tarih Bolima.
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uzanmusti. Ulkede stikiinetin saglanabilmesi igin hitkiimetle dyanlann karsihkh go-
riigerek hareket etmeleri gerektiginin farkinda olan Alemdar, Ayanlan istanbul'a davet
etti. Ekim 1808'de davete icabet eden ayanlarin bir kismiyla padisah ve merkez
blirokratlar arasinda, Sened-i ittifak diye isimlendirilen énemli ve Osmanl: tarihinde
o zamana kadar esi ve benzeri gérillmemis olan bir metin kaleme ahndi.

Burada ayanhgin tarihi gelisimi, Sened-i ittifak'la sonuglanan siire¢ veya sz ko-
nusu senedin igerigi tahlil edilmeyip, Sened-i ittifak ile ilgili bazi tartismalara ve esas
alman metnin eksik olmasindan kaynaklanan birtakim sorunlara isaret edilecektir.
Clinki ayanlik tarihi nispeten ele alinmmg oldugu gibi, ! senedin eksik metni de cesitli
yonlerden ayrintili bir sekilde incelenmis ve degerlendirilmistir. Dolayistyla bu yazinin
konuya katkisi, senedin metninin eksik olmasindan kaynaklanan baz problemlere
isaret etmek ve metni tamamlamak noktalarinda olacaktir.

Bilindigi gibi Sened-i Ittifak, bir kisim aragtrmacilar tarafindan 12135 tarihli Mag-
na Carta ile kargilagtinlmis ve bu iki belge arasinda baz noktalardan ortakliklar ku-
rulmustur. Nitekim, Tank Zafer Tunaya, senedi, “bir ¢esit Osmanh Magna Cartast olan
Sened-i ittifak”2 ve ilber Ortayh da “gecikmis bir Magna Charta” olarak tanimlar.3
Bu konuda en son ¢alismalardan birisini yapmus olan ve iki belgeyi sadece bu bakig
agisiyla karsilastiran Sina Akgin, yazdigi makalede Magna Carta ile Sened-i ittifak
arasindaki benzerlik ve farkliliklan ele alir.4 Diger yandan anayasa hukukcusu Orhan
Aldikagt, iki belge arasinda Kral Topraksiz Jean'in Magna Carta'yla asillerin haklanni
tanimasi ile Il. Mahmud'un Sened-i ittifak'la Anadolu ve Rumeli ayan karsisinda
iktidanmn kisitlanmasini kabul etmesi acisindan benzerlikler bulur.5

Aragtirmacilarnin bazilar ise Sened-i ittifak'1 Tirkiye’deki anayasal hareketle-
rin baglangici ve “milad noktast olarak”® kabul ederler. Niyazi Berkes'in “basit bir
anayasa taslagl” diye nitelendirdigi senet;” Orhan Aldikact: tarafindan, “demokrasi
duzenine gidisin ilk ¢abas, ilk belirtisi” olarak yorumlamr.? Aldikacti, anayasa huku-
kumuzun ge¢irdigi gelisme evrelerini inceledigi kitabina Sened-i ittifak’la baslar. Suna
Kiliile A. Seref Gozuibiiyuik? ve Server Tanilli'® anayasa metinlerini yine Sened-i
ittifak'la baglatirlar. Siddik Sami Onar, senedi “ilk Amme hukuku kaidesi ve hukuk
devletine dogru gidis”;!! Serif Mardin, “Osmanh Devleti'nin modern merkeziyetci bir

1 Bukonuda derli toplu bilgi ve bibliyografya icin bk. Yiicel Ozkaya, Osmanl imparatorlugunda Ayanlik,
Ankara Universitesi Dil ve Tarih Cografya Fakiiltesi, Ankara 1977; Ozcan Mert, “Ayan”, DIA, Iil, 195-198.

2 Turkiye’nin Siyasi Hayatinda Batililasma Hareketleri, Arba Yayinevi, istanbul 1996, s. 25.

3 Imparatorlugun En Uzun Yitzyili, Hil Yayinevi, istanbul 1983, s. 18.

4  “Sened-ilttifak ile Magna Carta’min Karsilagtinlmast”, AUDTCF Tarih Arastirmalan Dergisi, Ankara 1994,
XVI/27,115-123.

5 Anayasa Hukukumuzun Gelismesi ve 1961 Anayasast, istanbul Universitesi Hukuk Fakiiltesi, Istan-
bul 1982, s. 38-39.

6 1. Ortayli, Ayni eser, s. 18.

7 Tarkiye'de Cagdaslagma, Bilgi Yaymevi, istanbul 1973,s. 121.

8 Aynieser,s. 39.

9 Turk Anayasa Metinleri “Senedi lttifaktan Giniimiize”, Trkiye Is Bankasi Yayimi, Ankara 1985, s.
3-7. Eserin ilk baskisinda (Ankara 1957) anayasa metinleri Giilhane Hatt-1 Hiimayunu ile baslatiimaktadr.

10 Anayasalar ve Siyasal Belgeler, Cem Yayinevi, istanbul 1976, s. 3-8.

11 Idare Hukukunun Umumi Esaslan, ismail Akgiin Matbaast, {stanbul 1960, 1, 135.
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devlete dénuismesi yoniinde atilmig ilk adimlardan birisi”1? ve Bernard Lewis de
“feodal ademi merkeziyet stirecinin en yitksek noktasi” olarak degerlendirir. !

Burada, s6z konusu bilim adamlanmn —zaman zaman abartih da olsa- yapmus ol-
duklarn bu degerlendirmelerin mahiyeti veya dogrulugu ele alinmayacak ve tartigil-
mayacaktir. Zira, bu konularda daha 6nce baz itiraz ve degerlendirmeler yapilmis-
tir. 14 Bu yorumlarin zikredilmesinden amag, Sened-i ittifak'in tarihimiz agisindan
dnemini vurgulamakur. Senet etrafinda yapilan séz konusu tartigmalar bile, belgenin
tarihimiz agisindan tasidig1 Snemi agikca ortaya koymaktadir. Buna ragmen Sened-i
ittifak’in tam metni bugiine kadar negredilmemistir. Tespit edebildigimiz kadariyla
sadece flber Ortayl, zimnen bu konuya dikkat ¢ekmis ve Sened-i Ittifak’in metni
hususundaki siiphelerini ima etmistir. !> Tam metnin elde olmayisi, dogal olarak ek-
sik metinle yorum yapmak gibi tarihi gerceklik acisindan sakincal bir durumu be-
raberinde getirmektedir. Zira yanlis veya eksik bilgilerden hareket etmek dogal ola-
rak vanlan sonucun sihhatini de etkileyecektir. Gercekten de fiiliyata bakildiginda bu
durumun senedin yanhs ve eksik yorumlanmasina neden oldugu goriiliir. Nitekim
padisahin Sened-i ittifak’1 onaylayp onaylamadig1 veya bu sézlesmenin padigahi da
baglayip baglamadig), diger bir ifade ile padisahin sézlesmede taraf olup olmadigt hu-
susu, Sened-i ittifak tartismalannin ve konu hakkinda yazan arastirmaci ve bilim
adamlanmin yorumlannin yogunluk noktalanndan en énemlisini olusturur.

Bu husustaki degerlendirmelere kisa bir g6z gezdirmek bile, yapilan yorumlarin
ne kadar stipheyi calib oldugunu géstermeye kafidir. Nitekim Stanford ve Ezel Kural
Shaw, “kendi egemen giiciinii siurlamak istemeyen padisah[in] bu belgeyi imzala-
maktan” kacindiging;*© Robert Mantran, agagl yukan aym gerekgelerle, yani “egrafa
fazla yarar saglandig: diisiincesinden hareketle” belgenin sultan tarafindan imzalan-
madigini!7 ifade etmektedir. Sina Aksin'in agiklamalan biraz daha farkli ve eliskili-
dir. Aksin bu belgeyi, “Sened-i ittifak sisteminin islemesi icin padisaha ytklenen
dnemli bir gérev de gériinmiiyor. Sened-iittifak’in her zaman ytriitillmesine bizzat
nezaret etmesi, Sened-i ittifak’'in bir suretinin kendisinde bulunmasina dair hiikiim
varsa da padisaha (imza ya da yemin gibi) baska bir ytikiimliilik getirmemekte, padisah
degisikliginde ne olacag éngorilmemektedir. Kisaca padigah Sened-i Ittifak’in bir
tarafi degildir adeta. Oniimiizde padisahin diginda yapilmus bir anlasma séz konusu-
dur. Sened-i ittifak ne bir ferman ne bir hatt-1 himayundur. Bir hatt-1 hiimayunla
onaylanmistir; ama o da kerhen” diye!® yorumlamaktadir. Ote yandan Halil Inalcik,

12 Yeni Osmanli Diisilncesinin Dogusu, lletisim Yaymevi, Istanbul 1996, s. 167.

13 Modern Ttirkiye’nin Dogusu, Tirk Tarih Kurumu, Ankara 1984, s. 381.

14 Sened-i Ittifak'in giizel bir degerlendirmesi igin bk. Biilent Tandr, Osmanli-Tirk Anayasa Gelismeleri
(1789-1980), Afa yaymnlan, istanbul 1996, s. 30-47. Bu konuda ayrica bk. Hayati Hazt, “Sened-i [ttifak’in
Kamu Hukuku Bakimindan Onemi”, Dicle (niversitesi Hukuk Fakltesi Dergisi, Sayt 2, Diyarbakir
1984,s.17-28.

15 Aynteser,s. 18.

16 Osmanli Imparatorlugu ve Modern Tirkiye, E Yayinevi, Istanbul 1983, 11, 27.

17 “Dogu Sorununun Baglangiclari (1774-1839)", Osmanlt imparatorlugu Tarihi, Say yayinlari, Istanbul
1995, 11, 29.

18 Sina Aksin, a.y.,s. 122-123.
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“Padisahin bu vesika tizerine tugrasini koymast onu da baglayan bir hareket sayil-
mustir” seklinde bir aciklama yapmakta; 19 Billent Tanér de benzer bir ifade ile padi-
sahin tugrasina bir de hatt-1 hitmayunu ilave etmektedir. Tanér konu hakkindaki
hitkmiinii, padisah “metne tugrasini basty; bir hatt-1 hiimayun ile Sened-i ittifak"1
onayladi” seklinde vermektedir.2°

Halbuki asagida metni verilen senetten de anlasilacag tizere padigah belgenin
tizerine tugrasim koymamugtir. Ote yandan béyle bir belgenin tizerinde tugranin ko-
nulmasini gerektirecek bir durum da yoktur. Zira bu belge ne bir ferman ne bir berat
ve ne de bir ferman tiiri olan adaletnamedir. Yani padisah tarafindan her hangi bir
kisiye veya gruba verilen bir imtiyaz, bir atiyye degil, karsilikh haklann tanindig) bir
sézlesme, bir ittifaknamedir. Bu yiizden senedin tzerinde tugranin bulunmasina
gerek yoktur. B. Tanér'iin iddiasinin aksineSened-i ittifak hem tugra ve hem de hatt-
1 hitmayunu gerektirecek bir belge de degildir.2!

Niyazi Berkes senedin zeyl kismindan bahsederken, “Daha éncekinden farkh
olarak, bu belgenin yasal mesrulugunu belirten bu kisim padisahin imzasi altinda
yazilmus degildir. Oyle goziikityor ki yeni padisah bu isin disinda ya da tstiinde
birakilmstir”22 seklindeki ifadesiyle padisahin bu senetle bagh olmadigin belirtir ve
bu konudaki diisiincelerini israrh bir sekilde tekrar eder.?® Biilent Tandr ise bagta
“padisah, mutlak haklarn gézéniinde bulundurularak yemin disi birakilmigsa da, sa-
daret makami ile devlet ileri gelenlerinin verdikleri sdzler ve ettikleri yemin, onu da
baglamaktadir” seklindeki ifadesiyle2* padisahin dogrudan degil, dolayl olarak senet-
le mukayyet oldugunu belirtir. Bu hususta yazilanlann hemen hemen tamaminda pa-
disahin senetle bagh olmadig: veya dolayh bagh oldugu kanaati ve yorumu hakimdir.
Oysa durum bu kanaatlerden tamamen farklidir. Asagida metni verilen Sultan I1.
Mahmud'un Hatt-1 Hiimayun'u bu tartigmalara son noktay: koyacak mahiyettedir.
Zira padisah “isbu ittifak senedinde muharrer uhd ve serayit-i ma’limenin bi-fazlil-
lahi te’ala harf-be-harf icra ve ifasina bi’'n-nefs zat-1 hitmaytnum miite’ahhid ol-
magla” seklindeki ifadesiyle senedin uygulanmasin: bizzat taahhiit etmekte ve sene-
din altinda imzalar bulunanlarla aym sorumlulugu tagimaktadir. Nitekim senediim-
zalayanlar da kendi sorumluluklarini “miite’ahhid” kelimesiyle ifade etmektedir-
ler. Padisah ayn1 zamanda en yiiksek onay mevkii de oldugundan, bir Hatt-1 Hiima-
yun ile onayladig1 senedi hukuki ve gegerli bir belge haline sokmustur. Goruldigu
tizere padisah iddia edildigi gibi senedin maddelerinin ve ihtiva ettigi sartlann disinda
veya tizerinde degil, bizzat icindedir ve onlarla mukayyettir.

10 “Sened-i ittifak ve Giilhane Hatt-1 Hiimayunu”, TTK Belleten, Ankara 1964, XXVIIl/112, s. 607.

20 Aynteser, s.32.

21 Zira padisaha ait bu iki unsurun genelde bir arada bulundugu belgeler, iinvarnuna hatt-1 hiimayunlardur. {zah
edildigi gibi bu belge tinvanina bir hatt-1 hiitmayun da degildir. Bu tiir hatt-1 himayunlar konusunda genig
bilgi icin bk. Milbahat S. Kiitiikoglu, Osmanl Belgelerinin Dili (Diplomatik), Kubbealt: Negriyati, Is-
tanbul 1993, 5. 172-175.

22 Niyazi Berkes, Aynt eser, s. 124.

25 Buna karsilik sézlesmede padisah da gdziikmiiyor (s. 125). Neler getirecegi, ne sonuglar doguracagi, onu
ele alanun bulundugu yana baglt oldugundan hanedan ve derebeylerin tasdikine ugramadigi gibi, padisahin
da kabuliine ugramamustir (s. 127).

24 Aynieser,s.35.
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Senetle ilgili dikkat ceken, ancak tizerinde fazla durulmarms olan bir noktaya da
temas etmekte yarar vardir ki o da senette kullamlan ayetlerdir. Metinde toplam ola-
rak dért ayet zikredilmektedir. Bunlarin ikisi Hatt-1 Himayun'da ve diger ikisi de
metinde gecmektedir. Metin biitiin olarak incelendiginde, ayetlerin seciminin gayet
dzenli bir sekilde yapildig: anlagiimaktadir. Nitekim sorunun tespit edildigi senedin
giris kisminda kullanilan “Ey akil sahipleri! ibret alin” (59/2) ayeti, toplumda yasa-
nan gerginlik ve huzursuzluktan ders alinmasi gerektigine ve gelinen noktaya igaret
etmektedir. Konu hakkinda anlasilabilecek ve uzlasilabilecek ortak noktalar bulun-
duktan ve srralandiktan sonra zikredilen ayet de anlamhdir. Yani “Her kim bunu isit-
tikten ve kabullendikten sonra vasiyeti degistirirse, giinahi onu degistirenedir, stip-
hesiz Allah (her seyi) isitir ve (her seyi) bilir” (2/181) ayeti, anlasmay1 imzalayan-
lann her zaman imzalarina sahip ¢ikmalarini ve verdikleri sozleri tutmalarin sagla-
may1 amaclamustir.

Hatt-1 Himayun metninde gegen “Sen yeryiiziinde bulunan her seyi verseydin,
yine onlann géniillerini birlestiremezdin, fakat Allah onlann aralanni bulup kaynas-
tird1” (8/63) ayetiyle de yapilan anlasmanin dnemi vurgulanmaktadir. Padisahin
Hatt-1 Hiimayun'un sonunda sadrazam, seyhiilislam ve diger devlet adamlanyla dyan-
lara “Anlasma yaptig zaman sozlerini yerine getirir” (2/177) ayetini hatirlatarak bu
ayet geregince yapilan sozlesmeye uymalanni ve Sened-i ittifak’1 uygulamalarini
belirtmekte ve aksine hareket edenlere beddua etmektedir. Goriildiigi gibi burada
metne uygun ayetler dikkatle secilmis ve senedin uygulanabilmesi i¢in bunlann manevi
yaptinm giiciinden yararlaniimak istenmistir.

Sened-i ittifak hakkinda yapilan eksik veya yanls yorumlar, Sened-i ittifak’in
tam ve padisah tarafindan tasdikli bir metninin elde bulunmamasindan kaynaklan-
mugtir. Yukanda tarihimiz agisindan tagidigi onem acik bir sekilde vurgulanan, demok-
rasi ve anayasa hareketlerimizin baslangig noktast olarak belirlenen boyle bir belge-
nin -ayanhk hakkinda bir ¢ok ilmi ¢calisma yapilmasina ragmen- tam metninin bugii-
ne kadar nesredilmemis olmasi dilsiindurticiidiir. Zira Sened-i ittifak'in tam metni,
tasnifi Osmanh déneminde yapilan Bagbakanlik Osmanl Arsivindeki bir belge grubu-
nun icerisinde25 bulunmaktadir.

Tespit edebildigimiz kadarryla Sened-i ittifak’in bugiine kadar kullanilan metin-
leti, Sanizade Ataullah Efendi?® ile Ahmed Cevdet Pasa?” tarafindan nakledilenler-
dir. Server Tanilli, Cevdet Pasa’mn naklettigi metni bugiinkii harflere aktarmstir.
Suna Kili ile A. Seref Goziibliytik'iin verdikleri metin ise, Server Tanilli'nin metnine
dayanmakta oldugundan bunu géz ardi ediyoruz. Zira, bu yayimda basim hatalarna

25 Bagbakanlik Osmanl Arsivi, Hatt-1 Hiimayun, nr. 35242.
26 Sanizade, Tarih, [stanbul tarihsiz, 1, 66-73.
27 Ahmed Cevdet Pasa, Tarih-i Cevdet, Dersaadet 1309, IX, 278-283.
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varincaya kadar Tanilli’nin metni aynen kopye edilmistir. Yaptigimiz mukayeseye
gore ele aldigimiz (i¢ metin icerisinde nispeten giivenilir ve ashna en yakin olani Sa-
nizade’ nin naklettigidir. Fakat arastirmacilar tarafindan en ¢ok bilineni ve en yaygin
olarak kullanilan ise Tarih-i Cevdet'teki metindir. Oysa bu metin eksik olup bazi
yanliglan icermektedir. Dolayisiyla yapilan yorumlar Tarih-i Cevdet'teki eksik ve
zaman zaman yanlis metin iizerine bina edilmektedir. Bundan daha vahim olani ise
eski yaziy1 okuyamayanlann, Server Tanilli’'nin Tarih-i Cevdet'i esas alarak hazirla-
dig1, ancak pek ¢ok yerini eksik veya yanls okudugu metni kullanmalandir.

Bu durumda karsimiza gOyle bir manzara ¢ikmaktadir: Tarih-i Cevdet'te eksik
olarak nakledilen ve yer yer degistirilmis olan metin, Server Tanilli tarafindan bozu-
larak ve yanlis okunarak buglinkii yaziya aktanlmis; yanhghk ve eksiklikler birbiri-
ne bagl olarak daha da artmustir. Béylece bu metinleri kullananlann, asil kaynaktan
uzaklagmaktan dogan miiteselsil yanhglarla karst karstya kalmalar kaginilmaz ol-
maktadir.

Burada tam metnini negretmis oldugumuz belge, Sened-i ittifak’in orijinali degil;
senedi kaleme almis olan Divan-1 Hiimayun Beylikcisi Mehmed izzet'in istinsah edip
onaylamig oldugu bir suretidir. Negrettigimiz belge ile yukanda séz konusu edilen ti¢
metin arasindaki eksiklik ve farklihklar dipnotlarla gosterilmistir. Bu metinlerden
Tarih-i Cevdet'teki “C”, Sanizade Tarihi’'ndeki “S” ve Tanilli'deki de “T” rumuzuyla
kisaltilmstir.
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Sened-i ittifak’'in Tam Metni?®

Rismillahirrahméanirrahim
Shret-i Hatt-1 Himayun

Esta‘izubillah, lev-enfakte ma fi’l-arzi cemi’an ma ellefte beyne kulabihim ve
lakinnellahe ellefe beynehum?® nass-1 celili mantikunca din & Devlet-i Aliyye ve
millet-i beyza-y1 Muhammediyye'nin ihyas: ittifak ve itilaf-1 kuliib-i erkan ve vii-
kelaya menit ve bi-inayetillahi te’ala bu maksadun hustlii dahi isbu uhad ve
mevasik-i miitteyemminenin ale’d-devam ifa ve icrasiyle megrQt idiigi emr-i agikardir.
Binaenaleyh isbu ittifak senedinde muharrer uhtd ve serayit-i ma‘lamenin bi-fazlil-
lahi te‘ala harf-be-harf icra ve ifasina bi'n-nefs zat-1 himaytnum miite‘ahhid ol-
magla sadnazamim ve seyhulislamim ve viizera ve ulema ve viikela-y1 devletim
ve hanedan-1 Memalik-i Mahriisem taraflarindan dahi este‘izubillah, ve’l-mufane
bi-ahdihim iza ahedn3° emr-i serifine imtisalen uhtd-i mezkire haric ve dahilde
dustarii'l-amel tutularak harf-be-harf icra ve ifasina hasbeten-lillah bezl-i viisi
kudret oluna. Hilafina edna hareket ve ma‘azallahii te’ala fesh-i ahde cesaret eder
bulunur ise min-kibelillah miistehakk-1la‘net ve dareynde giriftar-1 vehamet ve
ukubet ola.

Elhamdilillahi ellezi eyyede'l-islame bi-ricalin kam ala sakin vahidin ve ittifakin
ve's-salatu ve's-selamu ala seyyidina Muhammedin ellezi refe’a an-immetihi en-
nifaka ve’'s-sikaka ve ala alihi ve eshabihi ellezine ictehedd fi sebilihi bi’l-vifaki. 31
Emma ba'd sebeb-i tahrir-i kitab-1 meyamin-nisab oldur ki, ctimlenin veli-ni‘meti olan
Devlet-i Aliyye-i Osmaniyye Saltanat-1 Muhammediyye olup ba-avn-i hazret-i Huda
ibtida-y1 zuh@rundan ila yevmina haza mazhar oldugu fiithh ve galibiyet ve gan 0t
sevket ittihad i ittifak ve ref'-i nefsaniyyet ve sikak ile hasil oldugu vareste-i kayd-1
isaret iken bir mitddetden berli iktiza-y1 girdis-i carh-1 gerdan ile32 giraze-i ecza-y1
nizam perisan ve viikela-y1 devlet beyninde ve tasra memalik hanedanlan miyamn-
da esbab-1 settddan nasi nefsaniyyet ve sikak halat niimayan olmak millabesesiyle
Saltanat-1 Seniyye nin kuvveti siiret-i tesettiite mibeddel ve dahilen ve haricen

28 S.Tanilli, Aynt eser, s. 3-8.

29 “Sen yeryiiziinde bulunan her seyi verseydin, yine onlann goniillerini birlestiremezdin, fakat Allah onlann
aralarini bulup kaynastirdi” (el-Enfél 8/63) Bu ayetlerin mealleri Hayreddin Karaman ile bir heyetin
hazirlamus oldugu Kur'an-t Kerim ve Tiirkce Actklamall Mealinden (Medine 1992) alinmustir.

30 “Anlasma yaptigi zaman sézlerini yerine getirir” (el-Bakara 2/177).

31 “Islam’1 yek viicut ve miittefik olan rical ile kuvvetlendiren Allah’a hamd olsun. Ummeti tizerinden nifak ve
aynhig kaldiran Efendimiz Muhammed’e ve onun yolunda ittifakla galisan Ehl-i Beyt'ine ve ashabina selat
ve selam olsun.”
Arapga ibarelerin okunmasinda yardimlann gérdiigim degerli meslektaslarim Dr. Muhammed Arugi, Dog.
Dr. Zekeriya Kursun ve eski 6grencim Cengiz Tomar ile metni okuyarak tavsiyelerde bulunan Dr. Tahsin
Gorgilin ve Himmet Tagkomiir'e bu vesileyle tegsekkir ederim.

32 GerdaniaC, S.
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niifiizu muhtell ve bu halet bay i geda ve a‘1a ve edna hakkina ya'ni umtmen mil-
let-i beyza-y1 Ahmediyye’ye muris-i vehn 1 halel olmagla refte refte ne stiret-i
kerfheyi miintic oldugu ve bi-gayr-i hakkin vaki' olan fezayih-i ma'lame takribiyle
esas-1 saltanat miinderis olmak riitbesine vardig i'tiraf-kerde-i sigar @ kibar olup bis-
millahirrahmanirrahim fa‘tebirt ya uli’l-ebsar>3 nass-1 celilii’'s-sani izere sevabik-1
mu'amelatdan ahz-1 ibret ve de’ayim-i nizdm-1 din {1 devleti ikame ve ihya ve i'la-i4
kelimetullahi’l-ulya niyyet-i hayriyyesiyle bu tesettiitiin ittifaka tebdiline ve ol vec-
hile Devlet-i Aliyye'nin kuvvet-i kAmilesi esbabini istihsal ve izhéra bezl-i makderet
eylemek uhde-i diyanet ve zimmet-i sadakate mitehattim ve vacib oldugunu ctim-
lemiz derk i iz'an birle mecalis-i miite‘addide®® akd olunarak cimlemiz yek-viicid
ve ittihad ve ittifak ile36 ihya-y1 din @ devlete sarif-i viis‘t mechid olup ikmal-i
kuvvet-i zatiyye ve mevadd-1 saire-i miilkiyyeyi miizakere ve zavabit-1 hasenesini
siraze-bend-i istisare eyledigimize3” mebni isbu ittifak serdyitim dahi ber vech-i ati
senede rabt ve tevsik etmisizdir.

Sart-1 evvel: Sevketlil kerametlii®® mehabetlii kudretlii3® veli-ni‘met-i dlem veli-
ni‘metimiz efendimiz hazretleri kutb-1 daire-i devlet-i ebed-miiddet olmalariyle gerek
zat-1 sevket-simat-1 mitlikanelerine ve gerek tesyid-i bilnyan-1 san-1#° Saltanat-1
Seniyyelerine hazret-i Rabbii’l-aleminin litf (i ihsanina istinaden*! ve imdad-1
rihaniyyet-i cenab-1 Risalet-penahiye tevessiilen ciimlemiz miite‘ahhid ve zamin
olup vakten-mine’'l-evkat gerek viizera ve ulema ve rical ve*? hanedanan ve gerek
bi'l-ciimle ocaklar taraflarindan kavlen ve fi‘ilen ve43 suren ve alenen bir giine iha-
net ve hilaf-1 emr (i nza tavr u hareket zuhtr eder ise#4 ba'de't-tahkik cesaret ede-
nin te'dib ve ibret kilnmasina dahilen ve haricen climlemiz bi'l-ittifak ikdam ve gay-
ret ediip bu maddede her kimden#5 miisdmaha zuhtr eder ise4® amn dahi bi'l-ittifak
te’dib ve tenkiline cidd-i tAm oluna. Ve bu daire-i ittifaka dahil olmayan bulunur
ise*7 climlemiz dna da‘vaci olup kavlen ve fi‘ilen sart-1 ittihada ri‘ayet eylemesine
ve dahil olmasina ciimle4® tarafindan cebr oluna. Ve'l-hasil sevket-meab efendimizin
gerek zat-1 hiimayanlarina ve gerek miilk ve kuvvet-i Saltanat-1 Seniyye ve evamir
ve merazi-i aliyyelerinin%® muhafazasina ve ihanet ve fesaddan®C vikayesine malen

33 “Ey akil sahipleri! ibret alin” (el-Bakara 2/177).
34 ['laC, $'de eksik. Kelime her iki metinde de ihya-y1 kelimetu’l-lahi'l-ulya.
35 Mecalis-i mitteahhide T: mecalis-i miite’addide C.
36 Ittifakla C, S.

37 ettigimize C, T: eyledigimize S.

38 kerdmetli C, $’de eksik.

39 kudretlii C, $'de eksik.

40 sanC, §'de eksik.

41 istinad C, S, T

42 gerek C, $'de fazla.

43 veC, $'de eksik.

44 ederseC, S.

45 her kimden T’de eksik.

46 ederseC,S.

47 bulunursa C, S.

48 cimlemiz C, $.

49 evamir-i aliyyelerinin ve merazi-i aliyyelerinin C, T.
50 fesad ve ihanetdenC, $, T
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ve bedenen ciimlemiz umamen ta‘ahhiid ve tekeffiil edip kendiilerimiz hayatta ol-
dukga zatlanmiz ve hayatta olmadik¢a evlad ve hanedanlanimiz zamin ola. Ve bu
vechile ciimle hakkinda hiisn-i tevecciih-i hazret-i padisahi der-kar olmagla ifa-y1
levazim-i sitkr-giizari ve hidmet-kariye ale’d-devam sarf-i yara-yi liyakat kilina.

Sart-1sani: Devlet-i Aliyye'nin bekasi ve kuvvet ve sevketinin tezayiidi ciim-
lemizin zAt ve hanedanlanmiza mabihi’l-beka olduguna binaen cimlemiz beyninde
bi'l-miizakere karar verildigi lizere tezaytid-i kuvvet-i saltanat i¢in memalik-i
Hakaniyye'den tahriri tertib olan5! asakir ve neferatin mecalis-i miizakeratta veri-
len nizam mucebince devlet askeri olarak tahrir ve tekmiline ve ale’d-devam bekasi-
na ciimlemiz sa'y il ikdam ediip nizam ve rabitalanna dahilen ve haricen mecmi'-i
erkan ve hademe ve hanedanan5? cidd-i tam eyleyeler. Ve isbu asker tertibi madde-
5153 kivam-1din @ devlet iciin ittifik-1 ara ile karar bulmus olduguna mebni inkilabat-1
zaman54 ile bu hasarettirS5 yahut sdyledir bdyledir deyii tahrik-i erbab-1 fesad ve
hased ile tagyirini kimesne tecviz eder ve ocaklar tarafindan i'tiraz ve mubhalefet olu-
nur ise56 cimlemiz ale’l-umim da‘vaci olup takbih ve fesh @i tagyirine cesaret degil,
feth-i sefe edeni hain bilup ale’l-ittifak te’dib ve def'ii ref'ine ciimlemiz ikdam ve
gayret eyleye ve bu babda birimiz muhalefet eylemeye. Ve Devlet-i Aliyye'nin her
ne taraftan olur ise57 olsun diismeni zuhtirunda umtmen mukabelesine stir'at-i
azimet ve def'u®® tenkiline sarf-1 makderet etmek esas-1 nizamdan olmagla bu
ustliin bir vakitte mugayiri hareket vaki‘ olmaya.

Sart-1 salis: Kivam ve fer-i saltanat ciimlemizin akdem-i amali olup bu babda ale’l-
ittifak gayret eylemege miite‘ahhid oldugumuza binaen5? tezayiid-i kuvvet®° iciin
teksir-i askere ikdamimiz misillii gerek Beyti’l-mal-i miisliminin ve gerek varidat-1
Devlet-i Aliyye'nin muhafazasina dahi®! miite‘ahhid olup mahallerinden tahsil ve
te'diyesine ve telef ve hasardan®? vikayesine ve evamir veb3 ahkam-14 padigahinin
infaz {1 icrasina ve her kim muhalefet ve adem-i ita‘at izhar®® eder ise®® bil-ittifak
te dibine ciimlemiz miite‘ahhid ve miitekeffil olmagla bu usiile daimen ri‘dyet oluna.

Sart-1rabi': Devlet-i Aliyye'nin 6teden berti usil-i nizam ve kanunu kaffe-i emr 1
nehy-i padisahi haric ve dahil cimle erkdn ve vitkelaya makam-1 vekalet-i mutlakadan

51 olunanC,S,T.

52 hanedancC, 3, T.

53 maddesiniC, T.

54 inkildb-1zamanC, S, T.
55 husrandir C, T.

56 olunursaC, S, T.

57 olursaC,T.

58 {19'de eksik.

59 mebniC, 3, T

60 kuvvatg.

61 dahicC, T'de eksik.

62 hasaratdan C, T; hasaretden $.
63 ve C'de eksik.

64 ve ahkam T'de eksik.
65 izhar$, C, T'de eksik.
66 ederseC,T,S.
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sudir etmek sireti olmagla ba’'d-ez-in herkes buiytigiini bilip vazifesinden haric
umiira tasaddi eylemeye. Ve kaffe-i emr i nehy makam-1 sadaret-i uzmadan sudir
eyleye. Ve ol emr i nehy,®” emr i nehy-i padigahi bilintip®® hilafina kimesne cesaret
etmeye.%? Ve her kim umfrundan haric ve me'mfriyeti olan maslahattan ziyade
ahann me’'muriyetine tasaddi eder ise cimlemiz da‘vaci olup filan maslahat filanin
me'mariyeti iken filan zat su vechile mtidahele etmis deyii ol me'muriyetten ref’
olunmasina ve ta’arruzatin ale’l-umam ref'iyle”’® her umar makam-1 vekalet-i mut-
lakaya arz ve istizan olunarak emr {1 rey-i sadaret-penahi tizere [hareket]”! olunma-
ga’2 cimlemizin ta‘ahhiidiinden bagka makam-1 sadaret-i uzméadan dahi hilaf-1 kanun
ve muhill-i ta*ahhiid irtikab ve irtisa ve gerek tasraya ve gerek umtr-1 dahiliyyeye
miite‘allik Devlet-i Aliyye'ye ‘acilen ve acilen muzirr olacak sair gline mekarihe ib-
tidar olunur ise ciimlemiz da‘vaci olup bi’l-ittifak men‘ine ikdam eylememiz gart ola.
Ve men'‘ini bana séylediler deytii ol vekil-i mutlak séyleyenlerden birisine azv-1 mif-
teriyyat ile nefsaniyet eder ise”3 anin dahi men’ine ve muhéafazasina ciimle tarafin-
dan ta‘ahhiid olunmagn bunlara dahi daimen miira‘at”4 oluna.

Sart-1 hamis: Zat-1 himaydnun ve kuvvet-i saltanatin ve nizam-1 devletin mu-
hafazasina cimlemiz kefil ve miite‘ahhid oldugumuz misillii gerek memalik hane-
danlar ve viicihunun Devlet-i Aliyye'den ve gerek dahilde olan rical ve erkan-i
devletin birbirinden emniyeti sart-1 a‘zam ve tahsil-i emniyyet ve itminan dahi ciimienin
ittihad ve ittifakiyla birbirlerine kefalet ve damanina?5 mitevakkif idiigi emr-i gayr-i
miibhem olmagla bu”® daire-i ittifaka dahil olan gerek hanedanan ve a‘'yanan’”? ve
gerek vilkela ve rical ve erkan’? birbirlerinin zatina ve hanedanina zamn ve kefil”®
ola. Soyle ki hanedanlardan birisine80 hilaf-1 sart-1 ittihad bir hareketi zuhtr8! et-
medikge taraf-1 Devlet-i Aliyye’den veyahud®? tagralarda viizera ve birbirlerinden
bir gline®? ta‘arruz ve ihanet ve sii-i kasd vuku‘a geliir ise uzak yakin®¢ denilmeytip
climlemiz da‘vac olarak miitecasir olanin te’dib ve def‘ine bi’l-ittifak ikdam oluna.

67 mahza§, Cve T'de fazla. Ve ol emr Ui nehy mahza emr i nehy-i padisahi...

68 olmaglaC, T.

69 eylemeyeC,T.

70 defiyleS.

71 hareket 3, C, T'de fazla. Yayimladigimiz metinde “hareket” kelimesi atlanmigtir. Oysa anlamda bu kelime-
nin eksikligi hissedilmektedir. S6z konusu eksikligi diger metinlerden giderdik. Bu noktada Sani-zade ve
Cevdet Paga'nm bagka bir metni gérmiis olabilecekleri veya beylikci kaleminde belgenin sureti ¢ikarilirken
kelimenin atlanmis olabilecegi ihtimalleri akla gelmektedir.

72 olunmagla S.

73 ederseS.

74 ‘Tanilli bu kelimeyi miiracaat seklinde okumus.

75 damaéna C, zzmana T.

76 buC, T'de eksik.

77 gerek hanedanvea’yans, C, T.

78 ve erkan C, T'de eksik.

79 kefilve zaminola g, C, T.

80 birisinin C, T.

81 tebeyyinC,T.

82 yahudg, C,T.

83 bir gline C, T'de eksik.

84 uzak ve yakin denilmeyiip S.
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Ve kendiileri hayatta iken kendilerine ve ba‘de’l-vefat hanedanlannin beka ve mu-
hafazasina®® ciumle viikela zamin ve miite‘ahhid olmalanyla ol hanedanlar dahi zir-i
idarelerinde olan a‘yanlara ve viiciha miite*ahhid ve®® zamun ola.®” Ve®® o makule
a‘yan ve viicitha hanedanlardan birisi tama’en veyahud8? vech-i aher ile nefsaniye-
ten9° bir gline sii-i kasd etmeytp eger hilaf-1 ta‘ahhid ve riza bir gline ctinha ve
hiyaneti®! zahir olur ise®2 ba'de’t-tahkik ve® makam-1 [vekalet-i] mutlakadan®4
bi'l-istizan def‘ii ref'ine ol hanedan ikdam ediip yerine dherini intihab eyleye. Ve
herkes uhdesine muhavvel mahall hududundan haric bir kans mahalleta‘arruz ve
ta‘addi® etmeyiip her kim tecaviiz eder ise®® uzak yakin®” denilmeyiip®® ctim-
1629 da‘vaci olup men* eyleyeler. Ve miitenebbih olmaz ise ba’is-i sikak olanin def'i
tenkiline bi’l-ittifak ikdam oluna. Ve ciimle viictih ve hanedanlar ve a'yan-1 mema-
lik yek-viictd olup ale'l-ittifak def'-i ihtilal ve sikaka sedd-i nitak'° eyleyeler. Ve
her kim fukaraya zulm ve ta‘addi eder ve seri’at-1 mutahharanin icrasina muhalefet
eyler ise anin dahi te’dib ve terbiyesine bi’l-ittihad sa‘y oluna. Ve climle hanedanlar
ve a‘yanlar hakkina!©! bu vechile tekeffiil olundugu misillil viikela ve ulema ve
rical ve hademe-i saltanata dahi vakten-mine’l-evkat tahrik ve fesad!92 jle bir
taraftan bir giine ihanet ve s0-i kasd vuku'a gelmemesine ve te’dibini mcib clinhasi
ctimle indinde geregi gibi ta'ayytn etmedikce nefsaniyeten tekdir olunmamasina ve
zat ve hanedanlanna ciimle hanedanan ve viicth kefil ve mite‘ahhid olmalaryla bir
vakitde hilafina hareket olunmaya. Ve eger hasbe’l-beseriyye birinin clinhasi zuhtr
eder ise103 ol clinha ciimle indinde ba‘de’t-ta‘ayylin makam-i sadaretten tdhmetine
gore te'dib oluna.

Sart-1 sadis: Asitane’de ocaklardan ve sairden %4 bir giine fitne ve fesad hadis
olur ise 193 bila-istizan ciimle hanedanlar Asitane'ye viirtda sitab ediip miitecasirolan-
larin ve ol ocagin 16 kaldinlmasina ya‘'ni o makule fitne ve fesada badi olan simf

85 beka-yi muhafazasina§, C, T.
86 miite’ahhid ve S, C, T'de eksik.
87 olalar S, C, T.
88 veC,S, T'de eksik.
89 yahuds$.
90 nefsaniyet ve bir gline si-ikasd C, T.
91 cinayetiC, T.
92 olursa$.
93 ve C,T'de eksik.
94 makam-i vekalet-i mutlaka S, C, T. Yayimladigimiz metinde istinsah esnasinda “vekalet” kelimesi diismiis
olmal.
95 tasaddi$, C, T.
96 ederseS.
97 uzakveyakmn$,C,T.
98 denilmeyerek S, C, T.
99 climletenC, T.
100 Tanilli bu terkibi “sedd-i nitak” seklinde okumus.
101 hakkinda$,C, T.
102 ifsad§, C, T
103 ederse S.
104 saireden$S,C, T
105 olursaS.
106 Ocakin S.
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veyahud sahis tahkik olunup!©7 eger sinif ise bu def*a ba‘is-i fiten!%8 olan Bogaz
Kal'ast neferatinin kaldirildig misillii kendileri kahr ve tenkil ve dirlik ve esamileri
ref* olunmak ve eshastan ise her ne tabakadan olur ise olsun bi't-tahkik i'dam olun-
mak!29 hususuna ciimle hanedanan!1° ve viictth-i memalik miite‘ahhid olup ve
ctimle[si] AsitAne’nin emniyetine ve istihsal-i asayisine! ! kefil olmagla bu rabita-i
kaviyye ne makule esbaba tevakkuf eyler ise! 12 istihsaline bi’l-ittifak ve ale’d-de-
vam ikdam ve gayret oluna.

Sart-1sabi': Fukara ve re'dyanin himayet ve siyaneti dahi! 13 esis olduguna na-
zaran hanedanan ve viictih tarafindan zir-i idarelerinde olan kazalarin asayisine ve
fukara ve re‘ayanin tekalifleril14 emrinde hadd-1i‘tidale ri‘ayet hususuna dikkat
olunmak lazimeden olmagla!!S ref*-i mezalim ve ta‘dil-i tekalif hususuna! 1¢ viikela
ve memalik hanedanlan beynlerinde bi'l-miizakere ne vechile karar veriliir ise1”
anin dahi!18 devam ve istikrarina ve mugayiri!19 olarak zulm ve ta‘addi vuku‘a gel-
memesinei‘tina oluna. Ve her hanedan yek-digerin haline nezaret birle hilaf-1 emr @i
riza ve mugayir-i seri‘at-1 garra zulm ve ta‘addi eder!2° olur ise salimen ani’'l-garaz
Devlet-i Aliyye'ye ihbar eyleyiip bi'l-ittifak men‘ine ikdam oluna. isbu'!2! serayit-1
seb‘aya bi'l-miizakere karar veriliip hilafina hareket olunmamak tizere kasem-i bil-
lah ve ahdi bi'r-restl vaki‘ olmagla hifzenli’l-mevasik isbu sened-i mu‘teber ketb G
tenmik olundu. “Fe men beddelehil ba‘deméa semi‘ahu fe innema ismuhu ale’l-lezine
yubeddiltinehi innellahe semi*un alim.” 122 Hurrire fi evasit-1 sehr-i!2? ga‘bane’l-
mu’azzam senel?4 selase ve 1srin ve miyeteyn ve elf min-Hicreti men-lehii'l-izz
ve's-seref.125

isbu sened-i mu‘teberin havi oldugu serait din it Devlet-i Aliyye'nin bi-avnihi
te'ala126 te'yid ve ihyasi emr-i ehemmine esas olup ale’d-devam dustirti’l-amel tu-
tulmasi vacib olmagla tebeddiil-i zaman ve zevat ile tagyiri miimkin olamamak i¢tin

107 ya’'nio makule fitne ve fesada badi olan siuf veyahud sahus tahkik olunup ibaresi $, C, T de eksik.

108 fitneC, T

109 kiinmak$,C, T

110 hénedan s, C, T

111 esbabmna$,C, T

112 ederise$,C, T

113 dahi$, C, T'de eksik.

114 tekalifis, C, T.

115 olmagms$,C, T

116 ref-i mezalim ve ta’addi ve tekalif hususuna C, T: ref’-i mez&lim ve ta’dil ve tekalif hususuna $.

117 verilurse $.

118 dahi$, C, T'de eksik.

119 mugayirC, T.

120 eden$,C, T

121 veisbuC, T

122 “Her kim bunu isittikten ve kabullendikten sonra vasiyeti degistirirse, giinaht onu degistirenleredir, siiphe-
siz Allah (her seyi) isitir ve (her seyi) bilir” (el-Bakara 2/181).

123 sehrC, $'de, Tanilli’de ise tarih kismi tamamen eksik.

124 li-sene $, C.

125 min-Hicreti men-lehii’l-izz ve's-geref kaydi C, $'de eksik.

126 bi-avnihite’ald S, C, T'de eksik.
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makam-1 sadaret ve mesned-i fetvay1 bundan bdyle tesrif edecek zevat dahi ibtida-y1
nasb ve mesnedlerine ku‘tidlarinda bu sened[i] hatm ve imza edtip harf-be-harficra-
sina ikdam eyleyeler. Ve hin-i tebeddiilde meggale takribiyle isbu hatm-i sened mad-
desi te’ehhiir kesb etmemek iclin gerek vekalet-i mutlaka ve gerek Mesthat-1 isla-
miyye tebeddiil ettigi gibi der-akab Beylikci-i Divan-1 Hiimaytn bulunanlar asil sene-
di kalemden alup kethiida ve reis-i vakt!27 olanlari!28 ihtar birle vekalet-i mutlaka
veyahud!2® Mesthat-1 islamiyye mesanidine ku‘td eden zata!30 hatm ve imza et-
dirmek tizere bu nizam dahi Divan-1 Himay@n Kalemi'ne kayd ile dustirii'l-amel
tutula. Ve isbu senedin iktiza edenlere siiretleri verilecegine mebni bir sireti nezd-i
ferd-i13! cenab-1132 tacdaride mahfz olup daimen ve miistemirren icrasina bi'z-zat
sevket-meab efendimizin nezaret-i seniyyeleri samil ola.133

El-miite‘ahhid bi-ma fihi Mustafa Sadr-1a‘zam

Cay-1 mihr

El-miite‘ahhid bi-icrai ma yahvihi Mehmed Salih-zade Ahmed Es‘ad ufiye anhiima

Cay-1 mihr

El-miite ‘ahhid bi-icrai ma yahvihi Esseyyid Abdullah Ramiz Kapudan-1Derya

Cay-1 mihr

El-miite‘ahhid bi-ma yahvihi Abdurrahman el-Vezir Vali-i Anadolu

Cay-1 mihr

El-miite‘ahhid bi-ma hurrire fihi Mehmed Dervis el-Kadi bi-asker-i Rumili

Cay-1 mihr

El-miite* ahhid bi-icrai ma yahvihi Diirri-zade Esseyyid Abdullah en-Nakib ale'l-esraf

Cay-1 muhr

Te'alleka nazari bi-ma fihi fe'stesvebtuhil ve te’ahhedtu ala ma yahvihi harrere-
hii el-abdii’d-dai li'd-Devleti’l-Aliyye Emin Paga-zade Mehmed Emin el-miiteserrif
bi-riitbe-i sadaret-i Rumili

Cay-1mihr

El-miite‘ahhid bi-ma hurrire fihi Hafiz Ahmed Kamili el-Kad bi-asker-i Anadolu

Cay-1 mihr

El-miite*‘ahhid bi-ma hurrire fihi Mehmed Tahir el-Kadi bi-Dari'l-Hilafeti'l-Aliyye

Cay-1 mithr

Ve ene mine’l-miite‘ahhidin Mustafa Refik Kethiida-y1 Sadr-1 Ali

Cay-1 mihr

127 reisi'l-vaktC, T.

128 olanlaraC, T.

129 yahud$.

130 zevata$,C, T

131 nezd-ialig,C, T

132 cendb C ve T'de eksik.
133 ve's-selam $, C, T.
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Ve ene mine'l-miite'ahhidin Mustafa Aga-y1 Yeniceriyan-1 Dergah-1 Al

Cay-1 mithr

Ve ene mine'l-miite‘ahhidin Mehmed Emin Behic el-Defteri

Cay-1 mihr

Ve ene mine’l-miite‘ahhidin Esseyyid Mehmed Sa‘ld Galib Reisti’l-kiittab

Cay-1 mihr

Ve ene mine’l-miite‘ahhidin Mustafa Resid Kethiida-y1 Rikab-1 Himay(n Sabik

Cay-1 miithr

Ve ene mine’'l-miite‘ahhidin Esseyyid Ali Nazir-1 Umr-i Bahriyye

Cay-1 mithr

Ve ene mine’l-miite‘ahhidin Mehmed Emin Riz-namce-i Evvel

Cay-1 mihr

Ve ene mine’l-miite‘ahhidin Siileyman Cabbar-zade

Cay-1 mithr

Ve ene mine’l-miite‘ahhidin ismail Sirozi

Cay-1 mithr

Ve ene mine’l-miite*ahhidin el-Hac Omer Karaosman-zade

Cay-1 mithr

Ve ene mine’l-miite‘ahhidin Ahmed ba-paye-i Muhasebe-i Evvel

Cay-1mithr

Ve ene mine’l-miite'ahhidin Mehmed Aga-y1 Sipahiyan-1 Dergah-1 Ali

Cay-1 mithr

Ve ene mine’l-miite‘ahhidin Mehmed izzet Beylikci-i Divan-1 Himay{in Raki-
mir'l-hurGf

Cay-1 mithr

Ve ene mine’l-miite‘ahhidin Hiiseyin Hiisnii Amedi-i Divan-1 HimayQn

Cay-1 muihr

Ve ene mine’l -miite‘ahhidin Mustafa Mirliva-i'3* Cirmen

Cay-1 mihr

134 Mutasarrif-1 Liva-i Cirmen C.
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KITABIYAT

islam Hukukunda Borcun Gecikmesi (Bor¢lunun Temerriidii-
Alacaklinin Temerriidii)

Rahmi Yaran

M.U. llahiyat Fakiiltesi Vakfi Yayimlan, Istanbul 1997, 256 sayfa.

Toplumsal hayatin geregi olarak insanlar birbiriyle ahm-satim, karz ve borglanma
gibi cesitli miinasebetler igerisinde bulunurlar. Ancak bu iligkiler, her zaman adalet ve
nasafet dlgileri icerisinde gergeklesmedigi gibi, biitiin taraflann da ahidlerine bagli-
liklan ayn1 dercede olmayabilir. Bu cergevede, herhangi bir borg iligkisine giren borglu
veya alacaklinin, yapilan akde konu olan borcun ifasint geciktirmesi hukukta “temer-
riid” kavramu igerisinde incelenmektedir. {slam hukukunda aslolan, bor¢lunun bor-
cunu vadedilen zamanda ifa etmesidir. insanin, kendi arzusu ile borcunu herhangi
bir temerriide imkan vermeden ifa etmesi, hukuken arzu edilen bir davrams olmakla
beraber, borcunu kendi nzas ile demezse, hukuki otorite onu ifaya zorlayabilir. iste
borclu veya alacaklinin ifay: geciktirmesi (temerriid) ile ilgili bu tiir hukuki problem-
ler, Rahmi Yaran'in islam Hukukunda Borcun Gecikmesi adli eserinde genis bir se-
kilde incelenmektedir.

Marmara Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii’nde islam hukuku dalinda dok-
tora tezi olarak hazirlanan eser, bir giris ile ii¢ boliimden meydana gelmektedir.

Giris kismunda (s. 19-24), dnce borcun gecikmesi konusunun genel bir takdimi
yapilarak Islam'da ahde vefanin 6nemi ve gerekliligi {izerinde durulmus, sonra da
calismada kullanilan klasik islam hukuku kaynaklan ile konu hakkindaki bazi yeni
calismalar ve dzellikle Tiirk hukukunda yazilmig monografiler tanitilmmgtir.

Eserin birinci béliimil, borg ve temerriit kavramlarmin tanim ve mahiyetlerine aynl-
mugtir (s. 27-96). Bu boliimde yazar 6nce bor¢ kavraminin tanimint yaparak onun
cesitlerini, hukuki kaynaklanni, bor¢lanmanin hitkmiing, “bor¢laniinug edimin yeri-
ne getirilmesi suretiyle borcun sona erdirilmesi” anlanuna gelen ifa kavram ile ifanun
yeri, zamany, ifa sekilleri ve ifa giicliiliigii konusundaki cesitli hukukgularin goriislerini
nakletmigtir. Daha sonra “ifaya muktedir bor¢lunun, muaccel ve ifas1 mimkiin bor-
cunu, alacakli talep ettigi ve ifayi kabule hazir oldugu halde, zamamnda ifa etmemesi”
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seklinde bor¢lunun; “Alacakhnin, kendisine bor¢lanildig gibi, teklif edilen muaccel
veya ifa kabiliyetine sahip alacagi, hakh bir sebep olmaksizin reddetmesi” seklinde
de alacakhimin temerriidiind (s. 63, 64) tanumlayan yazar, bu bélimde Roma, Fran-
s1z, Cermen ve Turk hukukunda; ayrica Misir, Irak, Suriye, Birlesik Arap Emirlikleri
ile Kiiveyt gibi bazi islam tilkelerinde bor¢lunun ve alacaklinin temerriidii konusun-
daki doktriner tartismalan ve kanun maddelerini incelemektedir.

ikinci béliimde ise bor¢lunun temerriidii ile ilgili konular ayrintih bir sekilde ince-
lenmistir (s. 99-211). Bu béliimde, borglunun temerriidiinden séz edilebilmesi i¢in
borcun muaccel olmast, ifasimin miimkiin olmast, bor¢lunun ifaya kadir olmast, ifanin
talep edilmesi ve alacaklinin edimi kabule hazir olmasi gibi birtakim sartlarn tahakkuk
etmesi gerektigi belirtilmistir. Daha sonra da borglunun temerriidiiniin sona erme siire-
ci, ifanin yapilmasy, ifanin imkansiz hale gelmesi, alacaklinin ifadan vazgecip tazminat
veya sozlesmeden donme hakkini tercih ettigini borgluya bildirmesi, takas veya sulh
yollartnin tercihi gibi segenekler tizerinde durulmustur. Bu béliimiin temel konulann-
dan biri de bor¢lu temerriidiiniin sonuglandir. Miiellif, 6nce borglu temerriidiiniin ge-
nel sonuglann kazadan dolay1 sorumluluk, aynen ifa ve temerriit tazminati isteme
hakky; aynen ifa yerine zararin tamanunin tazmini ve bor¢lunun akit yapma ve seya-
hat etme gibi ¢esitli haklanim kisitlama bagliklan altinda incelemistir. Daha sonra da
islam’da faiz ve borglu temerridiiniin para borglarn ile ilgili sonuglan faiz ve para kav-
ramlan ile temerriidiin tazminati; akitlerdeki sonuglan ise fesih ve hapis hakki icerisin-
de degerlendirilmistir. Bu béliimde son olarak borcunu geciktiren (miitemerrit) kisiye
verilecek hapis, dévilme, yakin takibe alinma (miildzeme), para cezast, meslekten men
edilme ve fasik kabul edilerek sahitlik ehliyetini kaybetme gibi cezalar tartigilmistir.

Kitabin Gigtincti bélimii ise alacaklinin temerriidii konusuna ayrilmistir (s. 215-
236). Bir borg iligkisinde, alacaklinin temerriidiinden bahsedilmesi i¢in borcun muac-
celveya ifa kabiliyetine sahip olmasti, borcun ifasinin alacakliya teklif edilmis ol-
mas! ve alacaklinin kendisine yapilan teklifi hakh bir sebep olmadan reddetmis
bulunmasi gerekir. Sayet alacakl, akdin gerektirdigi sartlar altinda yapilan borcun
ifasim reddeder veya ifay1 kabulden imtina ederse, bu takdirde mahkeme kanaliyla
ifay1 kabul etmesi veya bor¢luyu ibra etmesi istenir. Bu da gerceklesmez ise, ha-
kim s6z konusu borcu alacakli adina kabzederek borglunun sorumlulugunu sona
erdirir. Araya alacakli katilmadan bor¢lunun bor¢tan kurtulma imkamnin tanindi-
&1 boyle bir islemde, hakim kabzettigi edimi, durumuna gore, bir yerde muhafaza
altinda tutabilecegi (tevdi) gibi, zorunlu olarak (cebri) satabilir veya fesih, kirala-
ma ya da ikraz gibi gesitli islemlerle onun degerini korumaya veya artirmaya ¢a-
ligabilir. Bu arada, karsilikl: edimleri ihtiva eden akitlerde, alacaklinin temerriidi-
niin kendi karg1 borcunu diistirmeyecegi hususu hukukgular arasinda genel ola-
rak kabul edilmis bir kuraldir. Ancak burada su kayit konmalidir: Alacaklinin ifay:
reddetmesi hakl bir sebebe dayanmiyorsa, karsi borg aynen devam eder; fakat
hakli bir sebebe dayaniyorsa bu durumda karsi borg da diiger. Clinkii, alacaklinin
kendisine yapilan teklifi hakl bir sebep olmadan reddetmesinin, alacakl temerrii-
diniin gerceklesme sartlanndan biri oldugu, daha 6nce genel bir ilke olarak kabul
edilmigtir.
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Rahmi Yaran’'in borcun gecikmesi (temerrtd) hakkindaki bu eseri, konuyla ilgili
islam hukukunun klasik kaynaklarinda ve islam hukuk doktrinlerinde mevcut olan
goriigleri ilmi ciddiyet igerisinde tespit eden ve bazan da bu goriislerle ilgili tercihlerde
bulunan bir calisma olup konuyla ilgili Snemli bir ihtiyaca cevap vermektedir. Zira,
biitiin hukuk sistemleri akitlerle ilgili diizenlemelerde daha ilk bastan, mamkiin oldu-
gunca akdin ihlaline firsat vermeyecek esaslan tesbit etmeye calismalarina ragmen,
hayat miinasebetlerinde olaylar bazan hukuk kurallarinda ve kitaplannda yazildigin-
dan ¢ok farkh gekillerde tecelli edebilmektedir. Bu cercevede, bazan ¢ok iyi niyetli
kimselerin dahi borclanm vaktinde ifa edemedikleri goriiliir. Dolayisiyla borglu ve ala-
cakhmin borg ve alacagn ifasim geciktirmeleri ile ilgili bu eser dnemli bir iktisadi prob-
leme cevap niteligindedir.

Ferhat Koca

Rethinking Tradition in Modern Islamic Thought
Daniel W. Brown
Cambridge University Press, Cambridge 1996, 1 85 sayfa.

Cagdas Islam diisiincesinde hadisin ve siinnetin yeniden ele alnmasim inceleyen
Rethinking Tradition in Modern Islamic Thought, Fazlurrahman'in dnerisi ile Chica-
go Universitesi'nde tamamlanan bir doktora tezinin kitaplagtinlmasidir. Fazlurrah-
man, konunun secilmesinde ve eserin hazirlanmasinda yazara ilham kaynag: olmasi
yamnda, fikirlerine yer verilmesiyle de ¢alisma agisindan oldukca dnem arzetmekte-
dir.

Yazar, “islam’in yeniden ihyast” diisiincesinin siinnetin otoritesine karst ilk hare-
keti baglattigin ileri sirmekte ve modernizm ile gelenekselcilik, vahiy ve akil arasin-
da siiren miicadelede siinnet tarigmalannin en merkezi konumda oldugunu savun-
maktadir (s. 1-2). Bunlar dogru olmakla birlikte, bu tartismalann modern anlamda
baslangicimin Bati diisiincesinden baglantisiz dilstiniiimesi imkansizdir.

Yazar yine, biitiin biiyiik geleneklerde oldugu gibi, cagdas miisliimanlann da ge-
leneklerini devam eden bir “yeniden diisiinme” siirecine tabi tuttuklanm sdylityor i,
bu onun soz konusu ettigi oranda yaygin bir tavir degildir. Yeniden diigiinme stireci
zaman zaman popiiler seviyede gerceklesse de, esas itibariyle sinirh bir entelektiiel
cevrede ve daha gok teorik baglamda yapilmaktadir. Gelenegin biitiinil ile tartngiima-
sim1 savunanlar, kendileri gibi diigtinen Batililara gore bulunduklan noktay: tam ola-
rak tespit etmedikleri icin genis Kkitleler tarafindan kabullenme problemleri yagamak-
tadir.

Bu caligmada Brown, XIX. ve XX. yiizyilda degisen sartlar altinda mislimanlarnn
sosyal ve hukuki ilkelerini yorumlamalan baglaminda stinnete nasil yaklagtiklarn
ortaya koymaya ¢ahsmugtir. Eserde ferdi veya kolektif olarak ortaya atilan goruslerin
hangi sartlar altinda zuhur ettigi tespit edilmeye ve stnnet hakkinda teolojik, tarihi
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ve metodolojik olarak ileri stirtilen goriglerin muhteva analizi yapilmaya calisilmustir.
Yontem olarak, modemist diisiincenin 6nde gelen sahsiyetlerinin diisiincelerini ince-
lemekle birlikte, konuyu daha ¢ok “diigiince ekolleri” baglaminda ele almay! tercih
etmis, One ¢ikan sahsiyetleri de genel diistinceye katkisi orarunda konu edinmistir.
Bununla birlikte ortaya atilan fikirlerin ilham kaynag veya etkilendigi cevreler {ize-
rinde fazla durmamustit. Konulan ele alirken, en ¢ok tartismaya mevzu olanlar tize-
rinde yogunlagmstir.

Yazar, inceleyecegi kisi ve caligmalarn miisliimanlar arasinda bulunanlarla sirlt
tutmugtur. Buna gore tartigsmalar, Misir'da Dr. Tevfik Sidki'nin Menar (cilt IX, s. 515-
524) dergisinde 1906'da yayimlanan bir makalesi, EbQi Reyye'nin ‘Adva ‘ale’s-siin-
neti’l-Muhammediyye’si (Kahire 1958) ve uzun bir aradan sonra siinnet tartisma-
lanni yeniden glindeme getiren Muhammed Gazzali’nin es-Siinnetii’n-Nebeviyye'si
(Kahire 1989) lizerinde yogunlagtirilmigtir. Ayrica Misir’daki siinnet tartismalart
cercevesinde temel kaynak olarak ¢agdas yahudi sarkiyatgt G. H. A. Juynboll’'un
The Authenticity of Tradition Literature: Discussions in Modern Egypt (Leiden 1969)
isimli eserini kullanmuistir.

Hint alt kitasi ile ilgili olarak konu daha ¢ok hadis-karsit1 ekoliin eserleri bagla-
minda ele ahnmustir. Yazar alt kitadaki tartigmalan “miinkirin-i hadis” (hadis inkarci-
lan) olarak bilinen grubun organizasyonlan ve nesrettikleri dergiler cercevesinde ele
almiugtir. Bu baglamda, Hoca Ahmediiddin, Abdullah Cekralevi, Mistii Muhammed
Ramazan ilk nesil; Eslem Cirdcptui, Gulam Ahmed Perviz, Gulam Cilani Berk ikinci
nesil hadis-karsit1 ekoliin énderlerinden olup, hadis/siinnet tartismalarinda fikirleri-
ne sik¢a bagvurulan kigiler arasinda yer almigtir. Ote yandan onlarin fikri temellerini
olusturan gegmisteki diistiniirler ve Mevdadi gibi, s6z konusu ekoliin muhalifi olarak
bilinen kimselerin goriiglerine de sik sik isaret edilmistir.

Bunlann disinda yine Pakistan'da faaliyet gosteren Islam cagdasciligin (Islamic
modernism) savunan iki kurum, Institute for Islamic Culture ve The Islamic Re-
search Institute ¢evresinde yuriitiilen faaliyetler, negrettikleri eser ve dergiler ile
dne ¢ikan sahsiyetler calismada 6nemli bir yer isgal etmektedir. Ca‘fer Sah Pul-
varevi, S. M. Yusuf, Halife Abdithakim ilk; Fazlurrahman da ikinci enstitiide faali-
yet gosteren kigiler olarak ele alinmustir,

Calisma, Misir ve Pakistan’da stinnet {izerine ortaya atilan tartismalara dair ula-
silmas1 miimkiin kaynaklara dayanmaktadir. Yazarn ifadesiyle, birbirinden tamamen
farkh iki Islam toplumunun siinnet ve degisim konusundaki tutumlanmn benzerlik-
leri ve farkhliklannin incelenmesi, konunun hem daha genis cergevede ele ahnmasi-
na hem de tartismalann farkl boyutlanyla degerlendirilmesine katkida bulunmustur.
Caligmanin geneli degerlendirildigi zaman ise, Hz. Peygamber'in siinnetinin tartisil-
mazligy, stinnetin tastyicisi olarak hadislerin sihhati ve Hz. Peygamber'in getirdigi
Kur'an digindaki fiil ve sézlerinin vahiy olup olmamas agisindan tartisiimas: gibi ko-
nularda, dénemin miisliiman entelektiellerinin gériislerine yogun olarak temas edil-
digi gortilmektedir.
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Birinci béliitmde, konuya temel teskil edecegi diistincesiyle, ilk dénemde slinnet
anlayisinin nasil gelistigi ve boylece stinnete karst tavirlann yeni olmadig: diistincesi
ortaya konulmaya, ayni tartigmalarin klasik islam dénemi 6ncesinde de devam ettigi
gosterilmeye calisilmistir. Bu dénemdeki siinnet anlayisinin Safii dncesi ve sonrast
seklinde aynlmast gerektigi ve Safii'nin 6nceki anlayisa temelde bir miidahalesinin
oldugu iddialarini esas alarak birinci bélimi sekillendiren yazar, bu yaklagim tartig-
masiz kabul etmekte ve Fazlurrahman'in Safil hakkindaki “hadis sampiyonlugu” id-
dialann destekleyen bir yaklasim sergilemektedir (s. 7). Yazar, stinnet kavraminin Is-
1am 6ncesi dénemde, Hz. Peygamber'in sagliginda, Safii dncesinde ve sonrasinda han-
gi anlamlarda kullanildigin: ortaya koymak suretiyle goriistinii desteklemeye caligmig-
tir. Bilinen iddialann bir tekrar da olsa yazar, Safil dncesindeki siinnet anlayisinin kla-
sik stinnet tamimlamalarnindan birkag temel noktadan farklilik arz ettigini ifade etmistir.
Buna gore ilk ddnem miisliimanlan éncelikle, Hz. Peygamber'in siinnetine halifeler ve
ileri gelen sahabe gibi diger dnde gelen miisliimanlarn stinneti karsisinda bir tistiinlitk
ve ayricalik tantmanustir. ikinci olarak, bu dénemde miislitmanlar her zaman stinneti
Hz. Peygamber hakkindaki 6zel rivayetler olarak gérmemislerdir. Yani hadisler her
zaman daha sonraki anlamda siinnetin tasiyicisi olmamustir. Bu dénemde pratik uygu-
lamalarinda hukukgularin stinnete diginiildiginden daha esnek yaklastiklari ileri
stiriilmektedir. Son olarak yine ilk devir miislimanlari dinin temel esaslari, ézellikle
stinnet ve Kur'an arasinda Kesin bir aymma gitmemiglerdir. igte yazara gére Safif’nin
“miidahalesi” burada sézii edilen gelismeleri degistirmek seklinde gerceklesmistir.

Yazara gore bu degisim siireci, 6nce diger stinnetler ile Peygamberi siinnetin ayrl-
mastyla, ardindan Peygamber siinneti ile Peygamber hadisi arasinda bir baglanti
kurulmak ve birincinin ikincisi yerinde kullanilmast suretiyle, daha sonra stinnet
ve Kur'an arasinda bir hiyerarsik delil siralamasina gidilmesi yoluyla yasanmugtir.
Yazarin ileri sfirdiigii argiimanlar ve deliller, bilinenlerin tekrart olup bir yenilik sun-
mamakta, Ignaz Goldziher, Joseph Schacht ve onlar gibi diislinen bazi modernistle-
rin iddialarinin bir tekrari olmaktan éteye gidememektedir. Ayrica $afii sonrasinda
isnat sisteminin, cerh ve ta‘dil yontemlerinin de onun gériigtinii destekleyecek, muha-
liflerin bertaraf edilmesi, kendi pozisyonlarinin ise giclendirilmesi dogrultusunda
gelistirildigini iddia etmigtir. Bu anlamda gelinen noktada yazara gore, siinnetin konu-
muna dair hukuki prensibin degistirilmeksizin kalmasini temin etmek {izere, kendi
iclerinde hadis tenkidi yéntemlerinin gelistirilmesi ihtiyaci kendiliginden dogmus
oldu (s. 19-20). Yazar mezheplerin -Hanbeliligin disinda- bilyiik 6lgiide bu siirecin
etkisinde kaldigini, Hanbeliligin ise digerleri gibi tam bir mezhep niteligini kazan-
mamast dolayisiyla bu gelismeden etkilenmedigini, bu baglamda Hanbeliler arasin-
da “ihyaii's-siinne” kavraminin énemli bir yerinin oldugunu, bu ekole mensup bazi
kimselerin kendi zamanlarinda her defasinda stinneti yeniden yorumlayabildikleri-
ni, bu yaklasimin daha sonra XIX. yiizyilin ortalarinda stinnetin yeniden ihya edil-
mesi anlaminda bir anlayiga 6nciliik ettigini ileri stirmektedir (s. 20).

Siinnete kars: cagdas muhalefetin ilk defa ortaya cikisinin ele alindig ikinci bo-
lumde, Batr’'nin siyasi ve ekonomik hegemonyasinin varligl, buna karsi Islam top-
lumlannn gi¢stizliigiinin hukuki ve ictimai olarak Islami bir reformu zorunlu kildig
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ifade edilmektedir. S5z konusu dénemde &zellikle Protestanlann gelenek ve dini me-
tinlere bakigi, Hint alt kitasi basta olmak {izere, sémurgelestirilen tilkelerde bazi ente-
lektiieller tarafindan benimsendi. Yine ayni dénemde musliimanlar gittikce gii¢ ka-
zanan oryantalist bakis agisi ve onlann hadis literatiiriine elestirel yaklagimlan ile yuz
yiize geldiler. Bununla birlikte yazar, hadise kars: gelistirilen elestiri faaliyetinin dog-
rudan sémiirgecilikle baglantih distintilmesinin bliyiik hata olacagl kanaatindedir.
Zira ona gore bundan daha énce XVIII. ve XIX. yilizyillarda ortaya ¢ikan yenilikci
ekoller, benzeri hareketlerin dnculiigiini yapmusgtir.

Daha sonra hadise elestirel yaklasimin temelinin Bati ile Islam toplumlarimn
karsilasmasi sonucu ortaya ¢itkmadigini, bu anlayigin kaynaginin islam toplumu
icerisindeki énciilerinin XVIII. ve XIX. yiizyil reform hareketleri oldugunu ispatla-
mak iizere bu hareketlerin yenilikci ydnlerini ve hadis merkezli ihya hareketlerini
one gikarmaya calismigtir. Bu baglamda $ah Veliyyullah (1702-1762), Muhammed
es-Sevkani (1760-1834), Siddik Hasan Han (1832-1890) ve onlarin devami nite-
liginde sayilabilecek hareketlere genis sekilde yer verilmigtir.

Yazar bunlann ardindan, Hint alt kitasinda siinnet karsitt hareketlerin ortaya ¢i-
kigint, A. Sprenger (6. 1893), W. Muir (1819-1905) ve C. Pfander (1803-1865) gibi
bélgeye gelen ilk oryantalistler ve misyonerlerle de baglantisini kurarak Seyyid
Ahmed Han’in ve baslattig1 hareketin konu ile ilgili goriislerini ele almustir. Ahmed
Han'in 6ncelikle hadis tenkit ydntemlerini Kitab-1 Mukaddes tetkiklerinde kullana-
rak ise basladigini, daha sonra da Batr’dan 6grendigi tarihi tenkit yontemlerini ha-
dislere uyguladigini, yine onun Kur'an dncesi dini metinler ile hadis arasinda bir
paralellik kurdugunu, dolayisiyla Kur'an ile stinneti ayirdigin, inceledigi metinlerin
muhtevasin dini ve diinyevi diye ayima tabii tuttugunu, metinlerin dogrulugu
veya yanlighginin bizzat muhtevalar ile ilgili olacagini, hadislerin lafizlari ile degil
manalar ile rivayet edildigini sdyledigini ifade etmis ve Muir'in sdzlerini de iktibas
ederek aralarindaki benzerlige dikkat gekmistir (s. 34-37). Ayni dénemde Misir’da
Abduh’un siinnet tartismalarina katkida bulundugunu, ancak onun daha dikkatli
bir sekilde tartismalan strdiirdiigiint belirten yazar, Abduh'un sadece miitevatir
hadisleri baglayict kabul ettigini, dzellikle tefsir kaynaklarindaki israili rivayetler ve
fiten hadislerini giindeme getirerek konuyu ele aldigini ifade etmektedir

ilk dénem sayilabilecek bu safhanin ardindan alt kitada tartismalarin Ehl-i Kur'an
taraftarlarinca sadece Kur'an vurgusu baglaminda stirduriildiigiint anlatan yazar,
bu ¢evrenin yayin orgam Tuldi islam dergisinde yazan bazi kimselerin konu ile il-
gili goriiglerine isarette bulunmus, Abduh'un baslattigi hareketin ise Menar dergisi
etrafinda Resid Riza ve arkadaslaninin énderliginde devam ettigini belirtmistir.
Resid Riza ile birlikte Misir yenilikgilik hareketinin kismen daha selefiyeci bir yak-
lasim igerisinde oldugunu ifade eden yazar, o dénemde de ulemanin pasifligi, icti-
hat ve taklit tartismalan gibi konular izerinde yogunlukla duruldugunu, hadislerin
ise daha cok haber-i vahid tartigmalan ve hadis literatiiriiniin Hz. Peygamber ile
gergek bir irtibatinin bulunup bulunmadigr baglaminda elestiri konusu edildigini;
Hint bblgesindeki ehl-i Kur'an hareketine paralel bir sekilde Tevfik Sidki ve EbuReyye
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gibi sinirh sayidaki yazarlarin 6nciiliigiindeki hadis karsiti hareketin stinnet tartis-
malarinda énemli rol oynadigini tespit etmigtir.

Calismay1 Ehl-i Hadis, Ehl-i Kur'an ve Mahmud Ebu Reyye gibi degisik grup ve
kisiler cergevesinde yapmug olmakla birlikte, yazar her bir Kisi veya grubun mevcut
sosyal ve hukuki reformlan benimsemek tizere stinnetin konumunu yeniden deger-
lendirerek ihtiyaclara cevap verebilecek mantiki, kabul edilebilir bir sistem gelistir-
meye calistiklarina ve siinnete kargi elestirel tutumlarnmn buna benzer gerekeelere
dayandigina isaret etmis, bu sekilde elestirilerin “ithal” tartismalar olmay1p zorunlu-
luklarin bir sonucu oldugunu ortaya koymaya ¢ahgmigtir.

Kismen siinnet tartismalanna giris mahiyetindeki bu iki béliimiin ardindan Hz.
Peygamber'in dini, siyasi vb. alanlarda otoritesinin stirekliligi, onun flahi olarak ha-
tadan miinezzeh olmasi ve Kur'an disindaki fiil ve davranmiglannin durumunu ele al-
mak tizere, “Vahyin Smirlan” baghgin verdigi ticiincii boliimde, isaret edilen bolgeler-
deki ekoller ve kigiler baglaminda Kur’an ile birlikte gecen hikmet ve zikr kelimeleri-
nin anlamui {izerine yapilan tarigmalar, vahy-i metluv ve vahy-i gayri metluv terim-
leri cercevesinde Kur'an-siinnet iligkisi ve stinnetin vahiy icerip icermedigi; sinnetin
tefsiri fonksiyonu, Kur'an'da miicmel birakilan hususlarin agiklanmasinda stinnete
ihtiyac olup olmadig1 gibi konular tizerinde durmustur. Kur'an'in ancak Kur'an ile
tefsir edebilecegi; stinnetin dislanmas: gerektigi diistincesinde olanlann temel iddia-
larinin stinnetin Kur'an gibi bir gitvenilirliginin bulunmadig, hadislerin yazilmasinn
yasaklandig1, manen rivayet edildigi ve Kur'an'da stinnetin mutlaka dikkate ahnmasi
gibi bir delil bulunmadig) diistincesine dayandiginu ifade etmistir (s. 43-59).

Hz. Peygamber'in gdgsiiniin agilmasim tasvir eden rivayet ile bagladig1 dérdiincti
boliimde ise yazar, bu hadiseyi Samanizm'deki tipik baslangic hikayelerine benzetmis
ve burada Hz. Peygamber'in otoritesinin mahiyetini kismen kelami baglamda genis
bir sekilde ele almistir. Burada éncelikle ismet kavrami ve peygamberlerin masumi-
yetine dair goriigleri incelemis ve XIX. ylizyilda ortaya gikan, baglayici olan ve ol-
mayan siinnet aymmina dikkat ¢ekmistir. Bdyle bir tasnifin sonunda stinnet-i adiye
ve siinnet-i Hiida seklinde bir tasnif yapilms; vahyi konularda Hz. Peygamber’in
hata edemeyecegi ifade edilerek diger tasarruflan bundan aynlmigtir. Sonugta da
Peygamber'in kisiligi, insan olmasi ve peygamber olmasi diye ikiye aynlmis; insan
olarak yaptiklan da en iyi ihtimalle mendup olarak nitelendirilmigtir (s. 62). Kis-
men klasik donemde yapilan tasniflerden de hareketle ulasilan bu sonug, Hz. Pey-
gamber'in tasarruflannuin tasnifi tartismalanni beraberinde getirmekle birlikte, sl bir
kesim disinda yaygin bicimde kabul edilmigtir. Daha sonra da Hz. Peygamber'in in-
sani tarafina yapilan bu vurgular, bazi noktalardan onu siradan bir insan ve postacl
konumuna indirmeye kadar devam etmis ve Ehl-i Kur'an ekolii yanllan ve Tevfik
Sidki gibi diistinen kimseler, biitiinii ile siinneti ilk nesil miisliimanlar i¢in gecerli bir
unsur kabul eder hale gelmislerdir. Hatta Hz. Peygamber'in siyasi fonksiyonu, icti-
hatlar, emir ve talimatlan peygamberlik gérevinden tamamen bagimsiz kabul edil-
mistir. Bu asi yaklasimlann yaninda, daha mutedil bir ¢izgi izleyen Mevdadi'nin ve
énciliiglini ettigi hareketin stinnetin konumu hakkindaki fikirlerini ele alan yazar,
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onun yaklasimini Ehl-i Kur'an cemaati ile Ehl-i siinnetin bakis: arasinda bir konum-
da bulundugunu ifade etmis ve onun yukanda gecen konulara dair goriisleri tizerinde
durmustur.

Metodolojiye dair tartismalarin ele alindig: ve calismanin en kapsaml kismuni
teskil eden besinci béliitmde yazar, hadislerin giivenilirligi ve bunlari tespit sartlar,
tedvin ve rivayeti, sahabenin adaleti, isnat sistemi, senet tenkidinin yeterliligi, ha-
dis siinnet ayinmui gibi temel konular tizerinde durmustur. Stinnetin bir otorite ola-
rak kabul edilmesi durumunda, hangi hadislerin itimada elverigli olup olmadig1 hu-
susunda da ilk dénem klasik hadis miinekkitlerinin gériislerinin esas ahinmas dii-
stincesinin hakim oldugunu, oysa buna kars: ¢cagdas donemde bilylik tenkitlerin
yoneltildigini, ancak hentiz genis ¢apta kabul gérmiis bir tenkit yonteminin de ge-
listirilemedigi ifade edilmistir. Hadise karg1 ilk ciddi elestirilerin Avrupal aragtirma-
cilar tarafindan ortaya atildigini, bunun da énciiliigiinii Alois Sprenger’in yaptigini;
daha sonra William Muir, Ignaz Goldziher ve Joseph Schacht gibi kimselerin onu
takip ettigini (s. 84), Seyyid Ahmed Han gibi miislimanlann da birgok noktada
bunlarnn kanaatlerine katildigin ifade etmistir.

Sahabenin adaletinin tartisildig: bir sonraki kisimda ise, adalet kavramu ile Hz.
Peygamber'in ismeti kavrami arasinda benzerlik kurulmaya ¢ahsilnus, sahabenin ta-
mamnin adil olmasi tartismalannda, “Men kezebe” hadisinin ifade ettigi anlam, sa-
habenin bir birini tenkidi, tesebbiit ve iksar konulanindaki tavirlan izerinde durula-
rak kars: argiimanlara isaret edilmistir. Hadis rivayeti konusunda da temelde Batili
arastirmacilann yaklasimi baglaminda yoneltilen elestirileri ele almug ve uyduruldu-
gu sdylenen hadis sayilanni vererek bu konudaki stipheleri dile getirmistir (s. 95-96).

Hadisler olmaksizin siinnetin olup olmayaca@ konusunda ise, iki kavram arasin-
da zorunlu bir iliskinin bulunmadig kanaatini benimseyen ¢agdas yazarlann gorus-
leri ele ahnarak bu diisiincenin Safil muhalifi baz kimselerle ilgisi tizerinde durulmus-
tur. Daha ¢ok Fazlurrahman'm goriislerini ele aldig1 bu kisimda yazar, yagayan stin-
net icma ve ictihat hadis arasinda bir paralellik kurmaya ¢ahisnugtir.

Ayrica klasik islami ilimler déneminde hadis ve stinnet arasinda kurulan dogru-
dan baglantiy1 ve hadisin tarihselligi hususundaki iddialar, bu iddialari reddetmek
{izere ortaya konulan ¢abalar ve hadis hakkindaki siiphelerini de korumak kaydt ile
orta yolu benimseyen bir ¢dziim bulmaya ydnelik gayretleri incelemistir. Hadisin ta-
rihselligine karsi sergilenen tutumlarin ¢ogu kere gercek tarihi arglimanlardan hare-
ketle ileri siiriilmedigini, daha ziyade inanca dayali bir tepki oldugunu ifade etmistir.
Bazilan kendi durumlanni desteklemeyen hadislerle karsilagtiklaninda ise, yazara gore,
en kolay yol olarak onun tarihiligini inkar etme yolunu tercih etmistir. Yazar buna
benzer durumlara dair 6rnekler de vermigtir.

Stinnet ve islami anlamda yeniden ihya konusunun ele alindig; altinci béliimde
ise, yogun bicimde Muhammed Gazzali, Yisuf el-Kardavi, Mevdidi gibi diisintir-
lerin fikirleri izerinde durmus; zaman zaman da Sibli ve Resid Ri1za'nin, modern
tartismalar baglaminda, gériiglerine temas etmigtir. Oncelikle sahih hadiste aranan
bes sarta igaret ederek bagladigi bu boliimde yazar, istenen sartlar tagiyip tagimama
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acisindan Muhammed Gazzall’'nin fikirlerini temelde muhaddis fakih ¢atismasina
bina ettigine dikkat cekmistir. Tartismalar baglaminda onun fikihcilar lehinde gbérus
beyan ettigine; hadisciler senede nem verirken, fakihlerin muhteva veya metin ile
ilgilendiklerine; rivayetin lafizlanna degil, manéasina énem verdiklerine isaret et-
mistir. Yazar yine GazzAali’'nin siinnetin sithhati icin ileri stirdiigi Kur'an ile uyumlu
olmast, onun sinirlari icinde kalmasi gerektigi dilstincesini de ele almugtir. Gazzali’-
nin, te'vili zor hadisleri inkar ve onlart mevza olmakla itham ettigine dikkat ¢eken
(s. 118) yazar, buna karsl ihya geleneginin bir diger temsilcisi Kardavi'nin ise daha
dengeli ve mutedil bir yol izledigini ifade etmis, aynca onun stinneti daha ¢ok Kur'an'in
yagayan yorumu olmasi yéniiyle dne gikardigini vurgulamistir.

Bu dénemde ele alinan ihyaci gelenegin 6nde gelenlerine gore siinnet, Kur'an ile
hicbir acidan denk degildir. Hint alt kitasinda 6zellikle “Gergek fakih nasil olmali?”
sorusu ele ahnirken Mevdadi'nin, “Gercek fakih Kur'an ve Stinnet ile ilgili olmayan
konularda hiikiim verirken, bu durumda Peygamber olsayd ne yapardi, sorusunu
sormalidir” seklindeki goriisiine igaret etmistir. Burada MevdQdi’nin igaret ettigi hu-
sus, Hz. Peygamber'in mizaci ile hallenmenin gerekliligi, hadislerin degerlendirilme-
sinde basiretli olunmasi ile de alakaldir (s. 126-128).

Ozellikle son bsliimde yazarn ihyaci gelenege nisbet ettigi kimseleri ele almast,
calismanin biitiinliigii agisindan saglikl gozikmemektedir. Zira énceki boélamlerde
bityiik oranda hadislerin saghkli zemine oturmadigy, dolayistyla delil olamayacag g6-
riisiinii benimseyenleri incelemesi; ardindan da yeni-ihyacilar denilebilecek bazi kim-
selere temas etmesi, bu kimselerin temelde hadisleri kabul etmeleri sebebiyle dnceki
boéliimlerle biitiinlik arz etmemektedir.

Yazann bu baliimde tizerinde durdugu son husus ise, hadislerin hiiccetligini ve
sthhatini tesbitte ve metin tenkidinde aklin rolii konusudur. Bu konuda da Gazzali'-
nin tavrini en acik yol olarak kabul etmis ve onun gabasini cagdags ashabii'l-hadise
kars1, mezhepleri savunma olarak degerlendirmigtic.

Degisimin seyrini tasvir ettigi sonug béliimiinde ise yazar, Allah’m iradesini toplu-
ma nasil yansittigina, ulemanin kendi déneminde bunu nasil yorumladigina ve Kur'an
ve slinneti anlamada nasil bir yol takip ettiklerine isaret etmistir. Modern doénemde
ortaya cikan ulemaya tepki hareketinin de kurumsal olarak takip ettigi seyir, ozellikle
Pakistan'da “Kur’an ve Siinnet’in anayasanin kaynagi” oldugu ifadesinin “islam’in
anayasanin kaynag1” oldugu seklinde degistirilmesi ile dnemli bir noktaya gelmis,
genelde hadler ve recim cezasi tartismalarin odaginda yer almugtir. Yazarin konum-
landirmasina gére, hadis karsitt hareketler, hadis inkarcilarindan yeniden ihyacilara
kadar bircok kesim tarafindan dile getirilmistir. Bu baglamda yazara gore, modernist-
ler tartismalann ortasinda yer almaktadir.

Eseri, az sayidaki miitehassis kimseleri bir yana birakacak olursak, hadis ve stin-
net konusunda bilgi birikimine sahip olmayan insanlarin okuyacak olmasi ve bazt
popiiler calismalar disinda ¢aligmada bityiik élciide hadis karsit1 kesimlerin fikirlerine
yogunluk verilmesi, okuyucularda islam’da hadisin/stinnetin yeri konusunda olum-
suz bir kanaate varmalanna neden olacaktir. Ayrica ¢caigmanin ¢izdigi tablodan, hadisler
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iizerinde yeniden diigiinmenin “kaginilmazligi” sonucu da ¢tkmaktadir. Halbuki bu
yeniden diisiinme faaliyeti, cogu zaman biitiin halinde hadislerin devre digi birakil-
masi ¢abasi seklinde sonuglanmigtir. Bu anlamda yazarin mutedil bir konumda oldu-
gunu disundigi islam ¢agdascilarinin fikirleri dahi, cok biiyiik oranda siinnetin ih-
mali tezi ile sonuglanmuistir.

Sonug olarak eser, siinnet konusunda Bati'da ve {slam dinyasinda cereyan eden
tartigmalan genel anlamda ele almasi ve kismen de olsa iddialara karsi verilen cevap-
lan ihtiva etmesi bakimindan énem arz etmektedir. Yazar 6ncelikle siinnet hakkinda-
ki tartigmalarla, gosterilenin aksine, bazi kisi veya gruplann Peygamber’e nispet edi-
len gercek otoritenin mirasgilan oldugu seklinde takdim edilmeye cahsilmasinin dog-
ru olmadigini vurgulamigtir. Yine yazar, sinnetle ilgili modern tartismalann sadece
ylizeysel bakilinca Batinin, akilc: diigiincenin ya da bazi sarkiyat arastirmacilarinin
etkisine agik oldugu iddialanna meydan verdigi, oysa ciddi arastinhinca stinnet tartig-
malarimn tarihi temellerinin bulundugu; modern dénemdeki siinnet tartigmalarinin
islam toplumunda var olan “yeniden ihya” diistincesine dayandig sonucuna varmuisg-
tir. Onun ulagtig: bu sonugla, muhteva bakimindan hadise ne 6lglide tenkit getirirse
getirsin, hadis karsithig toplum igerisinde temelleri/dayanaklan bulunan bir hareket
kabul edilecek ve bir 8lciide benzeri yaklagimlarnn mesruiyetini saglamlagtiracaktir.
Halbuki eserde takdim edilen hadis karsiti digtinceler agisindan miisbet bir tavir an-
lamina gelen bdyle bir yaklagimun, islam tarihi boyunca miisliimanlar arasinda bu-
lunmamasi, bdyle bir sonuca ulagsmay1 imkansiz kilmaktadir.

Ibrahim Hatiboglu

Tetavvurw'l-fikri’s-siyasi’s-Si‘i mine’s-gtra ila velayeti’l-fakih
Ahmed el-Katib
Darii’s-glira, London 1997, 448 sayfa.

Hz. Peygamber’den sonra yonetimin Hz. Ali ve soyuna ait oldugu fikri etrafinda
ortaya gikip yayilan Sia, tarihi stireg iginde bir¢ok gruba aynlimus, her grup kendi g6-
riislerini temellendirmek {izere degisik anlayiglar geligtirmigtir. Imam sayistni on ikide
simirlayan Isndageriyye Siast, Abbast devleti i¢inde ayn bir hanedan olan Biiveyh
Ogullan, XVI. asnn bagindan itibaren Safeviler ve 1979 yihnda Humeyni'nin énder-
liginde iran'da iktidarlagmustir. Sia'nin siyaset gorigtniin nasil sekillendigi, farkl $ii
guplann kendi anlayislarini nasil temellendirdikler, ¢esitli dénemlerde $il alimlerin
mevcut yénetimlere nasil baktiklan ve fran devriminin tizerine kuruldugu velayet-i
fakih nazariyesinin klasik Sii anlayisla nasil bir iligki sergiledigi ilmi ¢evrelerde miiza-
kere konusu olmus, bircok eser ve arastirma kaleme alinmigtir.

Tetavvuru’l-fikri’s-siyasi’s-Sit mine’s-sara ila velayeti’l-fakih Sil kokenden gelen
Ahmed el-Katib’in belirtilen sorulara cevap arayan énemli bir calismasidir. Eser kisa
sayilabilecek bir mukaddime, i¢ boliim ve sonug kismindan olusmaktadir. Kendi
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icinde alt1 alt baghg; ihtiva eden birinci boliimde Ehl-i Beyt'in siyasi anlayiginn stra
oldugu, slra anlayisindan soya dayali imamet anlayisina gecis, imamet nazariyesi-
nin gecirdigi istihaleler, imamet fikrinin esaslari, siyasi gelismeler ve imamet anlayist,
on iki imam anlayisinin dogmast ve gelismesi ele alinmaktadir. “Muhammed b. Hasan
el-Askeri'nin Mehdiliginin Tasavvuru” ana bashgini tagtyan ikinci bélumde {ig alt
baglik halinde Hasan el-Askeri’nin oglunun bulunup bulunmadigi, mehdi tasavvuru
ile ilgili tartigmalar ve bu anlayisin ortaya cikist islenmektedir. Son boliimde ise “Gay-
bet Déneminde Sii-Siyasi Diislincenin Gelismesi" baghgiyla ti¢ tali bolim halinde gay-
bet anlayiginin kisitladig: fikhi hiikiimler, Sif atilimuin kékleri, anayasa dustincelerinin
gelismesi konulari tetkik edilmektedir.

Mukaddimede, gaib masum imamun beklenmesi (intizar) anlayisinun, siyasi faali-
yetlerden uzak durmay1 gerektirdigini belirten yazar, Humeyni'nin velayet-i fakih
nazariyesine dayali olarak islam inkilabim gerceklestirdiginde, dnceleri kendisinin de
bu anlayist benimsedigini ancak farkli distinenlerin de etkisiyle konuyu aragtirmaya
bagladigini, temel Sif kaynaklarn okudugunda kanaatini nakzeden bir tablo ile karsi-
lagtigini kaydeder. O, 8nce ge¢misteki alimlerin, boyle bir nazariyeye inanmak soyle
dursun bundan, s6z bile etmediklerini, konuyu ilk defa 150 yil kadar 6nce Ayetullah
en-Neraki'nin ortaya koydugunu gérmiis ve “mehdinin zuhtrundan énce devlet kur-
mak {izere harekete gecenlerin iginde oldugunu” ifade eden rivayet ile fiilf durumu
mukayese ettiginde meselenin genis bir sekilde incelenmesinin zaruri oldugunu di-
stinmistiir. S6z konusu nazariyenin yeni bir anlayist sergiledigini gérdigiinde, ima-
min &zel naibi kabul edilen dort sefirin durumunu incelemis, sonugta onlarin da “bek-
leme"” telakkisine sahip oldugunu ve her gesit siyasi faaliyetten uzak durduklanm
anlamistir. Bunun iizerine on ikinci imamin gizliliginde devlet yonetiminin nasil
olacagini, bu konuda on ikinci imamdan herhangi bir isaret olup olmadigini me-
rak etmis; kaynaklar tetkik ettiginde -bilinenin aksine- ilk dénem Sii kaynaklari-
nin on ikinci imamin varlig konusunda ittifak halinde olmadiklarini, bu konudaki
temellendirmelerin bilahare gerceklestirildigini miisahede etmesi izerine, ilk do-
nemden baslayarak Sia’da siyasi diigiincenin gelisimini incelemeye karar vermis-
tir. Eser bu arastirmamn bir Griin olarak ortaya ¢ikmustir.

Esasen Sia’nin siyasi anlayigiin gelisimi ve iran islam Devrimi’nin temelini tegkil
eden velayet-i fakih diisiincesi hakkinda birgok caligma yapilmis olmakla birlikte, bunlar
icerisinde klasik Sii egitimi almis kimselerin aragtirmalar hem ¢ok az hem de bu ¢alig-
malar, sorgulayici olmaktan ziyade, ogu kere “icten bakilarak” yapilmig aragtirmalar
hiwviyetindedir. Bize gore Ahmed el-Katib'in caismasint Snemli kilan unsurlardan birisi
sudur: Yazar, kendi ifadesiyle, $if ilim havzalaninda yetismis, yillarca Sii medreselerde
ders vermis, dteki inang gruplarina kars: Siiligi anlatmusg birisidir. Fakat o, bu calisma-
sinda kimliginin mahkumu olmamus, kaynaklarin verdigi bilgileri olabildigince objek-
tif bir gekilde degerlendirmeye calisnus, arastirmasini eski anlayislarint desteklemek
tizere degil, bilgilerin kendisini yonlendirdigi dogrultuda ytiritmeye caligmugtir. So-
nucta yazar “Hz Ali'ye, Ehl-i Beyt'e ve imamlara daha cok muhabbet beslemek” an-
laminda Sif kimligini korumug, ancak bunun disindaki unsurlarin Imamiyye kelamci-
larinin bilahare ortaya koydugu fikirlere dayandigini itiraf ederek tashih etmistir.
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Siiligin “zimrelesmis bir hareket olarak” ne zaman ortaya ¢iktig1 tartismalidir. Sil-
ler genellikle onun bilahare tesekkiil etmis bir anlayis olmadigini ileri stirmiis, aksine
kokleri Hz. Peygamber zamaninda bulunan Hz. Ali merkezli anlayisin devami oldu-
gunu iddia etmiglerdir. Yazar, Ehl-i Beyt sevgisi agirlikl $iiligin ilk dénemlerden itiba-
ren varligimi kabul etmekle beraber, imamet anlayiginin Ilahi bir temaya blirtindtiriil-
duginii ve Siiligin sonradan tegekkiil ettigini ifade etmigtir. Ona gore, bagta Hz. Ali
olmak lizere, Ehl-i Beyt tiyeleri kesin olarak stira anlayisina dayal bir imamet diigiin-
cesine sahip olmusglardir. Kiileyni, Seyh Miifid, Serif Miirtaza gibi Sif alimlerin bazi
nakillerinde bunlarin izlerini bulmak mimkiindiir. Meseld, sonradan ona nisbet edil-
mis bazi sdzler hesaba katilmazsa, Hz. Ali'nin Nehci'I-belaga’da Resulullah’in ken-
disi hakkinda imametle ilgili herhangi bir vasiyeti mevcut degildir. Keza sahabe Ga-
dir-i Hum hadisini hicbir sekilde Hz. Ali’nin imameti hakkinda ilahi bir tayin oldugu
seklinde anlamamustir; nitekim Hz. Ali de EbQi Bekir'in halife secilmesinden sonra
muayyen bir miiddet gecince ona biat etmekte tereddiit gdstermemistir (s. 12-14).

Ahmed el-Katib kitabini “Sia siyaset goériisiiniin gelismesi: $tra’dan velayet-i fa-
kihe” seklinde isimlendirirken konuyla ilgili temel gbriisiinii de yansitmistir. Ona gore
siyasi konularda ilk donem Sii anlayis tamamen slraya dayanmakta idi. Hz. Ali, Hz.
Hasan, Hz. Hiseyin ve Zeynelabidin Sia'nin sonradan sekillendirdigi “Allah ve Resul'ii
tarafindan tayin edilmis imam” anlayisina kail degillerdi. el-Katib bu goériisiinii Sii
hadis kiilliyatindan derledigi rivayetlerle temellendirmektedir. Ona gére séz gelimi,
Hz. Hasan babasinin sehadetinden sonra imam olmak igin hicbir ilahi nas iddiasinda
bulunmamis ve alti1 ay kadar sonra Muaviye'ye biat etmistir. Ayni sekilde Hz. Hiise-
yin de sdzlerinde ve mektuplarinda ilahi tayin konusunda herhangi bir iméada bulun-
manugtir. Keza Zeynelabidin, etrafindaki insanlann 1srarlarina ragmen, babasinin in-
tikamini almaya girismemis ve Yezid b. Muaviye'ye biat etmigtir (s. 17-20). Hz. Ali
zamaninda yasadigi ve ona Hz. Peygamber'in vasisi oldugu seklindeki isnatlarda bu-
funan Abdullah b. Seb’e hari¢ tutulursa, sira fikrinden sapmalar Hz. Hiiseyin’in ge-
hadetinden sonra ortaya gikmaya baglayan mubhtelif Sii gruplarda kendisini goster-
migtir. Muaviye'nin sagliginda oglu Yezid i¢in biat almasiyla Emeviler’in slirayi bira-
kip babadan ogula gegen hilafet anlayisin fiili olarak uygulamaya koymasi, Sia’y1
Ehl-i Beyt’in énce imadmete daha layik oldugu fikrini islemeye, sonra da yavas yavag
bunun ilahi tayine dayandigi gibi fikirlerin dogmasina yol agmistir. Bu goriis ¢ok geg-
meden imam hakkinda nas oldugu, onun ismet sahibi oldugu gibi diislincelerin or-
taya cikmasina vesile olmustur. Hicr ikinci asirda Mii'minii't-tak lakapli EbG Ca‘fer
Muhammed b. Ali, Ali b. ismail b. Suayb b. Meysem, Hamran b. A'yiin ve igiincii asir
miielliflerinden Hisdm b. Hakem gibi sahislar bu diisiinceleri hem gelistirmis hem de
yaymaya yonelik faaliyetlerde bulunmuslardir (s. 42-43).

Sii siyaset diistincesindeki ilk kirllmamn stra fikrinden vazgegcip flahi tayine da-
yalt bir im&met anlayisi ortaya koymak oldugunu belirten el-Katib, bu anlayigin za-
manla ismet, efdaliyet gibi 6teki bazi unsurlarla takviye edildigini; oysa Sii hadis lite-
ratirtine bakildiginda imamlarin hicbirisinin kendilerine ismet gibi bir sifat izafe et-
mediklerini, tersine hata ve kusurlari i¢in daima Allah'tan magfiret dilediklerini belirtir.
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Diger taraftan yine Sii hadis kaynaklarinda imamlarin sonradan iddia edilen-husus-
larla ilgili rivayetlerin senet bakimindan ¢tirik oldugunu belirtir. Hz. Ali’den on birin-
ci imam kabul edilen Hasan el-Askeri'ye kadar gecen imamlardan her birinin vefatin-
dan sonra taraftarlannin bircok kola aynldigin belirten yazar, hicri igincti asnn so-
nuna kadar ortaya cikan gruplanmalan Sia tarihi agisindan son derece 6nemli olan
ve kendileri birer imamiyye Siasi mensubu bulunan Hasan b. Musa en-Nevbahti’'nin
Frraku’s-Sia, Sa'd b. Abdillah el-Kummi'nin el-Makalat ve I-firak isimli kitaplanindan
iktibaslar yaparak delillendirir. Bu arada imameti Ehl-i Beyt'e hasretmenin ve Hz.
Ali'nin soyundan gelen imamlarn masum saymanin yine $it rivayetler agisindan do-
gurdugu problemlere deginen yazar takiyye, beda gibi anlayiglari, bu problemleri ¢6z-
meye yonelik ortaya konmus formiiller olarak degerlendirir. Soz gelimi Ca'fer es-Sadik’in
saghginda kendisinden sonra yerine ogiu ismail'in imam olacagini sdylemesi, ismail'in
de babast hayatta iken 8lmesi imanun yaniimazhig ilkesi bakimindan geligince “beda”
anlayisina siginilmis; keza imamlann degisik zamanlarda ayni konuda birbirleriyle
celisen sozler sdylemesi “takiyye” prensibiyle izah edilmek istenmistir. Bu ddhemde-
ki imamet anlayisinin bir bagka ¢ikmazimin “tufilet” oldugunu kaydeden el-Katib,
imam Ali er-Riza'nin vefatindan sonra dokuzuncu imam kabul edilen oglu Muham-
med el-Cevad'in heniiz yedi yaslarinda oldugunu, rivayetlerde imama ytiklenen fonksi-
yonlan ¢ocuk yagta birisine atfetmenin zihinlerde énemli sorulann olugsmasina yol
actiging; 6te yandan bazi alimlerin bu problemi cézmek icin geligtirdikleri izahlann da
tutarh bulunmadigini belirtir (s. 92).

Ahmed el-Katib, Sia siyasi diisiincesinin stradan uzaklagildiktan sonra, ikinci
ana kinlma noktasinm imamlann sayisini on iki ile simirlama oldugunu belirtir- O,
baslangictan on birinci imam kabul edilen Hasan el-Askeri’nin vefat yilr olan hicri
260'a kadar gerek Ehl-i Beyt adina ayaklanan kisilerde gerekse Sii alimlerde imam-
laninsayisim sinirlamayla ilgili hicbir yaklagimin bulunmadigini belirtir. Ona gore
imamlarin sayisini on iki ile simirlama fikri Giglincti asnn ikinci yarnsiidan sonra
iddia edilmeye baslanmustir. Bu iddia zamanla yayginlagmisg, telif edilen kitaplara
da aksetmistir. S6z gelimi Kiileyni eserine imamlarin sayisi ile ilgili on yedi-riva-
yet koyarken ondan yanm asir sonra gelen Seyh Sadik bu rivayetleri sayisin
35'e, ondan bir asir sonra yagsayan Muhammed b. Ali el-Huzai ise 200’e gikar-
mistir (s. 103). S8z konusu rivayetlerin senetlerinde yer alan saluslann $if hadis
ricali kaynaklan agisindan incelendiginde giivenilir olmadiklanmin goriilecegini kay-
dedenyazar, zaman icinde on iki imam Siiligine mensup kimselerin bunlara tama-
men inandiklarin belirtir. 2 i i

On iki imam inancinin temelinde Hasan el-Askeri'nin bir erkek ¢ocugunun bu-
lundugunu kabul etme gergeginin yattigina dikkat ceken el-Katib, eserinin; ikinci
balumiini tamamen bu konuyla ilgili bahislere tahsis eder (s. 111-267); Bize gore
eseri fevkalade onemli kilan hususlardan birisi muellifin bu konuyu tarih, disiplininin
gerektirdigi metotlar ¢ergevesinde ele almaya caligmasidir. Anlatilanin aksine, Hasan
el-Askeri vefat ettiginde onun taraftarlarmin tamaminin ya da ekseriyetinin,onun
oglunun bulunduguna ve imametin ona gegtigine inanmadiklaring,-dordiincii asrin
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baslarinda vefat eden $if tarihgiler en-Nevbahtl ve Sa'd el-Kummi’ye gdre bu kesi-
min on bes kadar gruba aynldiklarini, bunlardan sadece sinirl bir kisminin onikin-
ci imam olarak Muhammed el-Mehdi'ye inandiklarini kaydeder. Biitiin tarih kaynak-
larinin Hasan el-Askeri'nin evlenmediginde ittifak ettigini belirten yazar, onun bir
cariyeden oglu oldugu seklinde rivayetlerin bulundugunu, bunlari kaydeden sahis-
lanin ise rical kaynaklar incelendiginde yalanciligiyla meshur kimseler oldugunun
goriildiigiinii belirtic. Zamanla on iki imam anlayisinin Sia'da resmilesmesinden sonra
konuyla ilgili birgok akli ve nakli delile bagvuruldugunu belirten yazar, bunlarin
saglikli olmadigini ifade eder. Ona gore bu diiglincenin uzantisi olarak sefir anlayist
gelistirilmis, onlarca sefirlik iddiasinda bulunan kimseler arasinda doérdiintin sefirligi
megru kabul edilmistir. Kaynaklarda mehdiyi gérdigiinii, onunla goristigiinii ileri
siiren zevatin nakilleri yer almig, bu suretle s6z konusu anlayigin yayginlik kazan-
masi i¢in biiyiik ¢aba harcanmigtir. Gergekte Hasan el-Askeri'nin oglunun bulun-
madigi, bircok nesep aliminin goriigii olmakla birlikte, Sii kékenden gelen bir kiginin
S$ii kaynaklar gergevesinde konuyu tahlil ederek bir sonuca ulagmasinin énemli ol-
dugu muhakkaktir.

Allah tarafindan tayin edilmis, masum sifatina sahip bir mehdi ve bunun gizli-
lige intikali fikri tabii olarak birtakim sonuglar dogurmustur. Bunlarin basinda “in-
tizar” yani mehdinin zuhurunu bekleme anlayisi gelmektedir. Bu anlayis da fikihta
devlet bagkan:t (imam) ile ilgili birtakim hiikiimlerin selbedilmesi zaruretini getir-
mistir. Sia fikhinin gelisimi i¢inde bu zaruret mevcut siyasi otoriteye karst nasil tavir
alinacagt, humus ve zekatin sarf yerleri, hadlerin uygulanmasi, cihad ilani, cuma
namazinin kilinmast gibi hususlarda bir¢ok tartismanin dogmasina yol agmistir. ilk
hususla ilgili olarak Sif ulema gaybet déneminde siyasetten uzak durulmasi sartini
getirmis, mevcut siyasi otoriteler mesrit ve islami olarak tanimlanmamigtir. Diger
fikhi hususlarla ilgili ise zaman zaman degisik goériigler ileri siiriilmiigtiir. VIIL. (XIV)
asirdan sonra “niyabet-i amme” fikri geligtirilmis, bununla ulemanin fikhi hitkiim-
lerde on ikinci imamin naibi oldugu belirtilerek muhtelif gériisler serdedilmigtir.

Yazara gore Sia siyaset anlayisinda nisbi bir kiriima da Safeviler ddneminde “niya-
bet-i miilkiyye” anlayisiyla gerceklesmistir. Sah ismail kendisi iran'daki idareye karst
cikmak ve bdlgede hitkiimranhk kurmak icin Mehdi'den izin aldigini, aynca Hz.
Ali'nin de rilyasinda bunu tecviz ettigini ileri siirmiistiir (s. 376). Ancak bu anlayig
ulema arasinda genel kabul gérmemistir. Devam eden asirlarda ise “intizar” telak-
kisi Seyhiyye, Restiyye, Babiyye gibi muhtelif diisiince ve hareketlerin ¢itkmasina
kaynaklik etmigtir.

Ahmed el-Katib tiglincti ana kirilmanin veldyet-i fakih anlayigtyla Ayetullah en-
Neraki tarafindan gerceklestirildigini, Humeyni’'nin de bu nazariyeyi daha agik sekil-
de temellendirerek Iran islam Devleti’ni kurmakla tatbikata koydugunu belirtmekte-
dir. Bu diistinceye gore fakih on ikinci imamin hemen hemen biitiin yetkilerine sahip
olup onun néibi sifatiyla Islam devletinin bagkanidir. Yazar bu anlayisin klasik ima-
met anlayisina aykir oldugunu belirtir. Zira ona gére klasik telakkide islam devletini
kuracak imam Allah tarafindan tayin edilmis olup Hz. Hiseyin'in soyundan gelen ve
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yarlmazhk sifati tasiyan mehdi, yani Muhammed b. Hasan el-Askeri'dir. Gaybette
bulunan mehdiyi beklemek yerine, hakkinda Ilahi tayin ve ismet vasfinin bulun-
madig bir fakihi devlet baskan yapmak ve kurulan devleti mesr( Islam devleti ad-
detmek celigkilidir. XIX. yiizyihn ikinci yansindan baglayarak zaman zaman siddet-
lenen ulemanin otoritesi ve fonksiyonu, anayasa hareketleri gibi konularda detayh
bilgi veren yazar, Humeyni tarafindan devreye sokulan siyaset anlayisinin Seyh Sa-
dik, Seyyit Miirtaza, Eb( Ca'fer et-Tasi, Allame Hilli gibi dénemli Sif alimlerin gérug-
lerine tamamen aykiri oldugunu belirtir.

Ahmed el-Katib ilk dénem Sif neslin siyasi konularda siirdy1 benimsediklerini,
hicri ikinci asirdan itibaren bu anlayistan uzaklagtiktan sonra ise siyasi ve fikhi ha-
yatta siirekli problemlerle karsilagildigini, ulagilan velayet-i fakih telakkisinin bir
bakima, klasik imamet anlayisinin agmazlarina karst “cikis” niteligi tagidigini be-
lirtmis; ancak bunun da yetmeyecegini, yapiimast gerekenin Kur'an-1 Kerim'de emre-
dildigi, Hz. Peygamber'in beyan ettigi, Ehl-i Beyt'in ilk dénemde Kail oldugu gibi
sraya dayal bir siyaset anlayisina ulagmak oldugunu ifade etmigtir (s. 441-447).

Ashnda Humeyni'nin velayet-i fakih nazariyesine klasik Sia alimlerinden ciddi
itirazlar geldigi bilinmektedir. Ayetullah Seriatmedari, Ayetullah Bahédeddin el-Mahal-
lati, Ayetullah Hai gibi alimler bu nazariyenin klasik imamet anlayisina aykin oldu-
gunu, bunun bir nevi gaib imamin/mehdinin hakkina zulmetme mahiyeti tagidigin
belirtmektedirler. el-KAtib'in ayni nazariyeye itirazi ise bunun Sia’da stradan kopa-
rak baglayan kinlmalar silsilesinin son halkas olmasindan dolayrdir.

Sonug olarak eser Sii gelenekten gelen bir alimin ilk dénemden baglayarak Iran
devrimine kadar gecen siire icinde Sia siyaset anlayisimn gecirdigi doéniigiimleri -ya-
zann vurgusu dikkate alinirsa- kopus ve kinlmalarn $if kaynaklar ¢ergevesinde or-
taya koymasi agisindan oldukca dnemli goériinmektedir. Yazarmn, basta on ikinci ima-
mun varligiyla ilgili rivayetler olmak tizere, imamet anlayisinin olusmasinda kaynak-
Iik eden rivayetleri yer yer senet agisindan da degerlendirmesi eserin kiymetini daha
da artirmaktadir. Sia’nin siyaset anlayisinda gecirdigi merhaleleri yansitirken tarihi,
sosyolojik hatta etnik faktorlerin dikkate alinmamasi bir eksiklik olmakla birlikte,
temel Sii kaynaklannin kullamilmasi ve saghkli degerlendirmelerde bulunulmasi, ese-
ri hem bakug acist hem de zengin malzeme yéniinden énemli kilmaktadir.

flyas Uziim

Introduction to Islam
David Waines
Cambridge University Press, Cambridge 1995, Pp. X+332.

During the recent years the number of books on the subject of Islam has been
noticably increased. On examination of most new books on Islam, it becomes clear
that only very few authors are willing, or indeed able, to write about the cultural
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phenomenon of the Islamic religion. Waines shows with his Introduction to Islam
that he is one of those few able. The approach taken in the book raises important
methodological issues for the study of Islam and religion in general. Waines’s phe-
nomenological approach raises doubt about the validity of a purely secular account of
Islam which attempts to be ‘value-free’. The author is on the right track in terms of a
social anthropological perspective in saying “Religion is not a thing, but a happen-
ing, and it is people who make things happen”. This reminds the reader that Islam
too has to be understood within its social and historical manifestations.

Waines mostly portrays Islam, in accordance with the phenomenological ap-
proach, from the traditional Muslim standpoint, and leaves the reader to make their
own judgement of Islam. In the introduction he states “-It seemed more appropriate
to present the Qur'an and the Prophet Mohammed as Muslims might recognise them,
rather than as others have described them.” It is in this approach that he generally
breaks with the Orientalist tradition of Western (as Waines refers to) scholarship on
Islam ! who have paid either no or so little heed to the viewpoint of the Muslim
scholars and sources on Islamic origins, and either rejected the authenticity of the
Qur‘an and the Hadith, or approached them as sources shaped by collective mem-
ory of later generations of Muslims after the first century of Islam. The aim of this
review is to see if the author has kept his ‘phenomenological’ approach throughout
the book, in terms of both general conceptual and informative context. To this end,
we will also ponder upon, within the limits of this review, the question of whether
the way a scholar of religion approaches to the question of, say, ‘origins’ has also
relevance to the question of whether his/her conclusion is ‘objective’ and ‘value-
free’. Related to this is the issue of whether methods of interpretations of religion
are basically to be ‘religious’ or *secular’.

1. Imagery versus Stereotyping

Let us begin with the imagery represented in the section of photographs of Mus-
lims just after the introduction. Although Waines's selection of photographs partly
reflects his approach of ‘many cultures, one faith’, his emphasis on two kinds of
images only appears to keep feeding on the typical stereotyping of Muslims in *so-
called “best-sellers” works of “instant analysis” by self-styled experts.’ (p. 266 )
which is an important point, even criticised by the author himself. One of these im-
ages is ‘Islam as religion of peasantry’; the other is ‘Islam as exotic religion of the
“other”, namely African, Arabic, and Asian. Muslims are of course happy with their
being African, Arab, or Asian, but the point here is that western writers on Islam and
Muslims, will have presented a manipulating picture for the western reader if they
ignore or overlook the important fact that Islam is also an increasing phenomenon in

1 Such as Ignaz Goldziher, D.S.Margoliouth, Joseph Schacht, Julius Wellhausen, G.H.A.Juynboll,
H.A.R.Gibb, W.M.Watt, Richard Bell, Charles Trolley, John Wansbrough and a few others who
follow their approach in one way or another. For a survey of the works of these Western orien-
talist scholars, see Waines pp. 265-279.
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the West: millions of Muslims live in Europe and North America in a modern (not
necessarily modernist) urban lifestyle. Hence the occasional photograph of a ‘white’
Muslim living in an urban environment of London or, say, a Turkish Muslim living in
Istanbul would be necessary to give a correct/complete visual image.

We no longer live in relative isolation from the cultures of Asia and Africa. The
marketplace of ideas, values, and faiths is much broader than it used to be. What we
should do is to seek a genuine understanding of ‘others’ in the expectation of broad-
ening, deepening, and hopefully clarifying our understanding of ‘others’, not neces-
sarily as something ‘out there’, a curiosity piece from a bygone age, but as a subject
of study relevant to the needs of our times. By doing so, one can avoid a false pic-
ture, painted of a culture, triggering what might be aptly termed as ‘intellectual aller-
gies’.

Admirably Waines cannot be placed in the category of those pretending not to
follow the *orientalist line’ that triggers the intellectual allergies. It would be enough
just to look at the cover photograph of vol.2 of ‘Muslims’ (1993) by Andrew Rippin
in order to sense the still-ongoing stereotyping of Muslims by using eccentric and
marginal images (a woman of Asian origin covered in a black garment from head to
foot and with a miserable face, suggesting this as the typical common dress and image
of a Muslim woman). Contrary to the Rippin’s-like presentations, Waines’s overall
approach reflects insight and a sensitive analysis of historical and contemporary Is-
lam.

2. Insights on Islamic Faith, Law and Spirituality

The author’s success in applying phenomenological approach can be seen on cer-
tain issues and concepts like ‘ Haneef’ (pp.13-14) which is one of the crucial concepts
in making sense of the Muslim understanding of monotheistic history, the textual
character of the Qur'an (p. 23), The Art of Recitation of the Qur’an, ‘The Quest for
Knowledge', and “Divine will and the law”, ‘Hudood'.

The chapter “Divine will and the law” is an informative and at the same time
concise examination of different central issues of Islamic law, ranging from method-
ology (analogy, ijtihad-deduction of a point of law from the sources, etc.) to basic so-
cial relations (family, inheritance, etc.). This chapter is particularly helpful for non-
specialist readers. Waines proves that he has an informed knowledge of the history
of Islamic law and the major contemporary issues facing Muslim scholars on matters
of law. The following quotes from this chapter will be sufficient to show that the
author is well aware of major issues of methodological discussions in Islamic law:

“Recent research suggests that the still widely held view that Islamic law in its

post-formative period was a stagnant institution divorced from social realities
and change must be abandoned, or at least dramatically revised.” (p. 84).

“In any case, the so-called “closure of the gate of ijtihad”, discussed by
scholars from the thirteenth century, was never accepted by consensus
of all the schools.” (p. 85).
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As for *Hudood’, the author indicates that Islamic penal law includes acts which
have been explicitly forbidden or sanctioned by punishments (Hudood) in the
Qur’'an, and these form only six major offences mentioned in the Qur'an (murder,
theft, illicit sexual relations, alcoholism, highway robbery, slanderous accusa-
tion of illicit intercourse as offences against society within the Islamic understand-
ing of morality). The execution of Hudood is suspended if there is any doubt es-
tablished during the proof of crime. This practice is validated by several Prophetic
injunctions one of which is: “Leave out the Hudood (punishments) if you find
any alternative way out.”2 Although Waines cites only the act of theft as an ex-
ample supporting the above Prophetic tradition, the punishments for the other
five major offences can also be restricted by qualifying principles, such as narrow
definitions of a crime, difficulty of proof (for example, the minimum number of wit-
nesses required in proving the offence of adultery is four), recommendation of for-
giveness, and possibility of repentance. These principles are indicated either in
the Qur‘an, or in the Prophetic Traditions, and therefore greatly limit the number
of cases in which the hudood have been and can be applied, so that “-punish-
ments are enacted under a different aspect of the law which renders the culprit
liable to the discretionary punishment of a judge.” (p. 81).

1t can generally be said that matters of punishment in Islamic law (which actu-
ally consist of a small -though important- part of the whole Islamic framework) are
primarily based on the concept of deterrence and retribution. The debate over the
penal code of the Islamic law should not also be reduced to a kind of question of,
say, which method of execution is more humanely than the other, -lethal injec-
tion and electrocution in the United States® or beheading in Saudi Arabia-?! This
point is crucial in understanding the fact that for the Muslim their faith has a deep
spiritual meaning aiming to address the totality of life, human relations and the
afterlife, and thus reaches far beyond just legal and political issues. Muslims scholars
mostly agree that the philosophy of punishment should be an integral part of the
social system which can be applied and understood only if its principles, values
and moral schemes exist and are adhered to by members of the society, at least to
a certain degree. In order to execute a penal code based on Islamic morality, Is-
lamic law requires the existence of a strong Islamic moral and cultural framework
which can be established through education in society. This process also needs to
be supported by protecting the rights of law-abiding citizens through the process
of punishing law-breakers. In this chapter of the book also, Waines’s summary of
the Islamic framework on Social Relations is especially worth reading, though some
points require to be explained more analytically.

Muslim Faith : The author has also shown that he has an insightful under-
standing of Islamic faith/theology: this becomes clear straight away when one

2 Quoted from Ibn Majah in Sayyed Sabiq, Figh-us-Sunnah, Beyrut 1985, Vol.lI, p.360.
3 Human Rights Watch World Report 1995, London, 1994, p.315.
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notices that chapter four on Theology: faith....begins with what is called the Gab-
riel Hadith. This Hadith is indeed regarded by the Muslim as the very expression
of Islamic faith. In the same chapter Waines gives us a summary of the main is-
sues and schools of kalamin Islamic history. But he does not mention an impor-
tant theological school, namely the Ma‘turidiyyah. Maturidiyyah is a Sunni theo-
logical school named after its founder Abu Mansur al-Maturidi (d. 944) and came
to be widely recognised as the second orthodox Sunni kalam school besides the
Ash ‘ariyyah. The Sunni tradition of kalam has been presented by al-Ash‘ariyyah
and al-Ma ‘turidiyyah schools since 10t century. Today nearly 53% of Sunni Mus-
lims in the world are Hanafites, and majority of the Hanafites are Maturidites in
their theological (kalami) understanding.

The Way of the Saftis a very successful summary of the Safi world, and Waines
pinpoints precisely the Stfi understanding of spirituality by beginning the chap-
ter with the tale of a Muslim “Robinson Crusoe”, namely Hayy b. Yagzan. This
tale makes the chapter even more enjoyable to read. He also explains in the same
context that the life of the Muslims, according to the Sufi, is the outcome of the
balance between sharia and tariga. In this chapter, Waines presents us the story
of Sufi understanding of Islam. He also gives us two examples of sufi orders, Chis-
tiyyah and Shadiliyyah. It is understandable that within the limits of space, the
author had to take only a few representative tarigas.

On the other hand “ The mosque and its traditional place in Islam” is a well-
written summary of the place of the mosque in the Islamic culture in both artistic
and religious terms. But a brief chapter on Islamic Art, and the science in Islamic
history would also have been not less than very helpful for a non-specialist read-
er to get a fine understanding into the Islamic history.

‘Issues in contemporary Islam’ : Waines’s comments on the cases of Palestine,
Bosnia, the United Nations, ‘fundamentalism’ and the Rushdie Affair, are quite
analytical and useful in forming a balanced picture of the relations between the
West and the Islamic world.

3. Authentic ‘Tradition’ (Hadith) and Islamic Origins

According to Waines, what the modern reader has received about the Prophet
Mohammed's (as well as Moses’ and Jesus’) reflections, intentions, and activities, isa
rich tapestry of tradition, and are thereby product of many generations (p. 10). He
takes the Hadith as a vast body of material extant in the form of sayings and anec-
dotes which comprise “..the later community’s collective memory of....” (p. 11) the
Prophet and his Companions. This expression appears to be a polite way of rejecting
the authenticity of Hadith, and the existence of early recordings from as early as the
first century of Islam. It also seems to follow the Orientalist assumption of Hadlith,
that there was no written hadith record left from the time of the Prophet and his
Companions. If this is Waines's stance, in terms of his own phenomenological ap-
proach to present ‘Islam as Muslims might understand’, how will he then explain the
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Muslim scholars’ standpoint that most of the hadiths of the Prophet, if not all, came
to be written during the life of the Companions.

All in all, it should be said that, since there is a “degree of certainty” in the
light of so many historical material on the authenticity of Hadith, it is again not
clear what Waines really means by saying “-we shall never know the details of
‘what really happened’ during the first Islamic century” (p. 34). Is this the au-
thor's own ‘educated-value judgement’ or an established-objective historical fact?
The same question can be asked in regard to what Waines means by ‘authentic’
in his own approach in the conclusion to the Qur'an when he writes “-/ take the
[Quranic] text as an integral and authentic document of the Prophet’s day”. Does
the term ‘authentic’ here mean that the Qur'an is not a divine revelation, but Mo-
hammed's own composition—a man-made historical source- nevertheless histori-
cally authentic? If so, the author here simply takes the same line with the Oriental-
ists whom he calls ‘Sceptics’ (pp. 273-278). Despite these criticisms, I take Waines's
‘Excurcus on Islamic origins’ (pp. 265-279) as a useful and brief survey of the rel-
evant orientalist literature within their own context and history on Islamic origins.

4. The Myth of Value-Free Study of Religion

In our view, the idea that the study of religions and human sciences should and
could be value-free is a myth and an ideology in itself. We can agree on that the study
of religion can be objective in methodolgical and descriptive aspects. But, does the
beliefin a value-free study of religion mean that, in point of fact, Religious Studies is
a discipline actually free of values and that it successfully excludes all non-scientific
assumptions in selecting and studying a subject? The myth of value-free studies of
religion should not become a hollow catechism, a password, and a good excuse for
no longer keeping quiet, normless, and indifferent.

The value-free doctrine has a paradoxical potentiality as well: it might enable
man to make- better value judgements rather than none. The image of a value-
free study of religions should not be also the armour of the scholars of religion,
but invite them to the mutual connectedness of facts and values. We can obvi-
ously ask whether ‘Euro-American scholarship’ (as implied by Waines himself)
from both secular and religious backgrounds on other religions in general and on
Islam in particular, is itself ‘value-free’, knowing that the former is essentially based
upon the rejection of ‘revelation’ in advance through an agnostic presentation at
least, and the latter being underlied within Judeo-Christian understanding of his-
tory. Unless it is made clear by scholars writing on Islam whether Islam can be
taken as a phenomenon based on divine revelation manifested itself in the histo-
ry of humanity as it is recognised by its believers, it will mean that their approach
is not-value-free, and not even phenomenological as well. Otherwise how then
are students to be safeguarded against the unwitting influence of different judge-
ments which shape the scholar’s selection of problems, his preferences for certain
hypotheses or conceptual schemes, and his neglect of others?
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5. A Challenge to “Secular Intellectual Arrogance”

Different approaches accomplish different objectives. This is not necessarily neg-
ative, but one should not forget that each objective is in itself value-oriented. What
we basically try to point out is that, at its deepest roots, the myth of a ‘value-free
study of religions’ is the way of the secular worldview trying to adjudicate the ten-
sions between two vital traditions: between secular (reason) and religious (faith first,
reason second). Although it is very difficult to believe in an enduring and a final res-
olution of this conflict, the sceptic or the secular intellectuals should accept at least
the possibility of the fact that the problem of studying ‘other’ religions transcends
that of historical events and phenomena or of sentimental attitudes. Scholars of reli-
gions should not have a conception of themselves as narrow technicians who reject
responsibility for the cultural and moral consequences of their work. As Sayyed Hos-
sain Nasr puts it briefly, once man rejects ‘revelation’ and ‘tradition’ there is little
virtue in religious open-mindedness because there is no longer a criterion for distin-
guishing the true from the false, even within historical context. For one who is co-
lour-blind it matters little what colours make up the rainbow.* Is it not, according to
contemporary Western (as Waines refers to) scholarship, there apparently exists a
secular truth distinct from religious truth? Or is it only the secular “truth” that is val-
ue-free, whereas the religious truth is not? This idea of ‘secular truth’ that is sup-
posed to be superior to ‘religious truth’, according to Waines, comes from “... a form
of secular intellectual arrogance which, even while it cannot claim absolute certain-
ty for a particular hypothesis, deems its findings superior to the content of religious
truth” (Waines, p. 267). Related to this point is the question of whether methods of
interpretations of religion are to be ‘religious’ (as in the case of scholars such as W.C.
Smith, S.H. Nasr, and J. Hick) or ‘non-religious’ (as in the case of R. Segal, etc.) Allin
all, are secular approaches not as laidened with values as religious approaches? Or
should we say “—The West has to learn from Kierkegaard that religion is something
toward which “neutrality” is not possible”?5

6. Conclusion

This being so, my conclusion is that I agree with Waines when he says that, the
broader question of how any of the contemporary sources relevant to Islamic origins,
Muslim and non-Muslim alike, can be understood and interpreted in a manner which
has some hope of securing a consensus, still remains a task that still awaits comple-
tion among ‘Western’ scholars (p. 274). However Waines’s Introduction also seems
to pose the same question once more without offering the answer for ‘that consen-
sus’ about whether the Islamic origins must have been from ‘this’ world or ‘beyond’
even when all the existing historical sources are taken into account.

4 S.H.Nasr, 1972, Living Stfism, London: Unwin, pp.109-111
5 Wach, Joachim, 1961, The Comparative Study of Religions, NewYork: Columbia Press, p.9.

243



Islam Arastirmalort Dergisi

Allin all, Waines's approach as a western scholar to the phenomenon of Islam in
his Introduction to Islamis indeed a challenge to ‘secular intellectual arrogance’
(p.267). This challenge best expresses itself when Waines makes an important point
on the controversial nature of the “Rushdie Affair”. “—Many of Rushdie’s support-
ers, damaged their cause by turning the issue of freedom of speech into a stone-grav-
en commandment of their own secular, liberal ‘religion’, ignoring thereby the obvi-
ous fact that free speech is not an absolute moral principle in any Western society.”
(p. 260) According to him, central to the whole affair, was the gulf of misunderstand-
ing which existed between the dominant liberal, secular culture (of which Rushdie
was a part) and the Muslim minority (in Britain). May be that is why he brings to our
attention the fact that too often, from a secular, liberal perspective, the term “funda-
mentalist” used usually in a derogatory sense, “..is simply a code word to distin-
guish ‘us’ (the good guys) from ‘them’ (the bad guys) " (p. 239).

It would be unfair to end this review without a note of criticism. The forecoming
remarks show that despite a few omission, here we have the work of a successful
scholar of culture and religion, with insights and stimulating views. It is to be expect-
ed that this book will take its place, especially if the above mentioned points are tak-
en into account by the author, among the best Introductions to Islamic culture and
religion in English. One of the aspects that makes the book an enjoyable read is the
author's modesty leaving his own position open to criticism (p. 279) -a scholarly
modesty which is also a cautionary position noticeable throughout the book. Indeed,
Waines is correct: “ the reader who comes fresh to the subject of Islam, with or with-
out a prior interest in any of the great contemporary religious traditions, will find the
literature on Islam bewildering in its sheer quantity and varied in its quality and
apparent aim.” The overall approach in the Introduction reminds us once more that
what is required in the study of ‘other’ religions is not indifference — “ Grey cold eyes
do not know the value of things” says Nietzsche— but rather an engagement of feel-
ing, interest, metexis, or participation.®

Biilend Senay

The Calligraphic State: Textual Domination and History in

a Muslim Society

Brinkley Messick

Comparative Studies on Muslim Societies, XVI, University of California Press,
Berkeley-Los Angeles 1993, X11+341 sayfa.

Son yillarda sézlii ve yazil kiiltiirler hakkinda yapilan bazi mukayeseli gahgma-
lar, yazisi olmayan kiiltiirler ile yazinin derinden etkiledigi kiiltiirlerin bilgi kullanimt

6 Wach, Ibid, p.12.
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ve bilgiyi ifade ydntemleri arasinda mithim farkliiklar tesbit etmistir. Bilim, felsefe ve
edebiyatta diisiinme ve anlatim bigimi hakkinda, sorgulamadan kabul ettigimiz pek
cok niteligin insanhigin tabiatindan degil, yazi teknolojisinin bilincimize sundugu im-
kanlardan kaynaklanmasi da bu cahgmalann ortak iddialari arasindadir.

The Calligraphic State, yazarinin ifadesi ile “Otoritenin yapilar, 6gretim va-
sitastyla aktariimasi, yorumlamaya dair gelistirilen kurumlar, belgelerin kaydedil-
me tarzlan” tizerinde durarak “metnin hakimiyetini” incelemeyi amaglamaktadir.
Calisma bir diger ifade ile, misliiman bir toplumda baslica otorite olan Kur'an'dan
giinlitk hayatta tutulan hukuki kayitlara kadar “metnin hakimiyetinin” antropolojisi-
ni yapmay1 hedeflemektedir.

Eserin alt baghgnin belirttigi gibi, bu ¢alisma bir miisliiman toplumu, Yemen'in
Ibb sehrini esas almaktadir. Yemen'in daglik kesiminde yer alan Ibb, sirastyla Osmanh
Devleti ve Zeydi imamlannin hakimiyeti altinda kaldiktan sonra, 1962 "den itibaren
Yemen Arap Cumhuriyeti’nin siurlan icinde bulunan tarihi bir sehirdir. Kitaptaki tiim
miisliiman toplumlara tegmil edilebilecegi belirtilen tespitler ve degerlendirmeler her
boliimde Ibb’deki etnografik gézlemlerle desteklenmektedir.

Kitabin muhtevasini, hafizalardaki Allah kelammndan insan kelamu olan fikih eser-
lerine gegis siirecinin, miisliman toplumlarin s6z1i kiiltiirden yazili olana gegis tecrii-
belerinin prototipini olusturdugu iddiasi cergevelemektedir. Bu gerceve icerisinde bir
yandan fikih geleneginin antropolojisi, diger yandan islam diinyasinin belidi bir cograf-
yasinda ve zamaninda ulema geleneginin etnografisi; éte yandan yazinin, 6zellikle
“mahtut” yazinn formlarmin hukuki, idari ve politik tarihi ele alinmaktadir. Mamafih
calisma boyunca dzellikle tartigilan ve ana temay1 olusturan saha fikih gelenegi ve
yazarin ifadesi ile “seriat toplumu”dur. Yemen’de hem Zeydi hem de Safii bélgelerin-
de ulema geleneginin cekirdegini fikih teskil etmektedir. Fikih digindaki ilimlerin ve
sanatin saha ve literatiirleri, bunlarm metin gelenegi ile iligkisi fikha nispetle ikinci
derecede kalmaktadir.

The Calligraphic State dért kisimdan ve bu kisimlann konu ve tarz olarak kendi
icinde insicamli béliimlerinden olusmaktadir. Eser, takip edilecek teorik cergeve hak-
kindaki degerlendirmelerden yazann alan aragirmasimn mevzuu olan Yemen'deki
Ibb sehrine uzanan bir girisle baglamaktadir. “Metnin Soykitigii” bashgini tagiyan
ilk béliim fikih geleneginin unsurlan tizerine egilerek Yemen'de bu gelenegin temel
metinleri hakkinda bilgi vermektedir. S6z konusu metinler Safiiler arasinda EbQ
Siica'in el-Muhtasar' ile en-Nevevi'nin el-Minhac’s; Zeydiler arasinda ise on beginci
asirda bir Zeydi imam tarafindan kaleme alinmg Kitab'l-ezhar olarak tesbit edilmis-
tir. Yazar, soz konusu eserlerden hareketle, yaklagmunin eserdeki en 6nemli tezahiir-
leri arasinda sayilabilecek olan ezberden okumarnn (recitation), bir metni hafizada
pulundurmanin Ibb'de ve genel olarak islam toplumlarinda sahip oldugu otoriteye ve
hafizada bulunan metinlerin serh kavramiyla iliskisine ulasmaktadir. Medrese egiti-
minin en énemli basamaklarindan birini muhtasar fikih eserlerinin 6grenciler tarafin-
dan ezberlenmesi olusturmaktadir. Temel metinlerin nazma aktanlmasi gibi bir dizi
literatiiriin temel saiki de aslinda ezberlemeye yardimet olmaktir. Fikih metinlerinin
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ezberlenmesi, pedagojik kékenini Kur'an’in ezberlenmesinden alir. Messick, Kur'an'in
telif edilmis bir kitap (book) degil, hafizadan okunan metin (recitation-text) oldugu-
nu savunur. Ezberden okumak ise miisliiman olmanin karakteristiklerinden olup, en-
telekttiel pratikler de bu karakteristigin daha yiiksek sekillerini ihtiva eder. Ezberden
okumanin hadis rivayetiyle de yakin aldkasi vardir ve her iki tiir metnin ezberlenme-
siayni baglama aittir.

Fikih metni, serhleri ile birlikte 6gretilir. Metin ancak sarih tarafindan yorum-
lanarak anlagilir ve genigletilir; sarih ise tirettigi bilgiler hakkinda metinden hare-
ket etmek zorundadir. Bir metni ihtisar etme faaliyetinde ise bu siireg tersine igler.
Miellife gore Islam'in ilim dili s6z merkezli (=logocentrism) bir kiiltiiriin pargasi-
dir, tamamen yaziya indirgenemez. Metin ile gerhin iligkisi alt seviyede harf ile onu
harekeleme iligkisine benzemektedir. Metin ve harf, serh ve harekeye bagh ve on-
lara “agik"tir. Arapga’da sesli harf olmayisi, her harekelemeyi bir yorum faaliyeti
haline getirir. Serh ve metin iligkisi ise ashnda ¢cok daha genis bir yapinn tezahiiriidiir.
Kur'an “paradigmatik bir metin” olarak stinnet tarafindan; her ikisi ise fikih tara-
findan agiklanir ve gelistirilir. Fikih ise mezhepler icinde agiklanarak gelisir ve bu
iliski béylece devam eder. Tim yap1 tek “bir paradigmatik metin”, yani Kur'an
etrafinda gelistirilmis faaliyetlerden mutegsekkildir.

ikinci bdliimde (Kalem ve Kilig), Kuzey Yemen'de Safii egitiminin politik sartlart
ve dzellikle Safii ve Zeydi ulemanin Osmanh idaresi ve hakimiyeti ile iligkileri ele alin-
maktadir. Eserde Zeydiyye ve Yemen'deki durumu hakkinda birtakim malumat veril-
dikten sonra, Zeydi imamlann kurdugu devletin diinyada “kalem ile kilict bulugtu-
ran” nadir iktidarlardan biri oldugu kaydedilmektedir. Zeydi imamlann birgogu mez-
heplerine, yaptiklan ictihad ve tercihler ile katkida bulunmakla beraber, miinzevi bir
alim degil, savasg Kisiliklere sahip insanlardi. Zeydiyye'nin kurucusu kabul edilen
imam Zeyd de bu modelin en tipik drnegidir. Zeydiyye devletinde ulema hicbir za-
man iktidardan uzak bir sinif olarak alglanmamus, Zeydi imamlan, dokuzuncu asirda
kuzey kabileleri tarafindan Yemen'e davet edildiklerinden itibaren -on dokuzuncu
asirda kisa siiren (47 yil) bir Osmanh hakimiyeti haricinde- 1962 devrimine kadar
hem fakih hem de emir kimlikleri ile Yemen toplumunu idare etmiglerdir.

Kitabin {i¢lincii béliimiinde matbaa ¢aginda fikhin, sirasiyla Mecelle, somurge do-
nemi hukuku ve Yemen Cumhuriyeti kanunlagtirmalan hadiseleri ile beraber gegirdi-
gi degisim ele ahinmaktadir. Tanzimat sonrasi modernlesme siireci ile beraber Seriata
yeni anlamlarin ytiklenmesi, Ortadogu’nun bir¢ok yerinde ve bu arada Yemen'de koklii
toplumsal degisimlerin baglica saikleri arasinda yer almistir. Mecelle, Avrupai formda
ve Islami muhtevada bir metin olarak bu gelismeyi temsil eden en énemli belgedir.
Mecellenin mazbatasindan da anlagilacag gibi, o dénemin iktidar mekénizmasinda
bulunanlar, Seriat1 ve fikhi bilgileri anarsiye varan bir karmasa icinde ve nizamsiz bir
yigin olarak gérmeye baglamiglardir. Mecelle her ne kadar tam anlamiyla bir “code”
degilse de, Mecelle ile birlikte fikhin Avrupah kanunlar formuna sokulmasi ve stan-
dartlastinlmasi, ashnda fikhin karakterinden cok seyi degistirmistir. Metnin yoruma,
serhe “acik” olma vasfi kalkmisg, klasik ictihad anlayist kaldirilmug, ihtiva ettigi
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hiikiimlerin herkes tarafindan ulasilabilir oimasi, fukahanin metinle diinya arasinda-
ki konumunu tehdit etmis; hazirlanan metnin sultan tarafindan onaylanarak ytriurlage
girmesi ile fikih metninin fukaha arasinda gelistirilmis olma vasfi kaybolmusg, fikhi
soyut kurallar haline sokma ¢abasi ile de fikih metni didaktik ve ahlaki unsurlardan
armdirinustir. Bazi Batili devletler de Islam diinyasinin gesitli cografyalanndaki somur-
gelerinde yagayan muisliiman redyasina uygulamak amactyla birtakim fikih eserlerini
tercime ettirmis; fakat yalnizca terciime ile yetinmeyerek Batili forma sokmusg, mad-
delestirmis, soyutlamus, ahlaki ve ibadete dair hitkiimlerden anndirmustir. S6z konusu
siireg neticesinde olusan metinlerin Mecelle'ye birgok agidan benzediklerinin gosteril-
mesi, eserin en carpict kisimlanndan birini teskil etmektedir.

El yazisi gelenegi ve Osmanl’dan imami devreye kadar gecirdigi degisme ile matbaa
kiiltiriiniin yeni formlar, “Dinleme”, “Yeni Metot” ve “Matbaa Kiltiirii” bolumleri-
ni ihtiva eden ikinci kisimda ele alinmaktadir. Buradaki ilk boliim, sézlii tarih ile
ibn Semura ve es-Sevkani'nin metinleri arasinda mekik dokuyarak, matbaa kiilti-
riiniin girisinden énceki devrede égrenme ve ilmi faaliyet hakkinda bir kurguséktm
(deconstruction) denemesi olarak nitelenebilir. Sz konusu boliim, icazet ve vakif
gelirleri hakkinda kisa bir degerlendirme ile sona ermektedir.

Osmanl idaresi ve Birinci Diinya Savasi sonrasindaki imami hitkiimet devrinde
pedagoji sistemlerinin degismesi besinci béliimiin konusunu tegkil etmektedir.
1878'den sonra ortaya gikan Osmanl egitim sistemi, sekiiler ve kamusal bir kav-
ram olan “maarif” ad: altinda Yemen'e getirilmis ve seriyye ile nizami mahkeme-
lerinin karsithg: gibi, kadim medrese egitimi ile tezad teskil eden bir kurum olmug-
tur. Modern iktidarin denetim ve kontroliiniin yeni formlarindan biri olan maarif
sistemi, mekani, zamani ve insan faaliyetlerini yeniden diizenlemis; bunun sonu-
cunda mezhep esasl egitim sistemi kalkmis, egitim camiden aynlms, akranlar
aras1 6grenim kaybolmus, yasa ve akademik bilgiye gére mekan farkhlagmasi getiril-
mis, pedagojik teknikler degismis, hoca - talebe iliskisi kalkarak yerine hoca - simif
iliskisi ihdas edilmis ve neticede “bireysellesme azaltilmigtir”.

Altinci bsliimde ise metinlerin basiimasi, kullamilmast, kiltiiphanecilik zihniyeti-
nin degisimi ve imam Yahya déneminde tarih yazimindaki faaliyetler islenmektedir.
Matbaa kiiltiirii ile birlikte ders halkalan da degismis, hocalann “emaéli”leri azalarak,
hoca-talebe iligkisinde ciddi bir degigime yol agnustir. Belki de bu sebeple, diger sa-
halarda matbaay destekleyen imam Yahya, Osmanh idaresi altinda kullarulan fikha
dair matbu ders kitaplanm yasaklamigtir. Matbaa kiltiirGiniin etkiledigi bir diger saha
ise kiitiiphanedir. Artik kiitiiphane kendine has bir mekani isgal etmekte, kavram ve
mekan olarak camiden farklilasmakta, girisi ve kullanimu birtakim mekanizmalara
baglanmaktadir. Tarih yaziciig da paralel degisimler gecirmektedir. Eskiden bir bél-
genin, sehrin veya timmetin tarihi yazilirken, Yemen diye bir toprak ve tarih birligi-
nin var oldugu ve diger cografyalardan ayn bir tarihe sahip oldugu farz edilmigtir.

Toplumdaki fikih gelenegini ele alan tigtincii kisim, modernlesme siireci ile basla-
yan gelismelerin seriati veya fikhi “esas metin” sifatindan ¢ikartarak kanunlastirmasi
ve pozitif hukukun bir kaynag haline getirmesi ile birlikte degisenleri ele almaktadir.
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Bu kisimdaki yedinci (Yorum iligkileri, “Relations of interpretation”) ve sekizinci bo-
liimler (Seriat Toplumu, “Sharia society”) kitabin en iyi bélumleri olarak nitelenebilir.
islam toplumlarninda, bilgiye daha dogrusu seriatin bilgisine verilen 6nemden dolay1,
temel hiyerarsi alim ve cahil arasindadir. Bilgiyi kesbetmek, toplumda seref kazan-
mak anlamina gelir.

Bilenin bilgisinin temelini seriat veya fikih olusturur. Muellife gore, uleméanin top-
lumdaki dncelikli ve tistiin mevkiinin sur, Kur'an'dan fikih muhtasarlanina kadar
temel metinlerin kendilerinde tecessiim etmesi ve bu metinler ile diinya veya diger
insanlar arasinda yorumlayici bir konumda bulunmalannda yatmaktadir. Bilgiyi kes-
betmenin iktidarla iligkisi bircok sahada goriilebilir: Seriatin 6zel bir dilinin olmast,
edep kavraminin bdyle bir dilin kazamlmasini da igermesi, ulemanin ittifak ettigi bil-
ginin icma olarak yticeltilmesi ve baglayici sayilmast vs. Avamin yukan simfla yani
ulema ile iliskisinde, istiin olana duyulan sayg ve etrafinda gelisen sosyal atmosfer,
Yemen’de “heybet” olarak ifade edilir ve alimin elinin ve dizinin épilmesi seklinde
tezahiir eder. “Zaruri” bilgi olarak ifade edilen cahilin bilgisi de kendi icinde tasnife
tabi tutulmus ve duyu yoluyla elde edilenler, “tevatiir” yolu ile kazarulanlar olarak
ikiye aynimistir. Bu noktada s6z konusu tevatiir kavrami ile Geertz’in “kiltiiriin
sagduyu seviyesi” arasinda paralellikler kurulmugtur. Messick'e gore, modernlegme
siireciyle beraber Foucault'cu anlamda “bireysellesme azaltilmis”, mezhebin otori-
tesinin ve kesbedilen bilgi ile ulasilmus kisisel otoritenin yerini “kamu” kavrami ala-
rak kisinin “heybet"i yerine formun “heybet"i getirilmistir. Kitap burada islam'in ina-
nanlann esitligi kaidesi ile yukanda bahsedilen hiyerarsi arasinda bir tezat iligkisi kur-
maktadir. Derrida’c1 bir anlayisla, islam’in veya miisliimanlann sosyal tarihi, bilginin
tek, sézli1, ilahi, mitkemmel olan Kur'an’dan, gogul, yazili, insan mahsulii, gergegin
intilafl bir versiyonu olan fikih kitabina aktanlmasi siireci ile paralellik arz eder. fiki
esitlikgi, ikincisi hiyerarsik bir metin olarak tanimlanr ve dilin kullammmindan, farzi
kifayeye; sahitlikte adalet vasfinin tesbitine dair kullanilan kistaslardan, evlilik ak-
dinde kefaet sartina kadar bu iki metin arasindaki gerilimin tezahtirleri gosterilmistir.

Dokuzuncu bsliim mahkeme, dava ve kazayi sekillendiren iliskiler hakkinda-
dir. Yemen'de ve genelde islam diinyasinda herhangi bir engel ve prosediir olma-
dan kazai ve idari gorevli ile goriigme gelenegi vardir ve bu “muvacehe” kelimesi
ile temsil edilir. S6z konusu uygulama, kadinin ve idarecinin kendi evlerinde gé-
revlerini ifa etmesi ve herhangi bir engel olmadan insanlarla gérismesinden, meza-
lim mahkemelerine kadar uzanir. Bsliim, kadinin zahire bakmasinin fikhi, ulemayn,
kaza sistemini ve toplumu nasil etkiledigine dair degerlendirmelerle sona erer.

Osmanh, imami ve Cumhuriyet devri mahkeme reformu ve ilgili blirokratik degi-
simler onuncu béliimiin konusunu tegkil etmektedir. Osmanh idaresi medrese siste-
minde yapti31 degisimin bir benzerini mahkemeler iizerinde de denemigtir. Mecelle
tatbik edilmis, mahkemeye belirli bir biirokrasi getirilmis, ona has bir mekan tahsis
edilmis, her biirokratik is igin gérevliler tayin edilmis, mahkeme mekaninin gerektir-
digi tali isler icin personel tahsis edilmis ve tiim bu Kkisilere ve binalara biitceden
pay ayrilmustir. Messick séz konusu degisimin kadi ve idarecilerin “muvacehe”sini
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kaldirdigim ve Foucault’cu anlamda “sahsi” adalet anlayis yerine “gayn sahsi”,
“soyut” bir adalet anlayig: getirdigini ileri siirer. Eskiden adil olan gorevli veya
kad: 6lene kadar goérevinde kalirken, artik yerel bilgilerden mahrum gérevliler belirli
devrelerle géreve gelmeye baglamigtir; zira artik énemli olan roldiir, fail degil.

Eser belgeler, anlamlar, sekilleri ve kullammlarna dair iki boéliimle sona ermekte-
dir. Bu béliimlerin ilkinde, hukuki belgelerin tarihte ve glinliik hayattaki mevkii, di-
gerinde ise “metnin hakimiyeti"ndeki degismenin tezahiirleri bir dizi tezatlarla goste-
rilmistir. Metnin hasiyesine dogru kivrilarak ilerleyen yazilara karsi matbu formlar,
doldurulmas: gereken diiz cizgiler veya bosluklar, Zeydi imamlann yuvarlak mithir-
lerine karg1 matbu, diiz antetler ve daha genel olarak kiiltiir ve iktidar sahasinda spi-
rale kars: cizgisel.... Yazar bu tezatlan sehirlerin planlanndan simiflann mimarisine
kadar gotiirmektedir.

Eserde islenen farkli ve hatta yer yer aldkasiz gériinen bu kadar mevzuu birbirine
iki anlayis baglamaktadur: Birincisi hakimiyet kavrami, 6zellikle de “metnin hakimi-
yeti"; ikincisi ise islam medeniyetinin s6z merkezli oldugu iddiasi seklinde ifade edi-
lebilir. Yazarin séz konusu anlayislardan ilkini Foucault'ya, ikincisini de Derrida’ya
borglu oldugu agikca gorilmektedir. Ozellikle modernlesme siireci ile beraber gergek-
te nelerin degistiginin kesfedilmesi ¢abasinda Foucault'nun tercih edilmesi, miiellife
birtakim avantajlar saglammstir. Mamafih burada 6zellikle s6z konusu anlayig cerge-
vesinde yapilan degerlendirmelerin Ibb'e veya Yemen’'e yahut herhangi bir Islam top-
lumuna ne derece hasredilebilecegi sorusu giindeme gelmektedir. Messick’in bu nok-
tadaki kaynaginin -modernlesme ile birlikte gelen degisimi incelemede bagarili olmakla
beraber- inceleme alaninin Bati diinyasi eksenli olmast dolayistyla, degisimden énce
varolana dair bagka bir toplumu veya medeniyeti aciklama giicli hakkinda soru isa-
retleri bulunmaktadir. Foucault'nun “arkeolojisi"nde basglica amacin gegmisi ge¢mige
6zgii kosullartyla aydinlatmak olmamasi, onun yerine modern goriisleri “diizeltme”yi
hedeflemesi de bu yéndeki itiraz1 giiclendirecek niteliktedir.

Yukarda zikredilen ikinci anlayisi islerken yazar, Derrida’da da rastlanan bir teza-
di yansitmaktadir. Derrida, bir yandan s6z-merkezlilik (logocentrism) kavraminial-
fabetik yaziya ait bir “metafizik” olarak tamimlarken, diger yandan bu analizi tama-
muyla Bat1 gelenegi hakkinda yapmaktadir. Benzer sekilde Messick de Islam medeni-
yetinin “séz-merkezciligi” ile Batimnki arasinda bir paralellik gérmektedir. Ona gore
islam medeniyetinde dncelik ve deger, yazili olana degil, sézlii olana aittir. Derrida’-
nin Plato-Saussure arasindaki dénemde, yazinin “tali, temsili, ek” olarak gérildigii-
ne dair iddiast, Islam medeniyeti hakkindaki bu tespit ile ortiismektedir. Fakat 6te
yandan yazar, sagirtici bir sekilde, Bat1 geleneginin islam geleneginden farkli oldugu-
nu vurgulayarak bu gelenekleri teftik eden simrlann farkinda oldugunu belirtmekte-
dir.

islam toplumunun veya geleneginin sézlii-yazih ikilemi icinde degerlendirilmesi,
elestirilmesi gereken bir diger husustur. Bu noktada, matbaa deviimini yasamamig
bir toplumda sozlii ve yazili gelenegi, Derrida gibi tefrik etmenin ne anlami olacagi ve
s6z konusu ikiligin islam toplumlarinda yasandigina dair eserde gosterilen olgulann
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-mensup olduklan gelenek icerisindeki yerleri dikkate ahndiginda- ne derece bu kar-
sithg yansittiklan sorgulanmaldir. Burada yazann teorik kaynaklarinin mensup ol-
dugu metinsellik (textualism) anlayisinin odak noktasinin basih metinler ve ozellikle
Romantizm devrinin sonlarindan itibaren basilan metinler oldugu hatirlanmahdir.
Romantizm, matbaanin tamamen benimsendigi ve eski hitabet geleneginin kaybol-
dugu yepyeni bir “zihniyet ¢ag1"dir. Yazann eser boyunca Ibb ve genel olarak islam
tarihi icinden, sdzlii-yazili ikiligini yansitmak tizere sectigi hususlara ve bunlar ara-
sinda kurdugu benzerlik ve tezat iligkilerine de bu agidan rahathkla itiraz edilebilir.

Yukarda zikredilen anlayislarla birlikte dikkate ahndiginda, bu cahgmanin din-
yay1 bir metin, yazan da metinsel gelenek tarafindan olugturulmug saymasinin, ince-
lenen fenomenlerin disinda durmak ve étesine niifuz edememek tehlikesini de bera-
berinde getirdigi sdylenebilir. Bdyle bir anlays, arastirmaciy1 yalmzca gordiigl ima-
jlan -hat, ezber, mahkeme mekan, sehir plani vb.- degerlendirmekle sinirladigy go-
riilmektedir.

Yazarnn seriati ve fikhi kurgusdkiimcii (deconstructionist) bir anlayigla “agilk”
metin olarak nitelemesi de hem inceledigi mevzuun bir¢ok yéniinii gérmesine
engel olmus hem de bazi hatal tespitlere yol agmis gdriinmektedir. Muhtemelen
Ong'dan (1982) alinan ilhamla, harekeleme ile yorum arasinda kurulan analoji
bu tespitlerin tipik bir 6rnegi sayilabilir. Bu noktada islam medeniyetinde serhin
metinle; harekenin sarf, nahiv ve belagat ilimleri ile; Kur'an’in anlaminin hadis,
dil ve dzellikle icma ile gerceveli oldugu gergegi hatirlanmalidir.

Okuyucuyu zorlayan ve nisbeten karmasik bir yapist olan eser, tislubunun glizel-
ligi ile dikkati cekmektedir. Ele alinan konularla ilgili istilahlarn tiretildikleri kok fiil-
leri ile baglantisinin kurulmast ve ¢alisma boyunca bu baglantlara atiflar yapilmast
da anlatim cekici kilmaktadir. Mesela eserde yer alan kazai ve idari gérevlerin yal-
nizca ilgili sahislara has, miistakil mekanlardan mahrum olmasi, halkin s6z konusu
gorevlerin icra edildikleri zaman ve mekanlarda bulunma imkanm, dokuzuncu ve
onuncu baliimler boyunca v-c-h ile h-c-b kokleri esas alinarak incelenmistir.

The Calligraphic State, Rosen’in Anthropology of Justice (Cambridge 1989) adh
eseriyle beraber, fikih hakkinda ilk antropolojik ¢alisma olarak nitelenebilir. Messick'in
Yemen'in son ¢eyrek asnnin entelektilel tarihi hakkinda takdire sayan bir derinligi
haiz oldugu anlasilmaktadir. Ozellikle fikih sahasindaki malumatimn, yazarn yerel orf
ile fikhi bilgiyi tefrik edememek gibi herhangi bir antropologun diisebilecegi bazi hata-
lardan korudugu gorillmektedir. Daha énceki bazi cahismalarinda da Yemen'i ve Ibb’i
ele alan miiellif,! yukarida kisaca belirtilen tenkitlerin tesinde, simdiye dek tizerine
egilmedigimiz bazi boyutlara ve bir islam toplumunu incelerken goz oninde bulun-
durulmas: gerekli bazi esaslara dikkatimizi gekmektedir. S6z konusu esaslarn basinda,

1 bkz. Messick, “Kissing Hands and Knees: Hegemony and Hierarchy in Sharia Discourse”, Law and Soci-
ely Review, XX11, (4): 637-659; a.mlf.,, “Literacy and the Law: Document and Document Specialists in
Yemen”, Law and Islam in the Middle East, Daisy Dwyer (ed.), NewYork, 1990, 75-90.
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hakim ve sifi karakterlerine nispetle fakih karakterinin islam toplumundaki mer-
kezi ve belirleyici mevkiinin gériilmesi gelmektedir. Islam toplumlarini anlamanin
yolu fikhi bilmekten geger.

Muhtevas: hayli zengin olan ve bircok disiplini ilgilendiren bu galisma, yirmi yil-
dan fazla suren bir gayretin ve dakik bir alan arastirmasinin neticesinde ortaya ¢ik-
mustir. Eserin 1993’te “Albert Hourani, Amerika, Ortadogu Aragtirmalarn Birligi Kitap
Odiilii'nii kazanmasi da gosterilen bu gayret, elde edilen ilging ve dikkat ¢ekici de-
gerlendirmelerin neticesi olmali.

Eyylp Said Kaya

Religious Pluralism in Christian and Islamic Philosophy: The Thought
of John Hick and Seyyed Hossein Nasr

Adnan Aslan

Curzon, London 1998; xiv + 290 sayfa.

Toplumlar “kendi”lerini ve “baska”larim agiklamaya ve yorumlamaya ihtiyag
duyarlar. Biz kimiz, sorusu her zaman i¢in digerleri kim, sorusu ile baglanti olarak
sorulur ve cevaplandirilit. Bu sorular dini ve sosyal kimliklerin olugum stirecinin te-
melinde yatar. Bir kere bu kimlikler belirince, o zaman farklilasmis unsurlann iligkile-
rinin diizenlenmesi ihtiyaci ortaya ¢ikar. A¢iklama ve diizenleme probleminin ¢6zi-
mii konusunda medeniyetler farkli yollar énerirler. Degisen sartlar “biz” ve “diger-
leri” hakkindaki tanmmlamalann ve iliski bicimlerinin yeniden yorumlanmas ihtiya-
i dogurur. Bu agidan bakildiginda, Adnan Aslan’in ¢alismasl, Islam ve Bati mede-
niyetlerinin icinde yagadigimiz endiistri sonras1 dénemde, degisen sartlann etkisiyle
kendilerini ve baskalanni yeniden agiklama ve geleneksel iligki bicimlerini yeniden
yorumlayarak diizenleme girigimlerinin bir mukayesesidir.

Kisaca toplumlan “agiklama”, toplum-ici ve toplumlararast iligkileri “dtizenleme”
diyebilecegimiz iki temel sosyal problem kargisinda Islam ve Bati toplumlan farkl
tavirlar takinmislar ve farkli yollar takip ederek farkh ¢oziimler iretmiglerdir. Glinii-
mizdeki medeniyetlerin mukayeseleri, genellikle aciklama ve diizenleme problemi-
ne ¢oziim olarak iiretilen kuram ve kurumlar seviyesinde kaldigindan, farkhlagma-
nun daha derinlerdeki boyutlan gézard: edilmektedir. Halbuki farklilasma, her ne ka-
dar kuram ve kurumlarda tezahiir etse de, kékii varlik ve hayat gériisiinde, yani

" felsefededir. Adnan Aslan’in dini topluluklann birbirlerini karsilikl agiklama ve iligki-
lerini diizenleme cabasini felsefi bir diizeyde ele almasi, bu agiddan hem bir hatirlatma
hem de bir érnek olarak goriilebilir.

Daha somut bir ifadeyle islam medeniyetinin agiklama ve diizenleme problemi
karsisinda tutumu olan Fikh'in tirettigi hitkiimler ve o hitkimlere dayali olarak olug-
mus sosyal yapilarin daha derindeki felsefi (fikh-1ekber) koklerini gozard: etmek bizi
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yanlis sonugclara ve yiizeysel mukayeselere gétiiriir. Aymi sekilde, Bati medeniyeti-
nin modern dénemde aciklama ve diizenleme problemine ¢éziim tiretme fonksiyonu
yiikledigi sosyal bilimlerin tirettigi teoriler, hicbir zaman felsefi kékenleri ihmal edile-
rek tam olarak anlasilamaz.! Bu agidan bakildiginda Adnan Aslan'in dini cogulculuk
ve ilk bakista onunla hig alakasizmis gibi gériinen varlik ve bilgi sorunlan arasindaki
baglantiy: gdstermesi 6nemli bir tespittir.

Nitekim kitabin plani bu bakig agisini yansitmaktadir. John Hick ve Seyyid Hiise-
yin Nasr'in fikri gelisimlerinin ele alindig1 birinci bolimden sonra, ikinci béliimde iki
diistiniiriin “din ve gelenek” konusundaki gorisleri, tiglincii boliimde ise “bilgi ve
mutlak varlik” hakkindaki fikirler tartisiimaktadir. Sézkonusu béliimlerde iki diigti-
niiriin varlik ve bilgi hakkindaki goriigleri tartigildiktan sonra, kitabin geri kalan kis-
mun: olusturan dort, bes ve altinc béliimlerde onlarin dini gogulculuk karsisindaki
tutumlar tamtihp tahlil edilmektedir. Bdylece temel felsefi diistinceler ile sosyal ha-
yattaki tutumlar arasindaki baglant: gbz 6niine serilmektedir.

Hick’e gore varlik, birbirinden bagimsiz iki farkl alandan olusur: 1. ilahi varlik
alani, 2. Maddi varlik alaru. ilahi varlik alani, Hick tarafinan “the ultimate” veya “the
real an sich” olarak isimlendirilir. Bu kavramlar Tiirk¢e’ye “Mutlak Varlik” veya “Hak
bi-zatihi” olarak terciime edilebilir. Mutlak varlik, farkl dinlerde farkh sekillerde or-
taya cikar. Meseld, islam’da Allah, Hiristiyanhk'ta Semavi Baba (Heavenly Father),
Yahudilik’'te Adonai, Hinduizm’de Siva ve Visna bu tezahuiriin érnekleridir. Maddi
varlik alanina gelince, Hick'e gére ilahi varhk alanindan bagimsizdir ve mahiyeti iti-
baryla baska bir etkene ihtiya¢ duymaksizin kendi i¢inde agiklanip anlagilabilir. Bu
nedenle Hick’de acik secik bir yaratma kurami yoktur. Hick bu konuyu bilime havale
ettiginden yaratihs konusunda modern bilimin iddialarini, mesela Darwin teorisini
kabul eder.

Nasr'm varlik anlayist islami akideyi yansitir. Ona gére varlikta hiyerarsik bir dii-
zen vardir. Bu diizen Allah, semavi alem ve diinyevi alemden olusur. Allah yaratil-
manustir ve kendi disinda var olan her seyi yaratrmistir. Alemler arasinda kesintisiz
ve dogrudan baglant: vardir.

Hick, Mutlak hakkinda miispet veya menfi bir dnermede bulunmanin miimkin
olmadigini iddia eder. O birdir, coktur, iyidir, kétiidiir, bilir veya bilemez gibi begeri
kategorilerle tavsif edilemez. Fakat Mutlak'in tezahtirleri olan ve dinlerde miigahhas-
lagnus ilahi sahsiyetler (mesela Allah, Semavi Baba, Adonai) bilinebilir. Bu bilgiyi
edinmenin yolu insana mahsus dini tecriibedir. Hick burada vahye bir rol atfetmez;
daha ¢ok ilhama benzer ve her insanda kabiliyetine gore ortaya ¢ikan bir tecriibenin
varligimni savunur.

1 islam ve Bati medeniyetlerinin tirin{i olan Fikih ve sosyal bilimler arasinda sihhatli bir muka-
yesenin nasil yapilabilecegi konusunda daha ayrintili teorik ve metodolojik bir tartisma i¢in bk.
Recep Sentiirk, Modernlesme ve Toplumbilim, {z Yaymcilik, Istanbul 1996, s. 23-126.
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Nasr'a gelince, Allah kendisinin varligini, vasiflarni vahiy yoluyla insanlara tani-
tir. Hick'te asil olan “kazamlmig” bilgi iken Nasr da esas olan “vahyi” bilgidir. Bu,
Allah icin séz konusu oldugu kadar semavi ve maddi alem icin de séz konusudur;
clinkii bu alemlerin gercek manasi vahiyle ortaya cikar. Nasr’a gore gercek bilgisadece
ahlaki kemale ulasmakla elde edilebilir. Bu nedenle bilmek demek, aym zamanda uhrevi
kurtulusa ermek demektir (To know is to be saved (s. 93) Bilmek necata ermektir.)

Hick bilimi, bilinebilecek her seyi bilmeye giicli yeten bir arag olarak kabul eder.
Kainat bilim yoluyla agiklanir ve yorumlanir. Insanin ve kainatin nasil ortaya gikti-
ginin agiklanmast hususunda tek otorite bilimdir; bu konuda vahye miiracaat edilmez.

Nasr'a gore hiyerargik varlik diizeninde, bilim sadece en alt diizeydeki maddi alan
hakkinda s¢z edebilir. Bununla beraber bilimsel iddialar nihaf aciklama olmaktan uzak-
tir ve tartismaya aciktir. Allah ve semavi alem hakkinda bilim s6z sahibi degildir.
Buradan hareketle Nasr, Darwin'in evrim teorisini reddeder. Bilimin insan ve kdinatin
ortaya gikigini izah giiciine sahip olmadigini savunur. Nasr “kutsal bilim” (sacred sci-
ence) olarak adlandirdig1 metafizigin bilime temel tegkil ettigini éne siirer ve modemn
bilimin bu temeli kaybettiginden dolay: mahzurlu bir konumda oldugunu iddia eder.
Metafizik, ahlak ve bilim arasindaki baglantinin yeniden kurulmasi, Nasr'in en bi-
vk hedefidir.

Adnan Aslan’in calismasinmin esasim Hick ve Nasr'in din veya dinleranlayis: ara-
sindaki mukayese olusturmaktadir. Yazar ¢alismasinda, Hick ve Nasr'in dinlerin
kaynagy, baglayiciigi, dinin degisime ugramasi ve dini kKainat-yorumlarinin giinii-
miizdeki gecerliligi konusunda birbirinden aynldiklanm ortaya koymaktadir.

Hick'e gore dinin kaynag beseridir. Isa, Buda, Konfigylis ve Hz. Muhammed gibi
bazi yiiksek sahsiyetler dini tecriibelerini kendi kiiltiirlerindeki kavramlarla ifade
ederler. Guru Nanak, Joseph Smith, Marry Baker Eddy, Baha'ullah ve Mokici Oka-
da gibi ikinci derecede yiiksek sahsiyetler de dinin ortaya ¢ikis stirecine katkida
bulunurlar. Bu siirecte kimin en yiksek derecede, kimin ikinci derecede rol oynaya-
cagini tarih belirler. Hick’e gore dini sdylemin mutlak baglayicihg yoktur, dini ifade-
ler lafzi olarak dogru kabul edilmemelidir. Dinin tanri, k&inat ve ahlak alanindaki ifa-
delerinin inanlar tarafindan baglayict kabul edilmesinin, onlann gergekten dogru ol-
dugu manasina gelmedigini savunur. Ancak, dini ifadelerin tamamen hurafeden iba-
ret oldugunu da iddia etmez.

Buna karsilik Nasr, dinin kaynagimnin vahiy oldugunu savunur. Hakikat, Allah
tarafindan secilmis peygamberlerine farkli tarzlarda vahyedilir. Din, vahyi hakikatin
temessiil etmis halidir. Dini prensipler Mutlak’tan suddr ettigi icin metafizik, fizik ve
ahlak alanlannda mutlaklik ifade ederler. i1ahi hakikat kendini olus diinyasinda tig
tarzda ifade eder. Bunlar din, insan ve Kainattir. insan ve kainatin {lahi kaynaginin
tespiti ancak din vasitasiyla mimkiindir.

Hick’e gore dinler Hak bi-zatihi'nin tezahiirleri oldugu icin esit derecede dogruyu
yansttirlar; fakat dinler arasindaki ¢elisen hakikat iddialar1 kendi tarihi bakis agilar
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ve mitolojik lisanlan igerisinde degerlendirilip izah edilmelidir. Tarihi sinamadan gegen
ve hala ayakta duran Yahudilik, Hiristiyanlik, islam ve Budizm gibi buiytik dinlerin
mutlak hakikatle iliskili oldugunu biz onlann kurdugu ahlak nizami, yetistirdigi ermis
sahsiyetler ve biiyiik kiilttir sistemleri vesilesiyle anlanz. Bunlann birbirleriyle Kargi-
lastinlmast uygun degildir; ¢iinkii her biri hakikata giden farkl yollardir. iInsan han-
gisini tutarsa tutsun hakikate erer. Sonugta dinler yoluyla insanlar bu diinyada bas-
lay1p 6biir diinyada da karsihgl olan ben-merkezIi bir anlayistan Tann-merkezli bir
anlayisa geger.

Buna kargilik Nasr, dinin kaynagmin vahiy oldugunu ve semavi dinlerin ezeli ve
degismez hakikatin farkli toplum, zaman ve mekanlarda ifadesi oldugunu savunur.
Dini hakikatler ezeli olduklan icin degismez, degisen onlann ifadeleridir. Semavi din-
ler kendi inananlanna necat bahseder. Bununla birlikte islam, ezeli hakikatin en taze
ve en son ifadesidir. Necata ermek, bu diinyada kemale ulasmakla miimkiin olur.
insan dlmeden dnce “dlerek” kemale erer. Ahiret ve uhrevi necat konusunda aslolan
Kur’an'in ifadesidir.

Adnan Aslan kitabinda konu edindigi iki diisiiniirle bizzat gériisme imkanini bul-
mus ve hatta onlan bir vesile ile bir araya getirerek sohbet etmelerini saglamigtir. Bu
sohbet, kitapta ek olarak sunulmustur (s. 257-273).2

Globalizasyon ile kiiglilen diinyamizda insanlann birlikte yasamay1 6grenme ih-
tiyac giderek artmaktadir; ¢ink(i artik geligen iletisim ve ulasim teknolojisi nedeniyle
birbirinden habersiz diinyalar insa etmek miimkiin olmamaktadir. Misliimanlar, Ad-
nan Aslan’in da ortaya koydugu gibi bu konuda daha Hz. Muhammed'in Medine
Sehir Devleti zamarundan itibaren bir tecriibeye sahiptir. Fikih tarafindan tanimlanan
ve giiniimiizde “millet sistemi” olarak bilinen sistemin dnerdigi dini cogulculuk, Hz.
Peygamber'den bu yana biitiin Islam diinyasinda uygulana gelmistir.

Millet sistemi, fikih ilminin tirettigi agiklama ve diizenleme kuramlanna dayarr.
Buna gore millet sisteminin 8ngdrdigii sekilde sosyal seviyede cogulcu olmak, miis-
liimaniar icin bir dini vecibedir. Ancak Hiristiyanlik s6z konusu oldugunda, tarihi ola-
rak hakim olan exclusivism (dislamacilik) zihniyetinin asiimasi, John Hick gibi diist-
niirlerin cabalar ile miimkiin olacaktir. Ancak, diglamaciliktan gogulculuga gegisin
yolu sadece sekilarizm olarak gériilmemelidir. John Hick bu konuda hata yapmak-
tadir. Nasr, islam’in cogulcu gelenegine cagdas bir ifade vererek Hick'in sekiiler ¢o-
gulculuk modeline kargi, dindar gogulculuk modelini ortaya koydugu igin 6nemli bir
rol istlenmigtir.

Recep Sentiirk

2 Bu miilakatin Tiirkge terciimesi icin bk. “Dinler ve Mutlak Hakikat Kavrami: John Hick ve
Seyyid Hiiseyin Nasr'la Miilakat”, /slam Arastirmalart Dergisi, 1(1997),s.175-188.

254



Hitdbiyat

Hak-Muhammed-Ali ve Kirklar Cemi

Esat Korkmaz

Sahkulu Sultan Kulliyesi Mehmet Ali Hilmi Dedebaba Arastirma-Egitim ve Kiiltiir
vakfi Yayimnlan, istanbul 1997, 151 sayfa.

Tiirkiye'nin énemli sosyal olgularindan biri olan Alevilik ve Bektasilik, tarihi,
inang ve ibadet anlayislan bakimindan giderek artan bir ilginin konusu olmus ve
yapilan calismalar diger konulara nisbetle ciddi bir yekiina ulagmustir. Ne var ki bu
calismalar kaynak kullanimi, metot ve ilmi kriterlere uyma acisindan farkli manzaralar
sergiledigi i¢in, sadece birbiriyle uyusmayan ya da 6rtiismeyen degil, ayni zamanda
bazt kereler birbirine taban tabana zit denilebilecek Alevilik ve Bektagilik anlayislar
ortaya koymaktadir. Oyle ki Alevilik ve Bektasilik hakkinda yapilan ¢aligmalar, aras-
tirma konusu olabilecek noktaya gelmistir. Cogu defa konuyla ilgili caligma yapanlar
kendi dini anlayislanm, diinya goriislerini ya da felsefi kanaatlerini temel kabul ede-
rek konuya yaklasmis ve konuyu oldugu gibi ortaya koymaya ¢alismak yerine, gor-
mek istedikleri gibi anlamak, anlatmak ve yorumlamak yoniine gitmiglerdir. “Hak-
Muhammed-Ali” gibi Alevi inanglannin esasini olusturan ve Alevi ritiiellerinin temeli
sayilan cem ayinine kaynakhk yaptigt kabul edilen “kirklar cemi” gibi iki ana temay!
islemek iizere kaleme alinan Korkmaz'in kitabi, bunun en ilging drneklerinden biri-
dir. Korkmaz, eserini tamamen materyalist bir bakis acisiyla ele almug ve Aleviligi
materyalist bir distinceyle yeniden kurmanin abstirmasin denemigtir.

Caligmanin fihristine bakildiginda “7ahirde Mird¢”, “Batinda Séylence”, “Batinda
inang”, “Béatinda Din” basliklanndan olusan giris ile “Batinda Mira¢” ve “Kirklar Cemi”,
“Muhammed’in Egitilmesi Zorunlulugu”, “Batin Hak ile Zahir Muhammed Celigkisi”,
“Kirklar Ceminin Seriatci islam’a Bir Manifesto Olmas1” ana basliklarindan meydana
geldigi goriilen eserde, bu muhteva, kaynaklann yansittig) sekilde incelenmek yeri-
ne, yazarin materyalist/inkérc gdriigiine gore tasvir edilip degerlendirilmigtir. Mater-
yalizmi benimsedigi her diistincesinden belli olan yazar meseld “Zaman ve madde
disinda yaratici, ortaya koyucu, gelistirici bir gii¢ yoktur... Dinlerin ve kimi felsefe-
lerin 6ne siirdiigii gibi madde disinda bagimsiz bir ruh yoktur. Ayrica 6nsiiz, sonsuz,
yalniz kendi kendisiyle var olan ruhsal bir nesne diisinmek yanilgidir” (s. 72); keza
“yarlik kavram altinda toplanan biitiin nesneler maddedir, maddesiz bir Tann yok-
tur. Gercekte evrenle Tann bir biitiindiir ve 6ztint madde olusturur. Tanr'nin 6zgir
istenciyle gerceklestirdigi sdylenen ‘yaratilis’ olay: da gergek digidir. Tektannci dinle-
rin ileri stirdiigii ‘6liimden sonra dirilme’, yargilanma, ilk sug, 6dil, ceza vb. olaylar
da birer bos samidir” (ayni sayfa) climleleriyle Tanm’yt, yaratihg, yeniden dirilisi, hesabt,
azap ve miikafatt (cennet ve cehennem) inkar ettigini agik bir gekilde belirtmigtir.

Acikea ifade edilse de edilmese de bir yazarnn, aragtirmacinin dini, felsefi bir ka-
naatinin bulunmasi tabii oldugu gibi, bir konunun farkh goriislere sahip kimseler ta-
rafindan arastinlmasi da tabiidir. Ancak yazar yahut aragtirmacioin en azindan tespi-
te dayali hususlan kendi 6zel diigtince ve kanaatlerine gore degil, kaynaklann verdi-
gi bilgi ve bulgulara gore yansitmasi gerektigi kimsenin vazgecemeyecegi temel bir
ilkedir. Bu ilkeye uymak icin en ufak bir ¢caba gostermeyen Korkmaz, sonugta Alevi
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inanglarim materyalizmin degisik bir formu olarak yorumlamakta, bu diistincesini
yalanlayan malzemeyi tevil etmekte, kendi anlayisini destekleyici mahiyetteki sinirlt
yaklagimlan ise hakim bir anlayis olarak sunmaktadir. Bdyle bir bakis, tabiatiyla ilk
sayfalardan itibaren yazann konuya sarth yaklagugini acik bicimde gostermektedir.
Nitekim giris béliimiiniin bagina koyu punto ile yazdigr tasavvuf tanimlamasinda bu
net bir gekilde goriilmektedir. Ona gére “Tasavvuf mistik, masals: bir diinya icinde
yasamaktir; siirli bir yasamdir; seriatci inanca karsi mizahin ve kara mizahin yeserdi-
gl tiretken bir tarladir” (s. 9). Islam tasavvufuna dair yiizeysel bir bilgiye sahip olan
herhangi bir insanin bile tasavvufun seriati inkar etmedigini, aksine onun geriatin
icinde kalarak, onu bir tiir hayata ge¢irmek oldugunu kolayca bilir. Siiphe yok ki
yazarntasavvufla ilgili bu tespiti bir dereceye kadar gayr-1 siinni tarikatlar igin dog-
ru olmakla birlikte, bunu biitiin bir tasavvufa mal etmesi bilgisizliginden degil, 6n
yargisindan ve meseleye kendi ideolojisi agisindan bakmak istedigindendir.

Buyruk gibi bazi Alevi kaynaklaninda kitabin konusunu teskil eden “kirklar mec-
lisi” Hz. Muhammed'in mirac yolculugunda Hak Te4la ile goriistitkten sonra doniiste
ugradig, orada bulunan biitiin canlann “birisinin hepsi, hepsinin birisi oldugunu”
gordigii ve verdigi iziim serbetiyle Hak agki sayesinde kendilerinden gecip semah
yaptiklanni miisahede ettigi bir yerdir. Yazann bunu bir séylence ve bir kurgu olarak
tespiti dogrudur. Ancak bu kurgunun islami motiflerini atip onu tamamen materya-
list ve Islam karsit: bir eksende ele alarak yorumlamas: -istisnai sahis ve kesimler
hari¢- bitiin bir geleneksel Alevi anlayisa ve diigiinceye aykindir. Yazar konuyu ma-
teryalist bir temelde ele almaya ¢aliginca, kargisina gikan mirac, melek, Kur'an, cen-
net, cehennem hatta en basta Yaratici Kudret'in varlig: gibi hususlan kabullenmek
istememekte, bunlann Alevilik tarafindan siinni islam’dan alinan 6diing kavramlar
oldugunu ileri stirmektedir (s. 10).

Alevi-Bektasi 6gretisinde biri Tann-Doga-insan, digeri Hak-Muhammed-Ali ol-
mak fizere iki iglemenin &ne giktigini belirten yazar, bunlardan ilkinin Dogatanrcih-
g, ikincisinin ise Insantannciligin disa vurumu oldugunu ileri siirmektedir. flk ticle-
medeki Tanri, doganin tannsi olmayip dogrudan dogamn kendisi; ikinci ticlemedeki
Insan Tann ise insanin tannsi degil, dogrudan insanin kendisidir (38-39). Devam
eden sayfalarda mirac ve kirklar cemini bu gekilde yorumlamanin hangi bakis agisi-
nin Grind oldugunu gésterecek ifadelere yer veren Korkmaz séyle demektedir: “In-
sanlar belki de milyonlarca yil Tann diigtincesinden uzak yasadi, bir ibadet gereksin-
mesi duymadi. Tarihlendirirsek Tann diigiincesi ve baglantih olarak ibadet, ilkel ko-
miinal toplumun belli bir asamasinda belirmeye baglad1” (s. 40). Bir Alevi yazann da
belirttigi gibi “Tann fikrinin Alevi-Bektasi edebiyatinin merkezinde duran vazgecil-
mez bir kavram oldugu” (Reha Camuroglu, Giiniimiiz Aleviliginin Sorunlar, istan-
bul 1992, 5. 122) dikkate alinirsa Korkmaz’'m bu yaklasimlanni Alevi ve Bektasi ede-
biyatnin dogrulamadig, bunlann dogrudan yazann kendi diinya gériisiinii yansitti-
£1 sOylenebilir.

Materyalist yaklasimini Hak-Muhammed-Ali ticlemesindeki ikinci kavram Hz.
Muhammed'in konumu ile ilgili olarak da siirdiiren yazar, Muhammed “tasariminin”
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Alevi telakkide onun ortodoks tasarimina bir baskaldin niteliginde oldugunu (s. 120),
bu iki Muhammed arasindaki catismanin kirklar meclisi sdylencesinde Muhammed'in
acih ve trajik egitimiyle giderildigini soyler (aynt yer). Yazann Hz. Muhammed'le il-
gili olarak “tasanm” kelimesini kullanmas, vahyi kabul etmediginin agik bir delilidir.
Zira dini metinlere gére Hz. Muhammed, kendisi ya da baskalan tarafindan “tasar-
lanmus” birisi olmay1p Allah’in son Peygamber olarak sectigi kisidir. Dolayisiyla hig-
bir islam mezhebi icin Hz. Muhammed'in bir tasanm oldugu soylenemez. Diger ta-
raftan yazann Muhammed'in trajik egitimi dedigi husus, ashnda Tann tarafindan Hz.
Muhammed'in kirklar meclisine girmesi emredildiginde, onun ilkin kendisini Tann'-
nin elgisi olarak takdim etmesi, canlann bu takdim karsisinda “Git, peygamberligini
immetine yap” diyerek onu iceri almamasi, hadisenin ti¢ kez tekrarlanmasindan son-
rayine Tann'nin emriyle onun kendisini “fakir bir kul” olarak takdim etmesiyle iceri
alinmasidir. Bu hadisenin ayn bir Muhammed tasarimi ve onun trajik egitimiyle ne
kadar iligkili oldugu, daha dogrusu olmadigl acikca ortadadir. Yine Korkmaz'a gore
kirklar ceminde adi gegen Cebrail bir inang Kigisi olarak tanimlanmasina ragmen ger-
cekte 0, Muhammed’in sezgisel akli ve icgiidiisel zekasidir (s. 121).

Hak-Muhammed-Ali ticlemesinin figiincii béliimiinde yer alan Ali kimliginin gé-
riiniiste son sirada bulunmakla birlikte ilk tasarimlanan kimlik oldugunu belirten Kork-
maz, “Anadolu batniliginin Ali'yi, koken Ali'den uzaklagtirarak halklarin 6zlemleri-
ne, dileklerine uygun bicimde giydirip kusatarak toplumu kurtuluga tastyacak sufile-
rin sézciisii durumuna cevirdigini; dte yandan Muhammed ile Ali'nin musahip ol-
mast sdylencesinin de Muhammed'in seriatcl kimliginin yadsinmasi, buna kargiik
batm kimliginin olumlanmasi dykiisii oldugunu” kaydeder (s. 134). Bir dereceye ka-
dar dogruluk vasfi tagiyan bu degerlendirmeyle ilgili olarak su ifade edilebilir: Alevi
kitltiiriinde ¢ok az sayida Ali’yi tannlastiran yaklasimlardan onu tarihi ve dini sahsi-
yetine uygun bicimde anlamaya kadar bir dizi farkl algllamalar var ise de hakim an-
lay1s, onun bariz vasfinin “velayet sahibi olmast”dir. Buna gore Ali, Allah'in velisi,
daha dogrusu biitiin evliyanin sultanidit. Ama Alevi gelenekte yazarn da -hakli ola-
rak- belirttigi izere “Ali sim” kavram gibi Ali'yi telakkinin yer yer merkezine koyan
gibi birtakim anlayislar bulunmaktadir.

Alevi ve Bektasi inanglan hem bu kdkenden gelen yeni nesillerin hem de bu grup
hakkinda saglikh bilgi edinmek isteyenlerin dgrenmek i¢in éncelik verdikleri bir hu-
sustur. Korkmaz'in bdyle dnemli bir konuyu kitaplastirmasi esasen takdire sayan ol-
makla bidikte, bunun materyalist bir bakis agisiyla kaleme alinmasi Kitlelerin “yol”un
inanclarmi gelenege uygun sekliyle dgrenmesini engellemektedir. Gergekte Alevi
inanclar iki sekilde ortaya konabilir: a) Menakibnameler, buyruk versiyonlar ve
ozanlann deyislerini ilmi usullerle tetkik ederek degisen, gesitlenen hatta geligen yon-
leriyle hakim, kismen hakim ve istisnai gbzitken inang ve anlayislan tespit etmek, b)
Otantik Aleviligin yasandigl Anadolu'nun kursal bolgelerine giderek halkla gériigme-
ler yapmak suretiyle onlann Tanr, Muhammed, Ali, Kur'an, ahiret ve éteki konu-
lardaki inanclarin belirlemek. Korkmaz’dan beklenen bu iki husustan ilkini gercek-
lestirmektir. O, her iki ticlemeyi ve karklar cemindeki temalarn, belirtilen kaynaklan
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bir biitlin halinde tetkik ederek farklihklanyla, gecirilen istihalelerle géstermeli idi. Bu
anlayislar igerisinde materyalizmle ilgili boyutlara da isaret edebilirdi. Ancak konuyu
bagtan sona -Hz. Ali'yle ilgili tespitleri hari¢- materyalist bir perspektiften yazmast
en azindan gayr-1 ilmi bir tavirdir.

Kitabin bakis acis1 hesaba kauldiginda, adi Hak-Muhammed-Ali ve Kirklar Cemi
degil; Materyalist Bakis A¢isina Gére Hak-Muhammed Ali ve Kirklar Cemi’dir. Zira
eser neredeyse bastan sona kadar materyalizm zaviyesinden bakilarak Aleviinanc-
larinin okunmasl, bagka bir ifadeyle insa edilmesi ameliyesi 6zelligi tasimaktadir, Ese-
rindegeri de boyle bir bakis acisinin Alevi inanglanni nasil yorumladiginin érnegini
gostermesinden ibarettir.

flyas Uziim

Westliche Islamwissenschaft im Spiegel muslimischer Kritik.
Grundziige und aktuelle Merkmale einer innerislamischen

Diskussion

Ekkehard Rudolph

Islamkundliche Untersuchungen, Bd. 137, Berlin: Klaus Schwarz Verlag, 1990,
217 sayfa.

Bati diinyasinin Dogu ve &zellikle miislimanlarin yasadigi cografya ile ilgisi sa-
vas, isgal, somurgecilik gibi daha ¢ok fiziki catgma ve fiziki kontrol faaliyetlerinden
ibaret olmamus, 6zellikle son yuzyillarda iclerinden bir kismi mezkiir faaliyetlere 6nci
veya paralel bir sekilde bu cografya ile “ilmi” olarak da ilgilenmistir. Bunun neticesin-
de, felsefe tarihlerinden bildigimiz ve tarihi bir dSnemde sadece felsefe icin gecerli
olan “insani ilgi alanlaninin battiniint mevzuu bahsetme”, bir defa daha ortaya cika-
rak, Dogu’ya ait olan her seyin s6z konusu edilebildigi bir disiplin ortaya cikmustir ki,
buna “oryantalizm” denilmektedir. Bu cografya ile ilgili siyaset, sosyoloji, antropolo-
jl, ekonomi, dil, tarih, cografya vs. gibi ilimlerin her brans: ve kelam, fikih, felsefe,
tefsir, hadis vs. gibi dini ilimlerin bilumumu da bu “disiplin”in ilgi sahasina girmekte-
dir. Boylesine genis bir sahada iddial oldugunu sdyleyen bir disiplinin konulari, me-
todu ve ilgileri agisindan mesruiyyeti, zellikle bu ilme “mevzu olanlar” tarafindan
tenkid edilmektedir. Bunun neticesinde ¢cogunlugu miisliiman olan bircok miitefekkir
bu “disiplin"i sorgulayan elestiriler yazmuslardir. Bunlar arasinda aslen Filistin hiris-
tiyanlarindan olan, Harvard mezunu ve Colombia Universitesi (New York) profesérii
Edward Said’in 1978 yilinda yayimlanan Orientalism! isimli kitabi konuyla ilgili
elestirel yazilann zirvesini olusturmusg ve akademik cevrelerde genis tartismalara yol
acmugtic. Tartigmalar daha ¢ok Bati'da yapilan Islam aragtirmalannin siyasi ve igtimai

3 Tarkge terciimesi icin bk. Edward Said, Oryantalizm. Sémuirgeciligin Kesif Kolu, terc. Nezih
Uzel, Pmar Yayinlari, istanbul 1982.
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rolii tizerinde yogunlasirken, netice olarak oryantalistleri, kendi yaptiklann “digar-
dan” nasil goziiktiigiinii, yine Dogu’ya ait bir tavir olarak gdzden gecirmege sevket-
mise benziyor.

Burada tanitimin yapacagimiz kitap Bonn Universitesi Felsefe bolumiinde dok-
tora tezi olarak hazirlanan bir calismanin yaymmlanmig hali olup genel olarak miisli-
manlar tarafindan oryantalistlere yoneltilen elestirilerin bir degerlendirmesidir. Yazar,
kitabin énséziinde amacinin Bati'da yapilan “Islam aragtirmalan™nin neticelerinden
etkilenenlerin reaksiyonlarinin bundan sonra daha fazla nazar-1 dikkate alinmasina
katkida bulunmak oldugunu sdylemektedir. Ancak burada dikkat edilmesi gereken
husus, yapilan tenkitlerin degil de, reaksiyonlann daha fazla dikkate alinmasi olun-
ca, yazarn bundan ilk okundugunda anlasilan kastetmedigi ortaya ¢ikiyor. Yazann
kastinin farkli oldugunu biraz daha agik sekilde ifade eden, kitabin giriginde ortaya
koydugu tez su sekildedir: “Oryantalizmin sadece kitap ve dergilerde tartisilmastyla
iktifa edilmeyip, el-Ahram gibi Arap¢a ginliik gazetelerde de miizakere edilecek ka-
dar 6nemli bulunmast, asil meselenin, ihtilafli aragtirma sonuglarinin kabul edilmesi
veya reddedilmesi olup olmadig1 sorusunu ortaya koymaktadir. Ben bu ytizden ¢ahs-
manun cercevesi icerisinde bu konuda vuku bulan i¢ ¢atismanin boyutlarini incele-
mek istiyorum. Bu tarigmalarda oryantalistler tenkit edilmekten ziyade bir i¢ catig-
mada miisliiman-Arap tilkelerde gelenekleri sorgulayan, liberal vs. egilimleri tard et-
mek icin alet edilmektedirler.” (s. 9). Buna gore oryantalizm, genellikle zannedildigi
gibi, Islam cografyasinin bir gézlemcisi degil, ic catismalardaki taraflardan biri olarak
gorillmekte ve dylece degerlendirilmektedir. Rudolph, oryantalistler ovildikleri veya
yerildikleri zaman bunun ¢ogunlukla vekil tenkidi (Stellvertreter-Kritik) seklinde ol-
dugunu sdyler. Dolayisiyla oryantalizm tenkitlerinin asil adresi Batr'da degil, iceride
aranmalidir (s. 9). Baska bir ifadeyle, oryantalistler yaptiklannin arzu ettikleri gibi
degil (?), daha farkli bir sekilde, devam eden ve nedenleri tamamen “Bat” disinda
(?) aranmasi gereken bir i¢ catismada, hi alakalan olmadan bir taraf muamelesi gor-
mektedirler! Ancak yazar nasil olup da bdyle bir kavrayisin ortaya cikabildigini, bu
bakis seklinin vakia mutabik olup olmadigin: ele almamakta, sadece bunun dogru
olmadigini iddia ederek gecistirmektedir.

Rudolph'un Abdul Latif Tibawi’den zikrettigi, genel olarak muslimanlann mis-
tegrikler hakkindaki kanaatlerini ifade eden su tesbit, bu disiplinin siirekli olarak
Avrupa'nin ve islam diinyasinn tarihiyle alakalandinlarak degerlendirildigini ortaya
koyar: “Dogu, Batili asker, politikaci ve misyonerlerin objesi olurken, islam ve Arap
kiiltiirii de -bircok miisliimana gére- Batili aragtirmacilarin ve yorumlarinin objesi
olmustur. Savasan haglilann veya misyonerlik faaliyetlerini yliriiten runbanlann yan
sira simdi de ‘nazariyeler ortaya atan’ oryantalistler peyda olmustur.” (s. 5).

Bu kitaptan oryantalistlerin kendi haklanndaki olumsuz kanaatleri diizeltmek i¢in
pek gayret sarfetmediklerini de 6greniyoruz. Yazara gore, kendilerine XVIIL ylzyihn
basindan beri “oryantalist” denilen kisiler, Bat'daki Islam ve Dogu kiiltiirts hakkin-
daki imajin pekismesi konusunda oldukga fazla rol aldilar. Ancak bunu yaparken
mevcut kanaatleri kendi bilgilerine gore diizeltmek yerine, az veya ¢ok suurlu bir
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sekilde bilgilerini mevcut kanaatlere uydurdular. Yani gergegin daha iyi ortaya ¢ik-
masina yardim eden, isin disinda kalan bir gézlemci degil, Avrupa merkezli bir toplu-
mun herhangi bir ferdi olarak hareket etmislerdir (s. 5). Miistesriklerin bu tavirlan ile
onlann musliimanlar arasindaki i¢ tarismalarda taraflardan biri olarak goériilmesi ara-
sindaki alaka tizerinde durmak yerine, yazar bu durumun zaman iginde degiserek
oryantalistlerin “objektif ilmi metotlan” kullanmaya basladiklanni iddia etmekte, or-
yantalizmin ¢agnstirdigs, “sémuirgeciligin kesif kolu” imajini “sézle” tashih etmeye
calismaktadir.

Oryantalizmin tarihi oldukga eski olmakla birlikte miisliimanlar bu disiplin ile cid-
di olarak 1873 yihinda yapilan Uluslararasi Oryantalistler Kongresi’'nden sonra ilgi-
lenmeye baslamislar ve giiniimiize kadar bu ilgileri devam etmistir. Ekkehard bu il-
giyi kitabinda cesitli basliklar altinda ele alarak, elestirenleri ve elestiri konularm bir
tasnife tAbi tutmaktadir.

Bes ana boliime ayrilan kitabin birinci bliimiinde XIX. ytizyihin sonundan 1980°li
yillarin bagina kadar oryantalizm etrafinda donen tartigmalara yer verilmekte ve
gecen yiizyihn basindan itibaren el-Muktataf, el-Hilalve el-Mesrik gibi kiiltiir dergile-
rinde “istisrak” ve “mustesrikun” kavramlanmn gorilmeye baglandig1 belirtilmekte-
dir. Bu ddnemdeki miisiiman miitefekkirler miistegrikleri, tilkelerini isgal eden glicle-
rin adamlan olarak gormektedir. Yine bu béliimden Kahire Universitesi'nin 1908'de
acilmasindan sonra oryantalistlerin ilk defa misafir profesor olarak bir Arap tlkesine
geldiklerini 6greniyoruz (s. 19).

Rudolph, oryantalizme yapilan elestirileri ti¢ gruba ayrmustir: 1. Gelenekgi kanat
bashg alinda Omer Ferruh, Muhammed el-Behiy, Abdul Latif Tibawi, Abdulhalim
Mahmud gibi tiniversite hocalanm zikretmektedir. Bunlann tenkitleri ¢ok farkl yon-
leri ele almaktadr: ilgileri agisindan oryantalistlerin hagh seferlerinin bir uzantis ol-
dugunu savunanlar yaninda, metod agisindan bir dinin disinda olanlann, o dinin igin-
de olanlan anlayamacagini savunanlar da mevcuttur. 2. Takdir eden tenkitgiler ara-
sinda da Necip el-Akiki, Yusuf Esat ed-Dagir, Salahaddin el-Mtineccid, Muhammed
Kamil Ayyad ve Abdurrahman Bedevi gibi yazarlan sayar. Rudolph bunlardan ilk
ikisinin (el-Akiki ve ed-Dagir) Lilbnan kékenli hiristiyanlardan olduklann vurgular.
Eserden gelenekgilerin tenkitlerinin ¢ok genis bir alam kapsadig1 anlagilirken, takdir
edenlerin oryantalistleri hangi noktalarda évdiikleri konusu ¢ok agik degildir. Hatta
yazar bir dipnotta Bedevi'nin Batr'daki Kur'an ve siret caligmalarini tenkit eden iki
makalesini yaymmladigini sdyler (s. 45, dipnot 1). 3. Marksist alternatif baglig: altinda
Enver Abdulmalik, Abdullah Laouri ve Sadik Celal el-Azm gibi isimler zikredilmekte-
dir. Bunlar da cogunlukla sosyalist fikirler 15181 altinda oryantalizmi tenkit etmekle
birlikte Abdulmalik gibi oryantalistleri metodolojik olarak elestirenler de bulunmak-
tadir. Rudolph, Abdulmalik’in oryantalistlerin Dogu’yu Avrupalilar tarafindan olus-
turulan etnik bir tipolojiye zorladiklarin: iddia ettigini ve elestirilerini bu noktada yo-
gunlastirdigini séyler. Yazar'in vurguladig diger bir konu da Abdulmalik’in somtirge
gliclerinin, orjinal kaynaklan kendi milkiyetlerine gecirerek bolgedeki arastirmacila-
rin uzun siire engellendigi yontindeki goruisleridir (s. 47).
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Kitapta birinci bélimiin son kismi Edward Said’in Orientalism adli eserinin etra-
finda donen tartismalara aynlmistir. Rudolph'un tesbitlerine gore Said’in eseri Bati'-
daki kadar islam diinyasinda ses getirmemistir. Ona goére bunun en énemli sebebi
eserin terciimesinin anlagilamaz olusunun yani sira, Said'in Michel Foucault'ya da-
yanilarak yapilan yapisalci yorum metodunun (strukturalistische Interpretationsme-
tode) da rolii olmustur. Rudolph’a goére bu, geleneksel egitim almis olan alimlerin
anlayacagi bir tarz olmamakla birlikte, Arap entelektiielleri arasinda Bat1 killtiirtiyle
egitim ve &gretim yoluyla bir Ginsiyet kurmus olanlarindan bazilan Said’in kitabim
degerlendirmigtir. Mesela Litbnanh yazar Gassan Selame Orientalism Kitabim Enver
Abdulmalik’in 1963 yilinda oryantalizmi tenkit icin yazdigi makaleden? sonra oryan-
talizme yapilmis olan “ikinci modern saldin” olarak nitelemigtir.

Kitabin ikinci béliumiinde ise oryantalizmin kurulusu ve konulanna yoénelik ten-
Kitlere yer verilmigtir. Yazar, Maxim Rodinson'un “Misliimanlar Hristiyan Bati i¢in
bir ‘problem’ olmadan ¢ok &nce bir ‘tehdit’ olusturuyordu” seklindeki tesbitinin Av-
rupa’'min Islamiyet’le ilmi bir sekilde miinakasaya girmesinin makablini olugturdugu-
nu séyler (s. 67). Kitapta mislimanlann nazarnnda oryantalist calismalann ortaya
¢ikis1 ve milesseselesmesi anlatiirken el-Fikrii’l-Arabi dergisinin nasgiri Ridvan es-
Seyyid’in oryantalizmi tenkit eden bazi goriiglerine de yer verilmistir: Buna gore, Orta
dogu uzmanlannin son zamanlarda kaleme aldiklan yazilar “acele hazirlanmus gizli
haberalma raporlari”na benzemekte ve bu oryantalistler daha ziyade politikacilann
talimatlarina gére hareket ederek Orta Dogu'yu “jeopolitik bir calisma sahasi”na in-
dirgemektedir.

Yazar, son zamanlarda oryantalizm hakkinda yaymmlanan Arapca yazilann yak-
lasim tarzini ele alirken bunlarin objektif olmadigini, olmalarinin da sémiirge zama-
ninda ¢ok zor oldugunu, zira miislimanlara gore Avrupa somiirgeciligi gercegini Av-
rupakit’asindan gelen kiiltiirel ve fikri agiklamalardan ayirmanm imkansiz oldugunu
séyler. Bu béliimde Ali Hasni el-Harputli, Ahmad Smajlovic ve Mahmud Zakz{k gibi
baz1 miisliiman yazarlann oryantalistleri nasil tasnif ettikleri de ele ahnmustir. Mesela
1980 yilinda Kahire Universitesi’'nde oryantalizm hakkinda bir doktora tezi hazirla-
yan Ahmad Smayiluvits (Smajlovic), oryantalistleri islam'1 dogru degerlendirenler (mun-
sifany, Islamiyet'i dini ve ideolojik sebeplerle iradi olarak bozanlar (muchifan) ve agir
fikirlerden kacinarak orta bir yol tutturanlar (mutadilan) olmak {izere lige ayrmistir.

Eserde, miisliman yazarlann oryantalistleri en ¢ok tenkit ettikleri noktalar olarak
vahiy ve Kuran, Hz. Muhammed, siinnet ve hadis, fikih, felsefe ve kelam, tarih ve
islam"in halihazirdaki durumu ve son olarak da dil ve edebiyat hakkindaki goriisleri
seklinde tesbit edilmis ve bunlar ayn baghklar altinda incelenmistir.

Kitabin tiglincii ve dérdiincii boliimlerinde oryantalizmi tenkit edenler iki gurupta
ele alinmaktadir: Geleneksel Arap-islam egitimi almug ve Islam’m degerlerine bag-
L1 olanlar “insider” olarak “Tenkidin Miimessilleri” baghig altinda ele ahnarak, tenkit-
lerini milli ve dini baglarindan bagimsiz olarak gelistiren, daha ziyade Batili bir tarz

2 Anouar Abdel-Malek, “Orientalism in Crisis”, Diogenes 44 (1963), s. 103-140.
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benimseyen tenkitciler de “outsider” olarak degerlendirilmigtiv. “Insider” sinifinin tem-
silcileri belli basli bazi eserleri ele ahnarak incelenmistir: Enver el-Ctindi, Sumami’t-
istisrak ve’l-mdstesrikin fi'l-“ulami’l-lslamiyye, Kahire 1984: Mahmud Hamdi Zak-
70K, el-istisrak ve’l-halfiyye el-fikriyye li’s-sura%’l-hadari, Doha 1983; Kasim es-Se-
marrd’i, el-fstisralk beyne’l-mevdaiyye ve l-ifticaliyye, Rivad 1983; Muhammed HU-
seyin Ali es-Sagir, el-Mistesrikan ve'd-dirdsat el-Kuraniyye, Beyrut 19835.

“Outsider” gurubundan da Hisham Sharabi, Ridvan es-Seyyid, Abdunnebi Istayf,
Hichem Djait, Abdallah Laroui, Muhammed Arkoun ve Aziz el-Azmeh ¢ibi isimlere
yer verilmistir. Bunlar tenkitlerini daha ziyade Batil tenkit metotlarini kullanarak
yapan, Bati’'da yetismis, cogunlukla orada faaliyet gdsteren ve artik kendileri de kis-
men bu disipline mensup Dogu kékenli yazarlardir.

Kitabin sonundaki dokuz sayfalik bdliimde ise ele alinan temel fikirler kisaca ozet-
lenmektedir. Buna gore oryantalizme yapilan tenkitler ¢ok cesitlilik arzetmektedir.
Yazann kitabin basinda zikrettigi “oryantalistlerin bir cekismenin aleti yapildigi” tezi
ise yeterince delillendirilerek islenmemistir. Buna ragmen yazarin, mensup oldugu di-
sipline yapilan elestirileri anlamaya ¢ahgmast, bdyle bir cahgmadan beklenecegi gibi,
yapilan tenkitlerin hakli olup olmadig: gibi bir soruya cevap gayretinden uzaktir ve
bu haliyle kitabin basinda zikrettigi (s. 5) genel oryantalist tavri siirdirmektedir. An-
cak herhangi bir sekilde temellendirmek ihtiyacin hissetmeden sonugta zikrettigi su
ctimlesi onun elestirilere verdigi bir cevap olarak da distiniilebilir: “Miislimanlarn
XIX. ylzyildan beri oryantalizm hakkinda dagtindukleri veya yazdiklan seylerin pek
cogu oryantalistlerin kendi dallan hakkindaki niyetleri ve kullandiklar kavramlarla
taban tabana zittir” (s. 189). Halbuki Kitapta zikredilen hemen buitiin tenkitler ya or-
yantalistlerin niyetleri, ya kullandiklart kavramlar ya da metotlarinin sithhatini kendile-
rine konu edinmektedir; oryantalistlerin tirettikleri bilginin ne ise yaradig1 sorusu ise,
yazarin hemen hi¢ temas etmedigi; ama kanaatimizce tarigmanin merkezinde yer
almas1 gereken en esasl sorudur.

Kitap bizim hakkimizda Bati'da yazilanlara, bizdén birilerinin verdigi cevaplarin
Batr'da nasil goriildiigiiniin bir degerlendirmesini merak edenler icin ilging bir misal
teskil etmektedir.

Hilal Gorgiin

Religion and Social Change in Modern Turkey: The Case of
Bediuzzaman Said Nursi

Serif Mardin

State University of New York Press, New York 1989, Pp. 267;
Myths, Models and Paradigms: A Comparative Study

in Science and Religion

Ian G. Barbour

Harper and Row, San Fransisco 1976, Pp. 198.
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Din ve ideoloji konusundaki caligmalar ile tamdigimz Serif Mardin’in genig bir
Kitle tarafindan merakla beklenen, Nurculuk hakkindaki calismasi ABD’de sekiz yil
dnce yaymmlandi. Eserin, yayimlandigindan bu yana, gerekli ciddiyetle tartigiimadi-
gim diistindiigiimiizden, eseri bir kere daha kitap tamitimi gergevesinde ele almayi uy-
gun bulduk. Eser Tiirkiye'de din sosyolojisi alaninda yapiimig nadir, ciddi calismalardan
biridir. Din ve sosyal dindarhk konularnin sicak glindemi olusturdugu giiniimiizde,
sogukkanl: bilimsel tahlillere her zamankinden daha fazla ihtiyag¢ duyulmaktadir. Mar-
din’in kitabinda uyguladig1 dini, bir ‘dil’ olarak ele alma yénteminin kokenlerine ve ima
ettigi sonuglara dikkat cekmek i¢in lan G. Barbour’un eseri de kisaca ele alinacaktir.

Kitap hakkindaki tarismaya gecmeden once, kitabin Tiirkge terciimesinden kisa-
ca bahsetmek istiyorum. Serif Mardin’in kitab Beditizzaman Said Nursi Olayt: Mo-
dern Tirkiye’'de Din ve Toplumsal Degisim baghgiyla Metin Culhaoglu tarafindan
Tiirkge'ye terctime edilmis ve 1992 yiinda fletisim yayinlan arasinda ¢ikmigtir. Bl-
yiik ilgi géren kitap, o glinden bu yana nadir sosyolojik incelemelere nasip olacak
sekilde alt1 baski yapmustir. Ne yazik ki terciime son derece bagarnsizdir; Ingilizce metne
sadik kahinmamus ve Tiirkge ifadelerin seciminde titiz davranilmamistir Mesela “geri-
ligin 6z simgesidir” seklinde terctime edilen “the very incarnation of backwardness”,
“geriligin bizzat canh timsali” olarak ifade edilse daha uygun olurdu. Terciime hatala-
nna dair burada baska érnekler vermeyi zaid saymaktayiz. Kitapta Bedilizzaman'a
ait alintilann ingilizce’ den terciime yerine asil metinlerden bulunarak konulmasi son
derece yerinde bir karardir. Ismail Kara, Necmeddin Sahiner ve thsan Atasoy bu konu-
da yardimct olmuglardir. ligilenenlere miimkiinse kitab1 aslindan okumalanm tavsiye
ederiz.

Eser, sosyal bilim diinyamuzin incelemeye alisik olmadig tiirden bir konuyu ele
almaktadir. Toplumbilimcilerimiz, yaygin sosyokiiltitrel ve politik etkisi ortaya ¢ikti-
gindan bu yana, basin yaym organlannda stirekli giindeme gelmesine ragmen genel-
likle bu konuyu tabu olarak gérmuslerdir. Bu acidan eser, Tiirk toplumu ile ilgili aras-
armalara dnemli bir katkida bulunmaktadir. Bilindigi gibi Tiirkiye’de Nurculuk tizeti-
ne ¢ok seyler yazilip sylenmis; halen de sdylenmektedir. Elimizdeki kitabin yogun
ideoloji yiiklii bu soylemden ayrilan yani, sosyal bilim kavram ve teknikleri yardi-
muyla Nurculugu bir toplum olay1 olarak ele almaya calgmasidir. Yazar bunu Nurcu-
Tuk konusundaki mevcut bakig agisiu ve calismalar: degerlendirirken su sekilde
ifade etrmektedir: “Said Nursi gibi bir dinf 6nderin bagarsinin, bizzat ona karsi kam-
panya yiriitenler arasinda merak dogurmus olmast ve onlann Said Nursi'nin etkisi-
nin giriftliklerinin simni ¢dzmeye yonelik bir girisimde bulunmusg olmalan beklenebi-
iir. Ancak, boylesine hasmane, hilekar, gliven vermeyen ve istismarc tavsifler bu
ihtiyac kargilamamaktadir” (s. 2).” Bunun yaninda siyasal bilimciler tarafindan or-
taya konulan eserlerin de yetersizligi yazar tarafindan vurgulanmaktadir.

Mardin’e gore bu bir ihmaldir ve bdyle bir ihmalin gerisinde yatan sebep enteli-
jansiyanin Nur hareketinin sekiiler Cumhuriyet rejimi icin bir tehlike oldugunun altin

Bu yazida verilen sayfa numaralan eserin Ingilizce baskisina aittir.
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cizdigi halde, onun sosyolojik dinamiklerini anlama konusunda higbir girigimde bu-
lunmamasidir (s. 41).

Yazar 6nsozde Said Nursi'ye (1876-1960) dikkatini ilk olarak ¢ektigi icin mer-
hum Cemil Merig¢’e tesekkir ediyor. O giinden kitabin yayinladigi zamana kadar
yaklasik on bir yil gectigini diistintirsek, bir yandan konunun bir sosyal bilimci igin
cetrefilligi, diger yandan elimizdeki calismanin bir emek mahsulii oldugu ortaya cikar.

Kitabin Tiirk cemiyetindeki degismenin temel diyalektigini yansitma gayesine yo-
nelik oldugu anlagilan ve gercekten ilgi ¢ekici buldugum kapak kompozisyonundan
bahsetmek istiyorum: Yesil bir zemin {izerinde, solda CHP'nin ilkelerini temsil eden
alti ok, sagda Arap harfleriyle “Allah” yazisi ve ortada Tirk bayragi yer aliyor. Oyle
goriiniiyor ki alt1 ok Cemil Meri¢'in tabiriyle “kiiltiir” ve “uygarhik”i, Arap harfleriyle
“Allah” yazisi ise “irfan” ve “umran”1 temsil etmekte; bayrak ise “umrandan uygar-
Iiga” ve “kiiltiirden irfana” gidis gelis sancilan igindeki Tiirk toplumunu vurgulamak-
tadir.

Bir Dilin Bagka Bir Dile Terciimesi

Serif Mardin, genel olarak dini bir “toplum faaliyeti” (social practice) olarak gor-
mektedir (s. 14). Bu faaliyet ifadesini “dil” (idiom)de bulmaktadir. Ancak bu kabuller
dilin, iginde islerligini stirdiirdiigii sosyal buinye ile iligkisini agiklamakta yeterli degil-
dir. Bagka bir ifadeyle, dilin sosyal statii ve konumlarnin degiskenligi ile irtibatinin
nasil kurulacagi meselesi ortaya ¢ikmaktadir. Mardin, bu karsihikh alakanin Foucault
veya Weber tarzi bir yaklagimla incelenmesinin miimkiin oldugunu; ancak kendisi-
nin Weber'i sectigini belirtmektedir. Buna gore, dil ve “sosyal statii/konum” arasin-
daki miinasebet, iki farkl tecrit seviyesi arasindaki aldkadir. Bu arada, s6z konusu
iliskide “gii¢c™tin (iktidar) 6nemli yeri de unutulmamahdir. Eger bu iki alanin sinurlan-
dinlmasi reddedilebilirse, bunlarin birbiriyle minasebetini ortaya koymak bir aragtir-
macl i¢in mimkiin olmayabilir (s. 14). Yazar devamla, sosyal dinamiklerin dogurdu-
gu statii, konum ve iktidar iligkilerindeki degismelerin belli bir dil icinde yeni bir “leh-
¢e” (discourse) olusturdugunu belitmektedir (“Idiom™un “dil”, “discourse™un “lehce”
olarak tercimesinin uygun oldugu, Pensylvania Universitesi’ndeki gdriigmemizde biz-
zat yazar tarafindan belirtilmistir.). Eger sosyal degisim sosyal iligkileri kdkten degis- -
tirmeye yonelik ise, dili de tasfiye etme yolunu tutacaktir.

Mardin, ana hatlanyla yukanda 6zetlenen yaklasimini sosyal degisme stireci ice-
risinde bulunan Tiirk toplumunda 6nce Said Nursi, sonra da Nurculugun kazandigi
tesirin sosyolojik temellerini arastirirken kullanmaktadir. Mardin'in s6z konusu teo-
rik yaklagimu, Tiirkiye ve Said Nursi 6rnegine nasil uyguladigina gegmeden dnce, ¢a-
hsmada énemli bir yer tutan ve bu yiizden agikhiga kavusturulmasinin zaruretine
inandigim iki kavram {izerinde durmak istiyorum: “Dil” (idiom) ve “lehge/sOy-
lem” (discourse). Milellif s6z konusu kavramlan hangi manada kullandigini su se-
kilde aciklamaktadir: “Dil ile sosyal miinasebetlerin belli bir sahasinda kullanilan 6zel
bir lisani, “lehge” ile ise bu dilin, i¢inde daha 6zel bir takim faaliyetler tarafindan yapi-
landig: yolu kastediyorum.”
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Bu nazari kabuller uyannca islam bir “dil”, -Bediuzzaman Said Nursi tarafindan
islam'in belli sartlar icerisinde geligtirilen ve uyarlanan sekli olan- Nurculuk ise bir
“lehce"dir. Dolayisiyla calismanin bir yandan dil-lehge iligkisini ortaya koyarken, 6blir
yandan soz konusu yeni leh¢enin ortaya cikigina ve toplumsal etki yaratmasina yol
acan gozlemlenebilir (objective) olmasi, ayn: zamanda ruhi sartlan ve degismeleri
tespit etmesi gerekmektedir.

Sosyal degismenin dil dizleminde ele ahinmasi ¢ok eski olmayan bir yaklagimdir.
Bununla birlikte surasini belirtelim ki, Serif Mardin bir yandan bdylesine yeni bir
yaklagimi uygularken, diger yandan ozellikle objektif birtakim degismeleri agiklarken
Klasik teori ve kavramlarn da kullanmaktadir. XIX. ve XX. yiizyillarda Bati toplumla-
ninin yasadigi koklii sosyal ve kiiltiirel degismelerin anlagilmasi, aciklanmasi ve yol
actigl meselelerin halledilmesi sosyal bilimler alaninda genis bir literattr ve kavram
hazinesi olusturmustur. Serif Mardin elimizdeki ¢alismasinda séz konusu sosyal bi-
limci ve diigtiniirlerin yiiz yil boyunca olusturduklan kavramlari, bagka bir ifade ile
aciklamaya calismaktadir. Yazar, “Weber usulii"nil “Foucault'un usulii"ne tercih ede-
rek- kullandigimi acikea belirtmekte, bununia birlikte kullandig istlahlar Weber'inki-
lerle sinich kalmamaktadir. Ozellikle Ténnies'in “cemaat” ve “cemiyet” kavramlari ile
Durkheim’in “mekanik ve organik dayamisma” kavramlari bu calismada, 6zellikle
bastakibdliimlerde, dnemli bir yer tutmaktadir.

islam dini ve Nurculuk hareketinin bir “dil” ve “lehge” olarak ele ahnmasi ve sos-
yal bilim dili -eger tabir yerindeyse “Weber lehgesi™- ile aciklanmaya calisilmasy, in-
sana bir dil ve lehcenin (islam ve Nurculuk) bir baska dil ve lehgeye (sosyal bilim dili
ve Weberci séylem) terciime edilme ¢abas: gibi goriinmektedir. (“Aziz ve Takipgileri”
béliimiinde, islam'da “aziz” (saint) kavraminn yerinin ve Bati'dakinden farkli yan-
larinin tartisilmasi bunun gizel bir érnegidir.)

Ote yandan, dinin bir dil olarak ele alinmas ile ilgili yaklagim tizerinde durmakta
yarar var: Bu yaklagim temelde bilim felsefesindeki 1960 sonrasi gelismeleredayan-
maktadir (Barbour, 1an G. 1976. Myths, Models and Paradigms: A Comparative
Study in Science and Religion, San Fransisco: Harper and Row.) 1960’ yillar bo-
yunca deneyciligin (emprisizm) siddetle elestirilmesi ve 6zellikle dil ve objektiflik ara-
sinda belli bir baglanti oldugunun ortaya konmasi neticesinde, pozitivist objektiviz-
min imkan dist oldugunun ispatlanmast, tedrici olarak felsefecileri, dilin farkh fonksi-
yonlarn yerine getiren ¢esitli sekilleri oldugunu kabul etmeye itmistir. Bunun neticesi
olarak artik bilim biitiin tartisma ve sdylemlerin tek 6l¢titli olmaktan ¢ikmuigtir.
Giiniimiizde felsefenin en yaygmn akimi olan “dil tahlili”, dilin gesitli tarzlannin (bi-
lim, sanat, ahlak, din v.s.) nasil kullamldigini arastirmaktadir. 56z konusu yaklagima
gore bilim, sanat, ahlak, din v.b. her tarzin kendine gore bir vazifesi vardir; bundan
dolay1 adi gecen dil kullanim tarzlarnimn yararl olup olmadig), toplumsal fonksiyon-
lanni yerine getirip getirmediklerine baghdir. Bagka bir ifadeyle, bir nermenin dege-
ri, kisinin onunla ne yapmak istedigine baghdir. Ayrnca dilin her kullamm tarzi, yuk-
lendigi amaca uygun olacak sekilde kendine has bir mantiga sahiptir (Barbour).
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Dil tahlilcileri dilin ¢ok ¢esitli fonksiyonlanm ortaya koymuslardir. Mesela, “dini
dil” bir baghlik ifadesidir, bir hayat tarzini amirdir, bir ahlak ihtiva eder, bir kendini
idrak (self understanding) dir ve insanin varhk karsisinda bir tavir aligidir. Bir cok fel-
sefeci dinin yukandakine benzer bilim disi fonksiyonlarnna igaret ederek bu fonksi-
yonlarn yerinde ve yararh oldugunu ortaya koymaya calismistir. Bu yaklagim din ile
bilim arasindaki tarihi ve derin ¢atismaya cazip bir ¢cdziim gibi gérinmuistiir. Clink,
bu sahalar (din ve bilim) birbirini biitiinleyen farkh fonksiyonlara hizmet ederse artik
catismayacaklar demektir, S6z konusu felsefecilere gore, “ilmi dil”in amaci tabiata
hakimiyet, “dini dil"in amaci ise degerlere adanmiglik, ahlak ve insanin varlik iginde-
ki yerinin manasidir.

Ancak, surasi hi¢bir zaman gozardi edilemeyecek bir gercektir ki, bu bansgl is
bélumiiniin karsiligi dinin, gergeklik hakkinda iddiada bulunmaktan vazgecmesi ve
kendi digindaki gerceklere saygil olmay: 6grenmesidir. Bu bakis acisina gére dini inanc-
lar, insan hayat: lizerinde olumlu etkileri olan “faydal kurgular” (useful fiction) ola-
bilir; fakat onlara hic bir zaman gergeklik konusunda s6z etme hakki ve izni verilme-
mistir. Zira ger¢eklik konusunda konusma yetkisi sadece ilim diline aittir (Barbour).

Bunun yaninda, Ian G. Barbour gibi dinin sadece “faydali” olmakla kalmadigini
ayni zamanda ilmi ve idraki baska bir ifadeyle insanlara gercekleri 6gretmeye yOne-
lik bir takim fonksiyonlara sahip oldugunu kabul eden felsefeciler de vardir.

iki Diinya Gériigiiniin Karsilastirmasi veya Tiirk Toplumunun
Modern Diinyaya Varisl

Mardin kitabinin girisine su climlelerle baglamaktadir: Tiirkiye’de Cumhuriyet'in
ilk yillaninda Islam arastirmalan ortaya ¢ikmadi. Ciinkii Cumhuriyet yénetiminin te-
mel efsane (myth)si bdyle bir gelismeyi engelledi. Yeni Tiirkiye tarihinin ilk yirmi yili
dramatik laiklestirme reformlar ile s6z konusu efsanenin énemini vurguladi. 1925-
1950 arasinda daha 6nce Osmanl donemi Tirk miinevverlerini mesgul etmis bulu-
nan dini tartismalar hakkindaki esas miiracaat kaynaklan Cumhuriyet dncesinden
kalma tozlu risalelerdi. 1950’den itibaren laiklestirmenin yavaglamasiyla birlikte, dini
negriyat ortaya ¢ikmaya baslamistir. Ancak, bu calismalar sadece din egitimi géren-
leri figilendirmekte, polemik gayesiyle yazilmis bir¢ok kitap ve mahalli basindaki tar-
tismalann yansittigi sekliyle cagdas Tiirkiye’de dine duyulan derin baghlik konusun-
da bize bir anahtar vermemektedir. S6z konusu ¢alismalar, Tiirk muhafazakarliginin
dini bir yoriinge ve Kemalist jakobenizmin “ilerici” (Tunak isaretleri yazara aittir) tav-
1 etrafinda dondigiint ortaya koymamaktadir. Gergekten de glintimiiz Tiirkiyesi'n-
de din hakkindaki tartismalar canlidir ve biitiin Turkler bunun, bagsta laiklik olmak
tzere, Turkiye Cumhuriyeti'nin bazi ideolojik temellerini etkilediginin farkindadirlar.

Turk aydinlarinin, bazan tarikat faaliyetlerinin artmasina, din egitiminin yayginlas-
masina ve genglerin karizmatik vaizler tarafindan cezbedilmesine karsi, ategli kampan-
yalaryuriattiiginti ancak bunlarin giintimiizde muhaliflerinin actklarni bulma konu-
sunda daha iyi hazirlanns fundamentalist miisliimanlar tarafindan cevaplandiridigint
belirten Mardin, “Burada kokleri derinlerde olan dliinya goriisleri, degerler carpismak-
tadir ve bu durum Tiirkiye'nin modern diinyaya varmasinin bir parcasidir” demektedir.
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Mardin’e gore Said Nursi laiklerin en acimasiz elestirilerine hedef olan dini sahsi-
yetlerden biridir ve onlann géziinde gericiligin canl timsalidir. Bundan dolay: Said
Nursi'nin takipgileri kendilerini yasa dis1 dini propaganda yapma sug¢lamasindan
koruyabilmek igin dini kimliklerini yillarca gizlemek zorunda kalmuglardir. Onlann
hukuki durumlarnindaki miiphemiyet belli araliklarla mahkemelerin gazabini ¢eke-
cek gekildedir (s. 2).

Serif Mardin 1950’den bu yana Islam’a karsi daha merakli bir ilginin kindarligin
yerine gegtigini; ancak son yillarda Islamiyet'in yeniden giiglenmesi ile laik hayat
tarzinin tehdide ugramasi olayinin tavirlann yeniden sertlesmesine ve catismaya do-
niismesine yol agtigini belirtmektedir. Bu durumun Said Nursi'nin anlagilmasin en-
gelledigini belirten yazar, kendi calismasint sdyle tanimlamaktadir: Bu ¢alisma Said
Nursi gibi bir kisinin etkisinin kaynaklan ve temellerini actklama girigimidir. Eser ha-
yat1 boyunca Said Nursi tizerinde birlegen ¢esitli tesir sahalannin tasvirinden olug-
maktadir. Bu calisma bir dini lider olarak Said Nursi'nin hayatina katkida bulunan
unsurlarin karsihikli iligkilerinin sistemli bir agiklamasini vermez. Bununla birlikte eser,
dnemli gérdiigii unsurlann ve Bedilizzaman'mn hayati ve talebeleri tizerindeki etkisi-
ne daha fazla isik tutacagini kabul ettigi kavramlarin seciminde belli bir bakis acisi
benimsemistir. S6z konusu kavramlar kiiltiire ait olup bizzat kiiltiiriin icindedir ve
bunlar sosyal iligkilerin deyimleri, séylem ve uygulamalandir.

Alt1 boliimden olusan kitap, temel metodolojik konularin ve kavramlann tartigil-
dig1 yirmi ig sayfalik bir giris béliim ile baslamaktadir. Birinci bliim, “Fundamen-
talist Bir Miisliiman Tiirk Miitefekkirinin Hayatina Temel Yaklagimlar” baghgm tast-
maktadir. ikinci bsliimde Beditizzaman'in hayat anlatilmakta, uctinct béliimde “On-
dokuzuncu Asir Sonu Osmanh imparatorlugunda Din, ideoloji ve Suur” baghg altin-
da Said Nursi'yi hazirlayan sosyal zemin tanitiimaktadir. * Matriks ve Mana” baghgim
tastyan dérdiincii bélimde Nurculugun dogusu ve gevre ile etkilegimi Gizerinde du-
rulmakta, besinci boliimde “Aziz ve Takipgileri” bashg alunda Bedilizzaman'm 6nde
gelen bazi talebeleri tanitilmaktadir. “Tabiat Makinast” baglikli son béliimde ise Said
Nursi'nin eserleri ve goriisleri tahlil edilmektedir. Bu bélimler daha ¢ok yabanci oku-
yucuyu aydinlatacak tiirde malumat ihtiva etmektedir.

Din ve Degisme: “irtidat” ve “ihtida”nin Sosyolojisi

Klasik Bat sosyolojisi, toplumun dinden kopusunu agiklama ¢abasi icinde olmus-
tur. Bu bakis agisindan din sosyolojisi alaminda en énemli degisim “ihtida” ve “irti-
dat” baglaminda aranmmgtir. Gerek Weber'in aklilestirme teorisi, gerek Durkheim'in
mekanik dayanismadan organik dayanismaya gegis nazariyesi ve gerekse Ténnies’in
cemaatten cemiyete gegis kuram Bati toplumlannin modernizme paralel olarak ya-
sadiklan dinden uzaklagma siirecini agiklama konusunda sarfedilen ilmi gayretin 6r-
nekleridir. Bu teoriler, Serif Mardin'in uygulamasinda goriildiigi gibi, XIX. ve XX.
yiizyillarda Batr’dakinin etkisi ile ve ona benzer sekilde ortaya cikan dinden uzaklag-
ma siirecini agiklamakta da belli 8lglide yararli olabilir. Ancak diinyada ve Turk toplumun-
da sanayilesme, sehirlesme kisacasi, modernlesme ile birlikte dinden uzaklasma (secula-
rization) yaninda onunla eg zamanli bir dine yénelme olay: da varhgin siirdéirmektedir.
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Bu durum Turk toplumuna has bir 6zellik degildir. Said Nursi'nin etkisi de bu baglam-
da bir anlam kazanmaktadir. Toplumun dinini 6ncekinden daha fazla bir heyecanla,
hem de Batililagsma ve modernlesme olgulanyla birlikte, yeniden kesfetmeye calig-
masi ve ona yonelmesi, Batr’daki sekiilerlesmeyi agiklamaya ¢alisan sosyoloji teori-
leri ile aciklanamaz. iste bu noktada Serif Mardin sosyo-linguistik ve sosyo-psikolo-
jik tahlillere bagvurmaktadir. Mardin'e gore dine yeniden yonelme olay: {slam toplu-
munun yeniden iiretilmesidir ve bu stireg daha énce toplum bilimcilerden gereken il-
giyi gbrmemistir.

Mardin bu durumu sdyle ifade etmektedir: “Islam hakkinda eser veren miellifler
islam’in basit bir dini inangtan ibaret olmayip, islam toplumlannin sosyal hayatini
inga ettigini, siyasi yiikiimliliiklere temel sagladigini, kisacasi giinlitk hayatin sosyal
ve siyasi miiesseselerin en kiigik teferruatini bile doldurdugunu ifade etmiglerdir.
Bununlabirlikte s6z konusu yazarlann agiklamadiklan sey bdyle bir toplumun yeni-
den inga edilmesini saglayan siiregtir. Ben Islam toplumlarinin yeniden tiretilmesinin
bir Islam dilinin umumi kullanilisimin sz konusu toplumlarnn tiyeleri tarafindan yay-
gin olarak benimsenmesine bagl oldugu seklinde bir agiklama teklif ediyorum.” (s. 3).

Buradan hareketle, Said Nursi’nin Osmanl Islam toplumunda yaygin olan kav-
ramlan nasil canlandinip etkili hale getirdigini aciklamaya calisan yazar, Tiirk toplu-
munda dine yeniden yénelmeyi “kék-paradigma’nin (root-paradigm) roliine bagla-
maktadir. Victor Turner tarafindan gelistirilen bu terimi yazar sdyle agiklamaktadir:
Sosyal siireglerin titiz gelenekler ve kurallar tarafindan iyice belirlenip ortaya konul-
madig toplumlarda, kisiler sosyo-kiltiirel stirecin ve genel gidisatin arkasindan ¢1-
kardiklan subjektif paradigmalara yonelirler. “Gazi” terimini kok paradigmaya érnek
gosteren yazar, Cumhuriyet ddneminde bu terimin sosyal iligkileri yonlendirmede na-
stl etkili oldugunu 6rneklerle agtklamakta ve “helal-haram”, “namus”, “kanaat”, “nzk”,
“hak”, “adalet” gibi daha bir ¢cok kok paradigma 6rnegi bulundugunu belirtmektedir.

Islami dilin Bati’da benzeri olmayan bir gsekilde, hayatin biitiin alanlarnini kapsa-
yacak tarzda kugatici oldugu ve toplumun biitin siniflan tarafindan esitge paylasildi-
&1 yazar tarafindan énemle vurgulanmaktadir. Mardin buradan hareketle sdyle ma-
nidar bir neticeye varmaktadir: “Oyle inaniyorum ki, Said Nursi'nin bagans, belli 61-
cide, gelenege ait olan kavramlar tarafindan vaad edilen bu yeniden demokratikles-
tirmeye (re-democratization) baghdir”.

Recep Sentiirk

Allah’in Batisinda
Gilles Kepel
(cev. Isik Ergiiden), Metis Yayinlar, istanbul 1995, 312 sayfa.

Tiirkce'ye Allah’in Batisinda adi ile gevrilen bu kitap Bati'daki islam varligin:
konu edinmektedir. Cocuklugumuzda bize 6gretilen “Allah ne yerde ne goktedir; ne-
rede ararsan oradadir” 6gretisinin hilafina Allah’a bir mekan tahsisini cagnstirsa da,
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boyle bir baghgin dikkat cekme amaciyla tercih edildigi anlagiimaktadir. Fransizca
orijinal ismi A ['Ouest d’allah (Allah'in Batisinda) olan kitabin Bati’da Allah seklinde
terciime edebilecegimiz Ingilizce cevirisi (Allah in the West, Cambridge 1997) igerigi
aksettiren bir baglik tasimaktadir. Bu agidan bakildiginda Tiirkce ceviride de ayni yol
takip edilerek Allah’a mekan tahsisi, dolayistyla bir teoloji kitabi imasini veren Allah’in
Batisinda baghig yerine kitabi Ingilizce'ye gevirenlerin yaptig) gibi daha uygun bir
isim bulunabilirdi.

istam, huristiyanlik ve Yahudiligin modern dinyadaki gelisimlerini konu edindigi
La Revanche de Dieu, Paris 1991 (Ingilizcesi: The Revenge of God, Cambridge 1994);
Misir'daki islami hareketleri inceledigi The Prophet and the Pharaoh (University of Ca-
lifornia Press 1986) isimli kitaplart ve birgok makaleleriyle tanidigimiz French National
Science Research Council'in direktoril olan Fransiz sosyolog Gilles Kepel'in Allah’in
Batisinda ismiyle Tiirkge'ye cevirilen kitabi, ona en fazla sohret saglayan eseridir. Kepel'i
Tiirk okuyucuyla tamgtirmak igin bu kitabinin tercih edilmesi de isabetli gdriinmektedir.

Kepel, Bat'da islam’t Amerika Birlesik Devletleri ve Avrupa olmak tizere iki ki-
simda ele almug. Bunun sebebini Amerika’daki mislimanlann biiytik ekseriyetinin
zencilerden, Avrupa'dakilerin ise genelde Asya ve kuzey Afrika’dan gelen miisliiman-
lardan olusmasinda; dolayisiyla farkli karakterler arzetmelerinde ve hatta Amerika'-
daki mislimanlarm Avrupa’dakilere gore (tarihi siire¢ bakimindan) kendilerini daha
yerli gormelerinde aramak gerekir. Kepel Avrupa’dan iki tilkeyi, Ingiltere ve Fransa'-
y1 tercih etmis; bu tercih birkag yoénden anlaml. Birincisi, bu iki iilke ile buralarda
yasayan miisliimanlar arasinda kolonial bir bagin olmast; ikincisi, bu tilkelerdeki mus-
liimanlarla mesela Almanya’da yasayan Tirk iscilerinin konumlar arasinda 6nemli
farklann bulunmast. Uciinciisiy, her iki iilke ayn cografyalardan miisliimanlari ba-
nindirmaktadir. ingiltere’de Asya’dan (cogunlukla Hint Altkitasr’'ndan) Fransa'da
ise kuzey Afrika'dan mislimanlar yasamaktadir. Dordiinciisii, bu iki tilkenin secil-
mesi diinya politikalanni ilgilendirmeleri ve giincel dinamikler tasimalan agisindan
snem arzetmektedir. Her iki iilkedeki miisliimanlar arasinda son yillarda 6nemli bo-
yutlarda hareketlenmeler oldu. Selman Riigtii’'niin Iingiltere’de yasamasi, kitabinin bu
tilkede yayimlanmast ve misliimanlarmn buna tepki gostermesi; Fransa'min Cezayir'-
deki olaylara dogrudan miidahil olmastyla Fransa’'da yagayan miisliimanlann ¢ogun-
lugunu tegkil eden Cezayirliler'in buna karst cikmalan, 1989°da basortiilil G kiz 6gren-
cinin derse alinmamastyla baglayan tartismalar bu hareketlenmelerden bazilarrydi.
Aynca Kérfez Savast'na Karst en yiiksek ses de bu iki tilkedeki musliimanlardan geldi.

Kitap, aynintilartyla degil de, bir biitiin olarak degerlendirildiginde ana fikrin, Ba-
tr'mun islam’s Sovyetler Birligi'nin yerine yerlestirdigi cercevesi iizerine kuruldugu
gorilmektedir. Daha giris bélimiinde, Berlin Duvan’nin yikilmastyla Fransa’da ug
miisliiman kiz grencinin ortaokula alinmamasi olaylanmn ayni yili, yani 1989'u
paylasmalanna, Selman Riistil olayinn yine ayni yil ortaya ¢ikmasina dikkat gekil-
mesi, kitab1 bu bakis agisinin ergevelendirecegine isaret etmektedir.

Aynntilara baktigimiz zaman ise islam'1 iceriden degerlendiren, Batr’da yagayan
miisliimanlann kiiltirel, dini ve siyasi kimliklerini tahlil eden bir Gilles Kepelile karsi
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karsiyayiz. Ana fikrin kaynagi da bu aynntlardadir. islam’1 Sovyetler Birligi'nin ye-
rine taglyan sey, onun gettolara sikismis yonu degil, modernligin merkezinde, ¢ag-
das yontemleri kullanabilen, kendi icinde Islamilestirme dinamigi yasayan yonii ve
bu ézelliklerin de islam tilkelerinde yasanabilmesidir. Kisacasi tehlike olarak goriilen,
cagdas diinyanin gerektirdigi yontemleri kullanan islam’dir; yoksa gerici (backward)
olarak adlandirilan islam degildir. Kitabin Ingilizce’sinin arka kapagina bir tanitim pa-
ragrafiyazan Cambridge Universitesi profesorlerinden miisliiman antropolog Ekber
Ahmed’in “kitabin sadece akademisyenlere degil, politika planlayicilarina da tavsiye
edilebilecegini” belirtmesinin ardinda belki de bu bakis noktasi yatmaktadir.

Ug¢ ana béliimden olusan kitabin “Amerika’'min Vahsiliginde” baghg ile takdim
edilen ilk bétiminiin belki de en belirgin vurgusu siyahi Islami hareketin en 6nemli
dinamiginin beyaz Amerika ile btiinlesmeden kacis oldugu izerinedir. Bu hareketin
sadece beyaz Amerika’yi degil, kdle ticaretinde biiyiik pay1 olmakla suclanan Yahu-
diler'i de karsisina aldig1 ifade edilmektedir. 1992’de Los Angeles’de meydana gelen
zenci ayaklanmasi dolayisiyla biraraya gelen Crip ve Blood isimli iki rakip zenci ge-
tesinin reislerinin ortak bildirilerinde su ifadelere yer vermeleri Kepel icin beyaz Ame-
rika'dan kagis dinamiginin varligina iyi bir mesnet tegkil etmektedir: “Miisliimanlar
seninle bir insanla konusur gibi konusurlar. Senin varligina saygi gésterirler. Kirmizi
veya mavi renk tagiyorsun diye, Crip veya Blood oldugun i¢in seni kiigiimsemezler.
Sana kiifretmezler, katil muamelesi yapmazlar. Sana insan olarak saygi gosterirler.
Istedigimiz de budur, saygi gérmek. Bize de bagkalarina davramldig: gibi davranil-
sin” (s. 19-20). Hatta Kepel beyaz Amerika ile siyah Amerika'nin (miisliiman zen-
cilerin) yollaninin ne kadar aynldigim ilging bir 6rnekle ortaya koyar: Domuz, zenci-
nin géziinde eti yasaklanmusg bir hayvandan ziyade beyaz adamn yedigi, beyaz ada-
min potansiyel olarak tasiyicisi oldugu hastaliklan ve tohumlan ¢cekmesi icin Tann
tarafindan yaratilmis bir hayvandir (s. 45).

Amerika’daki zenci miisiiimanlar tizerinde yogunlasan birinci béliim 1930’larda
Wallace Fard'la baglayip Elijah Muhammed ve oglu Wallace D. Muhammed, Malcolm
X ve glintiimiizde Louis Farkhan’la devam eden Islam Milleti (Nation of Islam) hare-
ketini ele aimaktadir.

Fard'in ve E. Muhammed'in dgretilerinin kiskacinda olan Amerikal zenci icin {s-
1am’'m neyi ifade ettigini Kepel su satirlarla anlatir: “Islam, bu evren ile Hiristiyanlik
evreni arasindaki catismanin uzun tarihsel geleneginden dolayi, sézde zencilerin kim-
liklerine vermek istedikleri mutlak olarak éteki olmanimn adidir.” (s. 42). islam Milleti’-
nin gayri siinni yapisina genis yer verilen bu boliimde dikkat cektigi bir diger nokta
da E. Muhammed’in kurdugu ve 1975te 61diigii zaman elinde kirk alti milyon dolar-
bk bir ticaret imparatorlugu bulundurdugudur (s. 47).

Malcolm X’i, E. Muhammed'in sinith mezhebini genis bir harekete doniistiiren
kisi olarak niteleyen Kepel, onu “Ug Hayat” baghg ile inceler. Onun “U¢ Hayat™ E.
Muhammed ile tanigsmadan 6nceki dénem, E. Muhammed'in Harlem'de vaizligini yap-
g1 ddnem ve 1964 te ger¢eklestirdigi hac ibadetinden sonra ondan ayrilip sinni miis-
limanlig sectigi donemlerden olusmaktadir. Kepel'in Malcolm X'i hangi noktadan
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degerlendirdigi ise, onun igin kullandig1 “tgtinct dinyac militan” (s. 50) tarumla-
masinda ifadesini bulmaktadir.

Yazar, Malcolm X’in dldiriililsiinden (1965) E. Muhammed'in Sliimiine (1975)
kadarki dénemde islam Milleti'nin seyrinden ziyade Malcolm X’in dlimu tizerine
spekiilasyonlarda bulunmaktadir. E. Muhammed dltince yerini oglu wallace Muham-
med alir. Wallace siinni islam’a yénelis yoniinde adimlar atar, hatta ismini de Warith
Deen (Varis Din) Muhammed olarak degistirir. Bu yonelis stinni [slam agisindan Mol-
colm X’in séylemi dogrultusunda olsa da, devrimci yaklasimdan uzaklasan ve mev-
cut diizenle catisan sdylemi diglayan bir yapiya biiriinmekteydi. Warith Deen Mu-
hammed, hareketine énce “Bilaliler”, daha sonra da “World Community of Islam in
the West” adim verir. Ama E. Muhammed'in 6gretisi (Malcolm X oldurtilditkten son-
ra onun yerine Harlem vaizligi gérevine atanan) Louis Farakhan ile yine Islam Milleti
adiyla devam ettirilir.

Kepel, islam Milleti'nin yukarnda sdzinu ettigimiz Yahudi karsiti tavrini ve
Farakhan'in bu tavn siirekli giindemde tutmasinn 1rki veya kiiltiirel bir sebebinin
bulunmadiging; bunun Amerika'daki cemaat rekabetinin bir sonucu oldugunu séyler.
Yani Farakhan'in 1983-1992 yillan arasinda beyazlan seytan olarak goren suglayict
tavin: daha sonra Yahudiler’e yoneltmesini Kepel, cemaatgilik mantigina baglamak-
tadir (s. 94). Kanaatimizce bu, dozu asan bir sosyolojik yorumdur. Oysa bunun yeri-
ne psikolojik bir perspektif daha isabetli gériinmektedir. Cemaatler, hele Amerika'da-
ki zenciler gibi varhiklarim beyaz diismam olmakla anlamlandiran zencilerin olugtur-
duklar cemaatler, yasayabilmek icin bir diisman bulmak zorundadirlar. Onlar icin
zamanla beyaz dilsman bagedilemez goriilmiis, daha zayif goriilen ve Islam tarihi
bakimmndan da uygun olan bir yeni diigman yani Yahudiler bulunmustur.

Selman Riistii’niin kitabi Seytan Ayetleri'nden ve bu kitabin Ingiltere’deki miis-
liimanlar arasinda yol agtig1 hareketlenmeden esinlenerek Britanya Ayetleri ismi ve-
rilen ikinci bélimiin konusu ise Ingiltere’deki mislimanlar. Boliim baghgindan da
anlasilacag gibi Seytan Ayetleri kitabina protestolarla baglayan calkantilardan hare-
ketle ingiliz ydnetimi ile miisliimanlar arasindaki carpisma alanlanna yer verilmekte-
dir. Yazar, dikkat cekmek amacina ydnelik olmak tizere Bardford'da Kiiciik ¢aph bir
protesto mahiyetinde diizenlenen Seytan Ayetleri kitabini yakma eyleminin amacini
asarak medya tarafindan diinya glindemine mentfi bir islam imaj1 olugturmak igin
kullanldigini teferruath bir sekilde ele almaktadir. Burada verilen bilgilerden, televiz-
yon kanallanindan hicbirinin olay mahalline kamera géndermedigini, kitap yakma
eyleminin gésteriyi tertip edenlerce kameraya alindigini ve kasetin ¢cesitli televizyon
kanallarina satildigini, dolayistyla gosteriyi diizenleyenlerin bu eylemle mesaj ama-
cii gittiiklerini anliyoruz.

ingiltere'deki miisliimanlar icin islam, Amerika'daki zencilerden farkh anlamlar
tagimakta, onlar icin islam yabanci bir seyin kabulii degil, (ingiltere’deki mishiman-
lann ekseriyetinin Pakistan veya Benglades kékenli olmalar sebebiyle) Hint Altkita-
sr'ndan getirilen dini gelenegin bir devaridir. Kepel, tahlillerinde bu durumun farkin-
daoldugunu ortaya koyar. Kitabin bu béliimii Pakistan'in din temeline dayal bir
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sebeple Hindistan'dan aynlmas gibi konulara girerek sanki bir Hint Altkitasi tarihi
sunmaktadir. ingiltere ile bu bakimdan kurulan baglant1 ise musliimanlarnn Hint
Altkitasi'nda edindikleri siyasi cemaatgilik kaliplanini bu tilkeye aktarmalandir. Bu
balamiin ilerleyen kisimlan ingiltere’deki musliimanlann bu ¢ok kiiltiirlii toplumdaki
konumlarn, egitim vb. sosyal problemleri, cami ve derneklerin misliiman toplum icin-
deki yeri ve i¢ catismalar gibi konulara yer verir. Yazann ingiltere tizerine tahlilleri
Amerika {izerine olanlar kadar zenginlik arzetmemektedir. Tabil bunun sebebini,
ingiltere’deki miisliimanlann Amerika’dakiler kadar fazla bir tarihi ge¢mige sahip ol-
mamasinda ve Ingiltere’dekilerin diinya giindemine siyasal anlamda ancak 1980’ler-
den sonra ¢ikmasinda aramak gerekir.

Kitabin ticiincii ve son bdliimiiniin konusu ise yine ¢ogunlukla Kuzey Afrika’dan
miisliiman gé¢menleri banndiran Fransa. Fransa'nin, Avrupa’da en fazla misliiman
niifusu (dért milyon civart) banndiran tilke olmasindan kaynaklanmah ki bu béliime
“Islam Toprag) Fransa” baghg: verilmis. Yazar, diger bélimlerde oldugu gibi yine gin-
cel bir olayi ele alarak bu béliimii sekillendirmis. Bu olay da Fransa’da yasanan kiz
égrencilerin basértiisii krizi ve krize kargi miisliiman 6grencilerin gergeklestirdikleri
protesto gosterileridir. Kepel'in bu olaylan gézlemlemesinde vardigi sonug Fransiz la-
ikliginin diger dinlerin mensuplanna gosterdigi toleransi, miisliimanlara gostermeme-
sinden kaynaklanan celiskilerinin ortaya ¢ikmasi ve bu geligkilerin &zellikle misii-
man gengleri islami kimliklerini yeniden kazanmaya ve orgiitlenmeye sevkettigi yo-
lunda. Bu arada Kepel'den Fransiz danigtayin 2 Kasim 1992'de “Ogrencilerin bir
dine aidiyetlerini belirten isaretler tasimas laiklik ilkesine aykirt degildir” seklinde bir
karar verdigini de 6greniyoruz (s. 192).

Kepel Fransa'daki miisliiman gengler arasinda 1990’I1 yillarda artik Islam’in be-
lirleyici bir kimlik unsuru olduguna isaret eder. Oysa 1980’li yillarda misliiman geng-
lerin kendilerini degerlendirmede islam referans noktasi olarak gériilmemekteydi.
1983 yilinda “irkciliga kargi-esitlik” adina ikinci kusak Afrikalilar tarafindan yapilan
bir gosteride, gdstericilerden birinin kendine islam' referans gdstermesi tizerine olay1
konu edinen bir derginin gdsterici i¢in “ikinci kugak Kuzey Afrikahlar arasinda bir
UFO” tanumlamasimda bulunmasi bu durumun en somut érmeklerden birisidir. Bu tanim-
lama o zaman yersiz degildi. Clinkii o yillarda wkgilik karsithgr, anti-emperyalizm veya
Filistin davastyla dayanisma, dine karsi olan dinsiz sol ideolojilerin tekelindeydi. Ke-
pel bu durumun 1990°larda degismesinin, Kuzey Afrikalilar' i misliimanliklannikes-
fetmelerinin sebebini Fransiz devleti ve medyasinin misliimanlan diglayict tutumu
oldugunu ima eder (s. 195). Tabii kismen de olsa bu sebebin yol agig1, misliimanlar
arasindaki igsizlik seviyesinin diger kesimlere gore cok daha ytiksek olmasi, sosyal
statil olarak iilkenin en alt tabakasinda yer almalan 6ze dénugte, 6zii yeniden kegfet-
mede dnemli bir etken olmaktadir. Kepel bu durumu “Banliyélerde Intifada’ya Dogru
mu?” seklinde kitabinin bu bdliimiinde kullandig1 bir ara bashkla ifade eder.

Yazar Cezayir'deki FIS (Islami Selamet Cephesi) hareketine ve bu hareketin Fran-
sa'y1 ilgilendiren noktalarina genig yer verir. Acikca ifade etmese de konuyu deger-
lendiris seklinden FIS'in asil milcadelesinin Fransa'ya karsi olduguna kanaat getirdigi
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izlenimi dogmaktadir. Glinkil FIS, Kepel'in tabiriyle tiim giinahlan Cezayir'in kiltiirel
olarak Fransizlastinlmasina ytiklemektedir (s. 200).

Uciinct bsliimiin takip eden sayfalar FIS'in Cezayir'in gecmis iktidarlarinin izledigi
Araplagtirma politikalarinin yerine izledigi islamlastirma politikasini ve bunun Fransa’ya
yanstmasini, Fransa’daki cami, dernek ve cemaatlerin durumunu, Korfez Savasi'nda
Fransa'nin da yeralmasinin bu iilkedeki misliimanlar tizerindeki etkisini ele almaktadir.

Batr’daki miisliiman varhig: ve bu varhgin sosyolojik yapisini, bununla baglantih
olarak da islami hareketleri gézlemleyen Gilles Kepel'i Garb'in sarkiyatgisi olarak ta-
nimlamak miimkiin. Kepel'in bu kitabmdaki perspektifini, onun kitabinin sonug bo-
limiinde de belirttigi gibi (s. 299), cemaat nitelikli islami kimlik taleplerinin, ¢eligki-
leri ve farkliiklanyla sanayi sonras: toplumlarda nasil gelistiklerini gozlemlemek sek-
linde belirleyebiliriz. Kepel'in ABD, ingiltere ve Fransa’daki mislimanlar lizerine en
dnemli tespiti, onlann 6ncelikle Aydinlanma’dan bu yana Bat politikasinin kalbi olan
yurttaglk kavramini sorgulamalandir. Kepel'e gore bu iilkelerdeki islami cemaatler
yurttaglik kavraminin geregi konusunda kendileri s6z konusu olunca cifte standart
uygulandig1 kanaatindedirler.

Kepel'in Batr’da Islam tizerine soylediklerini, sosyolojik tahlillerini (Her ne kadar
zaman zaman bu tahlillerde bir gazeteci Gislubu sergiledigi suclamalarina muhatap olsa
da) gdzardi etmek mimkiin gdrunmemektedir. Ama bununla birlikte Kepel'i okurken
onun Garb'in sarkiyatgist oldugunu da unutmamak gerekmektedir.

Allah’in Batisinda kitabinn bir ceviri olmast sebebiyle terciime tizerine de bazi
noktalara isaret etmekte yarar var. Ozellikle acele etmekten kaynaklanan, anlagilir
olmaktan ziyade sadece ¢eviri yapmak motivasyonuyla ceviri adina dnemli hatalann
yapildig) giiniimiiz Trk basin-yayin diinyasinda, anlasilir bir dil ve ¢eviri uslubu
kullandig: icin bu kitabin gevirmenini kutlamak gerekir. Ama baz teferruatlarda ye-
terli 5zenin gosterilmedigi de ortadadir. Bu 6zen Szellikle isimlerin yaziminda esirgen-
mistir. Mesela Selman Riigtii isminin ingilizce yazimiyla Sailman Rushdie (s. 1) Malik
isminin Melik (s. 59), Muhammed isminin Muhammad (s. 35) seklinde yazilmasi
dikkat cekmektedir.

Ali Kose

Din Felsefesine Girig
Mehmet Bayraktar
Fecr Yayinevi, Ankara 1997, 199 sayfa.

Bu kitap, din felsefesinin Bati’daki tarihi ile su an sahip oldugu kimligi arasinda
goriilen zorunlu iligkiye dikkatlerimizi cekmekle, bir bakima, kendi dini ve fikri diin-
yamizin dzelliklerini yansitan bir “din felsefesi” ingasin intac edecek bir stirecin belki
de ilk isaretidir. Miellifin, kitabin konusu ve amacinin bir din felsefesi yapmak oima-
digint agikea ifade etmesine ragmen, kitabu telif ederken kendine mahsus bir bakis agisty-
la konular degerlendirmesi ve mevcut haliyle din felsefesine tavir almasi bakimindan
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onun bir felsefeyle yazildig ve dini konu edindigi icin de teknik anlamda olmasa bile,
bir din felsefesi yaptig: kabul edilebilir.

Birinci kisimda, “Tarihi Boyut” baslig: altinda sahanin deyim ve disiplin olarak
tarihgesi, Bati’da ve Tirkiye'de din felsefesi, disiplinin dogus ortarm ve nedenleri ele
alinmaktadir. Ikinci kisimda din felsefesinin tarifi ve diger disiplinlerle iligkisi ile bir-
likte Bat'dan J. J. Grourd, P. Ortégat, H. Duméry'nin ve Tiirkiye’den M. S. Tung'un
din felsefesi anlayislan “Doktriner Boyut” bagh@ alunda verilmektedir. Uciincii ki-
simda ise nasil bir din felsefesi sorusuna cevap verilmeye calisiimaktadir.

Bir disiplin olarak din felsefesinin Batr’daki tarihinden bahsederken, Hegel'le bas-
lamamak ve onun bu disipline katkisindan bahsetmemek miimkiin degildir. Fakat
“Bati'da din felsefesi” konusu islenirken sadece Hegel'in din felsefesi anlayisiyla ye-
tinilmemesi gerekirdi. Hegel'den sonra din felsefesinin, Bat: diigiince siirecinde ne tiir
versiyonlanmn olustuguna da mutlaka isaret edilmeliydi. Hegel kadar etkisi olmasa
da burada Wittgenstein'in disiplinin gelisimine etkisine dikkat ¢ekilmeli ve “Viyana
Cevresi"nin din diliyle alakal: tartismalan ve ¢agdas din felsefesini temsil eden, bir
yandan R. Swinburne, W. Alston ve A. Pantinga gibi “analitikciler” ve W. C. Smith, J.
Hick, K. Ward gibi “tecriibeciler”, diger yandan R. B. Braightwaite, J. H. Randall, D.
Cupitt ve D. Z. Phillips gibi non-realistler din felsefesinin tarihi baglaminda ele alin-
maltyd.

“II. Mesrutiyet'ten Bu Tarafa Din Felsefesi” baghg altinda, bir kisim orijinal ma-
kalelere isaret edilmis, Mustafa Sekip Tung ve Mehmet Aydin’in din felsefesi kitapla-
rina Tirkiye'de yazilan ilk denemeler olarak dikkat ¢ekilmistir (s. 18-19). Bu nokta-
da din felsefesinin Islam diigiince geleneginde ne anlam ifade ettigi, Islami disiplinler
ve 6zellikle kelam ilmiyle iligkisinin ne olacag gibi temel sorular ihmal edilmis ve Tiir-
kiye'nin iginde bulundugu fikri durumla alakah olarak bu disiplinin simdiki hali ve
gelecegi hakkinda miitalaalarda bulunulmarmustir. Daha sonra, din felsefesinin dogus
ortamu ve nedenlerinin din bilim catigmasi, Aydinlanma, Rénesans ve Reform hare-
ketleri ve Descartes, Kant ve Hegel gibi filozoflarin Bat1 diisiincesinde olusturduklar
fikri degisimler 1s18inda nitelikli bir tahlili yapilmigtir (s. 20-27).

Ikinci kisimda Bayraktar tekrar Hegel'e donerek, “Din Felsefesi Uzerine Dersler” isim-
li eserinin Fransizca tercimesinden hareketle onun “din felsefesinin tarifi”, “din fel-
sefesi ve diger felsefi disiplinler”, “din felsefesi doktrini” yani din tarihi, Allah ve din
kavramlanm takdim ettikten sonra (s. 31-69) kisa bir degerlendirmeyle kendi gérii-
stinl ifade etmeye calisir (s. 69-74). Kitabin bu bdlimii Hegel'in din felsefesi hak-
kinda, belki de, Tirkge'de ilk yazi olmas: bakimindan oldukca énemlidir. Buna rag-
men, konulann sik sik Hegel'den iktibaslarla takdim edilmeye ¢alisiimasi ve deger-
lendirme kismna kadar, ara sira yaptigl yorumlar hari¢, yazann diisiinceleriyle degil
onun Hegel'iyle kars1 kargiya gelmemiz, bu konudaki diigiincelerinin tamamen
d6zlimsenmeden nakledildigiintibain1 vermektedir. Descartes olmadan Kant ve Kant
olmadan da Hegel diistiniilemez. Hegel'in din felsefesinde bir yandan aydinlanmanin,
diger yandan da Hiristiyanligin tesiri inkar edilemez. Mutlak’in isa formundaki enkar-
nasyonu, kutsal ruh gibi doktrinler Hegel felsefesinin temelini olugturur. Bir bakima
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Hegel, icinde bir zat olarak Allah'in vasiflannin tarif edildigi, meleklerin, peygamber-
lerin, cennetin ve cehennemin oldugu Hiristiyanhk gibi bir dini, soyut prensipler bi-
tiniine (Mutlak) irca ederek dinin sekiilerlesmesinde bariz ve ayni zamanda etkin bir
rol oynarmustir. Kitapta Hegel’in bu “hizmetine” dikkat ¢ekilmedigi gibi, onun bazen
ibn Riisd, bazen de ibn ‘Arabi (sanki ikisi de ayni ekole mensupmus gibi) diistince-
siyle irtibath oldugu iddia edilerek (s. 72) karsimiza adeta muslumanlastiriimis”
bir Hegel ¢ikanlmak istenmistir. Brahmanizm, Budizm, Yahudilik, Misir, Yunan ve
Cin dinlerinden bahseden Hegel'in islam"1 gormezlikten gelmesini bir tarlii izah ede-
memede muellif hakhidir. Bunun sebebini Hegel'in “dnyargili”, “kasdi ve ideolo-
jik” tavrinda aramak yerine, Hegel'in insanla, ferdi ve “bilgisel” iliskiyi miimkiin gor-
meyen Mutlak ve aym zamanda hiristiyanligin enkarnasyon ve kutsal ruh inancin-
dan hareketle gelistirdigi, ibadetin ve duanin hig ise yaramadigy, soyut din kavramin-
da aramaliydi.

Miiellif, bir filozof olarak takdim ettigi Jean Jacques Gourd'un din felsefesi anlay1-
siny, din felsefesinin tarifi, konusu ve yapisal 6zelligini, bu disiplin ve diger ilimlerin
konularyla irtibath olarak ele almis (s. 75-90) ve bolimin sonunda Gourd'un din
felsefesi anlayisini degerlendirmistir (s. 90-94). Sinurlan ve icerigi tam belirlenmis ve
herkesin ittifakla benimsedigi bir din felsefesi olmadigini géstermek bakimindanJ. J.
Gourd ve diger diisiiniirlerin farkli din felsefesi anlayislanindan Tirkiye'deki din fel-
sefesi 6grencilerini haberdar etmek 6nemlidir. Fakat, Gourd'un din felsefesi anlayisi
takdim edilirken, énce onun Bat1 felsefe gelenegindeki yeri tesbit edilmeli ve sonra
felsefesinin Tiirkiye'deki okuyucuya, en genis manada, kendi kiiltlir dinyamizda ne
anlam ifade ettigi aciklanmaltydt. Ayrica, burada takdim edilen haliyle Gourd'un “Hegel’-
den sonra din felsefesinin bir disiplin olarak gelismesine katkida bulunan en énemli
felsefeci” nitelemesini butiiniiyle hak etmedigi kanaati din felsefesine agina her oku-
yucuda olusmaktadit. Bununla birlikte, birkisim kavramlann Tiirkge'ye kazaniima-
dan ifade edilmesi (msl. esgiidiimsel) veya Gourd'un fikirlerinin tamamen 6ziimsen-
meden “acelece” terciime edilmesi, okuyucunun meseleye intibakin giiglestirmektedir.

Bayraktar, Hegel ve J. J. Gourd'un din felsefesi anlayiglarim takdim ederken izle-
digi yolu, Paul Ortégat'nin din felsefesi anlayisini ortaya koyarken de takip etmistir.
Burada, digerlerinde oldugu gibi Ortégat’ya gore din felsefesinin tarifi yapilmig; ko-
nusu, kisimlan, diger ilimlerle iliskileri ve yontemi izerinde durulmustur (s. 95-104).
Bu noktada Ortégat'nin sosyolojik, entellektielist, dinamik, egzistansiyalist ve sen-
tetik gibi ok farkli din tariflerini nakletmesi (s. 104-107) okuyuculara Bati'da din
hakkindaki farkh bakss agilanni yansitmast bakinundan dnemlidir. Yazarin Feuere-
bach, Marx, Freud, Spencer, Comte ve Durkheim gibi diisiintirlerin dinin mensei ve
tekamiilit hakkindaki goriiglerini Ortégat'min ele aldigi sekilde zikretmesi (s. 108-118) ve
bu konularda kendi goriislerini agikca ifade etmemesi bir eksiklik olarak telakki edile-
bilir. Fakat Ortégat'nin en dikkat ceken gériislerinden biri dinin tarifi, mensei ve tabiatt
meselesini din felsefesinin en énemli konular arasinda zikretmesidir. Bu ashnda din
felsefesine yeni bir igerik teklifidir; tizerinde durulmasinda ve &zellikle bu konularin
kendi “din felsefesi anlayisimiz” bakimindan degerlendirilmesinde yarar vardir.
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Mustafa Sekip Tung'un bu kitapta Hegel, Gourd ve Ortégat ile birlikte ele alin-
mastmn sebebi, onun din felsefesi disiplinine yeni bir boyut kazandiracak dnemli fi-
kirlerinin olmasindan ziyade, Tiirkiye'de din felsefesi okutan ve bu konuda ilk kitap
yazan sahus olmasidir. Mitellif, Tun¢'un yanm kalan ve sonra esi tarafindan Din Fel-
sefesine Dogru adiyla negredilen kitabindan hareketle din felsefesinin tanimi, konu-
su, amacl, yéntemi, bu bilim dahna olan ihtiyag ve onun felsefe ve diger disiplinlerle
alakalan gibi konulan esas alarak Tung’un din felsefesi anlayisini takdim etmektedir
(s. 123-136). Onun din felsefesini, dinin mahiyeti ve degeri lizerine felsefi miitalaalar
olarak degerlendirmesi ve dini epistemoloji ve ontolojiden ayirarak sadece degerler
alanmina hapsetmesi, miiellifin de isaret ettigi gibi, Bati, 6zellikle Kant felsefesinin te-
sirinden dolayidir. Bu sebeple yerli diigiince ve ozellikle islam diisiincesi agisindan
din felsefesi nedir ve ne olmaldir konusu, Tung'un din felsefesi anlayis: degerlendiri-
lirken kisaca da olsa tahlil edilmeliydi.

Miellif, Henry Duméry’nin din felsefesinin imkani, tanimi, konusu, yontemi,
amaci ve dinin felsefeye konu olmasi meseleleri hakkindaki fikirlerini, onun din
felsefesi anlayis: ve “dinin tenkidci felsefi yorumu ve din bilimlerinin tenkidi” ger-
cevesinde ele almaktadir (s. 139-186). Bu kitapta takdim edildigi haliyle Duméry’nin
genel din felsefesine en ciddi katkist bu disipline gegerli bir ydntem arayigidir. Bu
diistintiriin en orijinal fikri “dini felsefe” anlayisi (s. 140-142) ve din felsefesine ge-
tirdigi tanmmdir (s. 146-150). Aynca kendi diisiince diinyamiz icinde su anda pek an-
lamh gelmeyen Bat1 din felsefesi formunu degerlendirirken veya islam diisiincesine
has bir “din felsefesi” fikri insa ederken Duméry'nin “dini felsefe” fikrinin bize 1g1k
tutabilecegi kanaatindeyiz. Duméry din felsefesinin konusunu “dogrudan felsefiten-
Kit, dini ilimlerin metodolojisi, dzel din ilimlerindeki sistemlerin degerlendirilmesi”
seklinde belirler. Mitellif bu kitapta takdim ettigi diisiintirlerin din felsefesi an-
layislannin bizim i¢in ne anlam ifade ettigi hususunda degerlendirmeler yapsaydi, bu
s6z konusu diisiiniirleri ve fikirlerini daha kolay anlamamiza yardimci olurdu.

Bayraktar, nasil bir din felsefesi sorusuna, 6nce din felsefesinin imkan meselesini
ve sonra “genetik ve iglevsel bir din felsefesi” fikrini tahlil ederek cevap verir (s. 177-
191). Din felsefesinin imkani, su ana kadar din felsefesi anlayislanim takdim ettigi
Hegel, Duméry, Ortégat, ve Gourd gibi diisiintirlerin goriisleri karsilagtinlarak ifade
edilmistir. Aym zamanda, bu noktada muellif din felsefesinin temel hususiyetleri ve
neye din felsefesi denebilecegi konusuna egilmis ve 6zellikle “Kant'in Din Felsefesi”,
“Gazzali'nin Din Felsefesi” ve “Thomas Aquinas’in Din Felsefesi” gibi cahsmalann
din felsefesi olarak takdim edilmesinin uygun olmadigina dikkatimizi ¢ekmistir. Ge-
nel ve &zel din felsefesi ayrimuni kismen de olsa onaylayarak, gercekte genel din fel-
sefesinin, din felsefesi sifatim hak ettigini sdylemektedir. Hegel'in tesirinin izleri go-
ritlen bu énermeyi onaylamanin énemli sartlarindan birinin sektlerlesme oldugu
burada ifade edilmelidir. Miiellifin asil tezi, eger bu gekilde adlandirmak miimkinse,
kitabin son bir kag sayfasinda kargimiza ¢ikmaktadir. Kendi kiiltiir diinyamizda
kendine mesru bir yer edinmeye ¢alisan din felsefesi disiplininin keyfiyetinin na-
sil olmasi gerektigi sorusuna, yazar “genetik ve iglevsel din fesefesi” fikriyle cevap
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vermek istemistir. Fevkalade dnemli bu tezi, son birkag sayfada ifade etmek yerine,
kitab: biitiiniiyle kusatan bir anafikir tarzinda ele almas: gerekirdi.

Miiellifin, kolayca ulasabildigi ve fakat Anglo-sakson din felsefesi geleneginde
hemen hemen hi¢ taninmayan bir kisim diistiniirleri mutlak manada din felsefesinin
temsilcileri tarzinda takdim etmesinin bazi mahzurlar olsa da, bu kitap Bati'da bir tek
din felsefesinin olmadig1 ve her filozofun kendine has bir din felsefesi oldugu gerge-
gini ifade etmesi bakimindan énemli bir rol icra etmektedir. Kitabin asil dnemi ise,
kendi kiiltiir diinyamiza has bir din felsefesi disinmeye basladigimiz ve bu konuda
arayisa girdigimiz zaman ortaya ¢ikacaktir. Dinin mesruiyyeti, giicil, siyasi ve ikti-
sadi etkilerinin her gecen giin daha yogun tartisildig: bir ortamda, bu konulardan
kendini bagimsiz gérmemesi gereken ve fakat “Tanrn'nin varhgiyla” “kotiiliik prob-
lemi” arasina sikismus din felsefesi disiplini Mehmet Bayraktar'in kitabiyla farkl: ara-
yiglara acilacaktir.

Adnan Aslan

Diigiince Tarihinde Tanr1 Sorunu
Necip Taylan
Ayisig1 Kitaplan, istanbul 1998, 175 sayfa.

Tanri'nin varlig meselesi en ¢ok ilgi duyulan konulann basinda gelmektedir.
insanlann cogunlugu Tann’mn varh@ina inanirken bir kismu da cesitli gerekeelerle
onu reddetmektedir. Inananlar icin Tanri'min varhigl, Glineg’in varhigindan daha
aciktir. inanmayanlar icin ise ayni belirginlik s6z konusu degildir. insanhk var oldugu
giinden beri bu iki grup da varolmustur. Bu ikilem sadece inananla inanmayan
arasinda goriilen bir durum da degildir. Bir insanin kendi i¢ diinyasinda benzeri
bir catismay1 yagamast da miimkindiir.

Diistince Tarihinde Tanr Sorunuadh eser, bu énemli mesele hakkinda ge¢miste
sdylenen ve tartigilan konularn ele almis ve onlan sistematik bir gekilde okuyucuya
sunmaya ¢ahismgtir. Ulkemizde konuyla ilgili ciddi calismalarin eksikligi dikkate
alinirsa, bdyle bir calismanin kaleme alinmasinda biiyiik yararlar oldugu asikardir.

Eser dnsozle, giristen sonra {i¢ béliim ve kaynakgadan olugsmaktadir. Sonug
kismi bulunmayan calismada yazar her bolimiin sonunda kisa degerlendirmeler
yapmaktadir.

Birinci béliimde ontolojik kanit ele ahnmakta, bununla ilgili olarak Farabi ve
ibn Sina'nin diistinceleriyle ontolojik kanita yoneltilen elestiriler verilmektedir.
Daha sonra Tanrr'nin varhgiyla ilgili hudiis, imkan, teleolojik (nizam ve gaye kani-
t1), dini tecriibe ve ahlak kanitlar ele alinmaktadir. Ayrica bu béliimde “Tanri'nin
varhgim Kanitlamanin imkam™ baghkh bir alt boliim de bulunmaktadir.
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fkinci bolim ateizm bahsine ayrilmistir. Burada konunun tamimi, mahiyeti
ve kisaca tarihgesi tizerinde durulmustur. Uglinca ve son boliimde ise kétilik
problemiyle teodise konusu islenmis, problemin mahiyeti ve niteligi ele alinmustir.

Eserde Tann sorunuyla ilgili olarak felsefe tarihinde séylenenler aktarilarak
okuyucu bilgilendirilmeye ¢galisilmigtir. Glizel anlatim, akic1 tisliip ve anlagihir dil
hemen dikkat ¢eken 6zelliklerdir. Yazar okuyucuyu diisiince tarihinde sanki bir
gezintiye cikarmaktadir. Dolayisiyla problemleri ele almada ve konuyu takdim
etmede oldukca bagarili oldugu gézitkmektedir.

Eser muhteva itibariyle “Tanri’'nin varligl ve varh@inin kanitlanmast”, “ateizm”
ve “kotiilitk problemi” olmak tizere tig temel konu tizerinde durmaktadir. Yazar bu
konularla ilgili olarak felsefe tarihinde Dogulu ya da Batih filozoflarin gériislerini
swralamakta, yer yer tartigmalara da deginmektedir.

Yazar Tanr'nin varhigi hakkinda ortaya konan geleneksel delilleri, kaynak-
lart bakimindan Gi¢ ana gruba ayirmaktadir. Bunlar sirasiyla ontolojik (metafizik)
deliller, dis alemden cikanlan (kozmolojik ve teleolojik) deliller ve insanin manevi
diinyasindan ¢ikarilan (dini tecriibe ve ahlak) delillerdir. Yazara goére bu deliller
birer fonksiyon icra etseler de her seyi ¢ozmemektedir. Tann ile dlem ve Tann ile
insan iligkileri askida kalmaktadir; mutlak iyi ve hayir olarak ortaya konan Tann'ya
ragmen, evrendeki kétiliiglin varligi da yeterli cevabi bulamamaktadir (s. 12).
Sonugta Tanr’'min kanitlanmast icin kesin bir delil bulmak imkansizdir. Ayrica
Tanr'nin varlig) salt aklin bir talebi olmaktan uzaktir (s. 12).

Yazar, “Tanr'nin Varligim Kanitlamanin imkani” adli béliimde kamitlarla ilgili ola-
rak Hume, Kant ve pozitivistlerden siraladig elestirilerden sonra, ¢arpici olan su de-
gerlendirmeyi yapmaktadir: “Bunlarla birlikte, Tanri'min varhig ve mahiyeti bir de-
ney, gdzlem ve kisaca matematik, mantik ve doga bilimlerindeki gibi bir bilgi konusu
olmadigina gore, ama yine de insan O'nu mistik tecriibe de dahil kendi bilme imkéan-
lartyla kavrayip kanitlamaya ¢alisacagl icin, “insanin boyle bir imkani var midir? so-
rusunun cevabi daima aranacak, Tanri idesi kendisine inanilmaktan aldig giice rag-
men, tam bilinememis olmasinin sallantisinda kalacak gibi gériinmektedir” (s. 104).

Yukandaki agiklama kanaatimizce kitapta yazara ait olan nadir diisiincelerden biri
olup kendi felsefi bakis acisini yansitmasi bakimindan 6nemlidir. Yazar kanitlarin
elestirisi konusunda Kant’a sonsuz bir gliven duydugu ve onun gériiglerini de mut-
lak dogru olarak kabul ettigi izlenimini vermektedir. Ayrica ortaya koydugu yaklagim
da, felsefi bir terimle ifade edersek, agik bir bigimde agnostisizm (bilinemezcilik)dir.

Yazar birinci béliimiin sonunda Tanri'nin varligiyla ilgili tarihi diigtinceleri ti¢ ana
grupta toplamaktadir. Bunlar Tann'nin varligim kabul edip tarif ve tasvir etmeye cali-
sanlar (teistler), agkin veya ickin bir Tann'nin varligini kabul etmeyenler (ateistler) ve
metafizik problemlerin insan zihniyle ¢ézlilemeyecegini ve bilinemeyecegini iddia
eden (agnostik)lerdir (s. 105). Bu tasnif, dogru olmakla birlikte, eksiktir. Clinkii diigiin-
ce tarihinde teizm, ateizm ya da agnostisizm kadar alem ve Tann 6zdesligini savunan
panteizm de énemli bir olgudur. Bunun yaninda, kurumsal dini reddetmekle birlikte,
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akilla Tanr1'nin bilinebilecegini savunan deizm de énemli bir ekoldiir. Yine bunlarin
yaninda tarihte veya giiniimiizde Uzak Dogu'da ya da Afrika’da ortaya ¢ikan pek ¢cok
inanig (veya inangsizhk) bicimi vardir.

yukandaki tasniften hemen sonra yazar su diisiincelerini sergilemektedir: “...In-
san, Tann kavrami ve problemiyle karsi karsiyadir... O, evrensel bir problemdir... Tan-
ri'nun varligi sorunu bilimsel bir konu degil, egzistansiyel bir sorun yani insanin
kendisinin bir var olus sorunudur” (s.105).

inkarclig: reddetse de, yukandaki ifadelerden anlasildigi kadanyla, yazar sanki
inangs1zhig) 6n plana almakta, buna kargt Tann inancini insanhgin éniinde duran
ve ¢oziilmesi gereken bir problem olarak kabul eden bir yaklagim sergilemektedir.
Ayrica Tann'nin varhgin, bilimsel bir problem olarak degil de, onu insanin bir “var
olug” problemi olarak gérmesi de bizlere non-realist (Tanm’ya inandig1 halde O'nun
reel varhgina inanmayan) bir tutumu hatirlatmaktadir.

Tanrt'nin varh@ pozitif bilimin konusu olmayip bir inang meselesidir. Ancak
bu inanc, bilim dig1 degil, bilim Stesi bir mahiyet tasimaktadir. Eserde Tanri'nin
varliginimn alemden bagimsiz bir sekilde kabul edilmeyerek sadece insana irca ediligi,
O’nun gergek (reel) varligindan kusku duyuluyormus izlenimini vermektedir.
Yazann bu tutumu “olgusal” bir gekilde Tanr1'nin varligini kabul eden teizmle cid-
di sekilde ¢elismektedir. Dogrusu bu tavir Bati'da kat1 pozitivizm kargisinda bu-
nalarak Tanr’'nin gercek varligini (vilcut niteligini) kabul etmeyen ancak Tanri
inancini da bir kenara birakamayarak onu insanin duygularina ve davraniglarina
irca eden disiiniirlerin yaklagimlanna benzemektedir.

Yazara gore Tanr'nin varh@im kanitlamaya ¢alisan teistik iddia ve arglimanlar
gibi, O'nun var olmadigini gesitli yonlerden temellendirmeye cahsan ateizmin iddiala-
11 da basansizliga mahkumdur. Dolayistyla Tann’mn varhiginin kanitlanmasi kadar
inkan da imkansizdir (s. 140). Bu degerlendirmeleriyle yazann Tanrn’'nin varhgi ko-
nusunda birbirine karsit olan iki yaklagimi (teizm ve ateizm) ayni degerde gérmesi
de dikkat cekicidir. Bu da yazann agnostik tavrinin bir sonucu olmalidir.

Teizme ydneltilmis en blyiik elestirilerden biri kétiilitk problemidir. Bu prob-
lemle ilgili olarak yazar gerek Islam diinyasindan gerekse Bat1 diisiincesinden pek
¢ok aktanm yapmaktadir. GOriinen o ki, yazar mevcut kétiliikklerin Tanri inanci
ile izah edilebilecegi kanaatinde degildir. Tanri’ya atfedilen iyilik, bilgelik ve kud-
ret gibi sifatlarla evrende goriilen kotiiliiklerin birbirine ters diistiigiind, dolayisiy-
la s6z konusu sifatlarnin fonksiyonel olmadigini iddia etmektedir (s. 145).

Yazar {igiincil béliimiin sonunda kétalik probleminin geleneksel teizmde {ic
kavram etrafinda odaklastigini belirtmektedir: a) Sonsuz kudret sahibi olmak.
b) Mutlak iyi olmak (adaletli ve merhametli olmak). ¢) Diinyada cesitli sekillerde
var olan kétiilitk. Yazara gére her ti¢ dnerme de teolojilerin vazgecilmez unsur-
landir (s. 172). Ancak anilan iic énermeyle birlikte tutarh kalmak zordur. Aksi
taktirde “Normal akill bir insan; ya inanglarinin celigkili, irrasyonel oldugunu kabul
edecek ya da anilan 6nermelerin birinden vazgegecektir”.
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Goriilebildigi kadanyla yazar zaman zaman agnostik bir tavra girmesine rag-
men, teist bir gelenek igerisinde bulunmast sonucu eserini bu ¢ergevede kaleme
almustir. Ancak isaret edildigi gibi teizmin digina ¢ikan yorumlara da yer vermekte,
bazan deist bazan da agnostik yaklagimlarda bulunmaktadir. Dolayisiyla ortada
hafif bir karmagsiklik gézitkmektedir. Bu noktada yazarin kendisini daha net bir
bicimde ortaya koymasi ve cizgisini belirlemesi gerekirdi.

Konular ele alinirken disiiniirlerden yapilan bol aktarim, alinti ve tekrarlar
gozden kagmamaktadir. Buna kargin yazarin kendi degerlendirmelerine ise olduk-
ca az rastlanmaktadir. Bir anlamda eser, ¢ok kesif bir bilgi y1ginini igermekte-
dir. Problemin giizel takdiminin yaninda, yazar okuyucuyu daha giizel bir gekil-
de problemle karsi karsiya getirebilir; onu diistindiirebilir ya da tartigmaya ceke-
bilirdi. Problemin karmasiklig1 yaninda, yazarin Tanr’'mn varligiyla ilgili olarak
kesin bir tavir ortaya koymamasi ya da kendi diisiincelerini anlatmaktan kagin-
masi da buna neden olmus olabilir.

Eserdeki zengin aktarima ragmen muhteva agisindan da bazi eksiklikler bu-
lunmaktadir. Yiizyithimizda ortaya ¢ikan ve giinimiz insanin etkileyen diigtin-
celere yeterince yer verilmedigi gérilmektedir. Yazarin kendisi de eserin ihtiyag-
tan dolay1 eksik yayimlandigini dnsézde ifade etmekte, bunun da ileride tamam-
lanacagini belirtmektedir.

Yukaridaki hususlarin disinda eserde géze carpan énemli bir problem de, dip-
not vermede yeterli titizligin gosterilmemis olmasidir. Bir calisma viicida getiri-
litken dogrudan yararlanilan ya da bir sekilde kullanilan eserlerin mutlak surette
zikredilmesinde veya bu eserlere atifta bulunulmasinda zaruretvardir. Bu durum yal-
niz yazan degil, herkesi baglamaktadir.

Her seye ragmen Dilsiince Tarihinde Tanrt Sorunu adli eserin ciddi bir emek
mahsulii oldugu ve alaninda bir ihtiyac: giderecegi géziikmektedir. Ayrica felsefe
ve ilahiyata ilgi duyanlar icin yararli olacagr muhakkakur.

Aydin Topaloglu

Aydinlanma Uzerine Bir Derkenar
Fehmi Baykan
Tirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, Ankara 1996, xi + 284 sayfa.

Bu cografyann entelektiielleri kendilerini iki seyi bilme, 6ziimseme, tahlil ve
sonunda tenkit etme konusunda miistagni sayamazlar. Bunlardan biri, dogdugu-
mugz kiiltiirel diinyanin en belirleyici unsuru olan inanglarmmzin, adetlerimizin ve
bazen de ideallerimizin kaynagini teskil eden islam gelenegi; digeri de su andaki
aktif diinyay1 ve dolayisiyla bizi ve i¢inde yasadigimiz sartlan belirleyen moder-
nite ve onu yasatan disincenin dinamikleridir. Fehmi Baykan énce Bati’ya yo-
nelmis ve bu eseri, modern diinyann ingasinda ¢ok énemli rolii olan “aydinlanma
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diigiincesi’ni tenkit niyetiyle kaleme almistir. Eserde miellif 6nce “Aydinlanma
Efsanesi” bashg: altinda kendi tezini ortaya koymakta sonra da rasyonalizm ve
Descartes, Locke, Berkley, Hume, Kant gibi XVIIL. asrin 6nemli filozoflarinin
“tutarsizliklari’ni belirterek tezini ispatlamaya gayret etmektedir.

Yazara gore aydinlanma terimiyle isimlendirilmeye caligilan bir diigtince stireci
aslinda yoktur. Ciinkii aydinlanma kavrami altinda toplanabilecek “mutecanis bir
égreti”, bu kavramin kendine has “ayirt edici 6zelligi” (differantia specificia) ve
temsilcilerini “aydinlanmaci” yapacak “ortak ve belirgin vasiflar” mevcut degildir.
Aydinlanma, ashnda var olmayan fakat Bati’'nin kendi diistince hakimiyetini sag-
lamak icin var oldugunu iddia ettigi ve bizi de inandirdig1 bir efsanedir. Mesela,
kimlerin aydinlanmact oldugu hususunda bir ittifak dahi yoktur. Aydinlanmact
oldugu varsayilan diigiiniirlerin birgogu birbirini nakzeden nazariyeler ileri str-
miiglerdir. Bunlar bir araya getirilip de aydinlanma felsefesi olarak takdim edile-
mez. Bu digiiniirler metotlari, 6ne ¢ikardiklan konular ve hedefleri itibanyla da
birbirinden ayrnlmaktadir. Yine aydinlanma olgusunun keyfiyeti izerinde durul-
dugunda, kimin ne ile ve nasil aydinlandig: irdelendiginde, bunlara tatmin edici
cevaplar bulmak zordur. Yazar, aydinlanma diye bir hadise olmadigindan ve ay-
dinlanmaci olunamayacagindan ¢ok emin gériinmektedir.

Eser biitiniiyle ele ahndiginda, sanki yazarnn “aydinlanma”y1 mutlaka ve ne
pahasina olursa olsun tenkit etmek saikiyle hareket ettigi izlenimini vermektedir.
Dogrusu, bir diistince siirecini kimlerin temsil ettigi hususundaki ihtilaftan hare-
ketle bizzat onun var olmadig1 sonucuna ulagilamaz. Ayrica, aydinlanma filozof-
lan kadrosuna birkac isim eklemek veya bu kadrodan birkag isim ¢ikarmak, o fel-
sefi yonelisin temel ézelliklerini zedelemez. Diger taraftan, yazann aydinlanma-
nmn ayurt edici 6zelliginin olmadigint ispat icin, “tenkit gelenegi”, “rasyonalizm”,
“kiliseye kars1 olma” ve “emprisizm” gibi bu diisiince siirecinin temel 6zellikleri-
ni tenkit ederken kullandig: Gislubu ve “panik hali” okuyucuyu, kendi iddiasinin
tam tersinin dogru olduguna inanmaya zorlamaktadir. Aydinlanmay1 “efsane”,
“moda”, “entel hurafe” gibi negatif cagnisimlar olan kelimelerle tenkit etmek ye-
rine, o derece nitelikli bir tahlil yapmaliydi ki bir “efsane” oldugu hitkmiine oku-
yucunun kendisi ulagsmalydi.

Yazar, ikinci kismin ilk boliimiinde, rasyonalizmi ele alip tenkit etmektedir. Once
rasyonalizmin sadece “aydinlanma” ¢agina miinhasir bir tavir olmadigi ve onun
kékenlerini Antik Yunan felsefesine kadar gétiirmenin miimkiin oldugunu sdyler.
Bu arada, rasyonalizmin bilgi konusunda “mesnetsiz” olmasina ragmen, ahlak
konusunda ise yarayabilecegini de iddia eder. Yazar daha sonra, rasyonalizmin
temel unsurlan olarak gordiigii akil yiiriitme yollarindan indiiksiyon ve dediik-
siyonu “tenkit” etmeye ydnelir. Yazara gore “Dediiksiyon, diigtinme 6z itibariy-
la, indiiksiyonla, aynidir” (s. 43-4). Rasyonalistler dediiksiyonu “putlagtirnuslar- .
dir”, o “akil ytiriitme bile degildir”, tecriibede olanin aksine bir sey vermez, o bir
“totoloji”, “psisik bir durum” veya “retorik”, hatta bir “illiizyon”dur. Bu tir agir
itham ve hiikiimleri tek tek ele alip tenkit etmek, bir degerlendirme yazisinda dogru
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degildir. Fakat burada bir husus mutlaka ifade edilmelidir: Miiellifin dedtiksiyon
ve indiiksiyonun batil olduguna dair ileri stirdigli argiimani ortaya koyma tarzi,
kolayca indiiksiyon ve dediiksiyon formunda bir akil ytiriitme sekline cevrilebilir.
Bu durumda, yazar bir bakima kendi hitkmiintin de gegerli olmadigini sdylemis ol-
maktadir. '

Aydinlanmanin temeli sayilan rasyonalizmi yiktiktan (!) sonra, sira bu fikri
akimun ilk filozofu sayilabilecek Descartes’1 tenkide gelmistir. Baykan, on sayfada
biitiin Descartes felsefesini ézetlemistir. Onun igin tenkit etmek demek, filozofun
kendi tutarsizhklarini ortaya koymak veya savundugu fikirlerin aksinin dogru oldu-
gunuilan etmektir. Mesela, butiin zihin muhtevasindan siiphe edecegini sdyley-
en Descartes, dini inanglan ve matematigi bundan haric tutmakla, azim bir ¢elig-
kinin icindedir. Yine Descartes Tanri fikrinin dogustan geldigini iddia etmektedir.
Yazarn tenkidini hak etmis bir filozofun bu fikrinin tam aksinin dogru olmasi gerekir:
Tann fikri dogustan gelmez tecriibidir, yani “Tann kavrami aposterioridir” (s. 70).
Descartes Cogito'da sonuca “intuition”la mu (sezgi) ulastyor? O halde iyi bir mii-
nekkidin bu yolu inkar etmesi veya tam aksinin dogru oldugunu ilan etmesi gere-
kiyor. “Iste, i¢ algimin bir noktaya toplanmasini bu yiizden, metafiziklegtirip “in-
tuition” namiyla ayn bir melekeye atfederler... Bdyle bir meleke yoktur. Var olan
‘dikkat'tir” (s. 65). Descartes'in metodik stiphesi ve onun felsefi ¢ikanmlannin
isabetsiz oldugunu ispat edebilmek icin, sadece tecritbeye siginmak ve sonunda
farkinda olmadan materyalizmde karar kilmak, okuyucuyu yazann felseff anlay-
s1ve iddialar hakkinda stipheye gotiiren hususlardir.

Descartes’tan sonra yazar, aydinlanma diistincesinin bir bagka temsilcisi say-
dig1 Locke'un felsefesini ana hatlariyla ele alir ve tenkit eder. Locke felsefesinin
bilinen noktalarini tekrar edip bu noktalar arasinda tenakuz bulmak veya Locke un
dayandig) prensiplerin “rasyonalizm hastaligina” (s. 104), “dediiksiyon sevdasi-
na” (s. 104) dayandigini sdylemek, ne Locke'u ne de onun felsefesini tenkittir.
Yazarin Locke un nitelikleri, birincil-ikincil diye tasnif etmesini, Berkley'in tenki-
dine dayanarak “mesnetsiz” bulmasin nitelikli bir okuyucu hemen kabul etmeye-
bilir. Berkley’in, Locke'un bu tasnifini tenkidini, onun diisiince seviyesinden ve
kendi sistemi icinde anlamak miimkiindiir. Cok énemli bir nokta, digerlerinde ol-
dugu gibi, burada da ihmal edilmistir. Kitabin hedefleri de gbz éniine alinirsa, bizi
asil ilgilendiren sey, Locke’un felsefesinin tenkidi degil, onun diisiincesiyle aydin-
lanma arasinda oldugu varsayilan baglantinin tahlili ve tenkididir.

Yazar, Locke'dan sonra Berkley'in felsefesini, Hylas ile Philonous Arasindaki
(i¢ Dialog kitabina dayanarak on bes sayfada ne kadar 6zetlemek miimkinse
dzetler. Kendi 6zetine dayanarak Berkley felsefesindeki bariz “tutarsizhiklan” ve
“celiskileri” ortaya koymakla kalmaz, ayni zamanda onun hakkinda su ana kadar
felsefecilerin sahip olduklan kanaatlan bir ¢irpida tashih eder. Yazarin tenkit et-
medeki aceleciligi, onun hic diigiinmeden bu tenkitleri yaptig1 intibaim vermekte-
dir. Mesela, Berkley’in diyalog formunda yazih kitabinda, yazarn diyaloga istirak
eden sahislardan Philonous’la 6zdeslestirmekte ve diger sahis Hylas'in fikirlerini
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kullanarak bizzat Berkley'i tenkit etmektedir. Halbuki hem Philonous’un hem de
Hylas"in fikirleri, kitabin yazan Berkley’e aittir. Bu bolimii okuyan, Berkley’in
dastincesinin baz: unsurlan hakkinda az da olsa bir fikir edinebilir. Yazar'in Berkley'e
yonelttigi tenkitlerse tenkit edilemeycek kadar aciktir (It is too good to be true).

Miiellif, Hume'u tenkit etmeye onun orijinal bir yazar olmadig ve goruslerinin
hepsinin felsefe tarihinde mevcud oldugu iddiasiyla baglar. Mesela, sorusturma-
mn nesnelerinin fikir iligkileri ve olgular olarak iki kisimda mutalaa edilmesini Le-
ibniz'den, fikirlerinin kaynaginin tecriibe oldugu goéristint Locke’dan, nedensel-
ligin ahiskanlikla izahini ise Spinoza’dan almistir. Bdyle olunca, Hume'un “akil
yiiriitme konusunda kararsizhgl ve celisik ifadeler” (s. 147) kullanmasi kaginilmaz
olmustur. Batiduigiince tarihinde, ulagilan en dnemli noktalardan biri kabul edilen
Hume'un nedenselligi bir ahgkanlik olarak degerlendirmesinin sebebi, yazara gore,
“rasyonalist safsata ile skeptik safsataya” (s. 155) dayanmaktadir. Hume da di-
ger felsefeciler gibi “mantiken dustinilebilir diye s6ze baglayip arkasindan man-
tikla, gercekle alakasi olmayan hayali lakirdilar” (s. 157) etmektedir. Fakat yaza-
rin kendini her durumda tenkit edecek konumda gdrmesi, asagida iktibas edilen
ifadeler degerlendirildiginde goérilecegi tizere, ciddi celiskilere diigsmesine neden
olmaktadir. Yazar bir yandan “dediiksiyon, diisinme dzii itibariyle, indiiksiyon-
la aymidir” (s. 43-4) derken, diger yandan “indiiksiyonun temelinde dediiksiyon
aramaya kalkmak, bulamayinca da bu déngtiseldir, hatta Hume gibi, bu akil ytirtit-
me bile degildir demek, rasyonalist pesin hitkkiimcaliiktir” (s. 150) demektedir.

vazarn Kant felsefesini kisaca takdim ettigi béliim, kitabin en énemli kismint
olusturdugundan felsefe okuyucularina tavsiye edilebilir. “Kant’in ciimle hata-
sin1 teker teker tahrir eylemek bir miicelled kitap” (s. 212) tutacagindan, sadece
yazarn ¢ok énemli gérdigi hatalara isaret edilmek zorunda kalinmigtir. Temel
varsayimni hakh ¢ikarmak icin Kant “fizikgileri yalanc: sahit gbstermekten” ¢e-
kinmemistir. Halbuki Kant, var olani ¢arpitma yerine, dogru ve sihhatli diigiinme-
nin geregi olarak zihnini var olana goére ayarlayabilirdi. Onun fenomen-numen
ayrimi bu mesnetsiz ve ciiriik iddialarindan biridir. Yazar bunu bir misalle goster-
mek istemektedir. Ona gére diilnyann dénmesini biz géremedigimiz i¢in numen
kabul edilmelidir. Numen bilinemez; dilnyanin déndigiini bildigimiz i¢in numen
de kabul edemeyiz. Fenomen de diyemeyiz; zira géremiyoruz. Dolayisiyla, yaza-
ra gére Kant biiyiik bir ¢itkmazin i¢indedir.

Kant'tan dogru cevap alabilmek icin evvala ona dogru soru yoéneltmek gerek-
mektedir. Kant'a gore tecribeye konu olan sey numen olamaz. Dinya'nin dén-
mesi tecriibe alanina ait bir olgu oldugu igin, elbette fenomenaldir. Yazann bu konu-
daki hatas! tecriibeyi sadece gdrme fiiliyle aynilestirmesinden kaynaklanmaktadir.
Miiellif Kant'1 tenkit etme noktasinda o kadar disiplinsizdir ki, sonunda kendisi de
ahlak, hirriyet, sahsiyet ve Tanr kavramalannn tecribe eseri oldugunu kabul
etmek zorunda kalmigtir.

Kitabin sonunda, ikinci kismin hemen baginda ele alinan rasyonalizm konusu, ma-
teryalizmle birlikte tenkit edilmektedir. Miellif, rasyonalist filozoflann bir cogunun
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dindar, “felsefl misyonerler” oldugunu ve buna ragmen “buytik gaf” yapip, Hiris-
tiyanhiga aykir1 goriigler ileri stirdiiklerini iddia eder. Bunu izah i¢in de Hiristiyan-
lik 6gretileri, kilise kavraminin anlami ve nasil milesseselestigi hususunda bilgiler
vermeye c¢alisir. Burada, kilisenin gercek anlaminin tarikat oldugunu anlamasak
da 8grenmig bulunuyoruz. Birgok konuda yanmildiklan gibi, bu “garpperest” taife akil
ve akilcilik konusunda da yanilmaktadirlar. Daha sonra yazar materyalizm ko-
nusunu ele almakta ve maddeciligin 6nemsiz bir goriis oldugunu, felsefe tarihi
kitaplarinda az yer verilmesinden hareketle ispat etmek istemektedir. Madde keli-
mesinin manasi, maddeciligin ilme aykiri olmasi meselesi ve atom alt1 diinya goz
Online alindiginda, katt maddecilik iddiasini sirdirmenin miimkiin olmadig: iddi-
as1 bu boliimde iglenmeye calisiimaktadir. Yazar kitabini aydinlanma disiincesi-
nin bir efsane oldugu iddiasini yeniden vurgulayarak bitirir.

Genel bir degerlendirme yapmak gerekirse, yazar aydinlanmay: bir diiglince
stireci degil, simirlan ¢izilmis, dogrusu ve yanlisi net olarak tarif edilmis felsefi bir
doktrin olarak gérmek istemektedir. Kargisinda arzu ettigi sekliyle bir aydinlanma
bulamayinca, Bat1 diiglincesinde énemli bir ddneme damgasini vuran aydinlanma
diistincesini yok saymaktadir. Yazar aydinlanmanin efsane oldugunu iddia etmek
yerine, Bati'daki bu fikri siirecin “aydinlanma” vasfini hak etmedigini vurgula-
saydi daha yerinde bir tavir sergilemis olurdu.

Bir aileye mensup olan fertlerin; annenin, babarnin, dedenin ve ¢ocuklarin ayr
ayr tenkit edilmesi, o ailenin tenkidi degildir. Yazarin bu kitapdaki en ciddi hatas,
aydinlanmaya mensup oldugu iddia edilen filozoflari ayr ayri tenkit etmekle ay-
dinlanmay1 tenkit ettigini zannetmesidir. Aydinlanma stireciyle bu filozoflann el-
bette alakas: vardir. Fakat ne bu filozoflarin felsefi diigiinceleri tek tek ne de hepsi
birden aydinlanmadir. O, biitiin bu felsefi ekollerin etkisiyle olusmus bagimsiz bir
diistince siirecidir.

Yazarinn felsefe 6gretim tiyesi ve konusunun da felsefi olmasina ragmen, eser
adeta avami muhatap alan “vulgar” bir Gislupla kaleme alinmistir. Her ne kadar
kullanilan Gislubun tenkitleri daha keskin ve tasdikleri daha kesin yaptigi kabul
edilse de, kitabin felsefi 6zelligini zedeledigi agiktir.

Son olarak yazarn, Tiirkiye'deki diger bir kisim felsefeciler gibi kendini Batt
diistince geleneginin aynimaz bir parcas: veya temsilcisi, hatta miidafii saymadi-
&1, aksine Bat1 distincesine, disardan ve hatta tstten bakabilen bir tavr benimse-
digini belirtmek gerekir.

Adnan Aslan

Kotiiliik ve Teodise
Cafer S. Yaran
Vadi Yayinlari, Ankara 1997, 195 sayfa.

Bazi insanlar hayatlarinda gordikleri aci olaylar karsisinda kendilerini dine
ve Tanrt’ya adarken, bazilari da dinden ve Tanri’dan uzaklasabilmektedir. Din
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felsefesi bu problemi “kotiilitk problemi” bashgl altinda tartismakta, konunun
Tanrl inanciyla olan iligkisini agikliga kavugturmaktadir. Cafer S. Yaran da Kétilliik
ve Teodiseadli calismastyla bu konularda dnemli bilgiler vermekte ve ciddi tartigma-
lan aktarmaktadir.

Kotiilitk ve Teodise adli eser bir girig, iki boliim ve bir sonugtan olugmaktadir.
Kitabin girisinde, sorunun tarihi arkaplani ve teizmin Tann anlayigt yer almaktadir.

Birinci boliimde kotiilitk konusu islenmektedir. Boliimiin ilk kisminda kotilik
olgusu ele alinmakta, bu cercevede metafiziksel, fiziksel ve ahlaki kotiilitk cesitlerine
yer verilmektedir. {kinci kismuinda ise kotiilitk olgusu bir problem olarak ele alinmak-
ta, yine bu gergevede problemin varolugsal, mantiksal ve kamitsal (delilci) yonlerine
isaret edilmektedir.

Eserin ikinci boliimiinde teodise islenmektedir. Bu bolim de kendi icerisinde
iki kisma ayrilmaktadir. Birinci kisminda teodise problemi Bat1 diigiincesi ¢ergeve-
sinde, ikinci kisimda ise Islam diistincesi cercevesinde ele alinmaktadir. “Bati DU~
stincesinde Teodise™ baghikli kisimda siire¢ teodisesine, Augustine’ci teodiseye ve
ireneaus’cu teodiseye yer verilmekte, “Islam Diistincesinde Teodise” baglikl ki-
simda ise Kur'ani, Felsefi ve Kelami teodise anlayiglar ele alinmaktadir.

Sonug bsliimiinde ise teodiseler arasinda bir karsilastirma yapilmakta ve genel
bir degerlendirme verilmektedir.

Yazarina gore eser iki nedenden dolay: kaleme almnustir: Birincisi, katiiliik prob-
lemini teizm-ateizm baglaminda bir felsefi sorun olarak ele alip felsefi yontemlerle
incelemek: ikincisi ise “islam disiincesinde ciddi bir teodise yoktur” iddialarimin
dogruluk derecesini arastirmak.

vazar eserini Bat: din felsefesi gelenegi icerisinde ele aldigin, bununla birlikte
islam diisiincesindeki yaklagimlan da vermeye calistigini belirtmistir. Konuya prob-
lematik agidan bakugin ve tarihsel yaklasmadigin: ifade etmis, boyle bir konu-
aun da herkesi tatmin edecek bir bicimde ¢éziillemeyecegini, hakkinda ¢ok seyin
konusulabilecegini, ge¢gmiste ve giiniimiizde oldugu gibi gelecekte de benzeri seyle-
rin tartigilacagini séylemigtir.

Yaran'a gore bazi olaylar kargisinda “bu bir kétiiliik, bir zuliim, bir 1stirap” de-
meyen insan yok gibidir. Yunus'un dedigi gibi kim, “yigit iken &lenler”i gormez
veya igitmez de “igi yanip 6zt gbyniimez"dir (s. 7), Bicimi ne olursa olsun, yasanilan
cesitli acilar ve sikintilar hemen hemen herkese az ya da ¢ok dokunmakta, onlart
birtakim duygu ve diigtincelere sevketmektedir. Karsilasilan ac1 ve kederler insan-
lari ‘acaba neden’ seklinde bir soruyla kars: karstya birakmaktadir. Mesela bin-
lerce masum insanin magduriyetine yol agan savaslarn, hastahklarn, zuliimlerin
ve ahlaksiziiklarn varlig: sorgulanmakta ve bu tiir olaylann bir aciklamasinin yapi-
masiistenmektedir.

Yaran'a gore teolojik ve Tannsal boyutu olan bu trajik hadiseler, bir de Tanrt inanci
acisindan degerlendirilmekte ve bu yoénilyle de insanlar distinmeye sevketmektedir.
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insanlar zaman zaman “Acaba Rabbim bu dayanilmaz belaya beni neden ducar
etti?” ya da “Allah sevgili kullarina kars: islenen bu zulme acaba neden dur demi-
yor?” gibi sorulari sorabilmektedir. Bu sorular karsisinda Tanri’ nin varligina ina-
nan Kisiler aklini ve vicdanini tatmin edecek sekilde birtakim ¢céziimlere ulasabil-
mektedir. Ancak bu durum herkes icin séz konusu olmayabilmektedir. Kotii-
likler baziinsanlar icin dinden ve Tanrr’dan uzaklasma nedeni, bazilar i¢inse bagh
bagina bir inkar unsuruolabilmektedir. Hatta evrendeki kétiiliiklere dayali kusku-
lar ve diistinceler, bireysel kusku ve inkar diizeyinde kalmamakta, mantiksal ve
felseff acidan Tanri'nin yoklugunu iddia edenler i¢cin de dnemli bir kanit olabil-
mektedir (s. 10). Bunlara karsin Tanri’'nin varh@ina inanan insanlar ise, koti-
liiklerle ilgili olarak ileri stiriilen bu itirazlar karsisinda gesitli cevaplar (teodiseler)
vermektedirler.

“Evrendeki kotiliklerin iyi bir tann ile bagdasmadig1” iddiasi, Yaran'a gore
cok eskilere gitmektedir. Bunu mantiksal bir kanit olarak ilk defa formullestiren
Epicurus (8. M. 0. 270) olmustur. XVIIL yuzyl filozofu olan David Hume, Epicu-
rus'un kotiilikle ilgili sorulannin heniiz cevaplandinimadigini sdyleyerek on-
lan yinelemistir. Cagdas felsefede ise bir yandan kétuliigiin, 6btir yandan da Tan-
ri’'nin var oldugunu ifade eden iki 6nermenin birbiriyle ¢elisik oldugunu iddia eden
J. L. Mackie dile getirmigtir (s. 12).

Kotiiliiklerin varhigi konusunda Yaran'a gére diinya dinleri, (i¢ tiir ¢c6ziim 6ner-
mektedir. Birincisi Hinduizmin kétiligli yanilsama olarak goren anlayist. Ikincisi,
iyi ve kot Tanr'lar dilalizmini ileri siiren Zerdiistliik. Ugiinciisii ise monoteist dinle-
rin metafiziksel monizm i¢inde ahlaki bir diializm gériisii (s. 13). Eserde ii¢incli
g0riis baz olarak alinmakta, Hiristiyanhk ve Islamiyet’in teoloji ve felsefe gele-
negi icindeki tarismalan dile getirilmektedir.

Yaran'a gore kétiiliklerin Tanri'nin varliginin aleyhinde bir kanit olarak kulla-
nmilmasina karsi, inananlarca birtakim savunmalar gelistirilmitir. Kisaca teodise de-
nilen bu savunmalarda, her seye giicli yeten Tann’'min sinirsiz iyilik ve adaleti ile
evrendeki kétliliigin varligl uzlastirilmaya ¢alisiimigtir (s. 14).

Yazar eserin ilk bolumitinde kotilagi “ser” ya da “iyinin karsitt” olarak tanmm-
lamakta, yabana dillerdeki karsiligini vermekte ve felsefe literatiiriindeki tasni-
fleri ele almaktadir. Sirasiyla metafiziksel, fiziksel ve ahlaki kotiilik olgusun-
dan bahsetmektedir (s. 21-23).

Metafiziksel kotiilik, Leibniz'in dile getirdigi ve savunduu bicimiyle yaratilmig
olanlardaki kusurlar (sonluluk ve yetkinlikten uzak olus) anlamina gelmektedir. Fi-
ziki ve ahlaki kétiiliiklerin kaynaginda da bu sonluluk ve yetkinlikten uzak olus
yatmaktadir. Fiziki (dogal) kétiililk, insan eylemlerinden bagimsiz olarak dogaolugla-
nnin neden oldugu keder ve acidir. Bunlar arasinda yangin, sel, deprem, hastalik
kuraklik bulunmaktadir. Ahlaki koétiiliik insanin kendi 6zgiir iradesiyle sebep olduu
ahlaksizlik olaylaridir. Yine bunlann arasinda da acimazlik, bencillik, sapik diisiin-
ce ve eylemler, zuliim ve savas gibi trajik hadiseler bulunmaktadir (s. 30).
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Evrende yasanan veya misahade edilen kotitliikler, insanlarin zihinlerinde ba-
zan felsefl problemler haline dénisebilmektedir. Bir anlamda Tanri inanciyla bu
tir olaylar arasinda dogrudan bir iliski kurulmakta sonugta mantiki bir ¢tkarsa-
maya gidilmektedir. Yani sonsuz bir glice, kudrete, ilme ve iyilige sahip olan Tan-
n'mun varhigiyla kotiluklerin varligt arasinda bir celiski bulundugu diistiniilmekte
ve konu bu sekilde tartisilmaktadir.

Kotulitk problemi eserde varolussal, mantiksal ve kanitsal boyutlarda ele alin-
maktadir. Bazi diisiniirler varolussal agidan -kotiliiklerin reel varligindan ve tec-
ritbe edilmesinden hareketle- Tanr'ya isyan bayragt agmig ve onun var olmadig1-
n1iddia etmiglerdir (s. 35). Bazilar da inanisinya da inanilmasin Tann'nin varh-
giyla kotiliiklerin varligr arasinda mantiksal bir celiski (tutarsizhik) oldugunu ileri
stirmiiglerdir (s. 37-56). Bazilar ise kotiilitklerin varhgimin bir kanit (delil) olarak
Tanrn'mun varligim ¢liriittigiini ve teizmin iddialarini bosa ¢ikardigini iddia etmis-
lerdir (s. 56-78).

Gerek Batr’da ve gerekse Dogu'da kotuluk problemiyle ilgili cevaplar verilme-
ye ve kargi ¢oziimler firetilmeye cahigilmustir. Ateistlere karsi inananlarca Tanr1'-
nin adaleti ve hikmeti savunulmus, evrende gorilen kotiluklerin ise bir sekilde
izahi yapilmaya ¢ahsiimigtir. Kisaca teodise kavramiyla tanimlanan bu isi gegmis-
te en giizel bir bicimde Dogu’da Gazzali, Batr'da ise Leibniz (6. 1716) yapnugtir.

varan'a gore kotiilitk problemi karsisinda teistlerin dile getirdigi ilk ve en ciddi
savunma, insanin dzgiir iradeye sahip oldugu tezidir (s. 45). Batr'daki bazi diigii-
niirler, drnegin sireg felsefesine mensup olanlar, Tanr’nin kudret sifatini bir ge-~
kilde sinurh gérmils, onun kotiliiklere miidahale edemeyecegini ve dolayistyla on-
lardan sorumlu olmadigim dilgiinmiislerdir. Ortacag’'da yasayan Augustine ve onun
izinden giden teologlar ise kétiligh iyiligin yoklugu olarak tarumlams, onun kendi
basina bir varligin bulunmadigin: ileri stirmiiglerdir. Bir diger goriis de gintimiz-
de J. Hick’in savundugu ve temelde Ireneaus tarafindan dile getirilen anlay1s ol-
mugtur. Buna gore diinya insanin ruhen ve ahlaken olgunlasacagi-kemale erecegi
bir mekandir. Var olan katiiliikler de kaginilmaz olup bu amacin gerceklesmesi igin
bir aragtir (s. 97).

Yaran'a gore kotiilitk problemi, Islam diistincesinde Hiristiyanhk'taki kadar bii-
yiik ve ¢dziilmez bir problem olmamus, teolojide de ¢ok hakim bir yer isgal etme-
mistir. Ancak bu durum, katilitk probleminin Islam ditstincesinde ele ahnmadig1
ve tartisiimadig anlamina gelmemektedir (s. 111-2).

Yazara gore Kur'an’da agik bir teodise goziikmemektedir. Daha ziyade aci ve
kederle ilgili tarigmalara 151k tutacak cevaplar ve agiklamalar bulunmaktadr. Bunla-
nnarasinda da imtihan, egitim, ciiz'i iradenin hatal kullanilmasi, disiplin, ceza ve
gergek adalet yurdu olarak ahiret temalarn islenmektedir.

islam Felsefesinde ise (s. 132) katuilik ya arizi bulunmug veya yok sayimgtir
(aslolanin iyilik oldugu ileri siiriilmistur). Mevcut kotiiliikler de bazan Tanr’nin
hikmetiyle, bazan kemalin yokluguyla, bazan da maddi ve sonlu olugumuzla izah
edilmistir.
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Kelami ekollerden Mu'tezile, ahlaki kétilligii insamn iradesine, dogal kotiiliik-
leri ise Tanri’'min imtihanina baglamistir. Eg’ariler ise kétiiliiklerle alakal olarak
dikkatleri Tanri'nin mutlak iradesine ¢ekmislerdir. Tanri'nin inayetini ve hikmeti-
ni 6n plana ¢ikaran Gazzali ise bu alemin “mumbkiin alemler arasinda en iyisi, en
glizeli ve en tam oldugunu” iddia etmis, kétiiliiklerle dolu bir diinya anlayisin:
reddetmigtir (s. 154).

Kétiltik ve teodise problemini su ana kadar ana hatlariyla dile getirdigimiz gibi
glizel bir bicimde anlatan yazar, eserini teodiseler arasinda yapmis oldugu bir kar-
silastirma ve genel degerlendirmeyle bitirmistir.

Kétiliik ve Teodise adl eseri, yazarn ¢izdigi sinirlar ve amaglar dogrultusun-
da bagarili bulmaktayiz. Problemin teizm-ateizm baglaminda felsefi bir sorun ola-
rak ele alinarak yine felsefi ydntemlerle incelenmesi seklindeki hedefin de yerine
getirildigini gérmekteyiz. Ancak “Islam diigiincesinde ciddi bir teodise yoktur” iddia-
laninin dogruluk derecesini arastirma hedefinde ise kismen basarili olundugunu
distinmekteyiz.

Kur'an'la ilgili degerlendirmelerde, felsefeden ziyade tasavvufun hakim oldu-
gu bir yaklasimin sergilendigini miisahade etmekteyiz. Mesela “Kur'an’da teodise
yoktur” (s. 124) denilirken, eserin baginda tarif edildigi sekliyle kotiilik problemi-
ne karsi Kur’an'da bir cevap-savunma yoktur ya da ateistlerin bu konudaki iddialar
karsiliksiz kahyor gibi bir anlam kastediliyorsa buna katilmak miimkiin degildir.
Elbette ki Kur'an diinya yasamindaki dertlerin ve sikintilanin farkindadir. Dahasi
insanoglunun kargilastig1 zorluklann, felaketlerin ve kacinilmaz acilann da bilin-
cindedir. Dolayisiyla Kur'an kotiiliiklerin varligini reddediyor degildir. Ama biitiin
bunlar irade ézgiirligiine sahip olan insanin diinya yasaminin bir parcasidir. Var
olmanin beraberinde getirdigi risklerdir. Ancak bu durum insan1 Kur'an’a gére diin-
yamn kétli yaratldigy, evrende kotiilitklerin hakim oldugu, Tann'nin kétiilitkler
kargisinda giigsiiz kaldig1, acimasizca onlara izin verdigi, imtihan veya ceza ama-
ciyla dahi olsa kullanna zulmettigi gibi sonuglara gétirmemelidir.

Aydin Topaloglu
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Frithjof Schuon, 1907-1998 (Isa Nureddin el-Alevi)

insan manevi koklerinden kopararak kendine, topluma, tabiata ve Yaratici’si-
na kars1 yabanci hale getiren ve dolayisiyla i¢ huzurunu, butinligini bozan mo-
dernitenin krizlerinden kurtarmak icin lahi vahyin prensipleri 1s1§inda rehberlik
ettigi iddiasinda olan geleneksel ekoliin (prennial philosophy) en mimtaz temsil-
cilerinden biri, arif ve filozof Frithjof Schuon 5 May1s 1998'de inzivada yagadigl
Amerika'nin Bloomington kentinde vefat etti.

Schuon 1907 de isvicre'nin Basle kentinde Alman bir ailenin ¢ocugu olarak diin-
yaya geldi. Babasimin miizisyen olmasi dolayisiyla sanata deger veren bir aile orta-
minda yetisti. Babasinin sliimiinden sonra, annesiyle birlikte Mulhouse’a tasindi ve
Fransiz vatandagi oldu. Almanca ve Fransizca’yl iyi biliyordu. Hatta ilk kitabin (Leit-
gedanken zur Urbesinnung) ve glirlerini (Tage- und Naechtebuch ve Sulamith)
Almanca yaymmlad:. Bunlardan sonraki biitiin eserlerini Fransizca ve Ingilizce yazdi
{islubunda Almanca ve Latince’yle yazan hemgehrisi Meister Eckhart'in tesiri oldugu
soylenir. Schuon’un daha on kiisur yaslarindayken Alman felsefesinin temel eserle-
rini okudugu séylenmektedir. Gencliginde Bat felsefesi Klasiklerini, ézellikle Plato'nun
diyaloglanm, Dogu metafizigini ve Bhagavat-gita ve Upanisad’lan okudu.

Bir tiirlii tatmin ve teskin olamayan ruhu, Rene Guénon'un diiglincesini tani-
yinca huzura erdi. Guénon felsefesi, onun hayatinda énemli bir déntim noktasini
olusturur. Okul derslerinin monotonlugu ve basitligi onun zekasini doyurmuyot,
ruhunu sikiyordu. Sonunda okulu terk etti ve tekstil desinatdrliigii yaparak hayatini
kazanmaya basladi. Bu onun ressamlik yetenegini de ortaya cikardi.

Schuon, Fransiz ordusunda askerlik hizmetini tamamladiktan sonra isine devam
ederken Paris Camii'nde de Arapca calisti. Burada miisliimanlarn ve {slamiyet’i biraz
tanima firsatt buldu. Schuon’un Islam gelenegini yakindan tanumasl ve dogrudan mis-
liimanlarla miinasebet kurmasi ancak 1932 yilinda Cezayir'e gitmesiyle miimkiin oldu.
Burada daha sonra hakkinda Almanca siirler yazacag seyhi, Seyh Ahmed el-Alevi
ile tanugty. Yirmi yedi yasinda misliman olup Sazeli tarikatina girdikten sonra, onda-
ki Bat: felsefesi birikimi tasavvufla yeni bir boyut kazanmus ve felsefe hikmete
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inkilap etmigti. Cok geng denecek yaslarda mevcut medeniyeti hikmet gézityle miisahe-
de ederek, asli (manevi) problemler ve ¢éziimlerine isaret etmeye basladr. 1938'de Misir'a
giderek Rene Guénon'u ziyaret etti ve daha sonra onunla defalarca mektuplasti. Hindis-
tan'da yagarken II. Dlinya Savag! ¢ikti. Fransa'ya ¢agnldi ve askere alinip savaga gonde-
rildi. Savas sirasinda Almantar tarafindan esir alindi ve Alman aileden geldigi icin kendi
saflarinda savasa katilmast istendi. O ise Isvicre'ye kagti ve oranin vatandasi oldu.
Bundan sonra kirk yil Lozan’da kaldi. Alman asilli bir ressamla evlendi.

Modern diinyanin ilkel dedigine, o saf ve temiz diyor ve modern olmayan toplum-
larda hakikatin kristallesmis halini (gelenegi) buluyordu. Schuon, Kizil Derililer'in saf
ve fakat soylu geleneklerinde fitratn hig kirlenmenmis izlerini miisahede etmekteydi ve
onlart icten bir muhabbetle seviyordu. 1959°da esiyle birlikte ilk defa Amerika'ya gitti
ve Gliney Dakota ve Montana'da yasayan Sioux ve Crow Kizil Derilileri'ni ziyaret etti.
1963’te tekrar ziyaret ettiklerinde Sioux kabile tiyeleri onu adeta kendilerinden biri
olarak kabullendiler. Schuon esiyle birlikte 1981'de Amerika'ya gdgtii ve kalan
hayatini burada gegirdi.!

Schuon felsefesi, diigtincesi ve hayatiyla bash basina bir fenomendir. O, Gué-
non’la baslayan diisiince damarina yepyeni bir boyut eklemis, bunu gelistirmis,
bir felsefe ve bir bakig acts1 haline getirmistir. F. Schuon ve R. Guénon, T. Burckhardt,
H. Smith, A. K. Coomaraswamy, M. Pallis gibi diisiince arkadaslannin énemi, Bati
medeniyetinin tekamiil etmig bir déneminde bu medeniyetin felsefi dinamiklerine
manevi bir tenkit getirebilmeleridir.

Liberal diigiinceler, yeni dini hareketler, irrasyonalist egilimler, feminizm, yesiller
hareketi ve ézellikle postmodernizm gibi akimlar, modern diisiincenin problemlerine
alternatif coziimler 6nerdiklerini iddia etmektedirler. F. Schuon’un temsilcisi oldugu gele-
nekselekol biitiin bu alternatif akimlardan énemli bir noktada aynlmaktadir. Gelenek-
sel ekol, Islam ve huristiyan kultiiriinde anlagildig sekliyle klasik anlamda vahyi, dii-
stincesinin merkezine yerlestirir. Bu ekol, insanin maddi ve manevi kurtulusa “yatay™”
bir diislince diizleminde olugan diinya gériigiiyle degil, “dikey” bir iliskide bize verilen
ilahi prensiplerin rehberligiyle erisilecegini savunur. Eger bu ekol dogdugu mekan, mu-
hataplari ve Gisliplan bakimindan “Bati” diistincesi iginde degerlendirilirse, bunu Batr'da
bir diisiince devrimi olarak nitelemek gerekir. Fakat buradan hareketle bu diisiincenin
Bati'da geregi gibi tanindigi ve degerlendirildigi sonucuna da ulasiimamaldir.

Schuon kendi fikrf tavrini evrensel, dogmatik ve geleneksel olarak niteler. Onun
felsefes, ait oldugu killtiirden bagimsiz ve her fertte mevcut olan fitrat: konu alip ona
hitap ettigi icin evrensel; modern kiltiirde hakim liberalizmin baskisina ragmen,
vahyedilmis {1ahi prensipleri bitiiniiyle savundugu icin dogmatik; kadim olan: daha
insani ve daha hikemi buldugu icin de gelenekseldir. Schuon’un, modern insanin
beklentilerini ters yiiz eden ve onunla uzlasma pahasina tavizi reddeden bu fikri tavry,

1 Daha detayli malumat icin bk. Seyyed Hossein Nasr, “The Biography of Frithjof Schuon”, in Religion
of the Heart: Essays Presented to Frithjof Schuon on His Eightieth Birthday, ed. by Seyyed Hossein
Nasr and Willlam Stoddart. Foundation for Traditional Studies, Washington 1991, s. 1-6.
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mesajinin giiciine ve dogruluguna inancindan kaynaklanmaktadir. O muhatabiru ar-
gimanla ikna etmeye ¢alismaz; zira akh degil, kalbi hedef alir. Schoun'u iyi okuyan-
lar bilirler ki onun eserleri insani “bilgilendirmeyi” degil “degistirmeyi” amag edinir.
Dolayisiyla modern diinyada Schuon’un mesajina muhatap olabilenler ondan egzis-
tansiyel olarak etkilenirler; onu okuyup tanidiklar halde muhatap olamayanlar ise
diistincesini tutarsiz, sagma ve eklektik bulurlar. Schuon’a gore “ilim ancak insanin
biitiin unsurlariyla kendine konu edindigi ve ancak o insani degistiren islek bir yol,
pullugun topragl yaraladigi gibi benligimizi yaralayan bir mahiyeti haiz oldugu za-
man insan kurtuluga vlagtirr.”2

Schuon'un bu keskin ve tavizsiz felsefesi, ti¢ tavri tenkit eder. Birincisi, temel-
leri bakimindan esdeger gordiigii, varolan tek seyin madde ve enerji veya fiziki
diinyay1 asan bir gercekligin olmadigina inanan emprisizm ve onun yandaglan
rasyonalizm, materyalizm ve bilimselciliktir. Schuon bu anlayis1 kemmiyetgi ol-
makla itham eder. Ona gore, eger sadece dyle gorindiigi icin diinya diizdiir; ay,
yildiz ve giines onun etrafinda déniiyor demek ne kadar ¢ocukga ise, duyular diin-
yasi var olan tek alemdir demek de o kadar cocukgadir.® Hatta Schuon, duyular
diinyasimin disinda bagka bir diinya yoktur diyenlerin, diinya diizdur diyenlere
nisbetle daha tehlikeli olduklarini ifade eder. Zira bunlar insani kendi kaynagin-
dan koparmakta ve Allah'la aralarina perde koymaktadir.

Schuon'un tenkit ettigi ikinci felsefi tavir tarihselcilik, nihilizm ve hatta egzistan-
siyalizm ile bir noktada aynilestirdigi relativizmdir. Burada Schuon, diiglincenin irras-
yonel, biyolojik ve ekonomik faktorlere baglanmasina itiraz etmektedir. Eger relativist-
ler dogru ise, kendi fikirleri de dahil biitiin fikirler ve mGmkiin olan biitlin teoriler de
dogrudur. Zira, biitiin bunlar kendilerine has biyolojik veya kiiltiirel siirecin eseridir.
Dolayistyla, Schuon’a gdre hakikatin, onu diigiinen zihin gibi, blitlin yatay (horizon-
tal) sartlardan, fiziki ve tarihi stirecten ve sebep-sonug iliskisinin hakim oldugu diinyevi
sartlardan bagimsiz olmasi gerekir. Eger bizim icimizdeki bilme giicii, butiin diinyevi
sartlardan bagimsiz bir “kaynak”tan gelmiyorsa, onun sdyledigi hicbir sey nihai plan-
da dogru olamaz. Schuon bu tavrini “hakiki bilginin tarihi olmaz” ciimlesiyle dzetler.

Schuon'un karsi ciktig1 tigiincil tavir ise, geleneksel yolu ve metotlar diglayarak bir
kistm yeni moda “ruh¢u” akimlar yoluyla manevi tatmin aramadir. Schuon “din insan
icindir ve onun ihtiyaglarina gore ayarlanmalidir” mantigina siddetle karsi ¢ikar. Bunu,
alfabeyi cocuklar 6grenmeyi reddettikleri igin kaldirma, kanunu kot niyetli ve zalim
insanlarin istegine gore diizenleme gibi sagma arzularla ayni gériir. Ona gore kur-
tulug fitratin, safligin ve hakikatin yankisi ve somutlagmis hali olan gelenege dénmek-
le miimkiindiir. Bunun yolu ise Islam, Huristiyanlik, Yahudilik, Hinduizm ve Budizm
gibi bilyiik dinlerden gecer. Schoun’a gore bu yeni moda ruhgu hareketlerde kurtulus
arayan kimseler, kralin huzuruna arka kapidan girmeye calisan densizlere benzerler.

2 Frithjof Schuon, Spritual Perspectives and Human Facts. Trans. by P. N. Townsend. Bedfont,
Middlesex, Perennial Books, 1987, s. 144-5.

3 F. Schuon, Light on the Ancient World, Trans. Lord Northbourne, World Wisdom Books, Boom-
ington 1984, s. 106.
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Islém Arastirmalarn Dergisi

Schuon ve temsilcisi oldugu geleneksel ekol, Bati diisiince diinyasinda daha ¢ok
moderniteye alternatif diistince olmasi sebebiyle degil, dini cogulculuk meselesine ¢o-
zim Snermesiyle dikkati cekmistir. Schuon ve geleneksel ekol, temellerini Kur'an'da
buldugumuz vahyin evrenselligi kavramindan hareketle bir dini ¢cogulculuk kavrami
gelistirir. Ona gore dinler 6zde degismeyen fakat zaman, mekan ve sosyal ortama
gore formda farklihk gosteren, tek, ezeli ve nihal hakikatin tezahtirleridir.

Schuon'un diigtincesinin, ferdin bulundugu kiiltiir ortamina gore farkl etkileri s6z
konusudur. Arayis icinde olan bir Batili icin Schuon Dogu'ya, hikmete ve tasavvufa
agilan bir kapidir. Schuon insani sadece entelektiiel bir 6zenti veya gizeme duyulan
tutku sebebiyle Dogu’'nun hikmetine davet etmez; ayni zamanda sahsi hayatinda dini
degisimi gerceklestirecek stirece de gbtiirebilit. Modern diinyanin talep ve tehditlerinin
fakinda olan bir misliiman entelektiiele Schoun ve distincesi, Islam kaynak ve
kiltiiriin{i anlamada bir yol olmaktan daha ¢ok, “moderniteyi anlama, tahlil etme ve
ona alternatif diistince tiretiminde” yardimct olacaktir.

Schuon'a gére modern diisiince, ilk canlidan tekamdiille olugan insani, Allah’in ya-
rattigl insan yerine koymakla biiytik bir imaj degisimine sebep olmus ve dolayisiyla
insart méanevi cihetinin farkinda olamayan tek boyutlu bir yaratik sekline getirmek
istemistir. Moderniteden kaynaklanan her tiirli ahlaki ve sosyal problemin sebeplerin-
den biri bu imaj degisikligidir. Modern insan yeninin kesfi, bilgi tiretmek ve tilketmekle
o kadar megguldiir ki, kurtulusa ulastiracak irfant anlamaya ehil ne benligi kalmistir
ne de vakti. Modern felsefe insanin yolunu ve hedeflerini degistirerck geleneksel fonk-
siyonunu terk etmis, kurtuluga ulaguran gergek bilgiye ulagtirma yerine, egoyu ilah-
lastirmig ve sonunda insanin ve gezegenin yasamini tehlikeye sokacak bir maceraya
sebep olmustur.

Schuon insanlik tarihini ruhun (vahy) maddedeki (kainat) akiginin ontolojik siireci
olarak telakki eder. O, insanhgin babasi Adem’in bulundugu mekén ve kemalin ve tari-
hin baglangicinda manevi yetkinligin tam oldugunu kabul ederek bu ¢aga, bozulma ve
manevi erozyonu temsil eden “Sonun sonu” demenin uygun olacagina inanir. Ona
gore modern insan manevi hakikatle arasinda perde olan ve sosyal agidan tayin edil-
mig bir diinyaya gozlerini agar. Boyle bir dinyada vahye ve agkin gergeklige giden
yollar kapanmustir. Iste bu insan, tecelligah-1 ilahi olan tabiati degil, Allah'1 ve benligini
unutturan, kendisinin yarattigi suni diinyay1 vatan edinmigtir. Bu insan diinyayi,
mutluluk dahil, her seyi aninda satin alabilecegi biiyiik bir siipermarket olarak goriir.
Schuon, insani yeniden kendi fitratinin safligina ve temizligine kavusturacak seyin din
ve hikmet oldugunu vurgular.

Eger bu cagin krizini agmak dinin yardimiyla olacak ise, bu 6niimiizdeki cagda di-
nin etkinligini hissettirecegi anlamina gelmektedir. Fakat globallesen ve o nisbette sos-
yal bilinglenmenin arttig: bir diinyada, tarihte oldugu gibi tek bir dinin hakimiyeti pek
olast goriinmemektedir. iste bu noktada, Schuon’un temsilcisi oldugu geleneksel ekol,
her toplumu kendi manevi koklerini kegfe davet ederek, “ruhi globalizm”in zemini ola-
caktr.
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Vefeydt

Bugiin dini calismalarin énemli problemlerinden biri, metodoloji ve “objektiflik”
sorunudur. Bir hiristiyan islamiyet'i ve miisliman Huristiyanhgi, o din hakkinda kendi
dininin hiikiimlerinden bagimsiz ve daha “objektif” olarak nasil algilayabilir? Dinleri
birer olgu olarak géren ve Agkin Varlik’la irtibatlandirmayan, fenomonolojik ve diger
sekiiler bakis acilart, dinin en énemli unsurunu (Tann), adeta gdrmezlikten geldikleri
icin, onlar1 anlamada ve degerlerini takdir etmede basarisiz olmaktadirlar. Diger taraf-
tan dini bakis acilan da kendi geleneginden beslendigi i¢in yanli olma durumundadir.
Diger dinleri anlamada, gelinen bu noktada sempati, yani arastiricinin kendini digeri
yerine koyarak diisiinmesi, dini ¢alismalarda bir metot olarak tavsiye edilmektedir. Bu
metoda gore, bir hiristiyan, Kur'an'i anlamak igin kendini bir miisliimanin yerine ko-
yacaktir. Bu metot teoride miimkiin gériinse de, uygulamada bir ok sorunu vardir. iste
bu noktada Schuon'un temsil ettigi, geleneksel ekoliin karsilagtirmal dinler tarihi ve
din felsefesi calismalarinda, dinlerin daha “objektif” degerlendirildigi bir zemin olabile-
cegi diisiniilmektedir.

Schuon, eserlerini genellikle Fransizca ve ingilizce yazmus, sonra diger Avrupa dil-
lerine ve Turkge, Arapca, Farsca, Urduca ve Malayi gibi miisliiman milletlerin dillerine
terciime edilmistir.

Tiirkce'ye terciime edilen, Dinlerin Askin Birligi, Islam ve Ezeli Hikmet ve yazilarin-
dan derlenen islam’in Metafizik Boyutlar ve Varlik, Bilgi ve Din adli kitaplarinn hari-
cinde su 6énemli eserleri vardir: Perspectives spirituelles et faits humains (Manevi Pers-
pektifler ve insan Gergekleri), Sentiers de gnose (irfan: ilahi Hikmet), Language of the
Self (Ben’in Lisami), Les Stations de la Sagesse (Hikmetin Makamlan), Regards sur les
mondes anciens (Antik Diinyalaradan Nurlar), In the Tracks of Buddhism (Budizm’in
Yollarinda) , Logique et transcendence (Mantik ve AskinliK), L’Esotérisme comme principe
et comme voie (Bir Yol ve ilke Olarak Esoterizm), Le Soufisme voile et quintessence
(Tasavvuf: Hicap ve 0z), Castes et races (Kast ve Irklar), Du divin a ’humain (Allah’tan
insana), Christianisme/Islam - Visions d’oeucuménisme ésotérique (Hiristiyanlik/ Islam
- Batini Okiimenizm Uzerine Makaleler), Survey of Metaphysics and Esoterism (Metafizik
ve Esoterizm Uzerine Calismalar), In the Face of the Absolute (Mutlak Uzerine), The
Feathered Sun - Plains Indians in Art and Philosophy (Telekli Glines - Kizilderili Sanat
ve Felsefesi), Avoir un centre (Bagh Olmay), Pearls of the Pilgrim (Haccin Incileri), Ra-
cines de la condition humaine (Insani Sartlarin Kokenleri), Images of Primordial and
Mystic Beauty (Fitrat ve Giizellik Uzerine).*

F. Schuon brraktig otuz kiisur eser ve yiizlerce makalenin yaninda, Seyyid Huse-
yin Nasr, Huston Smith, Titus Burckhardt, Gai Eaton, Martin Lings ve Victor Danner
gibi dnemli sahsiyetlerin diigtinceleri tizerinde de etkili olmustur.

Adnan Aslan

4 Schuon’un eserleri hakkinda daha fazla bilgi icin bk. The Essential Writings of Frithjof Schuon
ed. by Seyyed Hossein Nasr, Shaftesbury: Element, 1986 s. 540-43.
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