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ISLAMCILIK DUSUNCESi BAGLAMINDA MUSA CARULLAH
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Islamcilik siyasal bir ideoloji olarak 19. yiizyilda tezahiir etse de Islamiyet’in
dogusundan itibaren Islam dinini kabul etmis insanlar, Kur’an-1 Kerim’in emirlerini
hayatin her alaninda hakim kilma g¢abasinda olmuslardir. Tarihte yasamis bir ¢ok
Islamci, Islamiyet’in sadece ahirete dair bir din olmadigini, sosyal yasami da diizen-

leyen her tiirlii yetkinlige sahip bir din oldugunu ispatlamaya ¢alismiglardir.

Ozellikle 19. yiizyilda Islam diinyasi’nin Bat1 karsisinda her alanda geri plana
diismesi, baz1 Miisliiman aydinlar1 bu olumsuz duruma kars1 ¢6ziim yollar1 aramaya
sevk etmistir. Birgok Miisliiman aydin, yogun bir ¢aba igerisine girmis ve bir¢ok
¢Ozlim Onerileri sunulmustur. Ancak Miisliiman devletler, bu ¢6ziim Onerilerini top-
lumsal yasami diizenlemek yerine askeri basarilar elde etmek i¢in kullanmiglardir.
Dolayistyla sunulan ¢oziim &nerileri etkisiz kalmustir. Iste bu buhranli dénemde ya-
sayan Musa Carullah Bigiyef’te Miisliimanlarin her tiirlii tembellik ve geri kalmiglik-
tan Kurtulmasi igin ¢aba gdstermis aydinlardan birisidir. O, Islam dininin dogru anla-

stlip, sorunlara kars1 zamanin sartlarina gore yetkin kimseler tarafindan Kur’an ve



Siinnet ¢ercevesinde ¢oziimler sunulmasi gerektigini sdylemektedir. Musa Carullah-
bir ¢ok ihtilafli konunun gbz ardi edilip ¢oziime kavusturulmadigini, Miisliiman
alimlerin gereksiz kelami meselelere takildigini, mezhepgi tavirlariyla taklitgiligi

tesvik ettiklerini savunarak yiizlerce eser, makale, gazete yazisi ortaya koymustur.

Bu calismada Musa Carullah Bigiyef’in Islamc1 gelenek cercevesinde top-
lumsal meselelere dair bazi goriisleri tarihsel tarama modeli ve dokiiman incelemesi

teknigi kullanilarak anlatilmistir.

Anahtar Kelime: Islamcilik, Musa Carullah, Kur’an, Siinnet, Kelam, Mez-
hep, Taklit¢ilik.
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Although Islamism appears itself as a political ideology in the 19th century,
people who have accepted the religion of Islam since the birth of Islam have attemp-
ted to make the Qur’an’s commandments prevail in every aspect of life.
Many Islamists that have lived in History, have tried to prove that Islam is not only a
book about the hereafter, but also a religion with all kinds of competences that regu-
lating social life.

Especially in the 19th century, the fall of the Islamic World in all areas aga-
inst the west has led some Muslim intellectuals to seek solutions to this negative si-
tuation. Many Muslim intellectuals have entered an intense effort and many recipes
have been presented. However, Muslim states used these prescriptions to achieve
military success rather than to regulate social life. Therefore, the proposed solutions
are ineffective. Musa Carullah Bigiyef, who lived in this period of crisis, is one of
the intellectuals who tried to get rid of all the laziness and backwardness of Muslims.

He says that the religion of Islam should be understood correctly, and all problems



should be analysis by the intelligent people as a part of Qur’an and Sunnah and this
analysis should be according to the conditions of the time. He also argued that many
controversial issues were ignored and resolved and according to him Muslim scho-
lars have been obsessed with empty kalamic issues, and also encouraged apery by

sectarian attitudes, and produced hundreds of works, articles and newspapers.

In this study, some views of Musa Carlullah Bigiyef on social issues within
the framework of Islamic tradition were explained using historical scanning model

and document analysis technique.

Keywords: Islamism, Musa Carullah, Qur’an, Sunnah, Kalam, Sect, Mi-

micry.
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GIRIS

Bazi kaynaklarda dini yenilenme hareketlerinin son iki yiizyilda ortaya ¢ikti-
gina dair bilgiler mevcutsa da aslinda dini yenilenme meselesi Islam’1n ilk yiizyilinda
da vardi. Hz. Ebu Bekir’in hem dinden yiiz ¢evirenlere hemde sahte peygamberlere
“riddet savas1” agmasi, Hz. Omer’in “Haceriil Esved” tasina kars: insanlarin asir1
takdis etmesi karsisinda bu tasa hitapta bulunup bu tasin ne faydasinin ne zararinin
olmadigini séylemesi, Hz. Ali’nin Kur’an ayetlerini kendilerine gore yanlis yorumla-
yan Haricilerle savasmasi gibi olaylarin hepsi Islam’a sonradan eklenmek istenen
veya eski cahiliye adetlerini hatirlatan bid’at ve hurafeleri onlemeye yonelik miicade-
lelerdi. Selef-i Salihin dénemide de bu hassassiyet korunmustu. Ayrica ileriki do-
nemlerde bugiinkii bazi radikal Islamc1 gruplara ilham kaynagi olan Ibn-i Teymiye
ekoliiniin ortaya ¢ikmasi, Islam’a sonradan sokulmak istenen bid’atleri, hurafeleri ve
sosyolojik agidan toplumun bozulmasini 6nlemeye yonelik miicadelelerdi. Her ne
kadar dini yenilenme hareketleri ¢ok geriye gitse de bozulmanin en iist seviye ¢iktig1

son iki yiizy1l bu ¢aligmanin odak noktasini olusturacaktir.

Bati diinyasinda 19. yiizyilda etkisini arttiran ilerleme ve gelisme, sanat, bi-
lim ve din algilayisinda koklii degismelere sebep olmustur. Bu gelisme ve ilerlemeler
Bati’da giiclii devletlerin ortaya ¢ikmasina zemin hazirlamis ve bu giiclii devletlerden
bazilar1 diinyanin ¢esitli yerlerinde yasayan halklar1 somiirerek hakimiyet altina al-
miglardir. Miisliiman halklarin yasadigi yerlerin tamami da neredeyse bu somiirgeci
devletlerin isgaline ugramistir. Bu dénem Islam toplumunun maruz kaldigi olumsuz-
luklara kars1 islam Medeniyetini tekrar eski canliligina kavusturmak ve Miisliimanla-
11 sosyal, kiiltiirel ve ekonomik esaretten kurtarmak icin “Islamcilik Diisiincesi” cer-
cevesinde aydinlar goriislerini ortaya koymuslardir. Bu aydin hareketi daha ¢ok Bati-
nin islam diinyas1 {istiindeki maddi ve manevi baskilar1 sonucu ortaya gikmistir. Mo-
dern dénemde bir ideoloji olarak Islamci hareketlerin ortaya ¢ikisim Batr tetiklediyse
de daha 6nceki 1slah ve ihya ¢aligsmalari da birer ilham kaynagi olmustur.

Son iki yiizyil igerisinde Islam toplumunu baski ve zuliimlerden kurtarmak,
Islam medeniyetini tekrar eski canliligia kavusturmak igin bazi aydinlar yogun bir
faaliyet igerisine girmislerdir. Bu aydin hareketi bir yandan islam’a y&neltilen saldi-
rlara karsilik verirken diger taraftan Miisliiman halklar1 uyandirma, siyasi ve eko-

nomik esaretten kurtarma, dini bid’atlerden temizleme gayretinde olmuslardir. 19. ve



20. yiizyilda Bati somiirgeciligine karsi dini 1slah ¢aligmalarinda dikkat ¢eken bu
aydinlar arasinda en 6nemlileri; Cemaleddin Afgani, Muhammed Abduh, Resit Riza,
Seyyid Ahmet Han, Muhammed Ikbal, Said Halim Pasa, Musa Carullah Bigiyef,
Hasan el Benna, Seyyid Kutub ve Mevdudi gibi farkl1 islam cografyalarinda yasamis
alimlerdir. Daha geriye gidildiginde Takiyiiddin Ibn-i Teymiye nin gériisleri ve Mu-
hammed bin Abdulvahab’in ortaya koydugu Vahhabilik hareketinden de bahsedilebi-
lir. Bu aydinlarin ortak amaci, islam’1 bir biitiin olarak hayata hakim kilmak ve dogru
yontemlerle Miisliiman halklar1 Bat1 somiiriisiinden, esaretinden ve hurafelerden kur-
tarmaktir.

Islam diinyasinda ortaya ¢ikan 1slah, ihya, tecdid veya Batililarin deyimiyle
Islamizm (Islamcilik) faaliyetleri Miisliiman toplumun biitiin alanlarinda yenilenme-
sini 6ngoérmektedir. Bu hareketlerin ortaya ¢ikis amaglar1 dinin asli yapisindan kay-
naklanan bir yenilesme hareketi degildir. Bu hareketlerin asil amaci 6ze doniistiir.

Bu calismanin birinci béliimiinde islamcilik ideolojisine deginilecektir. Is-
lamecilik ideolojisi aragtirmada tizerinde durulmasi gereken énemli bir konudur. Ciin-
kii, Miisliman halklar1 birlestirmek, kalkindirmak, siyasi, fikri ve ilmi ¢aligsmalar,
arayislar, teklifler, ¢oziimler Islam dinini referans aldigi igin Islamcilik diye tarif
edilmistir. Islam dinini hurafelerden arindirmak, Miisliimanlar1 diistiikleri gafletten
kurtarabilmek i¢in birgok tecdid hareketi tarih i¢inde ortaya ¢ikmis ve kendine taraf-
tar bulmustur. Bu hareketlerin 6nciiliigiinii yapan aydinlara gére Islam’in bizatihi
kendisi tecdide muhtag degildir. Onlara gore Miislimanlarin yasadigi her tiirlii prob-
lem kendilerinden kaynaklanmaktadir. Yani tecdide muhta¢ olanin Miisliimanlarin
dini anlayislart oldugu gercegidir.

Ikinci béliimde bazilarmin islamci, bazilarmin Ceditgi olarak tamimladig
Musa Carullah Bigiyef’in hayati, eserleri ve Musa Carullah (1875-1949) ile ilgili
Tiirkiye’de yapilan akademik calismalara deginildikten sonra {iglincii boliimde bu
arastirmanin asil konusunu teskil eden Musa Carullah Bigiyef ‘in toplumsal konular-
la ilgili baz1 goriisleri iizerinde detayl bir sekilde durulacaktir. Toplumsal konular-
dan kastettigimiz sey, sosyolojiyi ilgilendiren din, siyaset, aile, egitim ve kiiltiir gibi
diistinceleridir.

Calismamizin giris kisminda Musa Carullah’in fikirlerini islamcilik bagla-

minda &zetlemek gerekirse; O bazi Islamci aydinlardan farkli olarak hosgoriilii ve



sosyal uyumu Onceleyen goriislere sahiptir denilebilir. Bu anlayisa sahip olmasi onun
isabetli tahliller yapmasini saglamistir. Ayrica Musa Carullah’m birgok Islam belde-
sinde bulunmasi ve o yerlerde egitim almasi, Islam toplumunun kars1 karsiya kaldig1
sorunlar1 yakindan miisahede etmesine vesile olmustur. O, Kuran, Siinnet, Kelam ve
Tasavvuf konularinda yeni fikirler ortaya koyan yenilik¢i bir alim olmanin yaninda
Selef Ulemasi’n1 da reddetmeyen yani gelenegi de kabul eden bir anlayisa sahiptir.
Onu 6zel kilan durumlardan biri de nasslarin gegersizligini ve tarihsellik gibi oryan-
talist tuzaklara diismeden meselelere Kuran, Siinnet, icma ve Kiyasla birlikte rasyo-
nel akil, toplumun durumu ve tarihi olaylar gibi akil ve nakil kaynaklarin1 uyumlu bir
bigimde kullanmasidir. Dolayisiyla Carullah tarihte birgok islamciyla ortak goriislere
sahiptir denilebilir. O da diger Islamci diisiiniirler gibi hayatin merkezine Islam’
koymakta ve Islam’in iyi anlagilmasinin toplumu ileriye gétiirdiigiinii, yanls islam

anlayisinin ise toplumun ruhunu zarar verecegini savunur.

Carullah’da diger islamc1 aydinlar gibi zamanin sartlarina uygun hukuk kural-
lar1 olusturulmak isteniyorsa bunun temel dayanaginin Kur’an-1 Kerim oldugunu
savunmaktadir. Carullah’a gore Kur’an sadece bir din kitab1 degildir. O insanogluna
tiim yasami boyunca her konuda yol gosterecek bir hidayet rehberi ve bir hayat kita-
bidir. Ona gore Kur’an hiikiimleri her zamana ve topluma hitap etmektedir. Ayrica
Kur’an’in toplumsal ve siyasi boyutlarinin da oldugunu vurgular. Ancak bunun i¢in
tarihteki bircok Islamc1 diisiiniiriin savundugu gibi igtihat mekanizmasini etkin hale
getirmek gereklidir. Dolayisiyla Carullah, Kur’an’1 merkeze alan bir islam anlayisina
sahiptir. O, Miisliimanlari, yiizyillar 6ncesinin sartlarina gore yazilmis seriat ve ke-
lam kitaplarimi taklide degil, Islam’1n asil 6zii olan ve her zaman ve zeminde islevsel-

ligini muhafaza eden Kur’an’a davet etmektedir.

Musa Carullah ister yerli olsun ister yabanci her tiirlii fikri taklide karsidir.
Disardan baskalar1 tarafindan yenilenmeyi degil, kendi kendimize yenilenmeyi sa-
vunmaktadir. Dolayisiyla Islam diinyasmin problemleri karsisinda sosyoloji bilimi-
nin en biiyiik sorunlarindan olan “igeriden ve yerli” bir bakis agisiyla problemleri

tahlil edememe konusundaki su veciz sozleri dikkate degerdir:

“Dil, 6z dilimiz; bas, 6z basimizdir; fakat ictimai meselelerimize bakarken goz, ya-
bancilarin gozii olur. Bu hiirriyet asrinda biz, her konuda yabancilan taklid ettik.
Bugiin ictimai, dini ve siyasi meselelerimiz hakkinda konusurken, milletimize her
zaman yabancilarin goziiyle ve tepeden baktik. Islam’a da yabancilarin goziiyle



baktigimizdan, (Miislimanlarin) 1slah hareketlerine muhtag hastaliklarini da o goz-
le gormeye basladik. Biitiin s6z ve fikirlerimize ‘dini islahat’ adim verip, hor ve
hakir goriilen milletimize ve hasta olarak degerlendirdigimiz Islam’a, o soz ve fi-
kirlerimizi ¢are/ilag diislincesi ve azarlama yoluyla vermeye basladik (Carullah,
2001: 15).”

Carullah’a gore Islamiyet’in hareket noktas1 ve amaci iyi anlasilirsa, hem ak-
la, hem kalbe giiven ve yiicelik verir. Yanls Islam anlayis1 ise toplumun ruhunu kat-
leder. Dolayisiyla Islam toplumlarinda gériilen durgunlugun sebebi yanls Islam an-
layisidir. Insan tertemiz fitrat: ve aklini kullanarak hareket ederse her tiirlii sapkinlik-
tan kurtulup hakikati bulabilir. Ona gére islam dini akil ve fikir dinidir. Ne akil din-
den ne de din akildan ayr1 diisiiniilemez. Akla, mantiga aykiriligi sabit olan rivayetler
mutlaka reddedilmeli, hurafelere ilgi gosterilmemelidir. Ona gore bir rivayeti di-
stinmeden ve degerlendirmeden kabul etmektense, diisiiniip degerlendirdikten sonra

kabul etmemek daha iyidir.

Musa Carullah’a yonelik yukarda verilen birkag bilgiden hareketle tarihteki
bircok selefi ekol, Ibn-i Teymiye hareketi ve son donem Abduh-Afgani hareketi
Musa Carullah’t etkilemistir denilebilir. Musa Carullah, 19. yiizyllda Rusya Miislii-
manlar1 arasinda yayilan Cedidgilik akiminin temsilcilerinden sayilsa da biz onun
daha ¢ok Muhammed Abduh’un 6nciiliigiinii yaptigt Menar Ekolii’ne ilmi ve fikri bir
yakinlik icinde oldugu soyleyebiliriz. Bununla beraber sufi egilimleri olan Ibnu’l
Arabi, Ebu Ishak es-Satibi, Ebu’l Ala el-Maari gibi alimlerin de tesirlerini gorebili-
rz.

Musa Carullah hakkinda yapilan en biiyiik elestirlerden birisi “dini 1slah” ve-
ya “Islami reform” denilen diisiincesidir. Halbuki Musa Carullah’a gore Islam, 1sla-
hat hareketlerinin hi¢birine muhtag degildir. O, Islam diinyasindaki dini, toplumsal
ve siyasi hastaliklarin Islam’dan degil bizatihi Miisliimanlardan kaynaklandigini sdy-
lemektedir. O’na gore bu oldiiriicii hastaliklardan korunmak ve ¢arelerini de mutala-
ka aramak gerekmektedir. Kurtulusun da ancak Islam’in sundugu care ve tedbirlerle
gerceklesecegini savunmaktadir.

Musa Carullah’in diisiinceleri bir¢ok alim ve entelektiiel nezdinde tartismaya
neden olmustur. Bir kisim lehte bir kisimda aleyte hakkinda yazilar yazilmistir. Bazi-
lar1 ona “Feylesof, Miictehid, Sahibu’r-re’yi’l-Musib, Islamiyetin Lutheri, Rasyona-
list Bir Filozof, Miictehidler Miigtehidi” seklinde ovgiiler dizerken, bazilar1 da onu

misyonerlikle, Islami bilgisinin yetersiz olmasiyla suglamistir. Carullah kendisinin



bir reformist olmadigini 1srarla vurgulamaktadir: “Bir ¢ok meselede ehl-i ilmin reyle-
rine, mezheplerine, hatta bazen icmalarina muhalefet ettigim dogrudur. Ancak ben
hicbir meseleyi kuru iddia olsun diye, yahut reformatérliik hevesiyle yazma-
dim”(Carullah, 2001: 85).

Musa Carullah, hem dini konularda yetkin olmasi hem de toplumun sorunla-
rint rasyonel akilla iyi tahlil edebilen bir toplum bilimci olmasi nedeniyle, hemen
her konuda fikir iiretmistir. Egitim meselesinden, kadin meselesine, fikhi meseleler-
den, siyasi meselelere dair bir ¢ok eser yazmistir. Bu eserlerden 23’ Kuran ilimleri
konusunda, 28’i Hadis ilimleri hususunda, 6’s1 dinler tarihi’ne ait, 8’i takvim ve mi-
kat ilmine dair, 21°i genel islam diisiincesine dair, 21°i siyasi ve i¢timai meselelere
dair, 10’u Arap, Fars, ve Tiirk dili edebiyati hususunda olmak {izere birgok eser geri-
ye birakmistir. Ayrica cesitli dergilerde yayinlanmis 23 makalesi bulunmaktadir. Ne
yazik ki bu ¢ok yonlii alim, Islam iilkelerinde pek taninmamakta ve iiniversitelerin
ilgili boliimlerinde yeterli diizeyde anlatilmamaktadir. Simdiye kadar Musa Carul-
lah’in daha ¢ok dini konulardaki goriisleri ile ilgili ¢alismalar yapilmistir. Ancak
onun sosyolojisi iizerine yeteri kadar ¢calisma olmamasi bu ¢alismanin 6zgiinliiglini
olusturmaktadir. Musa Carullah’in eserlerinde Islam Medeniyetinin Bati Medeniyeti
karsisinda geri plana diismesinin sebepleri ve ¢oziim Onerileri bu ¢alismanin asil
amacini olusturmaktadir. Dolayistyla arastirmanin tiglincii boliimiinde Musa Carullah
Bigiyef’in eserlerinde ele aldig1 Islam diinyasmin temel problemleri hakkindaki tes-
pitleri ve ¢ozlim Onerileri detayli bir sekilde incelendikten sonra sonu¢ boliimiinde

genel bir degerlendirme yapilacaktir.



BIiRINCi BOLUM
TEORIK CERCEVE
BiR IDEOLOJi OLARAK ISLAMCILIK DUSUNCESI

1. ISLAMCILIK KAVRAMININ ANATOMISI

Giris kisminda Musa Carullah’in fikirlerinin énemli bir kisminin diger islam-
cilarla ortak oldugunu belirtmistik. Ornegin, ictihat kapisinin acik oldugunu savun-
masi, Islam kanunlarinm bir kismini1 degismez kanunlar, bir kismini kosullara gore
degisen hiikiimler olarak ikiye ayirmasi, insan aklina 6zel 6nem vermesi, dinle devlet
islerinin ayrilmasina yani laiklige karsi olmasi, hiir ve bagimsiz devletlerden olusa-
cak bir Panislamizm’i savunmasi, var olan kotii durumun en 6nemli nedenlerinden
biri olarak taklit hastaligin1 gérmesi, diger Islamcilar gibi mezhep ayriliklarmnin Islam
i¢i goriis farklilig1 olarak degerlendirmesi, mezhepler iistii bir islam anlayisini sa-
vunmasi, Kur’an’in ve Hz. Peygamber’in Siinneti’nin biitiin mezheplerin {izerinde
oldugunu savunmasi bunlar arasinda sayilabilir. Dolayisiyla Musa Carullah’in goriis-

leri diger Islamcilarla genel olarak ortaktir (Tiftikgi, 2011: 39-41).

Musa Carullah’in tecdid, islah, ihya gelenegine bagli bir aksiyon ve ilim
adam1 olmasi ve bu geleneklerden gelen aydinlarla ortak goriisleri olmasi1 sebebiyle
bu béliimde Islamciligin tanimi, ortaya ¢ikis nedenleri, 5Snemli temsilcileri ve Islam

cografyasindaki Islamci hareketlere kisaca deginecegiz.

1.1. TANIMA DAIR TARTISMALAR
1.1.1. islamcilik Nedir?
Gilinlimiiz bilim diinyasinda ve entelektiiel ¢evrelerde islamciligin tanimi tize-
rine bir¢ok tartisma s6z konusudur. Uzerinde uzlasiimayan bir kavram olan Islamci-
l1gin ne oldugu veya ne olmadig1 bu boliimde incelenecek, bazi yazar ve akademis-

yenlerin Islamcilik anlayislari bu kisimda incelenecektir.

Islamizm veya Islamcilik kavrami1 Kur’an’da dogrudan kullanilan bir kavram
degildir. Ancak Islami olan durum ve eylemleri ifade etmek igin iiretilen kavramlar-
dan birisidir. Arapcada “Islamiyyin” olan bu kavram Imam Es’ari’nin “Muhteliful
Islamiyyin ihtilaful Musallin” adli eserinde kullanilmistir (Tiirkmen, 2015: 138).



Modern dénemde ise Islamcilik kavranu literatiirde ilk kez Ug Tarz-1 Siyaset
adli makalesinde milliyet¢i yazar Yusuf Akgura tarafindan kullanilmistir (Caha ve
Sahin, 2013:564). Ancak Islamc1 yazar Hamza Tiirkmen’e gore Akcura bu kavrami
Osmanli Devleti’ni Batili giiglerin isgalinden kurtarmak igin Miisliimanlarin kalan
giiclinden yararlanilmasi amaciyla kullanmaktayd: (Tiirkmen, 2015: 139).

Islamcilik ile ilgili birgok yazar tarafindan tanimlamalar yapilmistir. Ancak
bunlardan en fazla kabul goreni Ismail Kara’nin yaptig1 tanimdir. O Islamcilig1 sdyle
tanimlar:

“Islamcilik, 19. ve 20. Yiizyilda islam’1 bir biitiin olarak yani ibadet, ahlak, inang,
felsefe, siyaset ve egitim gibi konularda hayata hakim kilmak ve akilci bir metodla
Miisliimanlari, Islam diinyasini Bat1 somiiriisiinden, zalim yoneticilerden, esaretten,
hurafelerden, taklitten kurtarmak, medenilestirmek, birlestirmek ve kalkindirmak ug-
runa aktivist, modernist ve eklektik yonleri baskin siyasi, fikri ve ilmi ¢aligmalarin,
arayislarin, teklif ve ¢6ziimlerin biitiiniinii ihtiva eden bir harekettir. (Kara, 2001:
9).”

Kara’ya gore, Islamcilik, Arap diinyasinda “Tecdid, Islah, Thya ve Ittihad-1 Is-
lam” kavramlarina karsilik gelirken, Avrupa’da “Panislamizm” olarak adlandirilmis-
tir. Bunun yani1 sira modern ¢alismalarda ise “Modern Islam” ve “Reformizm” gibi
farkli tanimlarla da ifade edilmistir (Kara, 1998: 15).

Serif Mardin’e gore Islamcilik: “Ozelliklerini daha ¢ok 19. yiizyil ortalarinda
kazanan, Osmanli Imparatorlugu’nun uzak ¢evresinde ve Hindistan’da sekillenmis
olmasina ragmen 1870’lerden itibaren Imparatorlugun merkezinde gittikge giiclenen
bir ideolojik davranis kiimesine verilen addir”’(Mardin, 2004: 9).

Islamci yazar ve aktivist Hamza Tiirkmen’e gore ise Islamcilik:

“Kimligin vahiyle ingas1 ve Kur’an’la billurlagmasi; akidevi, kiiltiirel ve yasanti iti-
bariyla vahyi esas alan bir hayat siirme ve islam’1 hakim kilma; kiiresel veya yerel
despotizme, zulme, haksizliga, sirke ve cahillige kars1 “la” yani “hayir” deme gayre-
tidir. Sosyolojik bir tanimlama olarak hayat: Islami degerlerle okuma ve doniistiirme
¢abasidir (Tirkmen, 2015: 68).”

Baska bir kaynakta ise Islamciligin tanimi su sekilde ifade edilmistir:

“Islamcilik, Islam’m siyasette, devlet yonetiminde ve giinliik yasamda daha fazla
kullanilmasini veya Islami kaynaklara daha fazla yonelinmesini destekleyen ve bu
ugurda siyasi yollar1 kullanarak bu amaglara ulagsmaya calisan her tiirlii hareket,
grup, parti ve olusumu... kisaca, dogrudan veya dolayli olarak siyasal bir hareketi
giiden ve ideolojisinde Islam’1 temel referans noktas: olarak alan her harekettir
(Komsuoglu ve Eskisar, 2009: 9).”



Bu tanimlardan da anlasilacag: iizere Islamcilik denilen kavramin Kur’an
merkezli yeni bir insan, toplum, devlet, siyaset ve diinya goriisiinii, buna bagli olarak
yeni bir sosyal diizen modelini ve evrensel anlamda Islam Birligi’ni amaglayan ente-
lektiiel, ahlaki, toplumsal, politik ve devletler aras1 bir hareket oldugu ortaya ¢ikmak-
tadir. Bagka bir deyisle Miisliman toplumlarin hurafeler, taklitler, ve bid’atlerden
kurtarilip sosyal adalet, refah, diizen ve mutluluk icinde yiiceltilme ideali ve ¢abasi-
dir.

Ali Bulag, Islamciligin {i¢ ana amaca sahip oldugunu séylemektedir. Bunlar-
dan ilki Kur’an ve Siinnet’e doniis, ikincisi igtihat mekanizmasinin islevsel hale geti-
rilmesi, G¢linciisii ise farkli bir cihad anlayisinin uyandirilmasidir (Bulag, 1992: 77).
Ayrica Bulag Islamciliga dair ii¢ temel nitelik ortaya koyar:

“l.Islamcilik modern bir akimdir, aym1 zamanda modernlige bir cevap ve meydan
okumadir. Ancak bu durum tespiti bizi yamltmamalidir: Yani, Islamcilik modern
mense’li hegemonik sdylem ve sistemlerin teyidi, uzantisi1 ve mesrulastirici ¢ergevesi
olmamakla beraber, Marksizm ve Sosyalizm gibi sistem i¢i muhalefet bigimi ve ret-
¢i- entegristde degildir.

2.Islamcilik ‘miiteal/askin olana ‘var olam agmak’ suretiyle uruc etme ¢abasidir. Onu
ortaya ¢ikartan sartlar dolayisiyla zamansal/yatay olarak rucu degil, ahlaki/dikey ola-
rak urucdur. Islamciligin urucu, modern durumda Allah’a rucu’dur, bu acidan Ay-
dinlanma’nin domine ettigi zamanin ruhuna, hegemonik modernlige elestirel bakar;
epistemolojisi ve politigi diri, islevsel, degisimci ve doniistiiriictidiir.

3.Belli basli mesru versiyonlart 1slah, ihya ve tecdittir (Bulag, 2012).”

Bulag bu nitelikleri ortaya koymakla beraber Islamciligin modern diinyanin
bir {iriinli oldugu ve disardan paradoksal goriinse de temelde modernlestirici bir mis-
yonunun oldugunu kabul etmektedir. Ayrica Islamcilik hareketini Islam diinyasmin
kendine 6zgii yeni bir kimlik insa etme projesi olarak gortir.

Miimtaz Tiirkéne ise Islamcilifim, geleneksel Islam toplumunun, daha ken-
dinde sartlar1 olgunlasmadan Batili bir diisiince yapist olan ideoloji ile tanigmasiyla
harekete gecen siireglerin neticesinde ortaya ¢iktigini ifade etmistir (Tiirkone, 1994:

31). Tiirkéne, Islamciligin temel dzelliklerini sdyle siralamaktadir:

“l.Islamiyet, modern ihtiyaglar1 karsilayacak, modern gelismeler karsisinda insanin
diinyaya bakisini tayin edecek, degismeleri agiklayacak ve hayatin her alanina hakim
kilinabilecek evrensel bir siyasal-sosyal kuram ihtiva etmektedir.

2.Islamiyet biitiin modern gelismelere agik bir dindir; ilerlemeye engel degildir. Orta
cagda kapanan igtihat kapis1 yeniden agilmalidir. islameilik bir ydniiyle modernlesti-
rici bir ideolojidir. Terakki fikri, demokratiklesme talepleri Islamciligin temel unsur-
laridir. Ancak laik bir diizene gecis s6z konusu oldugu zaman, islamcilik modern bir
ideoloji olarak goriilmez.



3.Miisliimanlar Batiy1 Gistiin kilan unsurlari( ilim, teknik, medeni usuller) alarak ken-
di toplumlarini ilerletmek zorundadir.

4 .Miisliimanlar milliyet prensibi etrafinda birleserek siyasi bir topluluk olusturabi-
lirler. islamiyet, Miisliimanlarin siyasi kimligini, temel alacaklar1 milliyet esasini
vermektedir (Tiirkone, 1994: 275).”

Yukaridaki tanimlar ve ileriki sathalarda goriilecegi iizere Islamciligin sinirla-
rin1 net bir bigimde ¢izmek oldukca zordur. Ciinkii Islamcilik, farkli bolgelerde ve
zamanlarda farkli soylem ve igeriklerle kendini gostermistir (Koyuncu, 2018a: 57).
Islamcilik kavraminm uygun bir adlandirma olup olmadigi, ulusal ve uluslararasi
literatlirde hala bir tartisma konusudur (Caha ve Sahin, 2013:564). Ayrica s6z konusu
kavramin bir ideoloji olup olmadig1 da Miisliiman aydinlar tarafindan tartisilmakta-
dir. Konunun etraflica anlasilabilmesi agisindan en basta ideolojinin ne oldugu veya

ne olmadigini incelememiz gerekmektedir.

1.1.2. islamcilik Siyasal Bir ideoloji midir?

Ideoloji, giinliik yasamimizda ¢ogu kez kullandigimiz kavramlardan biridir.
Bu kavrami daha ¢ok bilimsel anlami diginda hayatta kullanmaktayiz. Birisi i¢in
“ideoloji yapiyor” veya bir diislince i¢in “ideolojik” derken ¢ogu kez suglayici, kii-
climseyici, bilgisizlikten kaynaklanan dogmatizme isaret eden bir anlam yiiklenir bu
kavrama. Sosyal bilimlerde ideoloji kavrami iizerinde uzlagilmis bir anlam yoktur.
Bunun bircok nedeni vardir. Bunlardan en 6nemlisi ideolojilerin toplumsal ve siyasal
yasamin tek bir boyutu ile ilgili olmamasidir. Yani ideolojiler ¢ok boyutlu ve diger
bircok olgu ile iliskili olmasinin onun ayirict 6zelliklerini agia ¢ikarmayr giiglestir-
digidir. Ayrica ideoloji kavramimin sosyal bilimlere ge¢ girmesi ve zaman iginde
onemli anlam degisikliklerine ugramasi sosyal bilimciler arasinda ortak bir tanimin
ortaya c¢ikmasina engel olmaktadir. Buna ragmen bu kavram giinliik dilde fazlaca

kullanilan bir kavramdir.

Terry Eagleton “Ideoloji” adl1 eserinde bu kavrama yonelik bazi tanimlama-

lar1 s6yle siralamistir:

“1.Belirli bir toplumsal grup veya sinifa ait fikirlerin kiimesi,
2.Toplumsal ¢ikarlar tarafindan giidiilenen diisiinme bigimleri,

3.Bilingli toplumsal aktdrlerin kendi diinyalarina anlam verdikleri ortam,
4.Soylem ve iktidar konjonktiiri,

5.Bir egemen siyasi iktidar1 mesrulastirmaya hizmet eden yanlis fikirler,
6.Toplumsal yasamin dogal gerceklige doniistiigii siirec,

7.Eylem amagli inanglar kiimesi,



8.Icinde bireylerin toplumsal yapiyla olan iliskilerini yasadiklar1 vazgegilmez ortam,
(Eagleton, 2015: 18).”

Ideoloji ile ilgili yukarda verilen agiklamalar ve tanimlardan da anlasilacag
lizere bu kavram iizerinde bir sdylem birligi bulunmamaktadir. ideolojinin baz1 ta-
nimlarindaki belirli bir guruba ait inang¢ ve fikir kiimesi, ve toplumsal bir hareketi
hedef almasi baz1 Islamci yazarlarmn Islamcilik veya baska bir deyisle Islamizm deni-
len akimin bir¢ok vasfiyla modern bir ideoloji oldugunu iddia etmelerine sebep ol-
mustur. Ciinkii Islamcilik, her alanda toplumsal kurumlar olusturacak bir fikir ve
inang sistemi oldugunu iddia etmekte, bununla beraber bu iddialarin1 ger¢eklestirmek
icin toplumsal bir harekete davet etmektedir. Islamciligin bu niteligi, onun siyasi
icerigine bir gdndermede bulunmaktadir ki o bu da Islamciligin ideolojik dogasini
ortaya koyan en dnemli argiimandir. Ayrica Islamciligin, geleneksel Islam’dan farkli
olarak rakibi diger dinler degil, fikir akimlaridir. Bu da onun ideoloji oldugunun bir
kanitidir.

Sonug olarak islamciligin bir ideoloji olup olmadig1 tartismalarinda islameili-
gin din gayeli de olsa diinya esasli olmasi nedeniyle bir ideoloji oldugu sonucu orta-
ya ¢ikmaktadir. Ancak onun diger beseri ideolojilerden farki din-diinya dengesinde

Kur’an’1 merkezde tutmasidir.

1.2. ISLAMCILIGIN DUSUNSEL KOKENLERI

Islamcilik hareketi islam diinyasi’nin birgok yerinde farkli franksiyonlarla or-
taya ¢ikmis bir hareket olmasina ragmen, bir aktivizm veya ideoloji olarak temelle-
rini Gen¢ Osmanlilar Hareketi atmistir denilebilir. Bu bakimdan bir “siyasi hareket
veya ideoloji” olarak Islamcilik, 19. yiizyilin ikinci yarisindan itibaren basta Osmanl
Devlet’i olmak iizere, biitlin Miisliiman diinyasinda ortaya ¢ikip gelismis; ancak

Ikinci Mesrutiyet ddneminden sonra dénemin aydinlarinin ¢alismalariyla olgunlas-

mustir (Caha ve Sahin, 2013: 574).

19. yiizyi1lda Osmanli Devleti, fikri akimlar ve dis tehditler karsisinda yikil-
maktan kurtulabilmek i¢in biiyiik bir diren¢ gostermistir. Dolayisiyla Osmanli ilk kez
bu amag dogrultusunda farkli ideolojileri tanima firsatt bulmustur. Bu ideolojilerden

Islamcilik da Osmanli imparatorlugu’nun kurtulusu igin bir recete sunmustur (Cagan,
2006: 34).
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Modern donemdeki Islamcilik, ¢esitli diizeylerde, Osmanli’nin batililasma
tecriibesiyle ilgilenmistir. Ozellikle askeri alanda Bat1’yla karsilasma ve bu karsilas-
manin sonucunda gelen agir yenilgiler ve toprak kayiplar1 Osmanli’y1 Bati {izerine
diistinmeye sevk etmistir. Bu diisiinceden ortaya ¢ikan ilk somut netice, 6zellikle
askeri alanda batili anlamda bir yenilesmeyi baglatmak olmustur. Ancak, III. Selim’le
baslayan ve Tanzimat’la birlikte Osmanli toplumundaki yerlesikligini percinleyen
batililasma, Osmanli’y1 i¢inde bulundugu koti gidisattan kurtaramamustir. Batililas-
manin sihirli bir degnek olmadiginin fark edilmesi ve toplumun temel kabulleriyle
ortigmiiyor olmasi, batililagma konusundaki kuskularin ve itirazlarin giindeme gel-
mesine neden olmustur. Dolayisiyla Osmanli Devleti’ni kurtarmak isteyen bir¢ok
yazar ve miitefekkir kurtulusun sadece Batiyi taklit ederek onlara ait gelismeleri di-
rekt kopyalama ve sadece askeri alanda yenilenmenin kurtulusu saglayamayacagini,
yapilmas1 gerekenin Islam’in aslina donmek oldugunu ve kurtulusun boyle saglana-
bilecegini yiiksek sesle sdylemeye basladilar. Zaten Modern dénem ilk Islamcilarin
da o6zellikle ¢c6zmeyi dert edindigi temel sorun, Miisliimanlarin diinya hayatina olan
bagimliliklar1 ve bunun sonucunda kapildiklari atalet, tembellik ve korkaklik duygu-
suna bir ¢are bulmaktir (Cagan, 2006: 35).

Islamc1 aydimlar Islam’1 modern dénemde yasatacak dogru metotlar ortaya
koymaya calismislardir. Islam seriatini daha uygulanabilir hale getirmek i¢in ictihat
meselesi tizerinde yeni yorumlar yapmislar, hiirriyet, esitlik, ilerleme, kadin haklar
ve teknoloji gibi modern déneme dair kavramlara islami yaklasim bigimleri ve yeni
anlamlar kazandirmislardir. Bu Islamcilar, diinyadan el etek ¢ekmeyi yani miinzevi
yaklasimlar1 kinayarak, diinyayr doniistiirmeyi 6ngdren farkli oncelikler ve yontem-
ler lizerinde yogunlagmaktadirlar (Sitembdliikbasi, 1995: 148).

Islam dininin Miisliiman diinyanin ¢okme nedeni olamayacagma inanan Is-
lamcilar, Islam diinyasimi diistiigii durumdan kurtarabilmek icin saf dine yeniden
donmenin geregine inanmislardir. Bu ise ancak dinin miikemmel olarak yasandigi
Asr-1 Saadet donemini 6rnek almakla miimkiin olacaktir (Caha ve Sahin, 2013: 572).

Islamcilarin goguna gére Asr-1 Saadet déneminden sonra kendi zamanlarina
kadar gegen siiregte Islam yanlis anlasiimistir. Miisliimanlarm bugiin maruz kaldikla-
r1 olumsuzluklarin sebebi Islam degil, Islam’in sonradan aldig1 bigimdir. Yani Miis-

liimanlar ve onlarmn zihniyetidir. Dolayisiyla Ismail Kara’nmn dedigi gibi “Islam ters
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giyilmis bir kiirktiir’(Kara, 2003: 199). Misir’daki Thvan hareketinin kurucusu Hasan
el-Benna bu hususu su ifadelerle dile getirir: “Miisliimanlar eskiden Islam’in hakika-
tini anlamislardi, bu ugurda ¢alisiyorlar ve imanlar1 onlar1 Islam yolunda canlarmi
feda etmeye gotiiriiyordu. Fakat gliniimiizde Miisliimanlar esas vazifelerini anlamada
ayriligr dismiisler, tembellik etmek ve ¢alismamak i¢in tiirli tiirlii bahaneler bulu-
yorlar”(el-Benna, 2010: 89).

Islamcilik veya Batililarin deyimiyle islamizm, Modern Dénem’den &nceki
fikri temellerinden 21. yiizyila kadarki seyrini ele aldigimizda bircok Islamci aydinda
basta selefi diisiincenin, ibn-i Teymiye ve Vahhabilik ekollerinin izlerine rastalamak
miimiikiindiir. Modern Donemde’de Geng Osmanlilar’in katkilari, Cemaleddin Af-
gani, Muhammed Abduh, ve Resit Riza’nin temsil ettigi Menar Ekolii’niin 19. Yiiz-
yil Islameiligmin omurgasini olusturdugu sdylenebilir. Dolayisiyla daha geriye gide-

rek son iki yiizyildaki Islamc1 hareketlerin temlellerini kisaca incelememiz gerekir.

1.2.1.Selefilik, Tbn-i Teymiye , Vahabiligin Katkilari
1.2.1.1. Selefilik Ekoli
Selef kavramu liigatte “Once gelmek, gegmek, gegmiste kalmak™ anlamlarina
gelir. Islam diisiince geleneginde terim olarak selef, Hz. Muhammed’in sahabeleri ve
onlardan sonra gelen nesile verilen addir (Koca, 2015: 16). Selefilik ise Islam dii-
stincesinde sahabe ve ondan sonraki neslin goriislerine bagli kalinmasini savunan

ekoldiir (Bilgiseven, 1985: 278).

Hz. Peygamber’in bu nesiller hakkinda su ifadeleri kullanmistir: “Insanlarin
en hayirlist benim asrimdaki ashabimdir. Sonra onlar1 takip edenler tabiun, sonra
onlar1 takip edenlerdir. Daha sonra birtakim topluluklar gelir ki, onlardan kiminin
sahitligi yeminin Oniine geger, Kiminin de yemini sahitliginin 6niine gecer” (Cakan,
2004: 38).

Iste Hz. Muhammed’in bu hadisi sebebiyle, selefi salihinin gériis ve uygula-
malar1 Miisliimanlar tarafindan biiyiik bir ilgi gdrmiistiir. Ancak Islam toplumunda
bazi kisi ve gruplar selefi salihinin goriis ve uygulamalarini dini ve hukuki hayatin
merkezine koyup metodolojik bir ilke haline getirdiler. Dolayisiyla selefiyye (selefi-
lik): “Islam’1 anlama, yorumlama ve yasama konusunda Islam’ 1 ilk ii¢ neslini mo-

del olarak kabul eden ve bu modeli tarihin degil de dinin bir parcasi haline getiren ve
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onun korunmasi ugrunda miicadele eden gelenek¢i ve muhafazakar bir diislince ve
zihniyettir’(Koca, 2015: 16).

Islam diisiincesine makro bir bakisla bakildig1 zaman selefilik diisiincesi dort
tarihsel siirece ayrilir. Birinci donemde selefilik metodolojik bir ilke olarak ele ali-
nabilir. Hz. Muhammed’in &gretilerini tam bir teslimiyetle onaylamak, anlagilmasi
giic olan meselelerde acziyet ve eksikligi kabul edip bu konularda gereksiz sorular
sormamak bu dénemde 6n plandadir. 9. yiizyildan 14. asra kadar Hanbeli ekolii igeri-
sinde yeni bir tevhidi dirilisi saglayan Ibn-i Teymiye ‘ye (6.1327) kadar selefilik ak-
ait, tefsir, hadis, fikih ve kelam gibi farkli alanlarda muhafazakar ve gelenekselci bir
diistince modeli ve metodolojik bir ilke olarak varligini siirdiirmistiir (Koca, 2015:
25).

Ikinci dénemde selefilik sistematik bir nazariye olarak degerlendirilir. Selefi-
lik diisiincesi, Ibn-i Teymiye ile birlikte metodolojik ve muhafazakar bir yaklasim
tarz1 olmaktan ¢ikip Islam diisiincesinde sistemli ve tutarli bir biitiinliigii olan bir
nazariye haline déniismiistiir (Iscan, 2006: 29). Ibn-i Teymiye tenkitci anlayisiyla
yaptig1 tahlillerinde selefiligi Islam diisiincesindek tasavvuf, kelam ve felsefe gibi
alanlar karsisinda alternatif bir diizeye ¢ikarmustir. Selefiligin sistematik bir nazariye
haline geldigi bu donem Muhammed bin Abdulvehhab’a kadar devam etmistir (Ko-
ca, 2015: 19).

Uciincii donemde ise Selefilik dini ve siyasi bir akim olarak olarak ele alina-
bilir (inayet, 1991: 20). Bu dénemde Vahhabilik ekoliiniin ortaya ¢ikmasi ve siyasi
bir glic olmas1 sonug olarak kiigiik bir bedevi emirliginin biiylik bir devlete doniisii-
milyle Suudi Arabistan Kralliginin resmi mezhebi hanbeliligin ve selefi diislincenin
yerlesmesi siireci teskil eder (Koca, 2015: 20).

Dordiincti donem ise selefiligin radikal ve savaset bir yapiya biiriindiigii 20.
ve 21. yiizyillardaki olusumlardir.

Ozetle belirtmek gerekirse selefilik veya selefiye en basta muhafazakar bir
anlayis tarzi ve metodolojik bir kurallar biitiniiyken daha sonra sistemli bir biitiinli-
ge sahip bir nazariyeye, dini ve siyasi bir akim ve nihayet radikal bir yapiya doniis-
mustur.

Musa Carullah da Islam diinyasindaki bozulmanin éniine gecebilmek igin Is-

lamiyetin ilk zamanlardaki akidevi safliga doniilmesi gerektegini savunur. Bunu ya-
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pabilmek icin Kur’an ve sahih siinnetin esas kabul edilmesi gerektigini, geleneksel
mezheplere korii koriine itaat edilmemesi gerektigini sdyler. Ona gore mezhep taas-
subu hem timmet arasindaki birligi hemde igtihat kapisinin agilmasinin 6niindeki en
biiyiik engellerden biriydi (Kanlidere, 2005: 203).

Musa Carullah, Islamin ilk dénem Miisliimanlarca anlagildig1 sekliyle algi-
lanmasini amaglar ve bunun i¢in sik sik selef gelenegine atifta bulunur. Ona gore
Kur’an’in mesajimni en iyi anlayan onlardi. Hz. Peygamber’den sonra Kur’an’i yo-
rumlamaya en ehiyetli kisilerde onlardi. Ayrica Hz. Peygamber’in hayatinida en iyi
bilen selefti. Dolayisiyla Islam’a sonradan katilmus kiiltiirlerden ve bid’atlerden kur-
tulmanin en ideal yolu selefi akideye donmektir (Kanlidere, 2005: 204).

Musa Carullah, Selef geleneginden gelen ilim adamlarindan etkilenmistir.
Eserlerinde Cemaleddin Afgani, Muhammed Abduh, Resit Riza, gibi neo-selefi ha-
reketin onde gelen temsilcilerine sik sik atifta bulunmasi ve onlart olumlu baglamda
dile getirmesi onlara olan fikri yakinligin en Onemli belirtisidir (Kanlidere,

2005:204).

1.2.1.2. bn-i Teymiye Anlayist

Ibn-i Teymiye, Miladi 1263 tarihinde Harran’da diinyaya gozlerini agmistir.
Ailesi dindar ve ilmi noktada taninmis bir ailedir. Dedesi i¢in bazi alimler “mutlak
miigtehid” ifadesini killanmislardir. Bu aile zeka ve hafiza yoniinden hakli sohrete
sahip bir aileydi. Bu ailede biiyiimiis olan Ibn-i Teymiye’de miithis bir hatirlama
giiciine ve hafizaya sahiptir. Donemin alimleri ve hocalar1 ondaki muazzam hatirla-
ma giicii ve hafiza kuvvetine hayranlik duymuslardir. Halepli bir alimin ona “Eger bu
cocuk yasarsa onun ¢ok biiyiik bir sohreti olacak; boyle zeki bir insan goriilmemistir”

demesi onun zeka yoniinden ne kadar iistiin oldugunun gostergesidir (akt. Goncil,
2015: 13).

Mogollar’in Harran’1 istila etmesinden sonra Ibn-i Teymiye 7 yasindayken ai-
lesiyle birlikte Sam’a gitmistir. Miladi 1300°de Mogol isgalcileriyle yapilan muhare-
belerde aktif bir sekilde savasmis, ayrica askerlere moral ve giic vermek i¢in yogun
caba sarf etmistir. Hayatinin ileriki donemlerinde keskin konusmalar1 ve tavizsiz
tutumlarindan dolay1 bir ¢ok kez hapishanelere atilip dayanilmasi giic iskencelere

maruz kalmistir (Biger, 2011: 18).
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Ibn-i Teymiye'nin 6grendigi ilimler yalnizca kitap, siinnet, fikih ve Kur’an
tefsiri gibi ilimlerle sinirli kalmamais, dini ilimler i¢in Arap dili gramerini ve bunun
ile ilgili diger ilimleri de d6grenmistir. Bu ilimleri de uzman derecesinde elde eden
Ibn-i Teymiye, nesir, nazim ve Islam Medeniyeti sonras1 Arap tarihine ait bircok
ilim tahsil etmistir. Onun fikirleri, hem kendi doneminde, hem de kendisinden sonra-
ki donemlerde daima ilgi odagi olmustur. Yasamis oldugu iskenceler, siirgiinler ve
hapis cezalar1 onu selefi salihinin yolundan ve dogru bildigini sdylemekten alikoy-
mamistir. O’nun miiceddid ve 1slahat¢1 olmasi bagimsiz diisiinme 6zelligi ile ilgilidir.
O, herhangi bir mezhebin ya da firkanin goriislerine tiimiiyle bagli kalmamuis, tepki
alacagini bile bile kendi kanaatini ve goriisiinii aciklamaktan ¢ekinmemistir (Biger,
2011: 18). Muhammed Ebu Zehra’nin Mezhepler Tarihi kitabinda O’nunla ilgili bir
talebesinin, su ifadeleri konuyu izah etmektedir:

“Ibn-i Teymiye , bir konunun hakikatine inandig1 zaman ona simsiki sarilirdi. Valla-
hi ben, Hz Peygamber’e saygi ve O’nun yoluna uyarak siinneti savunma bakimindan
Ibn-i Teymiye ‘den daha hirsh birini gormedim. Ibn-i Teymiye , bir mesele hakkinda
varid olan bir hadis yine baska bir hadisle neshedilmemisse, o hadise uyar, hiikiim ve
fetvasini o hadise gore verirdi. Kim olursa olsun, Peygamber disinda higbir mahlu-
kun soziine itibar etmezdi. Bundan dolay1r emirden, sultandan veya kiligtan kork-
mazdi. Hi¢ kimsenin s6zii i¢in Kitap ve Siinneti terk etmezdi. O, daima en saglam
kulpa sarilirdi (Ebu Zehra, 2009: 18).”

Ibn-i Teymiye’nin yasamis oldugu dénemde Miisliimanlar biiyiik siyasi ve
toplumsal sorunlar icerisindeydiler. Mogol Istilalari, Hagli seferleriyle birlikte halk
arasinda salgin hastaliklar yaygilagsmisti. Mezhepgiligin ve yanlis tarikat anlayiginin
yaygin oldugu, her grubun kendi i¢tihadinin dogrulugunu ispat etmek i¢in digerlerine
acimasiz davrandigi, hakiki tasavvufa bir ¢ok yabanci felsefenin ve batil inanglarin
bulast181, hurafelerin arttig1 bir dénemdi bu dénem (Biger, 2011: 12). Bu yiizden Ibn-
i Teymiye bu durumun islahi i¢in miicadeleye karar vermistir. Onun yasanan bu
problemleri bertaraf etmek i¢in 6nerdigi ¢areler, herkesin kolaylikla ulasabilecegi
Kur’an- Kerim, Siinnet-i Seniyye, Sahabenin ve Tabiunun ileri gelenlerinin uygula-
malarindan olusan bir ¢6ziim Onerisiydi. En basta dine sonradan sokulan hurafelere
savas acarak basladi. Daha sonra miislimanlar1 hayirli ve erdemli isler yapmaya,
ahlakli ve adaletli olmaya davet etti. Bunun da ancak Selef-i Salihin’in yasantisini
yasayarak miimkiin olabilecegini savunmustur (Oren, 2015: 13).

Ibn-i Teymiye yasamiin sonuna kadar “siinnet ehli” olarak gordiigii Selef-i

Salihin’in yolunu savunmus, ondan her tiirlii sapmay1 dinden sapma olarak yorumla-
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yip siddetle elestirmistir. Ibn-i Teymiye ‘de ki Selefi yon, dinin asillarinda Kitap ve
Hz. Muhammed’in Siinnetine donmektir. Nebevi ve Selefi yol ise, sahabe ve tabiinin
yolunu takip etmek; Yunan mantigini, felsefe ve kelami birakip asil ilme tabi olmak-
tir. Ibn-i Teymiye’nin Aristo Mantigina kars1 ¢ikmasint Musa Carullah da destekle-
mektedir. Ibn-i Teymiye’nin tenkitlerinin yaninda Musa Carullah’in tenkitleri daha
yumusak olmasina ragmen, Carullah sik sik Ibn Teymiye’ye atiflarda bulunur.

Yukarida da deginildigi gibi ibn-i Teymiye nin asil hedefi islam’a sonradan
ilave edilmis hurafe ve bid’atleri itikad ve amelden ayristirip onu Hz. Peygamber ve
sahabeler devrindeki smirlar igine tekrar koymaktir. O, Islamiyet’i ilk anlasildig
sekilde Arapga’nin kelime ve ciimle yapisini bozmadan ilk safiyeti ve sadeligi icinde
anlama ve yasama gerekliligini savunmustur. Ibn-i Teymiye’ye gore sahabe ve tabiin
Islami her meseleye kesin olarak agiklik getirdigi i¢in sonradan ortaya ¢ikan fikirler,
uygulamalar ve kelami bircok mesele Islam’a sonradan girmis bid’atlerdir. ibn-i
Teymiye, zamaninda Selefiye diisiincesini savunmus, islami anlayis1 sahabe ve tabiin
zamanindaki sekle dondiirmek icin miicadele etmistir. Bu istek onu her tirli
bid’atlerle miicadele etmeye yoneltmistir.

Ibn-i Teymiye, Miisliimanlarmn belli bir mezhebe asir1 taassubunu dogru bul-
maz. Miiminlerin baz1 mezheplere tabi olmasini dogal karsilamis ancak belli bir ko-
nuda bagka bir mezhebin delili gii¢lii ise delili giiclii olan goriise itibar edilmesi ge-
rektigini savunmustur. Onun bu konudaki goriislerine kanit kendisine sorulan bir
soruya verdigi cevaptan anlagilmaktadir.

“Sayet bir kisi Hanefi veya Safii veya Maliki veya Hanbeli mezhebine tabi olur da
herhangi bir meselede diger mezhebin delilleri kendi mezhebinin delillerinden daha
kuvvetli oldugunu goriir ve o meselede delili kuvvetli olan mezhebe uyarsa dogru ve
giizel bir is yapmus olur. Boyle bir kiginin béyle bir davranisi asla onun dinine, ada-
letine halel getirmez. Bunda bir hilaf yoktur. Béyle yapilmasi daha evla olan hak

yoldur. Bir kiginin Allah Resulii’nden baska herhangi biri konusunda mutaassip ol-

mamas1 Allah’a ve Resulii’ne daha sevgili olan bir davranistir (ibn-i Teymiye , 1995:

248 akt. Goncti, 2015: 29).”

Ibn-i Teymiye ictihat konusunda da 1srarli olup bu konuda halk kesimi ile
ulemay1 birbirinden ayirir. O’na gore halk kesimi ictihat yapabilecek durumda olma-
diklar1 i¢in, bir mezhebi taklit etmelidirler. Ancak mezhepler gaye degil vasita olma-
I1, yani Allah ve Resuliine gétiiren birer yol 6zelligini tagimalidir. Fakat ilim ehlinin
bagkasini taklit etmesi kesinlikle dogru degildir diyerek taklidi reddetmekte ve igti-

hadi tesvik etmektedir (Sonmez, 1997: 40-41).

16



Ibn-i Teymiye’nin tasavvuf ve tarikatlar hakkindaki goriisleri ise dénemin
alimlerinden farkli bir ¢izgidedir. Ona gore nefsin terbiyesini tamamen seyhlere bag-
lamak dogru degildir. Islami hassasiyetleri olan ihlasli ve samimi olan herkesten bu
konuda faydalanilabilir. Ayrica farkli tarikatlardaki farkli seyhlere baglanma zamanla
Miisliimanlar arasinda ihtilaf meydana getirme tehlikesi olusturabilir. Ibn-i Teymi-
ye’ye gore tekkelerdeki sufilerin sadece kendilerine 6zel kiyafetlerle gezmeleri dogru
degildir. Bu tip elbiseler kisinin iman ve ihlasini artirmaz.Ayrica tasavvufi gruplarda
rastlanan nefse eziyet etmek, evlenmemek gibi egilimler Hristiyanligin etkisiyle
olustugu gibi et yememek, hayvan kesmemek de Brahmanizm’den alinan birer hura-
fedir. Ibn-i Teymiye inzivanmn da asiriligina karsidir. Miisliimanlarm ruhban bir ha-
yat yasamasini dogru bulmamakla birlikte ara sira itikafa cekilip tefekkiirde bulun-
manin faydali olacagini savunur. Kur’an ve Siinnetin sinirlar1 digina ¢ikan mutasav-
viflar1 sert bir sekilde elestirip onlarm “seytanin velileri” olduklarmi sdyleyen Ibn-i
Teymiye ihlasli her Miislimanin Allah’in dostu oldugunu ayrica Kur’an ve Siin-
net’de yer almayan “kutub” ve “gavs” gibi linvanlarin hi¢ kimseye verilemeyecegini
savunur. Ayrica “Sema” adi verilen ve musikiyle i¢ige olan ortamlardan uzak durul-
masi gerektigini soylemekle birlikte bu ortamlarin “seytani” oldugunu iddia etmekte-
dir. Sema yapan sufileri’de Mekke’de Kabe’nin 6niinde 1slik ¢alan miisriklere benze-
tir. Bu tip uygulamalarin ne Hz. Peygamber déneminde ne Sahabeler doneminde ne
de Selef-i Salihin doneminde olmadigini hatirlatir. Ibn-i Teymiye insanlarm kutsiyet
atfettikleri tlirbeler, yatirlar ve zaviyeleri ve bu konular etrafinda olusan diisiince ve
uygulamalari birer hurafe hatta Allah’a es kogsma olarak nitelendirir (Kara, 2000: 413
akt. Géncii, 2015: 37-38-39). Ibn’i Teymiye nin bu goriisleri son birkag yiizyil i¢inde
ortaya ¢ikan birgok Islamci hareketlere de tesir etmistir. Dolayisiyla birgok Islamci
aydin ve Islami hareket Ibn’i Teymiye’den etkilenmis, onun gériislerini kendilerine

referans almiglardir.

1.2.1.3. Vahhabilik Hareketi

Bu ekoliin kurucusu Muhammed bin Abdulvahap (1703-1796) ilk 6grenimini
babasinin yaninda yapmis, sonra Medine’ye giderek “Muhammed bin Siileyman el-
Kiirdi’nin” ve Hanefi imamlardan “Seyh Muhammed Hayat’in” yaninda derslerine

devam etmistir. Ordan Mekke ve Sam’a giderek tahsiline devam etti. Tahsilini ta-
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mamladiktan sonra Arap yarim adasindaki Necid’de halki tevhide ve sirki terke davet

etmek icin ¢aligmalara bagladi (Yoriikan, 1953: 55).

Muhammed bin Abdulvahap, ibni Teymiye’nin eserlerini okutmakla ise bas-
ladi. Etrafindakilere 600 seneden beri insanlarin gaflette kaldiklarini, Miisliiman adi-
n1 tastyan insanlarin seyhlere baglanarak tarikatlara girmeleri ve kutsal saydiklari
mabetleri ziyaret ederek Allah’a es kostuklarini ve bunlarin mallarin1 ger¢ek muvah-
hitlere helal oldugunu ilan etti. 1730 tarihinde Deriye’ye giderek burada 6énemli bir
niifuza sahip olan Muhammed bin Suud’u etkiledi. Ve artik fikirlerini yaymak, teski-
latlandirmak i¢in aradigi himayeyi bulmustu. Deriye seyhi Muhammed bin Suud
halki Muhammed bin Abdulvahap’a tabi olmaya zorladi ve sonug¢ olarak Deriye ve
cevresindekiler bu davet etrafinda birlestiler (Yoriikan, 1953: 56).

Muhammed bin Suud Abdulvahab’in tesiriyle 15 sene s6z konusu hareketi
yaymaya calisti. Ancak oglu Abdulaziz doneminde basarilar kazandi. O donem Ne-
cid, Asir ve Yemen’in i¢ taraflarinda Vahhabilik anlayisi hakim oldu. Abdulvahap o
bolgede itibar gormeye basladi. Suud zamaninda hiikiimdar isminin hutbede sdylen-
mesi usulii kaldirildy, tiitiin yasaklandi, fuhus ve hirsizlik menedildi, namazlarin ce-
maatle kilinmasi emredildi, her yerde yollar emniyet altina alind1 (Yoriikan, 1953:
57).

Vahhabiligin doktrini kisaca Islam’in aslina peygamberin sahih siinnetine do-
niis olarak agiklanabilir. Bu ekole gore Kur’an’in mecaz anlamlarina bakmadan yalin
olarak anlagilmasi gerekir. Harami haram, helali de helal kilan yalniz Allah’tir. Beser
olarak, Hz. Muhammed’in disinda hig¢ kimsenin s6zii kabul edilmemelidir. Onun igin
hangi sebeple olursa olsun farz namazlarini terk edenler ve zekat vermeyenler kafir
olurlar. Ibn Abdiilvehhap i¢in sefaat yanliz Allah’in izniyle olur. Hz. Muhammed’de
dahil olmak tizere higbir veli, ermis ya da sahabeden birinin bu yetkiye sahip olma-
yacagini belirtir. Dolayisiyla bdyle bir sefaati beklemek onlar i¢in sirke yol agan bir
davranistir. Dua ederken de Hz. Peygamberi ya da salih bir kisiyi aract koymak Cahi-
liye Dénemi’ndeki davranislarla ayni kabul edilmis ve sirk sayilmstir. Ibn Abdiil-
vehhap, kabir basinda dua etmek, kabir yaninda namaz kilmak, adak kurbani, muska
ve resim yapmay1 da sirk saymustir. ibn Abdiilvehhap icin tevhidin bizzat yasanmasi
gerekir. Ciinkii amel ile iman biitiindiir ve bu bid’atlerden sakinmayanlar ve dinin

gereklerini yerine getirmeyenler sirkten kurtulmus olamazlar (Kocaoglu, 2017: 242-
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243). Ibn Abdulvahhab sirkin her tiirliisiinden uzak durulmasi gerektigi iizerinde 1srar
eder. Allah’dan baskas1 adina yemin etmeye, O’na her hangi bir varlig1 tevessiil kil-
maya, mevlit torenleri, tarikatlarin ortaya ¢ikardigi yeni adet ve gelenekleri, seyhlere
yapilan asir1 saygiy1 ve onlara ait bir takim soz ve davraniglarin hepsi bid’at olarak
gormiistiir (Sonmez, 1997: 47).

Muhammed bin Abdulvahab’a gére tasavvuf islami olmayan bir bid’attir. is-
lam’da zikir, Allah’1 unutmamak ve tefekkiir etmektir, bir ayin degildir. Tarikat ise
bagkalarini istismar i¢in vasita ve miirsidin kendisini vesile etmesi i¢in bir yoldur.
Hz. Muhammed gereken dini tebligati yapmistir, onun i¢in baska vasitalar aranma-
mast gerekir. Dolayisiyla Vahhabilige gore tarikatcilarin insanlart kendi yollaria
cagirmalar1 din icinde din kurmaktir. Vahhabilere gore tarikatcilarin en serli olam
rabitay1 kabul edenlerdir. Bazi tarikatgilarin atese girmeleri, kendilerine sis saplama-
lar1 sirktir. Bunlar1 tasavvuf adi altinda meydana ¢ikaranlarin amaci Islam’1 pargala-
mak ve eski dinleri 6n plana ¢ikarmaktan baska bir sey degildir (Ydriikan, 1953: 62).

Vahhabiler sadece siinni olan dort mezhebi kabul ederler. Caferi, Zeydi veya
Imamiye mezhepleri kiifiir sayilmustir. Tarikat¢ilik ve Siilik yasak edildi. Ibn-i Tey-
miye, Ibn Hanbel ve Muhammed Abdulvahhab’in eserlerinden, hadis ve Kuran’a
dair olanlardan bagkalari, hos goriilmedi (Y 6riikan, 1953: 58).

Vahhabilik hareketinin ictihada énem vermesi Islam diinyasinda yeniden hiir
ve bagimsiz diisiince metodunun gelismesine yardimci olmakla birlikte Islam diinya-
sinda birgok fikir akimina da ilham kaynag ve itici gli¢ olmustur (Sénmez, 1997: 47-
48).

Musa Carullah’in talebelik doneminde Misir, Suriye, Hicaz, ve Hindistan’da
dolasirken Vahhabilik ekoliine yakin kimselerlerin fikirlerinden etkilendigi sdylene-
bilir. Nitekim bazi eserlerinde Vahhabileri halis, en kamil miiminler olarak goriir ve
onlardan 6vgiiyle bahseder. Carullah Muhammed bin Abdiilvehhab’1 biiyiik bir miig-
tehid olarak gortir. Onun Miisliimanlarin bid’atlerden hurafelerden batil akidelerden
arindirilmasi icin ¢alistigini savunur. Ona gére Vahhabilik igtihat fikrinin 6niinii aca-
rak Hindistan, Afganistan ve Afrika’da uyanis hareketlerinin baglamasina vesile ol-
mustur (Kanlhidere, 2005: 204-205).

19. ve 20. yiizy1l Islamcilik diisiincesinin gelismesinde Cemaleddin Afgani,

Muhammed Abduh ve Resit Riza gibi aktvistlerin ortaya koymus olduklar1 menar
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ekoliide ¢alismamizin baglami acgisindan 6nemli bir yere sahiptir. Dolayisiyla s6z

konusu kisilerin Islamci diisiincelerine kisaca deginilecektir.

1.2.2. Cemaleddin Afgani, Muhammed Abduh ve Resit Riza’min Katkilar:
1.2.2.1. Cemaleddin Afgani (1838-1897)

19. yiizyilda Batr’da yasanan ilerleme ve gelisme karsisinda Islam diinyasinin
icine diistiigli kotii durumdan kurtulabilmesi i¢in tiim Miisliimanlara yonelik ilk ciddi
genel ¢cagrinin Cemaleddin Afgani tarafindan yapildigi sdylenebilir. Afgani’nin gerek
kimligi ve kisiligi, gerekse savundugu fikirleri etrafinda pek ¢ok tartisma yapilmas,

bu kisinin lehinde ve aleyhinde ¢ok ¢esitli yazilar yazilmistir

Afgani, Islam’m temel ilkelerinin akil ve ilimle ¢atismadigini, aksine bunlarla
uyum igerisinde oldugunu sdyleyerek insanin tabiatina en uygun din oldugunu savu-
nur. Islam’in, iyi ve dogru yorumlandig: takdirde modern ¢agin ihtiyaclaria cevap
verecek giicte bir din oldugunu kanitlamaya caba gdstermistir. Islam’in ilk dénem-
lerdeki safiyetiyle kabul edilmesi gerektigi goriigsiine sahip olan Afgani, selefin sa-
vundugu “Saf Islam Anlayis1” ile modern gelisme ve yaklasimlar biitiinlestirme ¢ali-
sir. O, Miisliimanlarin akillarin1 6zgiirce kullanmalari, igtihat yaparak taklidi reddet-
meleri, Kur’an ve Sahih Siinnet’e bagli olarak yeni yorumlar yapmalari gerektigini
soyler (S6nmez, 2002: 165).

Afgani’ye gore bir din zamanin ihtiyaglarina cevap vermek ve dinin aslina za-
rar vermeyecek sekilde degisiklikler yapmak suretiyle hayatiyetini devam ettirip ka-
bul goriir. Dolayisiyla bir dini ayakta tutabilmek igin igtihat gereklidir (Esen,
2006:179). Dolayisiyla geri kalmigliktan kurtulabilmek igin igtihadin zorunlu oldu-
gunu savunur.

Toplumlarin dinsiz yagamayacagim belirten Afgani, Miisliimanlarin gerileme
ve ¢Okiis siirecine girmelerinin sebebi olarak, onlarin bid’at ve hurafelere dalarak
dinden uzaklagmalarmi gosterir. Cahiliye Araplarmin, Islam 6ncesinde ¢ok kotii bir
vahset ve ihtilaf i¢erisinde olduklarini, her tiirlii ahlaksizlig1 ve zulmii rahatlikla yap-
tiklarin1 sdyleyen Afgani, Islam dininin onlar1 bir araya getirerek kuvvetlendirdigini,
cesitli iilkelerin fethine vesile oldugunu, diisiincelerini saglamlastirdigini, ahlaki ha-
yatlarin diizelttigini, onlar1 diinyaya hakim kildigini, ilim ve medeniyet sahibi yapti-
gini, hatta cahil ve immi bir kavim iken, Aristo ve Eflatun felsefesini anlayacak ve

nakledecek seviyeye geldiklerini, bu sayede biiyiik bir medeniyet kurduklarini hatir-
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latir. Bagka iimmetlerde goriilen ilim ve diislincenin, kuvvet ve medeniyetin de dinle-
ri sayesinde oldugunu savunur. Beseriyetin dine olan ihtiyaci iizerinde 1srarla durur.
Yeniden dirilis ve yiikselisin bid’at ve hurafelerden arinarak tekrar dine doniilmesiy-
le miimkiin olacagii vurgular (Sonmez, 2002: 166). Afgani Miisliimanlarin gerile-
mesini s0yle ozetler:

“Hz. Peygamber ve dort halifeden sonra hilafetin saltanata doniismesi ve sdzde hali-
felerin, ilim ve igtihattan uzaklagmasiyla beraber Islam’1 kendi saltanatlarinin deva-
mi i¢in bir ara¢ olarak kullanmalari, toplumu ayakta tutan en 6nemli birlestirici gii¢
olan dinin Miisliimanlar arasinda zayiflamasi, Miladi 9. ve 10. yiizyillarda Batinile-
rin yazdig1 batil inang ve hurafeler, Hz. Peygambere atfedilen uydurma hadislerin ve
israiliyyatin dinin asli unsurlariymis gibi kitaplara sokulmasi ve boylece Miisliiman-
larin inanglarimin kirletilmesi, egitim ve dgretimin yetersizligi, Mogol ve Hagl isgal
girisimlerinin getirdigi yikim ve tahribatlar, ilim ve amel yoniinden Islam’dan uzak-
lasan Miisliimanlarin boliiniip parcalanmasi, alimlerin birbirinden kopmasi ve niha-
yet birlik ve kardeslik duygusunun kaybolup yardimlagmanin terk edilmesi (Esen,
2006 akt. Ahmady, 2012:49).”

Afgani’ye gore Islamiyet, insanin mutlu olmasini hedefler. Lakin insanin
mutlu olabilmesi i¢in akli bid’atlerin esaretinden ve vesveselerin kirintilarindan te-
mizlemek gereklidir. Ona gore akil vehimlere dayali bir imanla ortilenmisse, akil ile
hakikat arasinda bir perde olusur ve bu perde aklin hakikati anlamasin1 6nler. Ona
gore hurafeler, akli diisiinmekten alikoyar ve bir takim hikayeler uydurmaya siiriik-
ler. Boylece onun her tiirlii vesveseyi ve zanni kabul ve tasdik etmesine sebep olur.
Afgani’ye gore biitiin bunlardan kurtulmanin yegane yolu Islamiyet’in tertemiz tevhit
akidesine sahip olmaktir (Afgani, 1956:119-121 akt. Ahmady, 2012: 39).

Afgani’nin, bu diisiincelerinde hurafelerden soyutlanmis bir akla, insan onu-
runu korumaya, dinin temel inang ve ilkelerine ve toplumun egitimine ne kadar 6nem
verdigi goriilmektedir. Ote yandan Afgani, hem Bat1’y1 hem de Dogu’yu ¢okK iyi bil-
digi i¢in, Islam diinyas1 ile Hiristiyan bat1 arasinda kiyaslama yapma imkanina sahip-
ti. Bu sebeple onu, Miislimanlarin eksiklerini, Bati’nin Gistiin yonlerini bizzat gore-
rek tahlil edebilen, Islam dini ile Hiristiyanlik arasinda mukayese ve incelemelerde
bulunan ve yaptigi bu mukayese sonunda, Islam’in daha giiclii, daha izzetli ve daha
heybetli; Hristiyanligin ise her zaman zayiflama ve gevseme 6zelliginde oldugu go-
rlisiine ulagan bir kisi olarak anlayabiliriz. Bu nedenle Afgani, Bati emperyalizmine
kars1 birlikte miicadele etmek i¢in Miisliimanlarin birligini yeniden tesis etmeye ¢a-
listt (Koyuncu, 2018b: 70). Miisliimanlarin birligi hususunda icra ettigi faaliyet, Af-

gani’yi Panislamizm’in en biiylik savunucularindan biri haline getirmistir. Fakat Af-
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gani’nin bu konudaki fikirleri, tiim Miisliiman Milletleri tek bir {initer olusum igeri-
sinde birlestirmek seklinde degildir. Afgani, Miisliiman toplumlarin kendi 6zgiir ta-
sarruflariyla bagimsiz devletlerini kurmalarini, daha sonra da bu bagimsiz devletlerin
konfederasyon bigiminde bir birlik saglamasi gerektigini savunur. Bu sekilde biiyiik
bir birlik olusturan Miisliimanlarin gii¢lii bir sekilde Bati’nin karsisina ¢ikmalart ge-
rektigini vurgular. Afgani’nin Miislimanlar1 bagimsiz milli devletlerden olusan kon-
federasyon seklinde birlestirme anlayisi, giiniimiiz “Avrupa Birligi” teskilatinin yapi-
sin1 ¢agristirmaktadir. Afgani, s6z konusu goriisleriyle hem smirli bir milliyetgiligi
kabul ediyor, hem de bir tiir halk¢ilik diyebilecegimiz demokratik bir idare sistemini
savunuyordu. Ancak onun savundugu milliyetgilik, asla irk¢ilik olarak anlasilmama-
lidir. Zira bizzat kendisi bu anlamdaki irk¢ilig1 reddetmektedir (S6nmez, 2002: 169-
170).

Baz1 goriislere gore Panislamizm diisiincesini ilk ortaya atan kisi Cemaleddin
Afgani’dir (Yilmaz, 2012 : 48). Islam birligine ii¢ dayanak noktas1 tespit etmektedir:

“1. Din Bag1: Islam milleti i¢in en 6nemli birlestirici bag din bagidir. Ona gore din
bag1 her tiirlii asabiyet ve irkgiliktan daha giiclii oldugundan Miisliimanlar din bagina
simsiki sarilmalilar; ancak, bagka din mensuplarina da adaletli davranmay1 ihmal et-
memeliler.

2. Hac: Afgani, Islam alimlerinin ortaklasa calisabilecekleri ve fikir alis verisinde
bulunabilecegi manevi bir merkeze ihtiyag oldugunu belirtir. Bunun i¢in Hac mev-
siminde diinya Miisliimanlarinin toplandig1 yer olan Mekke son derece miisait bir
yerdir. Her yi1l bu bolgede toplanan Miisliimanlar 6nemli meseleleri goriisebilir, fikir
tartismas1 ve is boliimii yapabilirler. O, Islam dininin dogdugu yer olan bolgede,
Miisliimanlarin problemlerine bir ¢ziim bulabilmek igin, Islam iilkelerinden alimler
ve temsilcilerin katilacagi bir kongre teklif eder. Afgani, bu fikri 6ne siirerken, Hac
i¢in bir araya gelen islam alimlerinin toplanarak siyasi meselelere ¢dziim yollar:
aramalarinin yami sira Islami ilimlerin seyri ve Miisliimanlarin uyanis hareketi igin
neler yapilmasi gerektigi iizerinde de durabileceklerini sdyler.

3. Hilafet: Afgani’nin Ittihadi Islam politikasin1 saglamada {igiincii dayanak noktasi
olarak gordiigii halifelik, siyasi, askeri, ekonomik, kiiltiirel bir birligin ortaya ¢ikmasi
icin tek bir otorite merkezi olarak degerlendirilmektedir. Miisliimanlarin sirtlarin
dayayabilecekleri biiyiik ve giiglii bir merkez olusturma cabasi oncelikle Osmanli
merkezinde daha sonra da Arabistan (Mekke)’da yogunlagmustir; ¢iinkii bir merkez
etrafinda toplanma olmadan, yabanci giiclere karsi miicadele zorlasacaktir. Afga-
ni’nin, diinya Miisliimanlarinin baglanabilecegi ana merkezin Osmanli olmasi gerek-
tigi fikrinden vaz ge¢mesi, idarecilerin yetersizliklerine kanaat getirmesinden kay-
naklanmaktadir. Nitekim o, ikinci Abdiilhamit hakkinda sdyle der: “Eger Osmanl
Sultan1 boyle bir gorev i¢in yeterli olsaydi, tiim Miisliimanlarin halifesi olmasini is-
terdik, ancak yazik ki boyle degildir” (Yilmaz, 2012: 50-51).”

Afgani, gerek fikirleri ve aksiyoner kisiligi, gerekse Bati emperyalizmine kar-

st verdigi miicadelesiyle Miisliimanlar1 derinden ve ¢ok yonlii olarak etkiledi. Onun
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tesirleri, hem Panislamcilik, hem Milliyetgilik, hem Liberalizm ve hem de Koktenci

akimlar tizerinde goriildi (S6nmez, 2002: 170).

1.2.2.2. Muhammed Abduh (1849-1905)

Klasik usulle yetismis bir alim olan Muhammed Abduh, Afgani ile tanistiktan
sonra ondan etkilendi ve bu vesile ile modern diisiinceden de haberdar oldu. Abduh,
Islam’1n akilla en giizel bicimde uyustugunu ve insan fitratina en uygun bir din oldu-

gunu savunur (Sonmez, 2002: 171).

19. yiizyilda Islam diinyasinin maruz kalmis oldugu olumsuzluklara karst Mu-
hammed Abduh bu donemde sosyal bir reform i¢in fikri bir yenilenmeyi gerekli
gormekteydi. Abduh’a gore bu sikintili durumdan kurtulmanin yolu dini diigiinceleri
gelistirmek suretiyle zamanin meselerini halledecek bir fikri yap1 olusturmaktir.

Abduh, Islam’m orijinal yapsina uygun bir sekilde idrak edilmesinin ve taklidi
kabul etmeyip aklin hakimiyetinin saglanmasinin gerekliligini savunmanin yaninda
modern ilimlerle zitlasmay1 degil bir konsensiis saglanilmasi gerektigini savunmustur
(Taspnar, 2003: 264).

Abduh, Islamiyetin insanligin muzdarip oldugu hastaliklarin en iyi ilac1 oldugunu
ifade eder. Ona gore bu ilag, o kadar basarili bir sekilde uygulanarak netice vermistir
ki, korler ve sagirlar dahi onun hakkinda siiphe duyamaz. Bu bakimdan Islam, insan-
lik i¢in en iyi rehber, en dogru yoldur. Bu dini hayatinin merkezine koyan, onun
ogiitlerine uyan, prensiplerini kendisine rehber edinenler, Allah’in vadettigi mutlulu-
ga nail olur. Ona gére din sayesinde ruhlar kainatin umumi kanunlarina tabi olurlar.
Insanlar mal, miilk ve makam bakimindan kendilerinden asag1 diizeyde olsalar bile,
ilim ve fazilet yoniinden kendilerinden iistiin olan kimseleri lider yaparlar. Bu sayede
insanlar, Allah’in emrinde yer alan ger¢eklere uyarak mutluluga kavusurlar. Din ile
aklin ilk defa Kur’an’da ve Hz.Muhammed’in dilinde kardes olduklarini ve birlestik-
lerini sdyleyen Abduh, bunun sadece Islam’a has bir durum oldugunu belirtir ve bu
konunun higbir yorum ve agiklamaya liizum birakmayacak sekilde agik ve kesin ol-
dugu iizerinde 6nemle durur (Sonmez, 2002: 165-166).

Abduh’un Islame1 diisiincesinin temelini “Islam’1 modern diinyaya uyarlayarak
Bat1 ile uyum saglamak” konusu teskil eder. Fakat O’nun yapmak istedikleri bu ka-
darla da smirli degildir. Diisiinceyi taklidin baglarindan kurtarmak, dini selef yolu

tizerine anlamak ve onu ilk kaynagina irca etmek, dini meselelerde aklin hakimiyeti-
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ni saglamak, bid’at ve hurafelerle miicadele etmek, Kur’an ve Siinnete uymayan ta-
savvufi asiriliklara kars1 ¢ikmak, egitime onem vermek, entelektiiel diizeyde fikri bir
canlanma meydana getirmek vs. onun diger hedefleri arasinda bulunmaktadir (Son-
mez, 2002: 170-171).

Batiy1 gozii kapali taklide karsi ¢ikan Abduh, toplumsal problemleri asmada
Kur’an ve Siinnetin rehber kabul edildigi, temel ilke olarak Asr-1 Saadet’in ve ilk
donem tabiinin gorislerinin 6rnek alindig1 bir ¢6ziim modeli onerir. Miisliimanlarin
icine diistiigli kaosu ortadan kaldirmay1 diisiinen Abduh’un en 6nemli hedeflerinden
biri de, toplumun ahlaki koklerini gliglendirmektir.

Abduh, akil ve din anlayisinda, teoride dinin 6nemini vurgulamakla beraber pra-
tikte akilcidir. Ona gore, akil ile nakil arasinda uyum olmasi ve bunlarin birbiriyle
celismemesi gerekir. Ciinkii ikisi de Allah’in eseridir. Sayet bunlar arasinda bir ¢elis-
ki goriiniiyorsa, bu naklin kaynaginda veya yorumunda bir problem oldugunu, yahut-
ta aklin belli bir inang¢ ve etki dogrultusunda kullanildigini gésterir. Ciinkii aklin nak-
le, naklin de akla uygunlugunu ortadan kaldiran bizzat insanin zaaflaridir. Hakikatte
bunlarin tabiatinda bir birine uygunsuzluk yoktur. Her iki degeri de hedefinden sapti-
r1p, belli maksatlar i¢in kullanan insandir. Biitlin bunlara ragmen, sayet akil ile nakil
catisir gibi goriiniirlerse, akli delillere itibar olunur ve akil, nakle tercih edilir. Ayrica
akil, din ile ilim arasindaki igbirligini saglayan en énemli bir unsurdur. Ciinkii dinin
ya tamami ya da en azindan biiyiik bir kismi aklin niifuzu altindadir. Ayni1 durumun
ilim i¢in de gecerli oldugunu sdyleyen Abduh, bundan dolay: din ile ilim arasinda
hicbir uyusmazlik ve ayriligin bulunmadigint savunur (S6nmez, 2002: 172).

Abduh’a gore ilim, diinya hayatimizi temin edebilmek igin tabiattan faydalan-
mamizi dgreterek bu diinyada mutlu olmamiza neden olan yollart gosterir. Din ise
ahlaki anlayislarimizi gelistirerek ve nefsimizi terbiye ederek bizi ahiret hayatinda
mutluluga gétiiriir. Ideal toplumun belirtisinin sadece hukuk degil, ayn1 zamanda akil
oldugunu vurgulayan Abduh, ger¢ek Miisliimanin din ve diinya islerinde aklin1 kul-
lanan kimse oldugunu anlatir(S6nmez, 2002: 173).

Muhammed Abduh dini, beser aklinin asiriliklarini gidermek ve hatalarini azalt-
mak i¢in Allah’in bize verdigi bir 6l¢ii olarak degerlendirir. Boyle bir anlayisi, Ab-
duh’u, dini her tiirlii bid’at ve hurafelerden temizleme yoluna sevk etmistir. Abduh,

dini, ayn1 zamanda ahlaki bir gii¢ olarak da goriir ve bunun toplum i¢in ¢ok dnemli
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egitim unsuru oldugunu kabul eder. Dinin sosyal yonii iizerinde de duran Abduh,
kisisel ve toplumsal ahlaki yerlestiren, birey ve toplum yasamini diizenleyen en ada-
letli ve kalic1 prensiplerin, dini prensipler oldugunu anlatir. O, akla gok dnem verme-
sine ragmen, bu noktada dinin insanlar {izerindeki tesirinin akildan ¢ok daha {istiin
olduguna dikkat ¢eker. Dinde temel kaynak olarak Kur’an ile ¢ok az sayida benimse-
digi sahih hadisleri kabul eden Abduh, farkli siinnet anlayisinda olanlart miisamaha
ile karsilar. Ayrica mezheplerin degisik yaklasimlarina, hatta diger dinlere mensup
insanlarin inang ve diisiincelerine de hosgoriiyle bakar. Insan hiirriyetine ¢ok biiyiik
onem veren Abduh, bu noktada insanin gergek hiirriyetinin Allah’a kul olmakta yat-
t181 hususunu 1srarla vurgular Bu ylizden de Allah ile kul arasindaki tiim vasitalari ve
otoriteleri siddetle reddeder (Sonmez, 2002: 174).

Abduh selefi-modernist bir ¢izgide gortislerini zikretmektedir. Onun diisiincesin-
de taklit; dinin esaslar1 sanilan hususlari, kaynaklarina inmeksizin ve dayandiklari
hadisleri tahkik etmeksizin korii koriine kabul etmekten ibarettir (Hizmetli, 1986:
50).

Abduh, diisiinceyi taklitten kurtararak hiir diisiinceyi savunmus, dini ilk Miislii-
manlarin anladiklar1 sekilde anlamaya gayret etmis, aklin tasarruflarinin ancak din ile
siirlandirilabilecegini sdyleyerek onu, aklin asiriliklarindan muhafaza etmeye ca-
lismistir. Bu nedenle 0 da Afgani gibi, taklit hastaligina siddetle kars1 ¢ikmis ve top-
lumsal meselelerde igtihat mekanizmasinin islevsel hale getirilmesi konusunda israr
etmisgtir. Abduh’un en biiyiik arzusu, Miislimanlarin dini ve diinyevi durumlarini
diizeltmek ve dolayistyla onlari Islam’in yiiceligine dondiirmekti (Sénmez, 2002:
175).

Abduh, Misliimanlarin geri kalmishgi karsisinda ¢6ziim yollar1 aramistir
(Schact, 1997: 488-490). Yasadigi devrin ilim ve fikir hayatina, Mislimanlarin bi-
linglenip uyanmasina, entelektiiel diizeyde diisiince hayatinin canlanarak gelismesine
giicii olgisiinde katkida bulunmak igin gii¢lii tesebbiislerde bulunmustur. Bunlarla
Miisliimanlarin ilerlemesini saglamayi, bu vesileyle de Miisliiman Doguyu, Hristiyan
Batinin egemenliginden kurtararak ge¢misteki serefli yerine yiliceltmeyi amagliyordu
(Sonmez, 2002: 176).

O Miisliimanlarin koétli duruma diisiisiinii ve yanlis egitim sistemini su sozleriyle

ifade etmektedir:
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“Miisliimanlarin durumuna gelince, iman zaafi ahlakta fesada, tabiatlarda bozulmaya
ve nefislerde alcalmaya yol acmistir. Maalesef ¢cogunluk dagda otlayan hayvanlara
benzer hale gelmistir. Biitiin gayeleri Oliinceye kadar yiyerek, icerek, evlenerek ve
hayvani duygularini tatmin etmeye ¢alisarak yasamakdir. Bunlar olduktan sonra iz-
zet ve hakimiyetin Allah peygamberi veya halifeye mi, yoksa bagkalarina mu ait ol-
dugu onlar ilgilendirmemektedir. Iste Hintliler, Maveraiinnehirde yasayan Tiirk ka-
bileleri ve benzerleri bu aci halin en miisahhas 6rnekleridirler. Bu bela belli bir mil-
lette has degildir. Belki biitiin Miisliimanlar i¢in s6z konusudur. Hatta Osmanli hal-
kina da bu belanin, eger halife olan padisah miidahale etmezse dokunacagindan kor-
kulmaktadir. Manalarin nefislerinde akil lambas1 sonmiistiir. Baglanacak bir bag ve
siginacak bir camia bulamiyorlar. Paramparca olmuslar, 6nemli bir topluluk zanne-
dersin, ama kalpleri parga par¢adir. Bunun sebebi, onlarin hakikatleri idrak edeme-
yen bir topluluk haline gelmeleridir. Iste durumumuz budur. Biz az bir kismuni zik-
rettik. Allah bilir ya vakia bu haller anlatacagimiz ¢oktan daha goktur. Esef nefesleri
ve hiiziin bagirtilar1 i¢indeyiz. Zira biliyoruz ki kurtlarini i¢imize géndermis daginik
ve yalniz kalmis fertlerimizi parcaliyorlar. Nefislerindeki fesadin siiratle yayilisi, her
yil bir onceki yila gore daha koti olusunu goérdiigimiiz igin gozler Oniinde-
dir.Miisliimanlarin bu rezalete doniis sebebini arastirirsak sadece tek bir sebep oldu-
gunu goriiriiz. O da din egitimindeki ihmal ve kusurumuzdur. Ya tamamen ihmal ya
da din egitimini eksik ve yanlis verisimizdir (Abduh, 1972: akt. Oren, 2013: 61).”

Bagka bir yerde ise egitim sisteminin carpikligini ve din egitiminin ihmalini

su sozlerle elestirmektedir:

“Miisliimanlarda goriilen zayifliklarin sebeplerini arastirdigimiz da bir tek sebep go-
rlirliz. O da baz {ilkelerde oldugu gibi egitim ve dgretime iliskin bilgilerin ya biisbii-
tiin ihmal edilmesi veya bilgilerin saglikli ve etkili yollarla verilmemesi gibi kusur-
lardir. Egitim ve 6gretim alanindaki bu kusurlarin, sebep oldugu kuskusuzdur. Din
egitimi ihmal edilmis kimseler genellikle avam diye nitelendirilen kimselerdir. Hal-
kin ¢ogunlugunu teskil eden bu kimselerde olan ilim, dine iliskin kirmtilardan ibaret
birkag bilgi ile kendilerinden bir tiirlii ibret dersi alinmayan birkag isimden ibarettir
(Abduh, 1972: akt. Oren, 2013: 58)”

Onun bu ifadelerinden de anlasilacag: iizere Miisliimanlarin dini ve diinyevi
diizenlerini diizeltmenin en giiglii ve gegerli araci egitim ve 6gretim oldugu gergegi-

dir. Bu sebeple 6zellikle, din egitimi ve dgretimi alaninda 1slahat yapmak istiyordu.

Egitimde yapilacak akilc1 ve etkili bir reformla Misir’da ki Ezher’i Islam diinya-
sinin entelektiiel bir egitim merkezi haline getirmek isteyen Abduh, bu faaliyetleriyle
Miislimanlart suurlandirarak Bati karsisinda yilikselmelerini hedefliyordu (Schact,
1997: 489). Bati’nin ilim ve hikmetinin zaman kaybedilmeden alinmasini isteyen
Abduh, bunda cekinilecek herhangi bir durum bulunmadigini sdyler (Sénmez, 2002:
175).

Muhammed Abduh egitimin su 6zellikleri tasimas gerektigini ifade etmektedir:

“1- Egitim dini ve manevi olmalidir, dini degerler ve 6zellikle maneviyat konusu
iizerinde 6nemle durulmalidir.
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2- Egitim milli olmal1 vatan ve iilke sevgisini asilamalidir.
3- Dinamik olmali, yeniliklere acik olmali, eski yol, yontem ve anlayiglarda israr
edilmemelidir (Abduh, 1972: 35 akt. Oren, 2013:41).”

Muhammed Abduh’a gore her insan kendi dini inancin1 yaymak, genisletmek
ister. Bunun en temel yolu da kitaplar basmak, egitim ve 6gretime agirlik vermek,
kisaca ilmin yayginlasmasma ¢alismaktir (Iscan, 1998: 34-35). Bu isin en 6nemli
adimi ¢ocuklar1 egitmektir. Ciinkii ¢cocuklar, islenmek icin en miisait donemde bu-
lunmaktadirlar. Hafizalar1 kuvvetlidir. Ogrenilen seyleri ¢abuk unutmazlar. Ab-
duh’un ¢ocuk egitimine bu kadar 6nem vermesinin nedeni, o donemde misyoner
okullarinin ¢ogalmasi ve misyonerlik faaliyetlerinin egitim ve dgretim yoluyla ya-
pilmasidir. Nitekim o donemde en popiiler okullar yabanci devletlerin agmis oldukla-
r1 okullardir. Bunun farkinda olan Abduh, velilerin bilin¢li bir sekilde hareket etme-
sini istemekte ve ¢ocuklarin saglikli bir sekilde yetistirmesi gerektigini vurgulamak-
tadir. Ona gore saglikli bir sekilde kendi inancin1 6grenmemis bireylerin, din degis-
tirmesi, baska inanglar1 benimsemesi ¢ok daha kolaydir. Abduh’a gore, cocuklarin
din degistirmesi ve kiiltlirel yozlagma, yanlig egitim politikasinin bir sonucudur. Ona
gore anne babalar, cocuklarinin egitim ve 6gretimini iistlenirken, dini ve uhrevi yon-
leri ihmal etmektedirler (Oren, 2013: 44).

Abduh’a gore, asil kalici olan ve 6grencilerin isine yarayacak egitim, manevi egi-
timdir. Ona gore devlet, ¢ocuklar i¢in ¢ok dnemli olan ve toplumun gelecegi igin
hayati olan, manevi terbiyeyi, ¢ocuklarin karakter ve kisilik egitimlerini ihmal et-
mektedir. Anne babalarda, terbiyede esas olanin ahlak egitimi oldugu gercegini goz
ard1 ederek sadece ig, makam, mevki boyutuna bakmakta ve ¢ocuklarin manevi egi-

timini ihmal etmektedirler (Oren, 2013: 45).

Sonug olarak, Abduh’un dini 1slah diisiincesi ve modernizm anlayisi; diisiinceyi
taklidin baglarindan kurtarmak, dini selef yolu iizerine anlamak ve onu ilk kaynagina
dondiirmek, dini meselelerde aklin hakimiyetini saglamak, bid’at ve hurafelerle mii-
cadele etmek, Kur’an ve siinnete uymayan tasavvufi agiriliklara karsi ¢ikmak, egiti-
me dnem vermek, entelektiiel diizeyde fikri bir canlanma meydana getirmek, Islam’1
modern diinyaya uyarlayarak Bati ile uyum saglamak seklinde 6zetlenebilir. (Son-

mez, 2002: 177).
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1.2.2.3. Resit Riza (1865-1935)

Resid Riza aslen Liibnan sinirlar iginde bulunan “Trablussam” sehrinin gii-
ney yoniindeki “Kalemun” isimli bir kdyde, 25 Eylil 1865 yilinda diinyaya gelmesi-
ne ragmen aslen Bagdatli’dir. Ailesi dindar bir aile oldugu i¢in egitimine mahalle
okulunda Kur’an’1 Kerim dersleri alarak basladi. Daha ileriki donemlerde Trablus-
sam’da Ki devlet okuluna devam etti. Bir siire sonra Milli-islami Medresesi’ne kay-
doldu. Burada Tiirk¢e, Arapca ve Fransizca dersleri aldi. Bunlarla beraber Felsefe,
Mantik, ve Matematik gibi dersler de okudu. Miisliiman toplumlarin kurtulusunu
Islami egitim ve Fen ilimlerinin sentezinde gdren Resit Riza 1897°de hocalik diplo-

mast1 ald1 (Mevdudi, 1986: 410 akt. Oztiirk, 2004: 78).

Resid Riza ilim ve ihlas1 birlestirerek hayatlarina hakim kilan bir aileden al-
dig1 egitimin, birde kendisine rehber edindigi Gazali’nin ihyaci anlayisi altina kendi-
sini ilim ve ibadete vermis, Islamci siyasetle mesgul oldugu senelerde bile bu ibadet
hayatin1 birakmamistir. Doneminde yasayanlar onun su ahlaki 6zelliklerinden bah-
setmiglerdir: “Gergegi sOyler, yalan sdzden ve bilerek hakikati ortmekten nefret
ederdi. Zararli olmasi, fitneye sebep teskil etmesi ihtimali bulunmadik¢a dogru bildi-
gini sdylemekten ¢ekinmezdi” (Karaman, 2015: 158).

Tasavvufa egilimi oldugu zamanlarda bulundugu yerdeki mescitlerde

13

Kur’an’t Kerim odakli vaaz ve irsad calismalarinda da bulunan Resid Riza, “el-
Urvetii’l- Viiska” gazetesini takip etmeye baglayarak bu gazetedeki makaleleri oku-
masinin ardindan bu yazilar sebebiyle Cemaleddin Afgani ve Muhammed Abduh’a
kars1 biiyiik bir ilgi ve alaka duymaya baslad1. Istanbul’da bulunan Cemaleddin Af-
gani’ye mektup yazarak tanisip goriismek istedi. Ancak Afgani 1897°de vefat etme-
sinden dolayr gorligme saglanamadi. Daha sonra Muhammed Abduh’la goriismek
icin Misir’a gitmeye karar verdi. Abduh’la iki kez Trablus’da goriistiiler. Bu goriis-
melerden sonra Abduh ile uzun siiren konusma ve tartismalardan sonra Abduh’un bir
dgrencisi, yorumcusu ve savunucusu olmustur (Oztiirk, 2004: 79).

Resid Riza 1898°de “el-Menar” dergisini yayimlamaya bagladi. Bu dergi Re-
sid Riza’nin zihnindeki meseleleri, Islami anlayisla ilgili agiklamalarini, Miisliiman
diinyasinin belli yerlerinden kendisine gelen 6nemli haberleri, diinyada yasanan olay-
lara iligkin fikirlerini, Abduh’un baslattig1 fakat nihayete ermeyen Kur’an tefsirini bu
dergiye aktard1 (Oztiirk, 2004: 80).
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Islam diinyasindaki politik gelismeleride takip eden Resit Riza Osmanli Dev-
leti biinyesinde tiim Miisliimanlarin birligi ve dirligini temin etmek ve 1slahat prog-
ramlar1 hakkindaki goriislerini aktarmak amaciyla Trablus, Sam ve Beyrut’u ziyaret
etti. 1909 tarihinde Islami ilimlerle fen ilimlerinin bir arada &gretilecegi bir yiikse-
kdgretim kurumunun agilmas i¢in Istanbul Hiikiimeti’nden baz1 taleplerde bulundu.
Fakat politik baz1 sebeplerden dolay1 bu talebi karsilanamadi. Daha sonra Misir’da
1912 tarihinde “Daru’d-Da’ve ve’l-Irsad Enstitiisii’nii” kurdu. 1914 tarihinde Birinci
Diinya Savasi’nin patlak vermesinden dolay1 bu enstitii faaliyetlerine devam edemedi
(Oztiirk, 2004: 80).

Resid Riza hayatinin énemli bir boliimiinde etkilenmis oldugu Muhammed
Abduh’un yolunu takip etmistir. Ancak Abduh’dan farkli olarak Siinniligin en muha-
fazakar yorumu olan Hanbelilik mezhebine yakin durmustur. Abduh ise bu konularda
daha esnek bir yapidaydi. Abduh yeri geldiginde Mu’tezili, Selefi, Es’ari gibi dii-
stince ekollerini kullanmaktan ¢ekinmemisti. Resit Riza’nin bu kati siinni anlayisi
onu “el-Vehhabiyyun ve’l-Hicaz” adl1 bir kitap yazarak Vehhabilik ekoliine diisiinsel
anlamda katki saglamaya sebep olmustur (Oztiirk, 2004: 81).

Resid Riza immetin en 6nemli dayanagi olarak aileyi gormektedir. Bu sebep-
le yazilarinda aile, kadin, ¢ocuklar konusuna genis yer ayrimis, “Nidaun li’l Cinsi’l-
Latif” isimli kitabin1 da kadin konusuna ayirmigtir (Karaman, 2015: 208).

Bati kiiltiirii’niin Islam diinyasin1 etkisi altma almasini ve olumsuz etkileme-
sini Islam ve Miisliimanlar igin dini, siyasi ve toplumsal bakimdan sakincali bulan
Resid Riza, bir ¢ok yazisinda bu konu ile ilgilenmis, Bati’dan yabanci kiiltiirlerden
alinip alinmayacak seyleri birbirinden ayirmaya ¢aligsmistir. Ona gore Bati’dan alinan
herhangi bir adet ve uygulama, din ile irtibatliysa bu kesinlikle caiz degildir (Kara-
man, 2015: 210).

Resit Riza’ya gore immetin kurtulusunun baska bir ayag: egitim ve 6gretim-
de yatmaktadir. ilk okuldan yiiksek tahsile kadar Islam diinyasindaki tiim egitim sis-
teminin 1slah edilmesi gerekmektedir. Klasik programin yaninda Kur’an ve din ders-
leri konulmali, din alimleri matematik, tabii ilimler ve tarih 6grenmeli, ¢agimizda
insanlara rehber olabileceklerini ispat etmelidirler. Egitim ve 6gretimin basarisi, bu
fertlerin veya hiikiimetin degil, hayir kurumlariin ve vakiflarin yiiriitmesine bagh

olmali, dolayisiyla bir¢cok hayir cemiyeti ve vakif kurulmalidir. Bu kurumlar iilkenin
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her yerinde ilk okul dncesinden iiniversiteye kadar egitim ve 6gretim kurumlar ag-
malidir. Egitim ve 6gretimi tamamen 6zel kesime veya hiikiimetlere birakildig: za-
man ya ticaret araci yapilacaktir, yahut da yabancilarin etkisi ile yabanci kiiltiir istila-
sina zemin olusturacaklardir (Karaman, 2015: 211)

Resit rizaya gore Miisliimanlarin kavmiyet davasi giitmeleri, irka ve kavme
dayali milliyetlerini “Islam Milletinin” 6niine ¢ikarmalarii, bu dava pesinde kosarak
pargalanip birbirlerine diismeleri haramdir (Karaman, 2015: 211).

Osmanl1 Devleti’nin Son déneminde itihat Terakki’nin milliyetgiligine dayali
Turancilik politikasini su sozlerle elestirilmistir:

“Islam topluluklar1 arasinda cins ve vatan bagma dayanan ayriliklar acem olanlarin
irklarina olan asabiyetinden kaynaklanmaktadir. Ozellikle de Tiirklerin siyasetlerinin
temel esaslarindan biri de Misir’da yabanci kokenli yoneticiler ¢ok az sayida olmasi-
na karsin Araplar kiigiik gérmek ve onlarin haklarini yok etmektir. Ozellikle de on-
larin Misir’lilart hakir gorerek onlardan ciftgi ve ciftgiler diye bahsetmeleri Arap
devriminin ve Ingiltere’nin Misir’daki ihtilalinin en biiyiik sebeplerinden biri olmus-
tur (Riza, 2002 akt. Yilmaz, 2007: 14).”

Resid Riza’ya gore Islam birliginin olusma sartlarindan birisi de ortak dildir.
Biitlin timmet fertleri kendi kavmi dillerinden baska bir de Arapca 6grenmelidirler.
Bu yalnizca siyasi ve toplumsal bakimdan degil, dini bakimdan da gereklidir. Ciinkii
Kur’an’t ve Stinnet’i tam dogru anlamanin, Kuran’in essiz tislubunun insan ruhu {ize-

rindeki tesirini hissetmenin baska yolu yoktur (Karaman, 2015: 211).

1.2.3. Gen¢ Osmanhlarin Katkisi
Geng Osmanlilar, birlesik bir vatan i¢in ve restorasyona karst miicadele eden

“Geng Italya” drgiitiinii model alarak 1865°te kurulan entelektiiel bir cemiyettir (Ca-
ha ve Sahin, 2013: 574).

Geng¢ Osmanli aydinlar, Tanzimatci devlet adamlarinin Batili kanunlar1 dog-
rultusunda yapilan laik diizenlemelere karsi ¢ikmislar, seri hukukun {stiinliiglini
savunmuslardir. Onlar Osmanli Devleti’nin kurtulusunu hiirriyet, mesrutiyet ve ada-
let fikirlerinin benimsenmesinde gdrmiisler ve taleplerini Islami esaslara dayandir-
mislardir. Bu aydmlar islam diisiincesinin gelenekgi sekillerini kullandiklar: halde,
Avrupa’nin ¢agdas kavramlarindan ilham alan bir siyaset nazariyesinin kuruculari
olmuslardir (Kuran, 1994: 95).

Geng Osmanlilar i¢in Islam birliginin ger¢eklesmesinin 6n sart1 mesruti yone-

timlerin kurulmas1 ve halk egemenliginin gerceklesmesiydi. Onlara gore yonetimin
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mesruiyetinin temel kaynagi, anayasa, giligler ayrimi ve temsili bir hiikiimetti. Dola-
yistyla bazi1 kavramlart sik kullanmaya basladilar. Bunlar; “Hiirriyet, Vatan, Efkar-1
Umumiye (kamuoyu), Millet, Istibdat (despotizm), Mesrutiyet, Hakimiyet-i
Halk”(Caha ve Sahin, 2013: 574).

Geng¢ Osmanlilar hareketinin en 6nemli isimlerinden biri “Hiirriyet ve Millet”
kavramlarin1 6n plana ¢ikaran Namik Kemal’dir. Namik Kemal bir diistiniir olarak
Osmanli Devleti’nin yikilmasini 6nlemek i¢in donemin biitiin konularina zihin yor-
mus, inandig1 ¢6ziim yollarin1 ¢gekinmeden sdylemistir. Bu amagla Geng Osmanlilar
hareketinin kurulusunda yer alarak politik bir miicadele siirdiirmiis 6nemli bir sahsi-
yettir (Cagan, 2015: 17).

Namik Kemal Osmanli’da yoneticilik yapan elit bir aileye mensuptu. Dolayi-
styla modern okullarda okumus bunun yaninda Islami egitim de almistir. Namik
Kemal Osmanli modernlesmesinde énemli bir rolii olan terciime odasinda bir siire
memuriyet yaptiktan sonra Sinasi’nin ¢ikardigi Tasvir-i Efkar gazetesinde yazilar
yazmaya bagladi. Dolayisiyla Namik Kemal Jon Tiirk olan Sinasi’nin tesiriyle fikirle-
rini politik ve toplumsal konulara yoneltmistir (Cagan, 2015: 18). Ancak Sinasi’nin
sekiiler taleplerine ragmen Namik Kemal Islami talepleri ve dayanaklar1 referans
altyordu (Cagan, 2015: 19).

Namik Kemal, temsili hiikiimetin Osmanlicada karsiligi olmadigi i¢in Arap-
cadaki “Sura” sozciigiinden “Mesveret” kavramini tiiretmis ve bunu temsili hiikiimet
yerine kullanmigtir (Mardin, 1996: 342). Kur’an da istigsare anlaminda tavsiye edilen
sura kavramin1 Namik Kemal tamamen farkl: bir anlama gelecek sekilde kullanmis
ve bundan halkin bir danigsma meclisinde temsil edilmesi ve ayrica immetin kendisi-
ne bir devlet bagkan1 se¢gmesi diisiincesini kast etmistir (Caha ve Sahin, 2013: 575).

Namik Kemal, devlet bagkani se¢cimini Hz. Peygamber’e itaati ifade eden
“biat” merasimine ve devlet baskani ile halk arasinda yapilacak bir s6zlesmeye esit
gormiistiir. Ona gore sayet hiikiimdar sézlesmenin sartlarini bozarsa, immet onu
gdrevinden alma hakkina sahip olacakti. Iste bu baglamda Geng Osmanlilar, Avru-
pa’da yayginlasan halk egemenligi anlayisini dini referanslara dayanarak savundular
(Caha ve Sahin, 2013: 576).

Geng¢ Osmanlilar, gazetelerin kamuoyunu derinden etkileyebileceginin far-

kinda olduklar1 i¢in en onemli yayin araci olarak gazeteleri basariyla kullandilar.
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Bundan sonra gazetecilik Islamcilarin en énemli yaymn araci olmustur. Gazetelerin
aydinlar arasinda yayginlagmasi yeni bir kimlik ingasi i¢in 6nemli bir rol oynayan
yeni bir immet hayalini canlandirmaya yardimci oldu. Gazeteler, farkli Osmanli vi-
layetlerinden ve Osmanli Devleti’nden uzak Miisliiman iilkelerden haberler naklede-
rek okuyucularin yeni bir vatan imajin1 gelistirmelerine yardimci olmaktaydi. Basin
bir yandan Miisliiman timmetin sinirlarini genisletmis ve ortak diisman karsisinda
yeni bir dayanisma duygusunu uyandirmis; diger yandan da Hilafetle Osmanli Dev-
leti’nin diinyadaki Miisliimanlarin tek mercii ve geri kalmis dindaslarin 6nderi olarak
gdstermeye ¢alismist: (Caha ve Sahin, 2013: 577). Bununla birlikte Islam’m ihtisa-
min1 gdstermek amaciyla islame1 yazarlar Islam tarihini yeniden yazmaya basladilar.
Ornegin Namik Kemal Islam’in Bati literatiiriindeki negatif imajma karsilik Fatih
Sultan Mehmet’in Yavuz Sultan Selim’in ve Selahaddin Eyyubi’nin biyografilerini
yazmistir (Caha ve Sahin, 2013: 574).

Bu kadar gayret ve ¢abaya ragmen bu hareket Balkan savaslari, Osmanli Dev-
leti’nin par¢alanma siireceginin hizlanmasi, halifeligin baglayiciliginin artik neredey-
se kalmamis olmasi nedeniyle zamanla etkisini yitirerek ice kapanmaya basladi. Da-
ha sonra “Islam Milliyetciligi’nden” ¢ok “Tiirk Milliyet¢iligi’ne” yoneldi. Arap Is-
lamcr aydinlar ise Osmanli hakimiyetini reddedip Arap {ilkeler arasinda bir birlik
saglamaya calistilar ve iimmetin 6nderliginin Araplarda olmas: diisiincesini savun-

maya basladilar (Caha ve Sahin, 2013: 578).

Geng Osmanlilar’m tezleri sdyle 6zetlenebilir: “Akil dini olan Islamiyet ¢ag-
das gelismelere aciktir. Bu din aslinda gelismeye mani degildir. Onun gelisme ve
ilerlemeye engel goriinen taraflari, sonradan ilave edilen geleneklerle olugsmustur. O
halde, Orta ¢agda kapanan ictihat kapisinin yeniden agilmasi sarttir. Miisliimanlar

Bati’dan ise faydali gordiikleri fikir ve kurumlari alabilirler”(Kuran, 1994: 95)

Buraya kadar Islamciligin diisiinsel kokenlerine deginildi. Bundan sonra Is-
lam cografyasinda ortaya ¢ikan Islamci hareketlere kisaca deginilecektir.
1.3. ISLAM COGRAFYASINDA ISLAMCILIK

19. yiizyilda islam diinyasini ilgilendiren bircok konu ve fikir dncelikle Os-

manli Devleti’nin baskenti Istanbul’da tartisilmakta ardindan da diger islam cograf-

yalarma yayilmaktaydi. Dolayisiyla Islamcilik diisiinceside bir ideoloji olarak ilk
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once Osmanli topraklarinda ortaya ¢ikti. Daha sonra ¢evresindeki diger iilkelere ya-
yildi. Birinci Diinya Savasi’nin sonucunda Osmanli Devleti’nin pargalanmasinin
hizlanmasi daha 6nce Osmanli himayesinde bulunan veya Osmanl ile bir sekilde
baglantil1 olan iilkeleri kendi kaderleriyle bas basa birakt1. Bu siirec i¢inde Islamcilik
diisiincesi ve anlayisi belli bir merkeze bagli olmaksizin her iilkenin kendi sartlari
icinde gelisip boy gosterdi. Mesela Misirda Thvan-1 Miislim’in Hareketi, Pakistan’da
Cemaat-i Islami Hareketi 1950’lerden 6nce ortaya ¢ikan Islamci hareketlerdi.
1950’lerden sonra gelisen Islamc1 hareketler ise Tunus’ta gelisen El Nahda ve Ceza-
yir’de gelisen Islami Kurtulus Cephesi (FIS)’dir (Caha ve Sahin, 2013: 582).

Gerek Tunus ve Cezayir’deki Islamci hareketlerin, gerekse Islam diinyasinin
diger yerlerindeki Islamc1 hareketlerin temeli biiyiik dl¢iide Misir’daki ihvan hareke-
tine dayanmaktadir. Ihvan Hareketi’nin yan1 sira iran Islam Devrimi’de Islami akim-
lar1 etkilemistir. Ancak Islami rejimin zamanla mezhepgi yiiziinii 6n plana ¢ikarmasi
ve beklenen basariyr gdstermemesi, Siinni diinyadaki islamc1 hareketlerin yiizlerini
[ran’dan cevirmesine yol act1. Buna ragmen Iran, Islamcilari devrim yoluyla iktida-

ra geldigi tek bir model olusturmaktadir (Caha ve Sahin, 2013: 582).

1.3.1. Misir’da Thvan Hareketi
Osmanli Devleti’nin yikilmasindan sonra Islamcilik diisiincesinin en 6nemli
merkezlerinden birini Misir olusturmustur. Misir’daki Islamciligin diisiinsel kaynag
Afgani ve Abduh ¢izgisinde gelisen Islam anlayis1 idi (Caha ve Sahin, 2013:583).
1927 yilinda Ismailiye kentine dgretmen olarak tayin olan Hasan el-Benna burada
Ingilizlere kars1 yapilan gosterileri desteklemek amaciyla 1928 yilinda Thvan-1 Miis-

limin Hareketi’ni kurarak bu miicadeleye destek verdi.

Hasan el Benna, Afgani, Abduh ve 6zellikle Resid Riza’dan etkilenmistir. O
da Resid Riza gibi egitime ¢ok dnem verdi. Ona gére Miisliimanlarin geri kalis se-
beplerinden en 6nemlisi cehaletti. O, Miisliimanlar i¢in ortaya koydugu egitim prog-
raminda basta Kuran’1 Kerim egitimi olmak iizere Tefsir, Hadis, Akaid, Fikih, Islam
Tarihi, Selefi Salihin’in érnek hayatlar gibi Islami ilimlerin okutulmasini ister. Bu-
nun yaninda, modern egitim metotlarindan da yararlanilmasii da sart kosar (Son-

mez, 1997: 59).
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Hasan el-Benna hayatinin ilk yillarinda tasavvufun etkisinde kalmis olmasina
ragmen daha sonraki yillarda tarikatlardan uzaklasmistir. Ancak tasavvufa bagl kal-
mis ve tasavvufun insan yasaminda ve Miisliiman toplumda 6nemli bir rol oynayabi-
lecegine inanmistir. Ve bunu su sozleriyle ifade etmistir: “Eger Allah dilerse, Ez-
her’in ilmi giicii ile tarikatlarin ruhi giicii bir araya gelse, bunlara Islami topluluklarin
ameli giicleri eklense, hi¢ sliphesiz, esi goriilmemis bir limmet c¢ikardir orta-
ya”’(Benna, 2007: 44).

El-Benna’ya gére Miisliimanlarin zayiflamasinin baslica sebepleri; Miislii-
manlar arasinda politik ve etnik ayrigmalar, yoneticilik ve sohret sevdasinin siirdii-
riilmesi, dinsel ve mezhepsel ihtilaflarin ortaya ¢ikmasi ve dinin iman ve amel olarak
degil, faydasiz bir takim laflar ve kurallar biitiinii biciminde anlasilmasi, Kur’an’in
ve Hz. Muhammed’in siinnetinin ihmal edilmesi, miislimanlarin gosteris ve satafata
dalmasi, pozitif ilimlerin ihmal edilerek, hayali ilimlerle vakit kaybedilmesi, tiim
cabalarin faydasiz olan felsefik tartigmalar ugruna feda edilmesi, gurura kapilarak
Bati’daki gelismelerin gérmezden gelinmesi, diger milletlerin toplumsal kalkinmala-
rina ayak uyduramamasi, Miisliimanlarin diigmanlarini 6zentiyle taklit etmeleridir
(el-Benna, 2007: 200-202). Miisliimanlarin bu durumuna karsi el-Benna ii¢ maddelik
su receteyi sunar:

“1.Islam’1n temel kaynaklar1 olan Kur’an ve sahih siinnete baglihgin gerekliligi iize-
rinde durmak, Islam’a aykiri adet ve gelenekleri ortadan kaldirmak ve bid’at ve hura-
felere kars1 Miisliimanlari bilinglendirmek.

2. Miisliiman toplumun yasadigi sikintilardan kurtulabilmeleri i¢in kardeslik ve da-
yanisma ruhunu gelistirmek. Misliiman fert, Miisliman Aile, Misliman toplum,
Miisliiman Devleti hedefleyen bir olusum meydana getirmek.

3. Toplumdaki geng nesli bilinglendirmek (Dag, 2007: 101-102).”

Hasan el Benna, Islam’in yeniden dirilis ve ihyasinin sebeplerini anlatirken
bu konuda su iki 6nemli hususa dikkat ¢eker: Bunlardan ilki Batinin insanlart mutlu
edememesi ve diinyaya baris ve huzur getirmedeki basarisizligiin ortaya ¢ikmasi,
dayandig1 temellerin ¢iiriikk oldugunu gostermektedir. Onun tamamen teknik {istiinlii-
ge ve materyalizme dayanan fikir ve ideolojisi insanlifa huzur getirmemis, aksine
huzursuzlugu daha da arttirmistir. iki diinya savasimin kanli bilangolar1, bu medeni-
yetin beseriyete baris ve huzur getirme konusundaki iflasini agik¢a ortaya koymustur.
Dirilisin ikinci asil sebebi, Islam’in bizzat kendisinin miikemmel olmasidir. O’na

gore, Islam dininin insanlig1 mutluluga ulastirmak i¢in koydugu ilkeler, simdiye ka-
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dar goriilebildiginden daha parlak ve iistiindiir. Eger bu ilkeler yabanci etkilerden
uzak ve net bir sekilde ortaya konup giiniin sartlarina uygun bir tarzda takdim edilir-
se, insanligin kurtulusuna vesile olacak yegane c¢are ve ilacin bu oldugu rahatlikla
goriilebilecektir. Ciinkii Islam’n dziinde gerek ferdi gerekse toplumsal planda insan-
larin refahi, mutlulugu ve kalkinmasi en giizel sekilde mevcuttur (Sonmez, 1997: 60-
61).

Hasan el Benna hareketini selefi bir mesaj, siinni bir yontem, tasavvufi bir
hakikat, siyasi bir orgiit, atletik bir grup, bilimsel ve kiiltiirel bir bag, ekonomik bir
tesebbiis ve toplumsal bir fikir olarak tanimlar (Inayet, 2008: 136).

Hizli bir sekilde biiyiiyen bu hareket, Misir’da onlarca sube agti. Bu siirecte
Misir hiikiimetinin bazi politikalarina kars1 ¢ikti. Thvan, Ingilizlerin Siyonistlerle bir-
likte hareket edip onlari silahlandirdigini, sonug olarak da Yahudilerin Filistin’i iggal
ederek orada bir devlet kuracaklarin1 6n goriiyordu. Bu nedenle Thvan hareketi Ingi-
lizleri Misir’dan kovmak ve Filistin’in kurtulusunu saglamak amaciyla yogun faali-
yetlerde bulundu (Caha ve Sahin, 2013: 584).

1946-1947 yillarinda Thvan ile kraliyet yonetimi arasinda yakinlasma olmasi-
na ve yonetimin Ihvan’a bazi1 imkanlar ve imtiyazlar vermesine ragmen 1948 yilinda
fhvan’in Ingilizlere kars1 baslayan siddetli protestolara destek vermesiyle ydnetimle
iliskileri bozuldu. Her gegen giin artan gerilim ve protestolar 8 Aralik 1948 yilinda
Thvanii’l Miislimin Hareketi’nin kapatilmasina sebep oldu. Giivenlik gii¢leri Hasan el
Benna dahil birgok Thvan iiyesini tutukladi. Ayrica Hareketin tiim mal varliklarina el
konuldu. Bu bask1 ve tutuklamalar neticesinde Thvan iiyelerinin kendi baslarina hare-
ket edip siddete bulasanlarin sayis1 artt1. Nitekim Thvan iiyesi oldugu iddia edilen bir
kisi 28 Aralik 1948 tarihinde Basbakan Nukrasi’yi 6ldiirdii. El Benna Nukrasi’nin
oliimii {izerine basbakanlia gelen Ibrahim Hadi’yle giivenligi saglayabilmek igin
uzlasi aradi. Ancak Ocak 1949 tarihinde baslatilan sorusturmayi ylriiten savciliga
yonelik yapilan saldir1 girisimi sonucu miizakereler kesildi. El-Benna artik [hvanin
radikal kanatlarin1 kontrol edemiyordu ve siddete basvuranlari “Onlar ne ithvan ne de
Miisliiman sayilirlar” diye sert ifadelerle kinadi (Caha ve Sahin, 2013: 585).

Misir Hiikiimeti, el Benna’nin ¢abalarina ve verdigi yumusak mesajlarina
ragmen 12 Subat 1949 aksaminda Polis teskilatina oldiirttii (Caha ve Sahin, 2013:
585).
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Hasan el-Benna, Muhammed Abduh’un 6grencisi olan ve Menar dergisini
yayimlayan Resid Riza’nin fikirlerini takip eden birisiydi. El-Benna Miisliimanlarin
zafiyetinin Asr-1 Saadet’teki Islam’a doniilmesiyle bitecegine inanmaktaydi. Ayni
zamanda tarikatlarla bagimi kesmesine ragmen, tasavvuf igindeki hiyerarsik yapidan
ve lidere kars1 talep edilen sadakat anlayisindan esinlenerek tarikata benzeyen biiyiik
ve gliclii bir orgiit sekillendirmisti (Caha ve Sahin, 2013: 586).

El Benna’nin en biiyiik ideolojik yeniligi ekonomik ve sosyal sorunlara 6nem
vermesinde goriiliir. Ondan dnceki Islamci diisiiniirler ekonomi ve dayanisma iizeri-
ne kurulu bir topluma pek az ilgi gostermesine ragmen, el-Benna Misir’in diistigii
durumun altinda yatan temel nedenin ekonomik zayiflik oldugunu kavramisti. Bu-
nunla birlikte Misir’da yiikselise gegen sosyalist hareketlerin de temel nedeninin il-
kedeki yoksulluk, gelir dagilimi1 dengesizligi ve issizlik gibi sorunlar oldugunu diisii-
niiyordu. El-Benna bu bakimdan Muhammed Abduh’un yaptig1 gibi aktif siyasetten
ziyade egitim ve hayir faaliyetlerine 6ncelik vererek, Misir’t ve halklarini ekonomik
acidan giiclendirmeye ¢alismistir (Caha ve Sahin, 2013: 586).

Misir’da fhvan hareketine daha sonra dahil olan (1952) Seyyid Kutub da Is-
lam diinyasinda 6nemli bir yer teskil etmektedir. Kutub, Tiirkiye dahil tiim Islam
tilkelerinde etki birakan bir miitefekkirdir. Sol hareketler icinde yetisip daha sonra
Islam’1 se¢mis olan Kutub, Islamc diisiinceye basta Kur’an tefsiri olmak iizere Islam
ile ilgili gelistirdigi, bir yoniiyle radikal ve uzlasmaz, bir yoniiyle de Islam devletini
esas alan goriisleriyle katkida bulunmugstur. Seyyid Kutub’un gelistirdigi fikirlerin
etkisiyle Islam diinyasinda entelektiiel bir sinif gelisti (Caha ve Sahin, 2013: 586).

Seyyid Kutub’un temellerini attig1 Islamcilik diisiincesinin ii¢ diisman1 vard.
Bunlar: “Haglilar, Siyonistler ve Koministlerdi”. Haglilar basta Amerika ve Ingiltere
olmak iizere batili toplumlar: ifade ederken, Siyonistler Israil yanlis1 Yahudileri,
Komiinistler de Sovyet eksenli Komiinist bloku ifade etmektedir. Kutub kapitalizme
ve sosyalizme karsi yeni kimligin Islam iizerine insa edilebilecegini diisiinerek Is-
lam’in gecerliligini ve giincelligini ispatlamaya g¢alisti. Kutub’a gore bireycilik ve
bencilligi ortadan kaldirarak, adil ve esitlikgi bir siyasi yapry1 kurmak Islam Devle-
ti’nin isi olup, bdyle bir sisteme ancak Islam Devleti’'nde gegilebilecektir (Caha ve

Sahin, 2013: 587).
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Seyyid Kutub sadece Batiy1 ve Batili degerleri elestirmekle kalmamis, ayni
zamanda geleneksel Islami anlayislar1 da en sert bicimde elestirmistir. Fi Zilal-il
Kur’an adli eseriyle 6zellikle tasavvufta yer alan bid’at ve hurafelere kars1 miicadele
etmistir. 1980’lere kadar Tiirkiye’deki Islamc1 hareketlerin en dnemli basucu eseri
olan bu tefsirde Kur’an ayetlerini bid’atlere ve israiliyata dayali geleneksel bir gerce-
veden ¢ok, akla ve mantiga dayali yeni bir anlayisla yorumlamistir (Caha ve Sahin,
2013: 587). Cok zor hapishane sartlarinda yazdigi bu tefsirde “cahiliye” toplumu
kavramini 6n plana ¢ikarmis ve bu kavrami soyle izah etmistir:

“Kendini inang, fikir, ibadet hakkindaki goriisler ve yasak diizenlemeler diizleminde
yalnizca Allah’a teslimiyete adamayan her toplum cahili bir toplumdur. Bu acikla-
maya gore, suan yeryliziinde var olan tiim toplumlar cahilidir... Giiya Miisliiman
olarak isimlendirilen toplumlar da cahilidir. Onlar1 burada Allah’tan baskasini ilah
olarak kabul edindikleri ve ona tapindiklari i¢in degil, yasam sekillerini Allah’a tes-

limiyet tlizerine temellendirmedikleri i¢in cahili olarak smiflandiriyoruz (Kutub,
2013: 89-92).”

Cahiliye sisteminden bir kurtulus yolu olarak islam’in Medine dénemlerini
referans alan Kutub, iimmet bilincini yeniden uyandirmay1 ve basariya ulasmak i¢in
Peygamber’in metodunu 6rnek gosterir. Islam’1 hayatin pratik yonleri icin de bir reh-
ber olarak almak, Islami yasam tarzina ters diisen her tiirlii cahili yapryla irtibati
kesmek ve zengin bir Islami bilgi birikimiyle Miisliimanlarin ve toplumun diger bi-
reylerinin ruhsal ve maddi ihtiyaclarin1 karsilayacak yeni bir sistem kurmak takip
edilecek yoldur ona gore (Giiner, 2015: 50).

Seyyid Kutub, Islami sistematik bir ideoloji gibi anlatarak dini yasamin bi-
reysel olamayacagini, islamiyet’in gercek anlamda uygulanabilmesi igin “Islam Dev-
leti” olarak adlandirilan bir sistemin siyaset, toplum ve ekonomiye istikamet vermesi
gerektigini sdyler. Ayrica Miisliimanlarin igine diismiis olduklar atalet ve tembellik-
ten kurtulabilmesi i¢in “Ilahi Hakikate” baglanmalar1 gerektigini savunmustur. Ona
gore Kur’an’in ilkelerine dosdogru bir sekilde bagli olan miimin diigmanlara karsi
zafer kazanir ve sonugta Miisliimanlara baris, huzur ve mutluluk getirir (Aksakal,

2015: 72).

Kutub, cihadi ferdi gelisme yolundaki ¢abalardan Kur’an-1 Kerim {izerine te-
fekkiirii, bu tefekkiirden dogan silahli miicadeleyi ve aradaki biitiin miicadele bigim-
lerini igerecek sekilde tanimlamaktadir. Bu haliyle aslinda cihadin sadece diismanla

miicadele olmadigini, Miisliiman ferdin bizzat kendi nefsine kars1 eylemlerinin de bu

37



kapsamda degerlendirilmesi gerektigini diisiinmekte, cihadin islami olmayan toplum-
lar1 bir tekfir amaci tasimadigini bilakis bir i¢ miicadeleden yoksun Miisliiman toplu-
luklarin da cahili atfedilebileceklerini, bunun iginde yerlesik diizenlerinin reddedil-

mesi gerektigini savunmaktadir (Kutub, 1970 akt. Giiner, 2015: 51).

Seyyid Kutub 1954 yilinda Misir Devlet Baskant Cemal Abdiilnasir’a yapilan
suikast sonucu fhvan’in diger iiyeleriyle beraber tutuklanarak 15 yillik hapse mah-
kum edildi. Hapisteyken Kur’an tefsirini ve Islami bir toplumun yol haritas1 niteli-
gindeki bazi kitaplarini yazdi. Kutub’a gore Islami bir toplum her tiir kotiiliikten
arinmis, Islami ilkeler iizerinden miikemmel bir kisilige ulasmis Miisliimanlar iize-
rinden gelisecektir. Kutub’a gore islami bir toplum meydana getirmeden 6nce fertle-
rin kalplerini, vicdanlarin1 Allah’tan baskasina kulluk etmekten arindirmak ve sadece

Allah’a boyun eger hale gelmesini saglamak gerekir (Caha ve Sahin, 2013: 587).

Kutub Yoldaki Isaretler adh kitabinda Allah’dan baska otoriteleri reddetmeyi
basarmus kisilerden olusan bir islami cemaat olusturmak ve bunun nciiliigiinde Is-

lam’1 her tarafa yaymak gerektigini savunur (Kutub, 2011: 115).

Kutub, 1964 yilinda hapisten ¢iktiktan iki yil sonra Nasir yonetimini yikmaya
calismaktan su¢lu bulunarak idam edilmistir. Kutub idam sehpasina ¢ikarken su ifa-
delerle 6diinsiiz bir insan oldugunu tekrar ortaya koymustur: “Allah’a siikiirler olsun
ki on bes sene cihad ettikten sonra bu mertebeye ulastim. Ben Allah yolunda yapti-
gim is i¢in asla oziir dilemem. Namazda Allah’in birligine sehadet eden parmagim
asla bir tagutun hiikmiinii onaylayan tek bir harf bile yazmayacaktir.” Ozetle Seyyid
Kutub, sadece goriisleri ile degil, ayn1 zamanda yasami pahasina ortaya koydugu
odiinsiiz tutumuyla da uzun zaman degisik iilkelerdeki islamc1 hareketlerin en 6nemli

ilham kaynagini olmustur (Caha ve Sahin, 2013: 588).

1.3.2. iran’da Islamcilik ve Islam Devrimi
Iran’da Cemaleddin Afgani’nin fikirlerini takip eden aydinlar ve biirokratlar
medreseninde destegiyle 1906 yilinda Muzaffer Sah’1 devirerek anayasal sisteme
dayali mesruti bir rejim ilan etmis ve meclise dayali bir sistem kurmustu. Ancak
bundan rahatsizlik duyan Ingilizlerin ve Ruslarin baskisiyla mesruti sistem tam
oturmadan meclis iki yil sonra feshedilmis ve mutlak monarsi rejime yeniden doniil-

miistii. Daha sonraki yillarda Riza Sah’in ydnetimi ele gecirmesiyle Islamc1 muhale-
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fet tam gelismeden biiyiik gii¢ kaybetti. Riza Sah’in yerine gecen oglu Muhammed
Riza Pehlevi’nin Batili degerler lizerinden baslattig1 reformlara tepkiler 1950°lerden
itibaren medrese kokenli ulemadan gelmis, ulema ve medrese zamanla Iran’daki mu-

halefetin liderligini iistlenecek konuma gelmistir (Caha ve Sahin, 2013: 589).

Merkezi Kum kentinde bulunan Hiiseyniye Medresesi, tarih boyunca iran’da
devletten bagimsiz, gelir kaynaklar1 ve miilkleri olan, bu yoniiyle énemli bir ekono-
mik gii¢ olusturan ve Iran’daki dini kurumlarin temellerini atan bir yapida bulunmus-
tur. Bat1 destekli Riza Pehlevi’yi bir kukla olarak géren Kum merkezli molla simifi,
bir yandan Sah’in Iran’1 disa bagimli bir iilke haline getirisine, bir yandan da Batili
degerler tlizerinden gergeklestirdigi reformlara tepki gostermistir (Caha ve Sahin,
2013: 589).

Sah’a kars1 gosterilen medrese kokenli tepkinin liderligini 1950’lerden itiba-
ren Ayetullah Humeyni yapmistir. Humeyni, Kum kentinde okudu ve daha sonra
burda tasavvuf ve Islam felsefesi hocaligi yapmistir. Kendisi Riza Sah yénetimini ve
onu destekleyenleri elestiren “Kesfii’l Esrar” adli kitabin1 1942°de yayinladi. Bu ese-
rinde ilk defa Islam seriatini uygulayan bir islam devletinden sdz etti. Ayrica Islam
devletinde yoneticinin topluma yol gdsteren ulema tarafindan secilmesi gerektigini
ileri slirdii. 1960’1n basinda biiyiik Ayetullah invanini alan Humeyni dini hiyerarsi-
nin en st zirvesine ¢ikarak Hiiseyniye Medresesi’nin basi olarak Sah karsisinda ye-
rini aldi (Caha ve Sahin, 2013: 590).

Sah’in 1962 yilinda baslattig1 toprak reformu siirecinde dini vakiflarin mal ve
taginmazlarina el konulmasi, medrese ile yonetim arasindaki ipleri tamamen kopara-
rak medresenin ve ulema smifinin sert tepkisine yol agti. Bunun {izerine hapis ceza-
styla cezalandirilan Humeyni 1964°te Tiirkiye’ye siirglin edilmistir. Daha sonra
Irak’taki Necef sehrine yerlesen Humeyni Sah’in baskisi sonucu Paris’e gitti. Ve
1978 yilina kadar muhalefeti buradan idare etti (Caha ve Sahin, 2013: 590).

Humeyni iran’dan gelen 6grencileri etkilemeye ¢alisti ve Islam Devleti’nin
gerekliligi hakkindaki yazilarina ve vaazlaria devam etti. Islam’m ibadetlerle birlik-
te ayn1 zamanda siyaseti de i¢erdigini anlatan Humeyni, Diyanetin siyasetten ayrila-
rak Islam bilginlerinin toplumsal ve siyasal islere karismamas: gerektigi yolundaki
diislincelerin emperyalistler tarafindan yayildigini ileri siirdii (Humeyni, 1979: 25).

Humeyni yayinladig1 yazilarinda ve konusmalarinda Seriat’a dayali bir yonetimin
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kurulmasinin énemini anlatir ve kendisini takip eden 6grencileri ve geng kitleleri bu
yolda harekete gegirmeye ¢alisir. Humeyni bir an 6nce Miisliimanlarin bir birliktelik
kurmasi gerektigini ve Miisliimanlarin bir an once ha¢h kalintilarindan ve onlarin
yonlendirdigi yoneticilerden kurtarilmasi gerektigini savunmustur (Caha ve Sahin,
2013: 590).

1977 yilinda Iran’in degisik sehirlerinde Sah’a kars1 genis katilimli protesto
eylemleri basladi. Ocak 1978’de Kum kentinde yapilan bir gdsteride polisin ates et-
mesi tizerine alt1 gosterici hayatin kaybetti. Bu olaylar Humeyni’nin yolunu takip
eden milyonlarca insanin sokak gosterileri yapmasina neden oldu. Yasanan bu yogun
protesto ve siddet olaylar1 neticesinde 16 Ocak 1979°da Sah Iran’1 terk etmek zorun-
da kald1. Sah’in kagisindan iki hafta sonra iran’a dénen Humeyni milyonlarca insan
tarafindan karsiland1. ilk olarak Sah’a karsi muhalefet eden solu dislayarak ve ordu-
nun biiyiik kismin1 degistirerek iilkenin y&netimini ele ald1. Iran’da boylece 11 Subat
1979’dan itibaren Islami ilkelere dayanan bir rejim kurulmus oldu. Bu gelismeler
[ran’n, Israil ve Amerika ile arasmin agilmasina yol acti. Ve neticede Iran ekonomik
ambargoya maruz kalarak diinyadan tecrit edildi. Ulke igine kapanan bir rejim haline
geldi. Ulke icine kapandik¢a muhalefetin var olma zeminini yok etti ve giderek igeri-

de otoriter bir rejimin saglamlagmasi s6z konusu oldu (Caha ve Sahin, 2013: 591).

1.3.3. Pakistan, Cezayir ve Tunus’ta Islamcihk

Hint yarim adasinda goriilen ihyaci ve yenilik¢i hareketlere gelince burada
cok 6nemli isimlerin katkilarini bulabiliriz. Bunlardan Seyh Ahmet Sirhindi (Imam-1
Rabbani) (1564-1624), Seyh Veliyullah Dihlevi (1699-1761), Seyyid Ahmet Barelvi
(1786-1831), Hac1 Seriatiillah (1781-1840), Seyyid Emir Ali (1849-1928 ), Muham-
med ikbal (1877-1938), Ebu’l Ala el-Mevdudi (1903-1979), Fazlur Rahman (1919-
1988) gibi ilim adamlarinin goriislerine kisaca degindikten sonra Cezayir ve Tu-
nus’taki Islamci hareketleri inceleyecegiz. Simdi Hint alt kitasinda yasamis olan Is-

lamc1 hareketlerin onciilerini kisaca inceleyelim.

Bu Islamcilar arasinda Seyh Ahmet Sirhindi Islamcilik faaliyetlerini en belir-
gin sekilde baglatan kisi oldugu sdylenebilir. Sirhindi ehli slinnet anlayisina gore
yetisen bir alim oldugu i¢in, zamanindaki sufiligin i¢inde bulunmus ve faaliyetlerini
Naksibendi tarikat1 i¢inde yogunlastirmisti. Naksibendiligin Islam’a uygunluk baki-

mindan yasadigr donemdeki sapikliklara en giizel sekilde kars1 koyabilecegine inani-
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yordu. Oncelikle peygamberlik kavrami {izerinde durdu. Peygamberligin énemi ve
peygamberlere olan ihtiyag, insanin peygamber olmadan akliyla ger¢ek yolu bula-
mayacag1 gibi konular {izerinde 1srarla durarak Islam’m itibarin1 tekrar eski diizeye
getirecegin inaniyordu. Diger taraftan Hz. Peygamberin slinnetine onem vererek
bid’atleri kokten reddetti. Siinnetle bid’atin, seriatla felsefenin, tasavvufla Hint faki-
rizminin birbirine karistig1 bir zamanda O, Islam’1 yabanci unsurlardan ayiklamak
i¢in biiyiik gayret sarfetti. Sirhindi, baz1 1slahat¢ilarin aksine tasavvufu reddetmedi,
Ustelik tasavvufu kontrol altina alip 1slah ederek, yeni bir hayat ve istikamet verdi
(Sonmez, 1997: 69-70).

Sirhindi’den sonra Hint alt kitasinda uzun bir siire 1slahat hareketi goriilmez.
Ancak 18. yiizyilda Hint Miisliimanlar1 arasinda 6nemli bir yeri olan Miitefekkir Sah
Veliyullah Dihlevi faaliyetleriyle dikkatleri ¢cekmektedir. Dihlevi zamaninda Hindis-
tan’da hurafe ve bid’atler ¢ok yayginlasmis durumdaydi. Bunlar1 goren Dihlevi ciddi
bir miicadeleye giristi. Tevhit akidesini yeniden canlandirmak i¢in elinden geleni
yaparak Islam’in yeniden yorumlanmasi ve diisiiniilmesi hususunda biiyiik bir ¢aba
sarf etti. O da Sirhindi gibi peygamberlik miiessesesine dnem vererek hadisleri yo-
rumlama faaliyetine biiyiik 6nem verir. Hadis olmadan dini bir 1Slahatin olamayaca-
gin1 savunur. Ayrica dort siinni mezhebini birlestirmeye calisir. Onun fikirlerinde
sentezci ve eklektik bir yaklasim s6z konusudur. Diger islamcilar gibi igtihat tizerin-
de 1srarla durmaktadir. O igtihadin ruhunun yok olusu sonucunda diisiincede taassu-
bun, donuklugun ve taklidin kok saldigini anlatir. Dihlevi, tasavvufu reddetmeyip
sadece bozuk yonlerini elestirir. O da 1slah edilmis bir sufiligi kabul ederek diisiince
sistemini kesin bir sufi goriisle ortaya koyar. Bunun yaninda cihada biiyiik bir 6nem
atfeder. Dihlevi, basta tevhit ve sirk konular1 olmak lizere bid’atler, hurafeler gibi
konularda ibn-i Teymiye’nin goriislerini begenir ve dver. Ancak Vahhabilik hareke-
tinden bir¢ok noktada diisiince olarak ayrilmaktadir (Sonmez, 1997: 70-71-72).

Sah Veliyullah Dihlevi’den sonra onun diisiinceleri Seyyid Ahmet Barelvi ta-
rafindan siirdiiriildii. Barelvi bir yandan Sah Veliyullah’in fikirlerini yaymaya ¢ali-
sirken bir yandan da bid’at ve hurafelerle miicadele etti. O da ictihada biiyiik bir
onem atfederek mezheplerin ortaya koymus oldugu tiim otoriteleri reddetti. Bunun
yaninda cihada biiyiik 6nem vererek Hindistan’1 Ingilizlerden kurtarmak icin savasti.

Ancak 1831 yilinda sehit oldu (S6nmez, 1997: 72-73).
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19. yiizyilin baslarinda Bengal’de “Feraizi” adli Islamc1 hareket dikkat cek-
mektedir. Bu 1slahat hareketinin onciisii Hact Seriatiillah’dir. Onun 1slahat hareketin-
de lic onemli nokta dikkat ¢ekmektedir: Bunlardan birincisi Hindistan’in darulharp
oldugu dolayisiyla ingilizlere karsi cihat edilmesi gerektigidir. Ikincisi Islam’n Hin-
du fikirlerden, tasavvufi fazlaliklardan ve diger bid’at ve hurafelerden arindirilmasi-
dir. Ugiinciisii ise zengin toprak sahiplerinin topraklarini hedef alan koylii ve isci
yararina, bir toprak reformu yapilarak toplumsal bir diizenlemenin yapilmasidir. Bu
amaglar i¢in 1876 yilinda Sah Veliyullah ekoliinii devam ettirenler “Deoband Ilahi-
yat Okulunu” kurarlar. Bu okulun kurulusunun en énemli iki amaci Islam ilimlerini
iyi bir sekilde dgrenecek alimler yetistirmek ve Hindistan’dan Ingilizleri sokiip at-
makt1 (Sénmez, 1997: 73-74).

Bir baska Islamci1 Seyyid Emir Ali’dir. Emir Ali’ye gore Islam sadece bir aki-
deden ibaret degil, aksine insanlig1 gittik¢e ileriye dogru gdtiiren tiim hususiyetleri
ihtiva eder. Bu din, hayirli diisiinceye, hayirli konusmaya ve hayirli amele davet eden
bir dindir. Ve bu din insanlara 1yiligi, takvay1 ve degerli bir muhabbeti emreder. Ona
gore Islam’in dziinde yiiksek bir medeniyet vardir. Ciinkii islam bir yandan akla,
ilme, aragtirma ve incelemeye, ahlaka 6nem verirken diger yandan Miisliman olma-
yanlara, kdlelere, kadinlara iyi muamelede bulunmay1 emrettigi i¢in bu dinin ruhun-
da genis bir hosgorii ve {istiin bir uygarlik vardir. Emir Ali’ye gore Ortagag’da Is-
lam’1 yorumlayanlar onun gergek yoniinii ve 6nemini kavrayamayarak, dinin 6ziinde
olmayan uygulamalar1 onun asli bir uygulamasiymis gibi gostererek diisiincede do-
nuklugun yasanmasi ve igtihat kapisinin kapanmasina neden olmuslardir. Islam’in
oziinde insann medenilesmesi oldugunu savunan Emir Ali, Islam’in insanlar1 bede-
viyetten kurtarmayi hedefleyen bir gilic oldugu hususuna dikkatleri ¢cekmektedir
(Sénmez, 1997: 79-80).

Son dénem Hint alt kitas1 Islamcilarina geldigimizde ise Misir’daki Thvan Ha-
reketi’nin derin etkilerini gérmekteyiz. Bu etkinin belirgin bigimde yasandig iilke-
lerden biri Pakistan’dir (Caha ve Sahin, 2013:594). Muhammed Ikbal ve Muhammed
Ala el Mevdudi bu cografyanin en énemli Islamc1 aydinlaridir. Simdi Islam diinyasi
adma ¢ok dnemli bu iki Islamcinin gériislerine kisaca deginecegiz.

Ikbal, ¢agim tahlil edip tartistig1 gibi gelecek hakkinda da fikirler ve projeler

tiretmistir. Ikbal’in ideali Islam Medeniyeti’nin yeniden ihya edilmesidir. Dolayisiyla
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O, Miislimanlar1 gaflet uykusundan uyandirarak yasamin her boyutunu kapsayan
¢ok boyutlu bir hamlenin gergeklesmesini savunmaktaydi. ikbal, Islam’in diinyaya,
toplumlara ve medeniyetlere yon verecegini ve insanliga yol gdsterecegini diisiinii-
yordu. O bir sairdi. Ve diisiincelerini en giizel bu yolla ifade etmekteydi.

“Islam milleti higbir zaman yok olmayacaktir,

Ciinkii ezanlarinda Musa ile [brahim’in sirr1 teceli etmektedir.
Onun vatant sinirsiz, biitiin diinya onun, ufku gediksizdir,
Denizin dalgalar1 Dicle, Nil ve Dinyeper nehirleridir.

Ne hayret vericiydi o miisliimanlarin devri;

Medeniyetleri inanilmas gii¢ bir efsane gibiydi (Ikbal, 1983: 99)”

Ikbal, Kur’an’in hayata dinamik bir bakis agis1 oldugunu belirtirken, Islam
diinyasinin neden zihni bir kdlelik i¢erisinde oldugunu ii¢ sebebe dayandirmaktadir:

“1. Akulcr bir akim olan Mutezile’nin baskiciligl, yikimi ve asiriligi. Mutezile mez-
hebi Abbasi doneminin ilk giinlerinde ortaya ¢ikt1 ve siddetli miinakasalara sebep ol-
du. Mesela; Kur’an’in yaratilmig olup olmadigi problemi bunlardan birisidir.

2. Diger bir sebep ise tasavvuftur. Burada kastedilen genel anlamiyla saglikli ve bi-
reyin manevi yiikselisinde hayati bir rol oynayan ihsan karsiliginda kullanilan tasav-
vuf degildir. ikbal’in kastettigi; maddi seylerden ¢ok maneviyata agirlik veren ve
diinyadan tamamen soyutlanmay1 6greten zahitlik yonii agir basan tasavvuftur. Ta-
mamen spekiilatif olan bu tiir bir tasavvuf anlayisi, igtihada karsi takinilan tavirdan
biiyiik oranda sorumludur. Bu sekil bir tasavvuf anlayisi Miisliimanlar arasindaki en
iyi zihinleri cezbetti ve nihayetinde de eritti. Ve kendilerine yon veren yiiksek sahsi-
yetler olmaksizin diigiinemeyen Miisliiman halk, kendi giivenliklerini kor bir sekilde
mezhepleri taklit etmede bulmusglardir.

3. Sonuncusu ise; diger unsurlar yaninda, Miisliiman entelektiiel hayatinin merkezi
olan Bagdat’m 1258’de énemini yitirmesidir. Ikbal gére bu gercekten de biiyiik bir
felaketti. Tatar saldirilarini aktaran tarihgilerin hemen hepsi, Bagdat’in yagmalanma-
sin1 Islam’in gelecegine iliskin yar1 bastirilmis kotiimserlik iginde resmederler (ik-
bal, 2009 akt. Ahmed, 2005: 163-164).”

Ikbal, Kur’an’in hakikatini idrak etmenin vermis oldugu hisle Miisliimanlarin
maruz kaldig1 somiirii ve yanlis din anlayisini siirinde s0yle ifade etmektedir:

“Miimini ay ve yildiza egemen kilan Kur’an’dan

Simdi, diinyay1 terk etme anlami ¢ikariliyor.

Gegmiste, iradelerinde Allah’in emri sakli olanlarin
Davranislarinda bugiin, "kaderde baglilik" havasi seziliyor.

"Kotii" olan sey, zamanla "iyi" oluyor, ¢linkii,

Mahkumiyette, uluslarin vicdani da degisiveriyor.

Hindistan’ da biri, dinin hakikatini nasil 6grenebilir?

Ne cazibeli sahsiyet, ne derin bir fikir bulunabiliyor.

Arzular, yiikselme ve yiicelme duygusundan yoksundur,

Heyhat, kolelikle beraber tetkik de zincire vurulmus, taklit benimsenmistir.
Kendileri degismiyor, Kur’an’1 degistirmeye calistyorlar,

Harem fakihleri, ne kadar da kisir kalmiglar.

Bu kélelerin mantigina gore, bu Kitap eksiktir,

Zira, Miiminlere usaklik kurallarim dgretmiyor (Ikbal, 1981: 139).”
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Ikbal’e gore, Islam’m ilk birkag asrindan sonra Islam Medeniyeti tam anla-
miyla ortaya ¢ikmasina ragmen duragan ve hareketsiz kalmistir. Giiniimiizde ise mo-
dernist anlayislarin Batida hissi, Doguda akli 6ldiirdiigiinii vurgulamaktadir (Atalay,
2000: 16- 17).

Islam diinyasin1 var eden iman bag1 ve bu bag ile ortaya ¢ikan iimmet anlayi-
sin1 detayli bir bicimde isleyen Muhammed ikbal, bu anlayis: tehdit eden tiim unsuf-
lar1 kafirlikle es deger tutmaktadir. Dolaysiyla iimmetin birlikteligini miisterek bir
hedef olarak sunmakta, birligin kudret, boliinmenin ise acziyet getirecegini savun-
maktadir. Irk¢ilik anlaminda ulusalcilik diisiincesinin Batinin modern putlart oldugu-
nu 1srarla vurgulayarak, “Ummetciligin dayanagi Allah’tir, herhangi bir iklim degil-
dir” diyerek, herhangi bir cografyaya veya milliyete bagliligi, reddetmektedir (Ata-
lay, 2000: 21-22).

Pakistan’a baktigimizda ise, Hindistan’dan ayrildiktan sonra 32 dilin konu-
suldugu bu {iilkenin ana kimliginin ne olacagi, nasil yonetilecegi ve ulusal birligin
nasil saglanaca@ sorunu olusmustur (Caha ve Sahin, 2013: 594).

1956 yilinda ilan edilen anayasa cagdas demokratik bir Pakistan dngdérmiis
olmakla birlikte Mecliste yapilacak yasalarin Kur’an ve Siinnete aykir1 olamayacagi-
m1 esasa baglamisti. Pakistan’da bu yapilanmay1 yeterli bulmayan iki Islamci aydin
Ebul Ala Mevdudi ile Hasan Ali Nedvi milliyetcilikten ve milli kimliklerden arinmis
Ser’i hukukla yonetilen bir Islam Cumhuriyeti fikrini savundular. islam’dan baska
kaynak kabul etmeyen Mevdudi, “Terciimantil Kur’an (Kur’an’in Tefsiri)” adinda bir
dergi yaymlayarak bu dergide Kur’an galismalarina yer vermis, daha sonra “Tefhi-
miil Kur’an (Kur’an’in anlami)” adi altinda yedi ciltlik bir tefsir yazmistir (Caha ve
Sahin, 2013: 594).

Misir’daki Thvan-1 Miislimin hareketini 6rnek alan Mevdudi, 1941 yilinda
“Cemaat-i Islami” adinda bir parti kurarak demokratik siire¢ i¢inde miicadele verme-
yi tercih etmistir. Cemaat-i Islami, Pakistan ydnetiminin temeline Islami kurallari
koymayr hedeflemistir. Ancak se¢imlerde basarisiz oldugundan parlamentoda da
etkinlik saglayamamistir (Soylemez, 1997: 119).

Mevdudi’nin goriislerine bakildiginda; O, diinyadaki karisikligin ve diizen-
sizligin asil kaynaginda insanin Yiice Yaratici’ya kulluk gorevlerini birakip baskala-

rina ve nefsine esir olmasini, yaraticinin istikametini birakip baskalarinin kilavuzlugu
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altina girilmesini gostermektedir. Dolaysiyla bu durum, yeryiiziinde fitneyi ortaya
cikardigi icin bunun kokiinden kazinip atilmasi gerektigini soyler. O, ibadetin dnemi
ve lizumunu belirtirken insanin basibos, aleminde gayesiz olmadigini ifade eder
(Soylemez, 1997: 119).

Islam’in sadece akide ve ibadetten ibaret olmadigim ifade eden Mevdudi,
Kur’an’a gore dinin toplumsal bir sistemin adi oldugunu belirtir. Kurani sistem ferdi
ve toplumsal yasayisin tamamini ihtiva eder. Dolayisiyla Mevdudi Islami itikad ve
ibadetin yan1 sira ahlaki, hukuki, siyasi ve iktisadi ilkelere de sahip oldugunu savun-
maktadir. Mevdudi’ye gére Miisliiman, Islami Muaseret, Islami Hiikiimet ve kendi
siyasi sitemini tesis etmedikge, kendi imaninin icaplarini tam olarak yerine getirmis
sayllmaz. Bunu yapmak onun imaninin geregidir. Miisliiman, bunu icra ettigi an,
ancak Miisliimanca yasayabilir ve ilahi kanunu her yerde, her hususta yiiriirliige ko-
yabilir. Mevdudi, Islam’in yeryiiziinde yapmak istedigi 1slahat islerinde yalniz nasi-
hat ve 6giit vermekle kalmadigini, bu meseleyi ameli olarak da ele aldigin1 ve siyasi
noktay1 da ihmal etmedigini, devlet ve siyaset islerini diger dini gérevlerden ayirma-
digii savunmaktadir. Mevdudi’ye gore din, diinyadaki hayatin basindan sonuna ka-
dar biitiin merhaleleri kusattig1 gibi, bununla kalmayip ahiretide i¢ine alir. Ona goére
diinya ve ahiret igleri bir zincirin halkalar1 gibi birbirine baglh i¢ i¢edirler. Yani din-
deki akaid, ibadet ve ahlaki ilkelerden medeniyet, toplu yasama, siyaset, devlet ni-
zami ve iktisada kadar her sey manevi bir maksada baglanmistir (Sonmez, 1997:
131-132-133).

Mevdudi Islam diinyasindaki milliyet¢i ve mezhepgi anlayislari elestirerek
tim insanlarin yaratildiklart madde itibari ile bir oldugunu ifade etmekedir (Mevdu-
di, 1999: 49). Dolayisiyla herkesin bagi bir baba ve anneye dayanir. Bu noktada her-
kes birbirine esittir. Ustelik bir insanin bir memlekette ve herhangi bir anne ve baba-
dan diinyaya gelmesi elinde degildir. Dolayisiyla insaniyet ve yaratilis yoniiyle hig
kimsenin bir baskasina iistiinliigii s6z konusu olamaz. Ustiinliik ancak takva iledir.
Hi¢ kimse bir baskasina kars1 soyu, irki ve rengi, mali ve miilkii, makam ve mevki-
sinden dolay1 biiyliklenemez. Hele hele bu iddiasina dayanarak bagkalarinin hak ve
hiirriyetlerini ne suretle olursa olsun kesinlikle ¢igneyemez (Sénmez, 1997: 159).

Mevdudi’ye gére Islam Devleti’nde hi¢ kimsenin sosyal statiisiine bakilmak-

s1zin herkesin hukuk 6niinde esit oldugu anlayisi hakimdir. Boyle bir devlette yetim-
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lerin, fakirlerin, diiskiinlerin ve kimsesiz vatandaglarin hem halk tarafindan cesitli
yardimlarla desteklenmesi saglanirken hem de bizzat devletin maddi ve manevi ko-
ruyuculugu altinda yasamalar1 temin edilir. Bu sistemde gii¢liiler zayiflar1 ezip zul-
medemez (Sonmez, 1997: 159-160).

Mevdudi insan olma bakimindan kadinla erkek arasinda herhangi bir fark bu-
lunmadigini belirtir. Bu bakimdan insaniyet noktasinda erkeklerle ayni dlgiide esit
haklara sahiptirler. Insanliga hizmette medeniyetin gelismesinde, kadinlarla erkekler
ayni sorumlulugu tagirlar. Dolayisiyla kadinlara erkekler gibi medeni, sosyal ve eko-
nomik haklar verilmelidir. Mevdudi tarihin seyri i¢inde Antik Yunan’da Roma’da
Hiristiyan Avrupa’da kadmin cahil, anlayissiz, terbiye edilmez, asagilik, alcak ve
medeni degerlerden yoksun bir yaratik olarak goriilmesini siddetle elestirip, bu mil-
letlerin medeniyetten uzak algak kimseler oldugunu ifade ider (Sonmez, 1997: 163-
164).

Mevdudi’ye gore Islam, kadmi evinin kraligesi, ¢ocuklarinin annesi ve beyi-
nin hanimi1 yapmisken, Bati kadini, bu durumda degildir (Mevdudi, 2016: 665). Eger
Bati’da kadina sayg1 duyuluyorsa, bu onun sadece disiligi ve viicudu i¢indir. Veyahut
bu disi yaratig1 erkek yerine koymak ve erkege ait vazifeleri de onun sirtina vurmaya
yoneliktir. Her tiirlii maddi ¢ikarlarinda, kadinin kadinligin1 ve bu yonde mevcut ca-
zibeligini kullanmak i¢indir. Halbuki kadina hiirmet duygusu, en giizel 6rnegini ger-
cek olciileri ile Islam’da bulmustur. Islam’in kadina tamdig1 hak ve hukukun, hicbir
nizamda benzeri yoktur. islam kadina kadinlik sinir1 igerisinde her tiirlii hakk1 tani-
mistir (Sonmez, 1997: 166).

Mevdudi, Miisliimanlarin Bat1 karsisinda iistiin gelebilmesi i¢in gaybi olay-
lardan medet beklemek yerine Allah’in bahsettigi akli kullanarak ¢alismasi gerekti-
gini ifade eder. Bu baglamda Miisliimanlardaki Mehdilik anlayisinida siddetle eles-
tirmektedir:

“Eski zaman kiyafetleri i¢inde, ruhban goriniislii sirtinda ciibbe ve “ben mehdiyim
bana uyun” diye bagiracak birisi olarak hayallerinde canlandirmaktadirlar. Mehdi
oldugunu soyleyen sahsin bu 6zelliklere uyup uymadigini kontrol ederek ona gore
biat edeceklerini soylilyorlar. Mehdi’nin geldigini duyan kosede bucakta ne kadar
dervig varsa ortaya ¢ikarak ona tabi olacaklarmis. Daha sonra kafirlere karsi yapila-
cak cihadda silahlari bile kullanmaya gerek kalmayacak, onlari zikirlerle, dualarla ve
marifet bilgisiyle yerle bir edeceklermis. Silahlar sadece birer sembol olarak kulla-
nacaklarmis. S6z konusu 6zellikleriyle bir bakista onlarin toplarini, tiifeklerini, ugak-
larin1 darmadagin edeceklermis (Mevdudi, 1986: 148).”
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Mevdudi, dine sokulan bid’atleri birer veba mikrobuna, bunlar1 toplumda ya-
yan sahislar1 da farelere benzetmektedir. Ona gore nasil ki fareler, veba mikrobunu
yayarak insanlarin bedenen sagliklarini tehdit ediyorlarsa, bid’atleri yayan kimseler
de, Islam toplumunun inancim, ahlakim, diisiince yapisini, yasayis tarzini ve tiim
manevi hayatini tehdit etmektedirler. Bu nedenle bid’atleri bilingli olarak yapan sa-
hislar1 miinafiklikla suglar ve boyle kimselere saygi duyup yiiceltmenin, dinin temel-
lerini yikmak manasina gelecegini savunur. Bu tiir bid’atlerle sadece ferdi miicadele
degil Miisliiman Devletlerin de bununla miicadele etmesi gerektigini savunur (Son-
mez, 1997: 212).

Mevdudi’de Seyyid Kutub gibi bid’at ve hurafeler dahil islam’mn disindaki
her tiirlii yabanci unsurlari cahiliye olarak tarif etmektedir. Ona gére cahiliyenin Is-
lam diisiincesine girmesinde en dnemli etkenler islam Felsefesi ve Kelam’dir. Ona
gore Islam Felsefesi, Yunan, Hint ve iran Felsefesi’nin Islam diinyasinda aldig1 yeni
bir sekilden baska bir sey degildir. Bu dis kaynakli akimlarin Miisliimanlarin inang
ve diisiincelerinde biiyiik tahribata sebep oldugunu belirtir. Ona gére islam ile felsefe
arasinda bir ¢atisma vardir. Clinkii felsefe, hakikati arastirmada akla ve zanna daya-
nir. Boyle bir durumda hakikate ulagsmaya kolay kolay gii¢ yetirilemez. Filozoflar her
ne kadar aragtirmalarini temellendirmeye caligsalar da Mevdudi’ye gore ulasilan so-
nug zan ve siiphedir. Bundan dolay1 birbirini destekleyen felsefi ekoller neredeyse
yok gibidir. Ona gore hakikate ulagmanin tek ve dogru yolu resullerin getirdigi vah-
yin aydinliina ytlirimektir (S6nmez, 1997: 221).

Mevdudi, her ne kadar tasavvufa kars1 olmasada Miisliimanlarin inang, iba-
det, ahlak ve diger alanlarinda sapmalarin ve bozulmalarin meydana gelmesinde yan-
lis tasavvuf anlayisinin biiyiik bir rolii oldugunu sdyler (Giylani, 2000:149-150).
Eger tasavvuf tamamen Allah’a sonsuz bir agsk beslemekle Kur’an’a samimi bir se-
kilde sarilmay1 gaye edinmisse bunun kabul edilmeyecek hicbir tarafi yoktur. Mev-
dudi’ye gore Tasavvuf, ilk ¢iktig1 giinlerdeki safiyeti devam ettiremedi. Zaman igeri-
sinde Hint Fakirizmi ve Vedantizmi’nin Hristiyanlik’taki ruhban anlayisinin, Yunan
ve Iran Felsefeleriyle diger felsefi doktrinlerin ve kiiltiirlerin tesirinde kalarak safiye-
tini yitirdi. Artik Islam toplumuna faydali olmaktan ¢ok zararli bir hale geldi (Son-
mez, 1997: 225-226).
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Mevdudi’ye gore tasavvuftaki miiridin seyhine kayitsiz sartsiz, diisiinmeden,
itaat etmesi, ona kulluk ve ibadet eder gibi baglanip 6niinde egilmesi putperestlik ve
sirkten baska bir sey degildir. Ona gore insanlar Islam’a girerek eski putlarimi yiktilar
ancak seyhler, miirsitler denilen yeni putlar edindiler. Bu putlar ¢esitli gizemli ve
esrarli seylerle anlamsiz ve anlasilmaz s6zde ilhami konusmalarla miiritlerini hayal
alemine ¢ekerek gergek diinyadan uzaklastirdilar (Mevdudi, 1999: 58-60). Ona gore
bunlarin ruhani kutsiyetlerinden kaynaklanan biiyiileyici gii¢leri, ancak insanlar cahil
kaldig1 miiddetce tesirli olabilir. Bu yiizden de daima dini tahsil ve okumaya kars1
koyarlar. Bu yanlis anlayislarin1 daha da ileri gotiiren sahtekar seyhler ve miirsitler
s0z konusu iddialarina dayanarak, kendilerinin seri miikellefiyetin iistiinde olduklari-
n1 sOyleyecek kadar ileri gittiler. Boylece hem kendileri dogru yoldan sapti hem de
bagkalarini saptirdilar (S6nmez, 1997: 226-227).

Mevdudi’nin {izerinde 1srarla durdugu bir bagka konu Bat1 kiiltiir ve medeni-
yetinin Miisliimanlari etkisine almasidir. Ona gore Bati kiiltiiriinii benimseyen Miis-
limanlar itikadi, ahlaki ve diger sosyal yasantilar1 benzeri goriilmemis bir erozyona
ugradi. Bir ¢ok felsefi ve ideolojik akimlarin islam diinyasinda etkisi arttiktan sonra
Miisliiman toplumlarda ¢ok boyutlu bozulmalar ve ¢oziilmeler goriildii. Bu tesir o
kadar biiyliktii ki Miisliiman tilkelerde kendi 6z dinine ve 6z kiiltliriine yabanci ve
diisman nesiller ortaya ¢ikt1 (Sonmez, 1997: 231).

Giiniimiizde Islam’mn yeniden dirilise ve uyanisa ihtiyaci oldugunu sdyleyen
Mevdudi, Ortagag ulemasinin fikirlerini ve biraktiklarini yeterli gormez. Ilerleyen
diinya sartlarina gore olaylar1 dogrudan dogruya Kur’an ve Siinnet’e gotiirerek yeni-
den Asr-1 Saadet’deki gibi bir hayat yasamak ve buna gére yeni bir diisiince sistemi
gelistirmek gerektigini savunur (Sonmez, 1997: 236).

Cezayir’deki son dénem Islami miicadelelere geldigimizde ise 1962 yilinda
elde edilen bagimsizliktan sonra “Ulusal Kurtulus Cephesi” altinda tek partili bir
rejim kurulmus ve bu rejim Cezayir’de yeni bir Arap ve Miisliimanlik kimlik olus-
turmaya ¢alismistir (Caha ve Sahin, 2013: 594).

Tek partili rejimin basarisizligt ve ¢ok partili hayat yoniindeki talepler 1988
yilinda bir sonuca ulast1 ve Cezayir ¢ok partili sistem altinda demokrasiye gecis yap-
t1. 1990 yilinda yapilan yerel segimlerde farkli islamci1 gruplardan olusan “Islami

Selamet Cephesi (FIS)” oylarin yiizde 46’sin1 kazanarak dikkatleri iizerine g¢ekti.
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1992 yilinda yapilacak olan ikinci tur segimlere gegilmeden askerlerden olusan “Ulu-
sal Giivenlik Konseyi” bir darbeyle mevcut hiikiimeti feshederek yonetime el koydu.
FIS’i kapatt1 ve liderlerini hapse atti. Bunun tizerine Cezayir 10 yil kadar siirecek
olan ve 150 bin kisinin 6liimiiyle sonug¢lanan bir i¢ savasa stiriikklendi. Bu kaotik or-
tamda zaten zayif olan ekonomi ¢okme noktasina geldi. Ayrica FIS’in i¢inde silahli
militan gruplarin ortaya ¢ikmasina yol acti. Cezayirli yoneticiler yapilan yanlisin
farkina kisa zaman sonra vardilar. Nitekim i¢ savastan birka¢ yil sonra FIS militanla-
riyla el altinda goriismeler yapilmis, varilan miizakereler sonucunda 2005 yilina ge-
lince de tiim siyasi suglularin affin1 6n gdren bir yasa diizenlemesi referanduma su-
nularak ulusal barig siireci baslatmistir. 2011 yilinda alinan bir kararla 19 yil boyunca
iilke diizeyinde uygulanan sikiyonetime son verilerek iilkenin normallesme siirecine
kavusmasi saglanmistir (Caha ve Sahin, 2013: 595).

Tunus’ta da Cezayir’e benzer gelismeler yasandi. Burada da 1957 yilinda elde
edilen bagimsizliktan sonra Habib Burgiba’nin liderligi altinda tek parti rejimi kurul-
du. Burgiba, Tunus’ta sert onlemler alarak toplumu sekiilerlestirmeye ¢alisti. (Caha
ve Sahin, 2013: 595).

Burgiba Batili degerler tizerinden modernlestirmede basarili olmasina ragmen
ekonomide beklenen basariy1 gosteremeyince kamuoyundan gelen sert tepkiler neti-
cesinde 1981 yilinda ¢ok partili sisteme gegmek zorunda kaldi. Yapilan se¢imlerde
Rasit Gannusi’nin basin1 ¢ektigi El1 Nahda biiyiik basarilar elde etti. Bu durumdan
rahatsizlik duyan sekiiler elitler, 1987 yilinda Burgiba’ nin rahatsizligini gerekge gos-
tererek yonetime el koyan Zeynel Abidin Bin Ali’nin etrafinda toplandilar. Bin Ali
1989 yilinda tiim partileri tasfiye ederek tek partili yasama gecince Gannusi Ingilte-
re’ye kagmak zorunda kaldi. Bin Ali Islamcilara kars1 acimasiz bir miicadele yiiriittii
ve Islamcilarla dogrudan veya dolayli irtibat1 olan gogu kimseyi hapse attirdi. Bin Ali
0 kadar zalimce bir baski kurdu ki onun su sozleri tarihe bir algaklik belgesi olarak
gegmistir: “Bunlar1 dyle bir duruma diisiirecegim ki karilar1 fuhus yapmak zorunda
kalacaktir”(Caha ve Sahin, 2013: 596).

Bin Ali islamcilar {izerinde sadece siyasi bask1 kurmakla yetinmedi, ayn1 za-
manda toplumsal ve ekonomik bir abluka da uyguladi. Bin Ali’nin yonetimi altinda
bas gdsteren ekonomik krizler, siyasi hosnutsuzluklar ve yolsuzluklar sonucunda 17

Aralik 2010 tarihinde Arap toplumunun ¢ogunu etkileyecek Arap Bahari’nin baglan-
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gict Tunus oldu. Kendisini yakarak Tunus halkinin sesi haline gelen seyyar satici
Muhammed Buazizi, kisa zamanda Tunus halkinin sokaklara dokiilmesine ve Bin
Ali’nin Tunus’tan kagmasina yol agan bir siirecin fitilini atesledi. Bin Ali’nin yikil-
masindan sonra Tunus yeniden ¢ok partili hayata gecti. Bunun lizerine iilkeye tekrar
donen Gannusi’nin partisi EI Nahda, Ekim 2011 genel secimlerden zaferle ¢ikmay1
basardi. Gannusi daha dnceden Iran’1 model aldig1 Islamcilik anlayisini bir tarafa
birakarak “Ilimli Islam” anlayisin1 benimseyen bir noktaya geldi. Nitekim verdigi bir
miilakatta Iran’1 degil Tiirkiye’deki AK Parti’yi model aldigini belirtmistir (Caha ve
Sahin, 2013: 597).

1.3.4. idil Ural Bélgesinde Ceditcilik Hareketi

Ceditgilik, 19. ylizyillin baglarinda Rusya Miisliimanlar1 arasinda egitim ve
kiiltiir alaninda baslayan yenilesme hareketidir (Akyol, 1993: 211). Cedit¢ilik keli-
mesinin kokiinii olusturan cedit, kelime anlami olarak, eskinin ziddi, yeni demektir
(Gokee, 2008: 25). Cedit kelimesinin tiirevi olan tecdit, “yenilemek, bir seyi eski
haline kavusturmak”, ayn1 kokten gelen miiceddit veya ceditgi kelimeleri ise, “yeni-
leyen, bir seyi eski haline kavusturan kisi” anlamina gelir. Cedit kavrami, “eskinin
zamani ge¢mis, bozulmus yonlerinin yerine yeni bir sey getirme, eskinin belirli 6zel-
liklerini tekrar yerine koyma veya eskiyi canlandirma” gibi anlamlar tasir (Gokge,
2008: 25). Bu hareketin dini ve egitim olmak iizere iki yonii vardir. Ilkin 18. Yiizy1-
lin sonlarinda dini diisiince alaninda baglamis daha sonra egitimde yenilesme fikirle-

ri giindeme gelmistir (Akman, 2007:17).

Idil-Ural sahasindaki Tiirk-Tatar aydilari, Ceditcilik hareketini yayarken
ozellikle cedit ve 1slah kavramlarinin eskinin bazi unsurlarinin devami ile birlikte
yeni bazi hususlarin veya yeni bir diislince tarzinin yerlestirilmesi gibi anlamlarini
vurgulamiglardir. Tiirk-Tatar ceditgileri, cedit ve 1slah kavramlar1 ¢ergevesinde; hem
geriye hem de ileriye doniik olmak tizere iki yonlii bir yenilesme gerceklestirmeye
calismiglardir (Gokge, 2008: 26).

Ceditgiler, Islam’in evrensel mesajimnin bazi mezheplerin veya belli zaman ara-
liklar1 i¢ine mahkum edilmesine karsi ¢ikmaktaydilar. Kendilerinden onceki biitiin
alimlerden istifade edilmesi gerektigini savunan cedit¢iler Kur’an ve siinnetin yeni-

den anlagilmasini savunmaktaydilar. Tatar cedit¢ilerinin en 6nemli hedefi dinin Allah
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icin degil insanlar i¢in oldugunu Miisliimanlarin zihnine yerlestirmek ve onlar1 igine
diistiikleri bunalim iklimden ¢gikarmaktir (Akman, 2007:18).

Cedidgiler yenilik¢i anlayislarinin temeline selefi ihya etmeyi koymakta ve
Islam’m evrensel mesajini, bir veya birka¢ mezhebin, su veya bu zaman diliminin
siirlari i¢ine hapsedilmesine karsi ¢ikmaktaydilar. Dolayisiyla Kur’an ve Siinnetin
gelenekle birlikte yeniden anlasilmasini savunmaktaydilar (Akman, 2007: 19).

Cedidtci hareketin hedeflerinden birisi de Islam diinyasinin ilmi ve teknolojik
geri kalmasinin agilarak mevcut din ve ilim anlayis1 dogrultusunda Kur’an ve Siin-
net’e ve hatta Islam’m ilk dénemlerdeki yapisina, yani selef ulemasma dayanarak
yeni bir yiikseligin yolunu agmaktir.

Kazan bolgesindeki Cedidtgilik hareketi Tatar alimi “Abdunnasir Kursavi” ile
baslamigtir denilebilir. Daha sonra “Abdurrahim bin Osman Otuzimeni”, “Hiiseyin
Feyizhani”, “Sihabtiddin Mercani”, “Zeynullah Rasuli”, “Alimcan Barudi”, “Abdul-
lah Bubi”, “Muhammed Necip Tiinteri”, “Rizaeddin bin Fahreddin”, “Ziyaeddin
Kemali” , “Abdurresid Ibrahim”, “Musa Carullah Bigiyef” gibi alimlerin katkilari
olmustur (Akman 2007:18) .

Kazan bolgesindeki cedidt¢i hareketin fikhi ve toplumsal konulardaki temel
hedefi 6ncelikle mezhepleri dislamamakla birlikte islam’1 birka¢ ekol veya fikhi
mezhebin anlayislariyla dizginlemenin ve giincel fikhi meselelere bu sekilde ¢oziim
onerileri sunmanin yanlighigini ispatlamakla ictihat mekanizmasinin her zaman islev-
sel oldugunu kanitlamak tizere yogunlasmaktadir. Cedidgiler, i¢tihat mekanizmasini
devre dig1 birakmanin Allah’in kudretini sinirlamakla es anlama gelecegini diisiin-
mektedirler. Dolayisiyla zaruri durumlar disinda taklidin helal olamayacagini ve tiim
Miisliimanlara gii¢lerinin yettigi 6l¢iide i¢tihadin zorunlu oldugunu ileri stirmektedir-
ler (Akman, 2007:21).

19. ylizyilin sonlarina dogru, egitimdeki cedit¢ilik hareketini bildirmek i¢in
kullanilan kavramlarin basinda “usul-i cedit” gelir. Usul-i cedit kavramimin Tiirkge
karsilig1, “yeni metod”dur. Sadece egitimdeki yenilesmeyi ifade etmesi bakimindan
usul-i cedit, cedit ve 1slah kavramlarindan farklilik arzeder. Bu ac¢idan daha dar bir
anlama sahip oldugu séylenebilir (Gokge, 2008: 26).

Cedit kelimesi, Ismail Gaspirali’nin 1884°te Kirim’da ac¢t181 usul-i cedit okul-

larinda kullanilmaya baslanmustir. ismail Gaspirali’'nin  yenilesmeye dair gabalar
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Tiirk diinyasinda ilgi ile karsilanmis ve bir ¢ok Tiirk reformist kendilerini “Ceditgi”
olarak tanimlamiglardir. Ceditgilik kisa zamanda bir hareket haline doniiserek 6zel-
likle Rusya’da ki Miisliimanlarin sosyal ve siyasal haklarinin kazanilmasi igin bir
vesile olmustur (Gokge, 2008: 26).

Gasprirali, donemin diger Tiirk reformcularindan farkli olarak, meselenin ¢6-
ziimiine iligkin bu goriislerini sistematik bir programa dayandirarak ifade etmistir. Bu
yiizden onun ceditcilik goriisleri, basta Kirim ve Idil-Ural bélgesi olmak iizere, tiim
Tirk diinyasinda etkisini gostermistir.

Idil-Ural sahasinda baslayan bu hareketin asil amaci, Rusya’daki Miisliiman
Tiirk niifusun egitilmesi ve cahillikten kurtarilmasiydi. Bu amag¢ sayesinde siyasi,
kiiltiirel ve dini taleplere daha ¢abuk ulasilabilecekti. Bu sebepten dolayi, ceditci ay-
dinlar, egitimin Onemini farketmisler, bu uyanis ve aydinlanmanin temel hareket
noktasi olarak da egitimi esas almislardir. Tatar Tirkleri bu hareket i¢erisinde dnemli
bir konumda yer almiglardir. Rusya rejiminin Rusya’daki Islami hareketleri bask1
altina almasindan sonra Tatar, Kirimli ve Azerbaycanli aktivistlerden olusan bir grup
aydin Tirkiye’ye gelmis ve bu aydinlarin faaliyetleriyle birlikte “Ceditgilik Hareke-
ti” olduk¢a hiz kazanmustir (Gokge, 2008: 27).

1.3.5. Tiirkiye’de Islamecihk

Osmanli Imparatorlugu’nun tarih sahnesinden cekilisi olduk¢a sancili olmus-
tur. Dagilmay1 onlemek ve Imparatorlugu tekrar eski canliligina kavusturmak igin
cesitli alanlarda direng gosterilmistir. Bir yandan somut tedbirlerle imparatorlugun
bekasini temin edecek alternatif yollar aranirken diger yandan teorik ¢alismalarla
imparatorlugun bekasini temin edecek belli programlar gelistirilmeye c¢alisilmistir.
Dolayisiyla Osmanli farkli ideolojileri tanima firsati bulmustur. Bu ideolojilerden ilki

Modernlesme yani Batililasmadir (Cagan, 2015: 45).

Osmanli Devleti’nin askeri alanda basarisizliklar1 onu zorunlu sekilde Bati
lizerinde diistinmeye sevk etmistir. Yapilan Tanzimat ve Islahat Fermanlar1 impara-
torlugu kotii gidisattan kurtaramamustir. Ote yandan Fransiz Ihtilali’nin ortaya cikar-
dig1 ulusal biling ¢ok uluslu imparatorluklarin temelini sarsmistir. Fransiz Ihtilali
modern ideolojilerin kapisini aralamis ve bu ideolojilerden en 6nemlisi de belki mil-
liyetcilik ideolojisi olmustur. Bu sartlar altinda Osmanli’nin da kimi yeni ideolojiler-

le tanigmasi kaginilmaz olmustur. Bu sarsici ideolojilere karst Osmanlicilik diisiince-
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si On plana ¢ikarilmis ama Sirp, Yunan ve diger etnik unsurlarin isyanlar1 bu disiin-
cenin ¢dkmesine sebep olmustur. Bu diisiinceye alternatif olarak Tiirkciilikk ve Is-
lamcilik, imparatorlugun gelecegine yonelik iddial1 iki 6nemli ideoloji olarak 6n pla-
na ¢cikmustir (Cagan, 2015: 47)

Tiirkgiiliik akim1 donemin milliyet¢i hareketlerinin ve s6z konusu siyasal ge-
lismelerin dogal bir neticesiydi. Islamcilik ideolojisi ise modern ideolojiler ¢agimin
bir getirisi olarak, Islam’in yeniden yorumlanmasini ve tanzimatla baslayan benlik
kaybinin 6nlenmesini esas alan bir yaklasim olmustur. Osmanli’nin ¢okiis nedenleri-
ni islami yasamdan uzaklasmaya baglayan Islamci anlayis, Islam kaidelerini Osman-
I1’nin kurtarilmasi i¢in bir regete olarak sunmustur (Cagan, 2015: 47). Ancak yapilan
1slahat ve reformlarin sadece askeri ve devlet teskilatinin diizenlenmesine yonelik
olmasi ve saltanat: ellerinde bulunduran yoneticilerin Islamcilik ile Miisliiman halk-
lart kullanmak istemeleri neticesinde bu hareket etkili olamadi. Neticede Osmanl
Devleti yikildi. Yerine Tiirkiye Cumhuriyet’i kuruldu.

Tiirkiye’deki Islamcilik diisiincesinin temellerinin 19. yiizyilin son geyregin-
de ortaya ¢ikan Gen¢ Osmanlilar hareketiyle Afgani ve Abduh gibi diisiiniirlerin go-
riiglerinin yani1 sira Misir, Pakistan ve Iran’da 1950’lerden sonra gelisen Islamci dii-
stince gelenegine dayandigi sdylenebilir.

Tiirkiye’deki Islamcilik anlayisini ii¢ kusak seklinde incelemek miimkiindiir.
Namik Kemal ile Afgani-Abduh ¢izgisinin temelleri tizerinde gelisen aydinlar1 “Bi-
rinci Kusak Islamcilar” olarak nitelendirebiliriz. Islamciligin “Ikinci ve Ugiincii Ku-
saklarr” Cumhuriyet donemi ve sonrasinda gelismistir (Caha ve Sahin, 2013:597). Ilk
once detayl bir sekilde Birinci Kusak Islamcilar iizerinde duracagiz. Ciinkii calis-
mamizin odak noktasini olusturan Musa Carullah Bigiyef’in yasadigi ve son donem
Islamc1 Hareketlerin yogunlastigi dénem bu donemdi. Daha sonra ise Ikinci ve
Ucgiincii Islame1 Kusak dénemlerini kisaca inceleyecegiz. Siiphesiz ki Tiirkiye’nin
bugiinkii sosyolojisi, siyasi olusumu Ikinci ve Ugiincii Kusak Islamc1 aydinlarin kat-

kilar1 ile sekillenmistir.

1.3.5.1. Birinci Kusak Islamcilar
Birinci Kusak Islamcilarin ana mecrasi Ikinci Mesrutiyet ddneminde Mehmet

Akif, Esref Edip, Babanzade Ahmet Naim ve Said Halim Pasa gibi aydinlarin ¢ikar-
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dig1 ve yazilar yazdigr “Sirat-1 Miistakim” (daha sonra Sebiliirresat adini1 almaistir)

dergisidir (Caha ve Sahin, 2013: 598).

Bu grubun i¢inden Mehmet Akif’in Baticilara karsi sert elestirileri vardir.
Baticilara gore bati medeniyetinin sadece ilmi alinarak onlara yetisilmez. Onlarin
kiiltiirlerini, sanatlarini, yasam bigimlerini de almamiz gerektigi diisiincesine Meh-
met Akif siddetle kars1 ¢ikar. Kendi kiiltlirimiizii ve medeniyetimizi yok sayan yeni-
liklerden vazgegmememiz gerektigi diistiincesindedir. Akif’e gore Islam dini
tehdit altinda bulunmaktadir. Ona gore Osmanli Devleti eksigiyle giinahiyla Islam’1
koruyan yegane varlik olarak elde kalmistir. Bu bakimdan bunun her seye ragmen
korunmas1 gerektigi fikrini savunmaktadir. Devletin ayakta kalabilmesi i¢in Miislii-
manlarin kapildiklar1 kavmiyetcilik ve milliyetcilik fikirlerinden uzak durmalar1 ge-
rektigini belirtmistir (Caha ve Sahin, 2013: 600). Bir siirinde sdyle seslenir:

“Hani milliyetin Islam idi... kavmiyyet ne!

Sarilip simsiki dursaydin a milliyetine,

“Arnavutluk” ne demek var mu seriatta yeri,

Kiifr olur baska degil kavmini stirmek ileri.

Arap’in Tiirk’e Laz’in Cerkez’e yahut Kiirde,

Acemin Cinliye riichan1t m1 varmis nerde?

Miisliimanlikta anasir mi olurmus ne gezer,

Fikr-i kavmiyyeti telin ediyor Peygamber (Ersoy, 2014: 165-166).”

Akif, Misliimanlar1 gaflet uykusundan uyanmalart gerektigini, kavmiyetgili-
gin Miisliimanlar1 yok edecegini, sOyle ifade etmistir:

“Artik ey milleti merhume, sabah oldu uyan!

Sana az geldi ezanlar, diye 6tslin mii bu ¢an?

Ne Kiirtliik, ne de Tiirkliik kalacak a¢ goziinii!
Dinle Peygamber-i Zisan’n ilahi soziinii.

Veriniz basbasa...zira sonu hiisran-1 Miibin,

Ne hiikiimet kaliyor ortada, billahi ne din !
“Medeniyet!” size ¢oktan beridir dis biliyor;
Evvela parcalamak, sonra da yutmak diliyor.

Ne bu suride siyaset, ne bu fasid dava?

Gormiiyor gittigi yanlis yolu, zannim, ¢ogunuz...
Size rehberlik eden haydudu artik kovunuz!

Bunu benden duydunuz, ben ki evet, Arnavudum...
Baska birsey diyemem... Iste perisan yurdum!... (Ersoy, 2014: 166)”

Mehmet Akif Ersoy, kurtulusu milliyet¢ilikte arayanlara karsi ¢cok agik cephe
almigtir. Bu akima kapilmanin Osmanli’y1 felakete siirlikleyecegini ihtar etmektedir.
Kavmiyetcilik iddias1 pesinde kosmanin dine karsi oldugu gibi iimmetin, Osman-

I'nin gelecegini de karartacak bir sapma olarak gormiistiir. Etnik temelli bir milli-
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yeteilik hayati boyunca miicadele ettigi bir hastaliktir. Milliyetgilige hem itikadi an-
lamda kars1 ¢ikmis hem de islam diinyasinin, Osmanli’nin, islam toplumunun felake-
tine sebep olacak icten ¢okertici en biliyiik hastalik olarak tespit etmistir. Nitekim
gelecege dair en karamsar oldugu alanlardan biri milliyetgilik hastaliginm Islam
diinyasina bulasmasidir, imparatorlugun olumsuz zamanlarinda, milli miicadelenin
caresiz doneminde bile umutsuzluga kapilmayan Akif, milliyet¢ilik hastaliginin yol
acabilecegi sonuglari kargisinda adeta tirpermistir (Emre, 2008: 43-44).

Akif, 1912 yilindan itibaren siirlerinde milliyetgilik diisiincesine karsi ¢ok

acik elestirilerde bulunmasa da yine de tonu agir elestirlerden de geri durmamustir.
Mehmet Akif tefrika sebebi olan milliyetciligin yerine daha kapsayici Um-
metcilik anlayisinin yerlesmesini istiyordu. Bu diisiince dogrultusunda yukarida be-
yan edildigi gibi bir¢ok siir ve yazi yazdi.

Akif, Islamiyet’te irk¢iligin olmadigr gercegini dillendirirken dzellikle Batili-
larmn telkinlerinin etkisinde kalarak kavmiyetgilik yapan Islam toplumlarina nasihatta
bulunmus Miisliimanlar arasindaki birlikteligi “Islam Milliyeti” olarak kavramlastir-
mistir. Birgok yazisinda Miisliimanlart uyarmakta ve birligin 6nemini vurgulamakta-
dir.

“Iste Fas, iste Tunus, iste Cezayir, gitti!

Iste iran’1 da taksim ediyorlar simdi.

Bu da gayetle tabii, kosanindir meydan;
Yasamak hakkini kuvvetliye vermis Yaradan
Miisliiman, firka belasiyla zebun bir kavmi,
Medeni Avrupa ii¢ lokma edip yutmaz m1?

Ey cemaat, yeter Allah i¢in olsun, uyanin
Uyanin! korkuyorum: Leyl-i nedamet catacak.
Ne vapurlarla trenler sizi bidar etti!

Ne de toplar bu derin uykuya bir kar etti!

Sizi kim kaldiracak, Sur’u mu Israfil’in?
Etmeyin...Memleketin hali fenalast1...Gelin!
Gelin Allah i¢in olsun ki zaman buhranli;
Perdenin arkasi-Mevla bilir amma-kanli!

Siz ki son lem’a-i timmidisiniz Islam’1n,
Dayanin gayzina artik medeni akvamin! (Ersoy, 2014: 145)”

Afgani ve Abduh gibi Mehmet Akif de, geri kalmishigin sebebini Islam’a de-
gil, Islam’in dogru manasin1 igsellestiremeyen Miisliimanlara baglamaktadir. O, Ba-
ti’daki bilimsel gelisim ve sanayilesmeye degil, Batililagmaya kars1 oldugunu eserle-
rinde islemektedir. Korii koriine taklidi su sozleriyle elestirmistir: “Dini taklit, diin-

yasi taklit, adetleri taklit, kiyafeti taklit, selamu taklit, kelami taklit, hulasa her seyi
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taklit olan bir milletin fertleri de insan taklidi demektir ki kabil degil i¢timai bir heyet
viicuda getiremez, binaenaleyh yasayamaz” (Ersoy, 2010: 293).

Netice itibariyle Mehmet Akif, Osmanli’nin yikilmasini 6nlemek amaciyla
ortaya atilan fikirlerden Islamciligin 6nemli bir savunucusudur. Yasami boyunca
Miisliimanlarin birlikteligini, islam’a sonradan girmis bid’atleri, hurafeleri ve yanlis
siyasi miilahazalarin kaldirilarak gercek Islam’a déniilebilecegini boylelikle Batiya
kars1 Uistiinliik saglanabilecegini savunmustur.

Ikinci Mesrutiyet dénemindeki Islamc1 diisiincenin énemli isimlerinden birisi
de Said Halim Paga’dir. Kahire’de dogan ve Misir kraliyet ailesine mensup olan Said
Halim Pasa 6zgiin bir Islamc1 aydindir (Caha ve Sahin, 2013: 600).

Said Halim Pasa’ya gore Islamcilik, onun ifadesiyle “Islamisation” veya
Tiirkce ifadesiyle “Islamlasmak”, Islamiyet’in inang, ahlak, yasayis ve siyasete ait
esaslariin tiimiiniin bir arada tam uygulanmasini ifade eder (Halim Pasa, 2003: 186).

Said Halim Pasa, Islam diinyasinin geriliginin, ahlaki ve toplumsal boyutlu
olmaktan ¢ok iktisadi boyutlu oldugunu; bu nedenle de varligini tehdit edici olmadi-
gin1 ve telafisinin miimkiin oldugunu diisiiniir (Halim Pasa, 2003: 234). Ona gore
ilerleme ve yiikselisi saglamak i¢in Avrupa’da var olan ilim ve fenni 6grenmek gere-
kir. Ancak bunlar1 6grenmek kendimize ait degerlerden vazgegmeyi gerektirmez. Bu
yoniiyle bakildiginda kendinden onceki islamci Aydimlar gibi Batili bilim ve teknik
ile Miisliiman toplumlara ait kiiltiirel degerlerin birlesiminden olusan sentezci bir
yaklasima sahip oldugu anlasilir. Said Halim Pasanin temsil ettigi Islamcilik anlayist
modernlesme siirecine karsi olan bir ideoloji degil; onunla birlikte var olma iilkiisiinii
savunan bir ideolojidir (Caha ve Sahin, 2013: 601).

Said Halim Pasa’ya gore ictihat yeniden canlandirilarak Miisliiman diinyaya
uygun olan yeni bir modernlesme yolu aranmalidir. Ona gére Miisliiman diinyasin-
daki egitim ve dgretimdeki yanlis anlayislardan otiirti Miisliimanlar tabiati idare eden
kanunlar karsisinda bilgisiz kalmistir. Bunun i¢in Osmanli Devlet teskilatinin giictinii
yenilemek yerine, egitime ve bilimsel ¢aligmalara yonelmek daha 6nemlidir. Said
Halim Pasa, kendinden &nceki Islamcilarin yaptigi gibi dinin asli kaynaklariyla degil,
mantik kurallarin1 kullanarak siyaseti ve Miisliiman toplumu agiklamaya calisir (Ca-

ha ve Sahin, 2013 : 602).
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Bu kusak Islamci aydinlardan Babanzade Ahmet Naim’e baktigimizda ise
onunda “Islam Birligi” anlayisina sahip oldugunu gérmekteyiz. Bu birligin olusmasi
i¢in Islam diinyasinda ortaya ¢ikan her tiirlii tefrikanin karsisinda bir durus sergile-
mistir. Mesela bu birlik acisindan sakincali gordiigii her tirli milliyetgiligi Mehmet
Akif Ersoy gibi O’da reddetmistir. Milliyet ve 1rk¢ilik davasi giitmeyi Islam’m varli-
g1 icin tehlikeli bir hastalik olarak gdrmiistiir. Ve bu hususta “Islam’da Davay1 Kav-
miyet” adl1 bir eser yazmustir (Naim, 2013: 25).

Ahmet Naim’in, Miisliimanlarin giiclenememesinin ve Bati karsisinda her
alanda yenilgiye ugramasinin sebebini, miisliiman diinyanin igine atilan ve kardeslik
baglarin1 gevseten irk¢ilik hastaligina baglamaktadir. Irk¢ilik davasinin dinen de gay-
ri mesru oldugunu ve Misliimanlarin kardes olduklarini, fitne ve fesada yer veril-
memesi konusunda uyarilarda bulunmaktadir.

“Islamiyet’in énemli temellerinden biri de kardesliktir. Islam dini bu 6nemli esast,
oldukga saglam bir sekilde ortaya koyduktan sonra, bunu ebedi olarak koruyacak se-
bepleri de hazirlamigtir. Bu dinde zekatin, yardimlagmanin farz olmasi; diismanligin
ve husumetin, nifakin, ayriligin gayriligin, fitne fesadin, irk ve cins iddiasinda bu-
lunmanin siddetli bir sekilde yasak olusu, hep Islam kardesligini ebedi olarak koru-
yacak tedbirler arasindadir. Gergekten de bir millet, diismanliktan, dedikodudan, ifti-
radan, yalandan, nifak ve sikaktan, ayriliktan, fitne ve fesattan, irkin1 ve cinsiyetini

One siirmekten siddetli bir sekilde men edilmedigi takdirde, o millet arasinda kardes-

likten eser bulunmaz. Dolayisiyla bdyle bir milletin yasamasi da miimkiin degildir

(Naim, 2013: 26).”

Yukaridaki ifadelerdende anlasilacagi lizere Babanzade Ahmet Naim higbir
sekilde milliyetcilik fikrini hos gérmemistir. Ozellikle de ne Islamiyet’ten ne de mil-
liyetcilik fikrinden vazgegemeyenlere ayetle bir yol haritasi ¢izilmektedir. Yani bir
koltukta iki karpuz taginamayacagini ihtar etmektedir. Bir gaye edinilecekse bunun
birlestirici kuvvet olan Islamiyet olmasi gerektigini vurgulamaktadir. Irk¢ilig1 secen-
lerin ise dinsizlik gibi bir hastaliga yakalandiklarini bildirmektedir.

Sonug olarak Birinci kusak Islamc1 aydilarin goriisleri ii¢ ana noktada 6zet-
lenebilir:

Birincisi bu aydinlara gore emperyalizm askeri bir tehdit olugturmakla bera-
ber kiiltiirel tehditleri de barindirmaktadir. Dolayisiyla Islam toplumunun yeniden
uyanmasinin sadece askeri boyutu olmayacak; ayn1 zamanda egitim, kiiltiir, ahlak ve
toplumsal boyutlarinin da olmas1 gerekir. Bu kusak Islamcilari kiiltiir, ekonomi, tek-

noloji ve askeri gii¢ lizerinden yeniden toparlanmak ve giiclenerek Bati’nin karsisina

dikilme y&niindeki diisiincelerini islami kaynaklara atif yaparak mesrulastirmaya
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caligmaktaydilar. Yani Miisliman diinyanin yeniden teknolojik, sanayi ve askeri gii¢
kazanmasi gerektigini savunmaktaydilar.

Ikinci olarak bu aydinlar Islam ve ilerleme konusu iizerine yogunlasmislardir.
Bu aydinlar1 en fazla rahatsiz eden hususlardan biri donemin paradigmasi haline ge-
len “Islam’1n ilerlemeye engel olusturdugu” diisiincesidir. Islamc1 aydinlar bu diisiin-
ceye karsilik vermek iizere bir yandan islam Medeniyetinin ihtisamini gostermeye
calismis, bir yandan da Islam Medeniyeti’nin Avrupa Medeniyeti’ne &nciiliik ettigi
fikrini islemislerdi.

Ucgiinciisii, bu aydinlarin iizerinde 1srarla durduklari diger bir konu da ittihat,
yani birlik ve beraberlik konusuydu. Bu konuda da Ali imran suresinin 103. ayetinde
ifade edilen "Allah’1n ipine toptan sarilin, tefrikaya diismeyin” emri ¢okga zikretmis-
lerdir. Bu kusak Islamc1 aydimlarin iizerinde durdugu baska bir konuda “ittihat” anla-
yistyla baglantili olan “uhuvvet” yani kardeslik anlayisiydi. Bu konuda da Hucurat
Suresinin 10. Ayetinde gegcen “Miiminler siiphesiz kardestirler” anlayigina atifta bu-
lunmaktaydilar (Kara, 2001: 25-34).

Birinci Diinya Savasi’ndan sonra Osmanli topraklarinin Batili giicler tarafin-
dan isgaliyle birlikte Birinci Kusak Islamc1 aydinlarin éncelik verdigi konu memle-
ketin isgalden kurtarilmasi diisiincesi olmustur. Ancak Cumhuriyetin kurulmasindan
sonra Islame1 aydinlarin istemedigi bir tablo ortaya cikt1. Yapilan devrimler islamci-
lik hareketinin biiyiik 6l¢iide kaybolmasina yol acti. Said Halim Pasa Italya’nin Ro-
ma sehrinde bir Ermeni Milliyetcisi tarafindan oldiirtildii. Mehmet Akif ise Anka-
ra’nin giderek Milli Miicadelenin amaclarindan uzaklastigini gordii; bunun iiziintii-
stiyle sarsildi. Bunun tizerine 1923 ile 1936 yillar1 arasinda Misir’da yasamak zorun-

da kaldi. Dondiikten kisa bir zaman sonra yokluk ve sefalet icinde vefat etti (Caha ve

Sahin, 2013: 602).

1.3.5.2. Ikinci Kusak Islamcilar
1920’den itibaren yeni olusturulan Tiirkiye’de Mustafa Kemal ve Tiirk¢ii kad-
rosunun 1923 yilinda itibaren dayattigi Batililasma projesine, Osmanli’dan devrali-
nan geleneksel Islami aidiyetler ile kars1 ¢cikilmaya ¢alisildi. Ve bunun bedeli, Islami
duyarlilig1 olan kesimlerce agir bir sekilde 6dendi. Binlerce insan ya mahkum edildi
ya da Istiklal Mahkemeleri’nce idam cezasina ¢arptirildi. Ve bdylece bu Tiirkgii kad-

rolarla muhalifler sindirildi. Islam’a ve Islami degerlere savas acilmist1. Tiirkiye’de
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hacca gitmenin, Arapca ezan okumanin, Islami egitim almanin ve Tiirkce disinda
Miislimanlara ait bir bagka dil ile konusmanin yasak bir hale getirildigi, insanlarin

kiyafetine miidahalenin oldugu bir durum s6z konusuydu bu donemde (Tiirkmen,
2015: 84).

1925’¢ gelindiginde ¢ikarilan “Takrir-i Siikun” kanunuyla birlikte Tiirkiye’de
Islamcilik hareketinin var olma zemini ortadan kalkmustir. Ciinkii bu dénemde Hali-
felik kaldirilmis ve toplumsal hayata dair bir ok inkilap yapilarak Islami yasam tarz1
insanlarin hayatindan cikarilmaya calisitlmistir. Dolayistyla artik Islam bir sorun ola-
rak Tiirkiye giindemindeydi. Kisa bir siire sonra Kemalist cevreler Kemalizm’i Is-
lam’a kars1 bir din, Mustafa Kemal’i de bir insan olmanin dtesinde ilahlastirarak Is-
lami anlayisa karsi bir alternatif icin ¢aba sarf etmislerdir. Ornegin H. Bedri Y&net-
ken bir siirinde soyle sdylemektedir:

“Tanr1 gibi goriiniiyor her yerde

Topraklarda, denizlerde, goklerde

Gontil tapar kendisinden geger de

Hangi yana g6z bakarsa Atatiirk

Babasindan 6nce onun adin

Ogretiyor ogluna Tiirk kadin

Ondan aldik yagamanin tadini

Bahtiyariz, bahtiyarsa Atatiirk (Akt. Dilipak, 1988: 404).”

Behget Kemal Caglar ise sOyle soylemekteydi:

“Vatan esir iken, goniiller kara

Sen biiytik bir giines, bir vatan oldun.

Bizi gotiirdiinde bir ilk bahara

Her seye yeniden yaratan oldun (Akt. Dilipak, 1988: 142).”

Kemalistler, Islami sdylem disinda “milli bir din” i¢in gayret sarf etmislerdir.
Behget Kemal Caglar, Mustafa Kemal i¢in mevlit yazmis ve “Atatiirk ekber” diyen
baska siirler de yazilmistir. S6z konusu mevlitten bazi kisimlar:

“Yurdu halk: her kim ol evvel ana
Her isi asan ede Allah ona

Millet adin zikredelim bir kere
Vacip oldur ciimle iste Tiirklere
Sevk ile “Tiirkiim” dese bir dem lisan
Dokiiliir ciimle hiiziin misli hazan;
Ismi pakin pak olur zikreyleyen
Her murada erisir “Tiirkiim” diyen
Magra devri anda evler var idi;
Tiirk yetigkin bagkalar barbar idi.
Haktaala ¢iin yaratt1 Tiirkii ilk.
Dedi: Ug kit’ada olsun olan miilk
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(Mustafa) nurunu alnina kodu

Bil (Kemal) in nurudur bu nur dedi.

Kild1 nur ilk Tiirkiin alninda karar.

Ol Ziibeyde Mustalanin anesi

Ol sedeften dogdu ol diir danesi

Giin gelip oldu Riza’dan hamile

Vakt eristi haflaii eyyam ile

Mugstalanin gelmesi oldu yakin

Cok alametler belirdi gelmedin (Akt. Dilipak, 1988: 391-392-393)”

Behget Kemal Caglar, Vedat Nedim Tér’iin Islam’a alternatif bir din amaciyla

kaleme aldig1 “Dinimiz” baslikli kitabin1 dini kaideleri anlatan ilmihallere benzeterek
sunlar1 soylemekteydi:

“Kemalizm’i yalniz dovizlere, rakamlara, nizamname veya programlara emanet edip
gecemeyiz. Onu bir iman halinde ice sindirmek ve biitiin nesillere benimsetmek ge-
rektir. Anlamig kafanin yaninda inanmig ruh ve bu anlayisla inanigin verdigi suurla
heyecanla ¢arpan yiirek lazim. Vedat Nedim Tor, kitabinin adini iste bunun i¢in di-
nimiz koymustur...Biiylik hedefler isteyen, biiyiik inanislara susamis gen¢ ruhlar
icin bu kitap bir milli ilmihaldir. Yarinin Tiirkiye’si i¢imizde dyle bir dindir ki yalniz
onun igin taassuba miibah ve toleransi giinah sayiyoruz...Bizim dinimiz Tirkiye’yi
cennet yapmaktir. Bizim ibadetimiz bu ideal i¢in ¢aligmaktir. Eger varsa ahiretteki
cennetin yolu da Tirkiye’nin cennetinden geger (Akt. Kara, 2009a: 28)”

1928°de istanbul Universitesi’ndeki Ilahiyat Fakiiltesi’nde bir komisyonu-
nun aldif1 kararlar, Islam tarihinde benzeri goriilmemis uygulamalar yapilmasini
amagliyordu.

“...mabetlerde siralar, elbiselikler tesis edilmeli ve temiz ayakkabilarla mabetlere gi-
rilmesi tervi¢ edilmelidir... Ayrica, mabetlere musiki aletlerinin kabulii dahi lazim
gelir, mabetlerde ilahi mahiyetinde asri ve enstriimantal musikiye kati ihtiya¢ vardir
(Akt. Jaschke 1972: 40-41).”

Osmanli Imparatorlugu’nun son zamanlarinda camilerin minareleri arasina
yerlestirilen mahyalarda dini vecize sozler yerine Cumhuriyet doneminde; “Tirk
Yilmaz”, “Atatiirk”, “Varol Inénii”, “30. Y1l Kutlu Olsun”, “Para Biriktir”, gibi sekii-
ler unsurlari olan s6zlere dontismiistiir (Kara, 2009b: 75, 82-83).

Yukarida bahsi gegen Islam’a aykirt durumlar karsisinda 1925 yilinda patlak
veren ve kisa bir zaman sonra Dogu ve Giineydogu'nun sehirlerine sigrayan Seyh
Sait Ayaklanmasi’nin bertaraf edilmesi hedefiyle, hiikiimete olaganiistii yetkiler ve-
ren ve dort yil yirirliikte kalacak olan “Takrir-i Sikkun Kanunu” hizlica meclisten
gecirilmistir. Ayrica 1925 yili dncesi kurulan Istiklal Mahkemeleri'ne Doguda ve
Ankara’da dzelleri de eklenerek Seyh Said Isyam ve Kemalist inkilaplara karsi, Ana-

dolu’nun ¢esitli illerindeki ayaklanmalar bastirilarak lider konumundakilere 6liim
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cezalari verilmistir. Bu dénemde, istiklal Mahkemeleri’nin verdigi idam cezalari-
nin sayisi konusunda bugiine kadar net bir say1 verilememektedir. Hatta Diyarbakir
Istiklal Mahkemesi ile ilgili arsivler agilmadigindan bu mahkemeyle ilgili herhangi
bir bilgi bulunmamaktadir (Aybars, 1998: 88). Bazi Islami ¢evrelerce bu dort yillik
stirecte bir¢ok idam kararmin verildigi ve hatta bu saymin on binleri buldugu iddia
edilmektedir. Sadece Konya’da biiyiik bir kismi1 bélgenin ileri gelenlerinden meyda-
na gelen ti¢ bin kisiye 6liim cezasi verilerek infazinin gerceklestirildigi iddia edil-
mektedir.

Kilik kiyafet inkilabindan 6nce yazdigi “Frenk Mukallitligi” adli kitab1 sebe-
biyle Iskilipli Mehmet Atif’mn (1875-1926) idam edilmesi Islamc1 gevrelerce Laik
diizene kars1 6fke ve nefret uyandirmistir. Bu nefret ve 6fke hisleri baski doneminin
bir miktar azalmasiyla daha ¢ok entelektiiel ¢cevrelerce devamli giindeme getirilerek
Islamci tabana karsi laiklerin baski boyutlarmi kanitlama bakimindan bir 6rnek teskil
etmektedir (Uzun, 2011: 59).

Seyh Sait Ayaklanmasi’ndan sonra hem demokrasi hem de Islam karsithig
acisindan Kemalist Sistem inkilaplarin hizin1 artirmistir: Terakkiperver Cumhuriyet
Firkasi’nin kapatilmas: (1925), Sapka iktisas1 Hakkinda Kanun (1925), Tekke ve
Zaviyelerle Tiirbelerin Seddine ve Tiirbedarliklar ile Bir Takim Unvanlarin Men ve
llgasina Dair Kanun (1925), Hafta Tatilinin Cuma Giiniinden Pazara Alinmasi
(1925), Takvim Degisikligi (1926), Resmi Binalarin Uzerlerindeki Tugralarin Kaldi-
rilmast (1927), Tiirk Medeni Kanunu’nun Kabulii (1926), Beynelmilel Erkamin (Ra-
kamlarm) kabiilii (1926), Harf Inkilab1 (1926), “Devletin dini, din-i Islam’dir” ibare-
sinin anayasadan ¢ikarilarak “laiklik™ ilkesinin konmasi ve yemin ifadelerinin de-
gismesi (1928), Arapca ve Farsca’nin okul programlarindan c¢ikarilmas: (1929)
(Uzun, 2011: 59).

Boyle bir donemde Medrese geleneginden gelen Said Nursi, Siileyman Hilmi
Tunahan ve daha modernist egitim almis Nurettin Topgu, Necip Fazil Kisakiirek gibi
sinirl sayidaki birka¢ aydinin el altindan yiirtittiikleri ¢alismalar haricinde dini faali-
yet veya egitim adina hemen hemen herhangi bir seye rastlanmaz.

Ikinci kusak Islamcilik anlayisi iki kulvardan gelismistir. Bu kulvarlardan bi-
risi medrese kokenli egitim lizerinden, digeri de modern egitim alan aydinlar {izerin-

den gelismistir (Caha ve Sahin, 2013: 602). Medrese eksenli kulvardan gelisen Is-
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lamecilik diistincesinin iki 6dnemli ismi Said Nursi ile Siileyman Hilmi Tunahan’dir.
Said Nursi, Cumhuriyet doneminde biiyiik baski ve sikintilara ragmen savundugu
gorlslerinden 6diin vermeksizin ¢ok sayida kitap yazmis ve bu kitaplarda imanin
hakikatlerini anlatmaya ¢alismistir. Nursi, hegemonik materyalist diisiince gelenegi-
ne kars1 Kur’an diigiincesini esasa alan bir ilim ve egitimle karsilik vermeye ¢alismis-
tir. Siyasetten uzak durmay1 1srarla dneren Nursi, kendisini takip edenlerin mutlaka
iyi bir egitimle donanarak kendilerini Islam’in hizmetine adamalarin1 &nermistir.
Ancak 1925’ten sonra kendisi Anadolu’nun birgok yerinde siirgiin yasamak zorunda
kalmistir. Donemin siyasi ideolojisi onun laik diizene karsi oldugu ve kiirtgiiliik yap-
tigin1 iddia etmekteydi. Halbuki O, Naksibendi Seyhlerinden Seyh Said’in rejime
kars1 baslattig1 isyana destek vermeyerek kendilerine su cevabi vermisti:

“Tiirk milleti asirlardir Islamiyetin bayraktarligini yapmustir. Cok veliler yetistirmis
ve sehitler vermistir. Boyle bir milletin torunlarina kili¢ ¢ekilmez. Biz Miisliimaniz,
onlarla kardesiz, kardesi kardesle garpistiramayiz. Bu ser’an caiz degildir. Kili¢ hari-
ci diigsmana karsi1 ¢ekilir. Dahilde kili¢ kullanilmaz. Bu zamanda yegane kurtulus ¢a-
remiz,Kur’an ve iman hakikatlariyla, milleti aydinlatmak ve irsad etmektir. En bii-
yiik diismanimiz olan cahillikten kurtulmaktir. Tesebbiislerinizden vazgeciniz. Zira
neticesiz kalir. Bir ka¢ cani yiiziinden binlerce masum 6lebilir (Sahiner, 2006: 279-
280)”

Said Nursi eserlerinde Tirk ve Kiirt kardesligine ¢ok¢a vurgu yapmasina
ragmen, Mahkemelerde Kiirt¢iiliik yaptigina dair suglamalara maruz kalmistir. Eski-
sehir’de yargilanirken mahkemede su konusmay1 yapmustir:

“Ey efendiler! Ben, her seyden evvel Miisliimanim ve Kiirdistan’da diinyaya geldim.

Fakat Tirklere hizmet ettim ve yiizde doksan dokuz menfaatli hizmetim Tirklere

olmus ve en ¢ok hayatim Tiirkler i¢inde gegmis ve en sadik ve en halis kardeslerim

Tiirklerden ¢ikmis. Ve Islamiyet ordularinin en kahramani Tiirkler oldugundan, mes-

lek-i Kur’aniyem cihetiyle, her milletten ziyade Tiirkleri sevmek ve taraftar olmak

kudsi hizmetimin muktezasi oldugundan, bana Kiird diyen ve kendini milliyetperver
gosteren adamlarin bini kadar Tiirk milletine hizmet ettigimi, hakiki ve civanmert

bin Tiirk genglerini ishad edebilirim (Nursi: 1995: 228-229).”

Nursi’nin Islamci anlayisina baktigimizda ise ona gére, Bati’dan alman her
sey seriat ¢ergcevesinde olmalidir. Kendisi Miisliiman diinyasinin kotii gidisatinin
seriatin bilinmemesinden kaynaklandigina inanmaktadir; bu durum da onceki yiizyil-
larda seriatin dinamizmini kaybetmesi sonucu ortaya ¢ikmigtir. Nursi’ye gore, insan-
lar seriatin bu dinamizmini yitirmesinin en biiyiilk sorumlusudur. Ona gore Islam
medeniyetinin canliligin1 yeniden kazanmasi i¢in Miisliimanlar seriat hiikiimlerine

sarilmak zorundadirlar (Miiserref, 2016: 119).
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Siileyman Hilmi Tunahan da benzer bigimde kendisine Kur’an egitimi tize-
rinden bir kulvar agarak hizmet yiiriitmeye calismigtir. Medrese egitimini daha ¢ok
koylere ve kirsal kesimlere tasimaya calisan Tunahan ¢ok partili hayata gecildikten
sonra iilkenin her tarafinda 6grenci yurtlar1 agmaya basladilar. Bu yurtlarda 6grenci-
lere bir yandan Kur’an egitimi verilirken, bir yandan da modern egitim almalari sag-
lanmistir (Caha ve Sahin, 2013:604).

Tunahan, laiklik ilkesinden dolayr Kur’an derslerini gizlice yiiriitmiis,
1949’dan sonra ise ¢alismalarini agiktan yiirlitmeye baslamistir. Tunahan’in vefatin-
dan sonra Tiirk siyasi hayatinda yasanan askeri darbelerle hareket duraklama yasasa-
da gilinlimiize kadar faailiyetlerini siirdiirmiistiir. “Stileymanci Cemaat” adi1 da verilen
bu grup Imam Hatip ve ilahiyat Fakiiltelerinin yetersiz oldugunu ve burada yetisen
neslin mezhepsizlik gibi bir anlayisla Islami yorumladiklarini iddia etmektedirler.
Imam hatip ve ilahiyat gevreleri de Siileymanci Cemattini hurafecilik, devlet diis-
manligi ve tekfircilikle su¢lamaktadirlar (Tasdemir, 2016: 58-59)

Stileyman Hilmi Tunahan devletin verdigi din hizmetlerine karsi miicadele
etmis, dolayisiyla Diyanet Isleri Baskanlig1 ile imam Hatip okullarina karsi durmus-
tur. Alternatif egitim modelini, sivil kanallardan kendilerinin kurduklar1 Kur’an kurs-
larinda vermeyi daha uygun gormislerdir. Siilleyman Hilmi’yi takip edenler daha
sonra Demokrat Parti ve ardindan da Adalet Partisi’ne eklemlenerek bir ayag: siya-
sette, bir ayag1 da sivil din egitiminde olan bir harekete doniiserek bugiine kadar var-
ligint siirdiirmiistiir (Caha ve Sahin, 2013:604)

Ikinci kusak Islamciligin Cumhuriyet déneminin laik egitim sisteminde ye-
tismis olan iki 6nemli ismi Necip Fazil Kisakiirek ile Nurettin Topgu’dur. Islami lite-
ratiirden ¢ok Bati, 6zellikle de Fransiz literatiiriine hakim olan bu aydinlar kendile-
rinden onceki kusak gibi devleti kurtarmakla mesgul olmadilar; var olan devletin
dayandig: sekiiler temeller ile dgretileri elestirdiler ve devletin Tiirk-Islam gelenegiy-
le uyum saglayarak yeniden kurulmasini hedeflediler (Caha ve Sahin, 2013: 604).

Nurettin Topeu, “Anadoluculuk” ismi verilen bir hareketin temsilcisidir. Bu
anlayis ona gore bir firkacilik degil entelektiiel dayanagi olan bir medeniyet idealidir.
Topcu Batili egitim almasia ragmen Baticiliga karsidir. Batidan alinacak her tiirli
anlayisin taklitcilikten ibaret oldugunu varsaymaktadir (Topgu, 1978: 67). Baticili-

gin bir agagilik duygusu oldugunu dolayisiyla bize duygusal anlamda yakin olan do-
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gu toplumlarinin da dahil oldugu bir medeniyetin varligin1 daha uygun gérmektedir.
Baticiliga karst olmasina ragmen Bati’nin ilmine ve bilimine hayranligini da gizle-
memektedir. Ayrica Islam ile milliyetciligi sentezleyerek Islam’1 millet olmamizin
bir sebebi saymaktadir. O yeri geldiginde Islamc1 yeri geldiginde, milliyetci bir anla-
yisa sahiptir. Dolayisiyla Topcu’ya gore millet bir realite, milliyetgilik bir idealdir
(Topgu, 2007: 141).

Topeu milli tarihin Tiirkliik ile Islam’in birlesmesiyle basladigin1 savunur ve
Ziya Gokalp milliyet¢iliginin savundugu gibi bu iki unsurun birbirinden ayrilmaz
oldugunu iddia eder.

Yukarida da deginildigi gibi Topgu bir sentez olusturmaya caligmistir. Bu
Anadolu Tiirkliigii ile Islam’mn bir sentezidir. Topgunun bu durumu bazi gevrelerce
elestirilmekte ve Islam’la milliyetciligin bagdasmayacag: varsayilmaktadir. Dolay-
styla Topgu’nun ¢aligsmalarinin bos bir ugras oldugu elestirileri yoneltilmektedir:

“Tiirkiye Miisliimanlar1 1945’ten itibaren yeterince zindelestirmedikleri “Islami kim-
likleri” ile sekiilerligi i¢inde barindiran kurgulanmig “Tiirk milli kimligini” ve sem-
bollerini ayn1 koltukta tasimaya basladilar. Onceleri taktik olarak katlanilan bu ezi-
yet, daha sonralar1 “milli dindarlik” olarak sentez bir kimligi ortaya cikartti. Milli
dindarlik paradoksal bir durumdu. Ciinkii Mustafa Kemal resmi ideolojiyi sembolize
ederken “biz iimmetten bir millet yarattik” ifadesi kurgulanan diisiince hakkinda
ipuclar vermekteydi. Mustafa Kemal iimmet anlayisini, pozitivist ilerlemeci bir an-
layisla gericilik olarak degerlendiriyordu ve bu kimligi astiklarini soylityordu. Yara-
tilan bir millet ise “Tiirk ulusu”idi. Ve Tiirk ulusuda ilerlemeci bir anlayisla tist kim-
ligi ifade ediyordu. Tiirk milleti teorisi Onceleri sar1 irka 1930°dan sonra da beyaz 1r-
ka dayandirilmaya calisildi. Tiirk¢ii kadrolara gore iist kimlik islam degil, sekiiler
Tiirk kimligiydi. iste Tiirkiye’deki Islami kesim biiyiik 6lciide tasfiyeden kurtulabil-
mek i¢in, sinmis bir sekilde 1945°1i yillarda birbirine rakip olan bu iki kimligi tek
koltuga sikistirmig ve garip bir sentez olusturmustu. Yani bir yandan seriata 6zlem
duyan ama millilik konusunda da kargitinin degerleriyle de uzlasan kendine 6zgii bir
“Tiirkiye Islamcilig1” tiiredi (Tiirkmen, 2015: 85).”

Topgu’dan sonra doneminin bir baska etkili ismi olan Necip Fazil Kisakii-
rek’in 1943-1978 yillar1 arasinda yayinlanan “Biiyilk Dogu Dergisi” 1960-1970’li
yillarda muhafazakar ¢evrelerde ¢ok etkili olmustur. O, devletin Batili degerler ve
kurumlar tizerine kurulmasini siddetle elestirir: “Tanzimat’tan bugiine kadar, bir
manevi zindan i¢indeyiz. Sanki gozlerimizi ¢ikarmislar, yerine uydurma bir diinyanin
cizgileri nakigh, takma gozler takmislar...Biz yalniz onlar1 gérmeye memuruz; disa-
riy1 géremeyiz, bu zindanin zarimi yirtamayiz. Hergiin bu zarin {istiine bir zar daha
cekilir ve biz boyle gideriz” (Kisakiirek, 1976: 5). Necip Fazil bu ifadelerle Batili

degerlerin ve kurumlarin, Miisliimanlara oldugundan daha sirin goriinerek, Tiirk top-
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lumunu kendi degerlerine ve kurumlarina yabancilagtirdigini ileri siirer (Caha ve
Sahin, 2013: 604).

Ikinci kusak Islamc1 aydinlar zaman zaman timmetci refleksten ¢ok Tiirkliik
ekseninde gelismis milliyet¢i refleksler verirler. Tiirkligl bliyiik bir uygarlik davasi
ve misliimanlikla 6zdes gordiikleri i¢in milliyet¢iligi bir kavmiyetcilik olarak gor-
mezler. Bu aydinlar Tiirkliiglin ancak Miisliimanlikla birlikte s6z konusu olabilece-
gini “eger gaye Tirklik ise mutlaka bilmek lazimdir ki, Tiirk Miisliiman olduktan
sonra Tirk’tiir” ifadeleriyle dile getirirler (Kisakiirek: 1976: 250). Kisakiirek Ttirklii-

gii Islam’a baglar ve Islam hudutlar1 i¢inde kabul eder.

Kisaca ikinci kusak Islamcilar iginde sekiiler egitimden gecen aydinlardan
Topgu ve Kisakiirek Cumhuriyet Tiirkiye’sinde takip edilen geleneksel egitimden
kopusun ortaya ¢ikardigi bir nevi yeni aydin tipi insanlardir. Onlarin beslenme kay-
nag1 Islami egitim sistemi dolayisiyla medrese gelenegi olmaktan ¢ok Bati kiiltiir

havzasidir.

1.3.5.3. Ugiincii Kusak Islamcilar

Uciincii kusak Islamcilik diisiincesi Tiirkiye’nin 1980 sonrasi dénemine ve
donemin yasadig1 gelismelere paralel bir seyir izlemistir. Tiirkiye’de 1980 sonrasi
donemde giindeme gelen liberalizm, sivil toplum, katilimc1 demokrasi, insan haklari
gibi degerler bu cercevede tartisilan degerler oldu. Demokrasi talebi olan degisik
kesimlerden aydinlarin en ¢ok vurguladigi kavram “Toplumsal S6zlesme” kavramiy-
di. Tiirkiye’de devletin, halkiyla bir sdzlesme gerceklestirmedigi, dolayisiyla, devle-
tin toplum tizerindeki tahakkiimiinden beslenen geleneksel bir yonetim tarzi sergile-
digi yolundaki varsayimdan hareketle, devlet-toplum sézlesmesinin 6nemine iliskin
yogun tartigmalar yasandi. Bu tartigmalara her siyasal ve ideolojik kesimin kendi
cephesinden katildig1 sdylenebilir (Caha ve Sahin, 2013:607). Tiirkiye’de ortaya ¢1-
kan yeni kamusal alan Islamc1 kesimler i¢in de bir nevi bir firsat alan1 olusturdu. Si-
vil toplum, demokrasi, kadin, insan haklar1 gibi konular isleyen ¢ok sayida dergi
yayini da Islamci gruplar tarafindan yapilmistir (Saribay,1994: 42). Ali Bulag, Hay-
rettin Karaman, Abdurrahman Dilipak ve Refah Partisi’nin teorisyenlerinden biri
olan Bahri Zengin gibi islamc1 aydinlar ve kesimler de kendi cephelerinden bu tar-

tismalara degisik projelerle ve onerilerle katilmiglardir.
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Ucgiincii kusak Islamci aydinlar icinde énemli bir yeri olan Ali Bulag’mn sa-
vundugu model, Hz. Peygamberin Medine’ye hicretinden sonra Miisliimanlarla diger
Medine ahalisi arasinda gergeklestirmis oldugu “Medine Vesikas1” modelidir. Bu-
lag’a gére Medine Vesikasi, Miisliimanlarla Miisliiman olmayan Yahudi kabilelerin
birlikte yasamasint miimkiin kilan, ama ayn1 zamanda herkesi kendi inancinda ser-
best birakan bir model olarak gercek anlamda baris iginde toplumsal farklilagmaya
hizmet eden bir modeldir (Caha ve Sahin, 2013: 608). Medine Vesikasi’n1 Tiirki-
ye’nin giindemine getiren Islamc1 aydinlar, aslinda Tiirkiye’yi bu model cergevesin-
de yeniden sekillendirmekten ¢ok, Islam’1n teolojik ve tarihsel referanslarinda ¢ogul-
cu bir modelin bulundugunu, dolayisiyla Islami bir iktidarn tiimiiyle totaliter-
teokratik bir model olamayacagini vurgulamay1 hedeflediler. insan haklar1, cogulcu-
luk, 6zgiirliik, demokrasi gibi degerlerin sadece Bati’ya ait olmadigini, bdyle bir top-
lumsal uzlasma icin ¢agdas Islamciligin, islam tarihine ve buradaki pratiklere dayali
referanslariyla yeterince donanimli oldugunu savunmaktadirlar (Caha ve Sahin,
2013: 608).

Uciincii kusak Islamci anlayisin énemli simalarindan bir baskas: Hayrettin
Karaman’dir. Karaman, eserlerinde Islam’in sartlarin ortaya ¢ikardig1 sorunlara ¢o-
zim getirecek sekilde yeniden yorumlanmasi ihtiyacina vurgu yapmistir. Karaman’a
gore zamanin ve sorunlarin degismesi karsisinda fert ve cemiyet olarak Miisliimanlar
yeni sorunlarla karsilagsmakta, ancak bu yeni sorunlara 6nceki asirlardan kalma ce-
vaplarla karsilik verememektedirler. Karaman’a gore Islam tarihinin dordiincii asrin-
dan itibaren igtihadin yerini taklit, Kitap ve Siinnet’in yorumlanmasiyla mezhepler
almaya baslamis ve nihayetinde igtihat kapisinin kapandig: hiikmii verilerek Islam’mn
zamanin sartlarma gére yeniden yorumlanmasinin yolu kapatilmistir. Ictihat kapisi-
nin kapanarak Islam’m yeniden yorumlanamamasi, zamanla taklit ruhu ve belli baslh
otoritelere korii koriine tabi olma aliskanligi getirmistir. Karaman katilimer bir Islam
ve siyasal sistem anlayisini savunur. Karaman, demokrasiyle Islam arasinda bazi
farkliliklar gérmesine ragmen demokrasinin Miisliimanlar tarafindan kabul edilerek
hem Islami anlayisin ¢ok yonlii katilimla sekillenmesi ihtiyact hem de Miisliiman
halkin karar mekanizmalarina katilimina isaret eder (Caha ve Sahin, 2013: 609).

Kisaca iigiincii kusak Islamcilik anlayis, Iran, Pakistan ve Misir gibi Miislii-

man toplumlarda ortaya ¢ikan Islamcilik anlayislarindan bazi yonleriyle etkilenmesi-
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ne ragmen esas olarak Tirkiye’deki degisim ve doniisiimiin yani sira geleneksel te-
mayiillere bagl kalarak gelismistir. Ugiincii kusakta yer alan Islamci aydinlar, Iran,
Pakistan veya Misir’daki Islamc1 hareketler gibi rejimi tiimiiyle reddedip onun yerine
Islami ilkelere dayali yeni bir rejim kurmak yerine; Tiirkiye’deki siyasal sistemi de-
mokratik kurumlar iizerinden reforma tabi tutarak ¢ogul kimliklerin ve bu arada is-
lam’in ve Misliimanlarin rahatga yasayabildikleri, sembolleri ve kurumlarini hayata
gegirebildikleri bir sisteme doniismesine yonelik diisiinceler gelistirmislerdir (Caha

ve Sahin, 2013: 604).
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IKiNCi BOLUM
MUSA CARULLAH BiGIYEF’IN HAYATI VE ESERLERI

1. MUSA CARULLAH BIGIYEF’IN HAYATI

Musa Carullah Bigiyef 1875 yilinda Giiney Rusya’nin Nova-Cerkassk seh-
rinde diinya gelmistir (Kanlidere, 2005:23; Akman, 2007:11). Ancak bazi kaynaklar-
da Rostov-na- Donu sehrinde dogduguna dair bilgilerde mevcuttur (Karaman, 2013:
202; Berse vd., 2014: 13). Musa Carullah’in ailesi Rusya’nin Giineyindeki Penza
sehrinin Cimbar ilgesine bagli Kikino kodyiinden gelmektedir. Babasinin adi bazi
kaynaklarda Molla Carullah (Kanlidere, 2005: 23) ge¢mekle beraber baska kaynak-
larda ise Yarullah (Karaman, 2013: 202) olarak gegmektedir. Dedesi ise Abdulkerim
Efendi adinda Devlikamogollari soyundan gelen varlikli bir kimsedir. Musa Carul-
lah’in annesi ise Bigioglullarindan gelen Seyh Habibullah’in kiz1 Fatima Hanim’dir
(Akman, 2007: 11). Yarullah’in veya Molla Carullah’in gocuklarina Bigioglullar
denmesinin nedeni bundan ileri gelmektedir (Karaman: 2013: 203). Yani Bigiyef
soyadi anne tarafindan gelmektedir. Seyh Habibullah ayrica Musa Carullah’in baba-
sinin hocasidir. Yarullah Efendi veya Molla Carullah kayinpederinden dini dersler
almis Arapga ve Farsca 6grenmistir. Bunun disinda baska kdylerde de dersler almis-
tir. Bir siire sonra Rostov’da vekil imamlik yaptiktan sonra ticaretle ugragsmaya bas-
lamistir (Kanlidere, 2005: 23). ileriki donemlerde bes yil arayla iki oglu diinyaya
gelmigtir. 1870 yilinda Musa Carullah’in abisi Muhammed Zahir, 1875 yilinda ise
Musa Carullah yasama gozlerini agmistir. Ani bir rahatsizliktan dolay1 45 yasinda
baba vefat edince Muhammed Zahir ve Musa’nin egitimiyle anneleri Fatima Hanim
ilgilenmistir. Kokli ulema bir aileden gelen Fatima Hanim ¢ocuklarina hem modern
egitim hem de dini egitim verebilmek i¢in biiylik bir gayret sarf etmistir. En basta
medrese usuliinde okutulan kitaplardan ders verdikten sonra daha iyi bir egitim ala-

bilmeleri i¢in Rus¢a’ da 6grenmelerini saglamistir.

Annesi Musa Carullah’t on bir yasindayken Rostov’da modern egitim veren
Teknik bir okula gonderir. Ancak on ii¢ yasindayken bu okulu yarim birakarak Ka-
zan’daki Golboyu Medresesine gider (Karaman, 2013: 203). Musa Carullah’in aga-
beyi Muhammed Zahir Bigi’de o sirada bu medresede egitim gormekteydi. Iki buguk
yil bu medresede beraber egitim aldilar (Kanhdere, 2005: 30). Musa Carullah’tan 5
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yas biiyiik olan agabeyi 32 yasinda vefat etmesine karsin bu kisa émriine dort roman
bir seyahatname olmak {izere toplamda bes eser sigdirmistir (Kanlidere, 2005: 25).
Musa Carullah belli bir siire burada egitim aldiktan sonra tekrar Rostov’a doner ve
yarim kalmus lise egitimini tamamlar. Lise egitiminden sonra Islami ilimlerde derin-
lesmek i¢in Buhara ve Semerkant sehirlerine gider. Buhara’da Kur’an’1 Kerim-i ez-
berledikten sonra Arapca ve Farsca dersler alir. Islami egitimle beraber felsefe ve
matematige de ilgisi bulundugundan medrese disinda ders veren “Damolla ivaz
Efendi” ile “Damolla Ikram Efendi”den fikih ve felsefe, “Damolla Mir Serif Efen-
di”den de matematik dersleri alir (Kanlidere, 2005: 30). Boylelikle geleneksel islami
Egitim’in yaninda Oklid, Pisagor ve Arsimed’in matematigini, Eflatun, Platon ve
Avristo’nun felsefesini 6grenir. Ozellikle matematige olan yogun ilgisi fikri gelisimini
etkilemis ve fikirde netlik delillerde aciklik ve saglamlik arama duyarliligini etkile-
mistir (Kanlidere, 2005: 31). Ayrica fen ilimleri ile sosyal ilimleri birlestirme duyar-
11181 bu sebepten olusmus diyebiliriz.

Carullah, Mevaratinnehir bolgesinde 3-4 yillik yogun egitiminden sonra tek-
rar Rostov’a donerek burada {iniversiteye girmek i¢in miiracaata bulunur ancak La-
tince bilmediginden dolay: kabul edilmez. Bunun iizerine Istanbul’a gelir. Burada
miihendislik okuluna kaydolsa da belli bir siire sonra bundan vazgecerek tekrar isla-
mi ilimlere yonelir. istanbul’da ki egitimden memnun kalmayarak Misir’a gider. Mi-
sir’da El Ezher Universitesi’nde egitimine devam eder. Burada Islam hukuku ve ha-
dis alimlerinden dersler alir. Baz1 kaynaklarda Muhammed Abduh ile goriistiigii ve
derslerine katildigina dair rivayetler olmakla birlikte bu kesin degildir. Ancak kesin
olan bir husus var o da Muhammed Abduh’la ortak fikirlere sahip oldugudur.

Musa Carullah Misir’da {i¢ yil kalarak daha ¢ok kuran tarihi iizerine ¢aligma-
lar yapmustir (Kanlidere, 2005: 31). Misir’dan sonra Hicaz’a gecen Musa Carullah
burada bir buguk sene (Kanlidere, 2005:31), baz1 kaynaklarda ise iki sene (Karaman,
2013: 204) kalmis ve burada Hadis ve Fikih ilimlerine devam etmistir. Daha sonra
Hindistan’in “Deoband” sehrine giden Musa Carullah burada alti ay kaldi. Burada
bazi taninmis alimlerle goriistiikten sonra Sam’a oradan da Beyrut’a gider. Bu seya-
hatlerinde gezdigi bir¢cok yerin kiitliphanelerinden istifade etmistir. Ve 1904 yilinda
Rostov’a doner. 1905 yilinda Cistay sehrinde imam ve miiderris olan seyh “Zakir

Efendi”nin kiz1 “Esma Aliye Hanim” ile evlenir.
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Bu evlilikten 6 kiz ve 2 erkek ¢ocugu diinyaya gelir (Karaman, 2013: 205).
Bu ¢ocuklardan ikisi bebek iken 6lmistiir. Digerleri Meryem (1907-1993), Zeynep
(1908-1967), Muhammed (1909-1942), Hind (1911-1962), Ahmet (1912-?) ve Fa-
tima (1918-) idi ( Kanlidere, 2005: 36).

Musa Carullah yukarda bahsettigimiz 11 yillik egitiminden sonra elde ettigi
bilgileri yetersiz gordiigli i¢in esini ve ¢ocuklarini annesine birakarak Petersburg
Hukuk Fakiiltesi’ne kayit yaptirir. Bir taraftan hukuk tahsilini yaparken diger taraftan
Arapca ve diger Islami bilgilerini artirmaya devam etti.

1905 yili icerisinde Rusya’da biiyiik bir karisiklik séz konusuydu. Ulkede
ciddi bir huzursuzluk ve ekonomik kriz halki bezdirmis ve sonunda Petersburg da
grevler ve protesto yiirliyiisleri baglamisti. Bu olaylarin biiylimesi ve bir¢ok insanin
bu protestolarda hayatin1 kaybetmesinden dolayr Rus Car1 17 Ekim 1905 Manifesto-
sunu yayinlamak zorunda kalmisti. Bu manifestoya gore ililkede yasayan tiim halklara
basin yayin, toplanma ve din hiirriyeti verilmis, totaliter devlet yapisindan mesrutiyet
yonetime gecilmisti. Boyle bir 6zgiirliik ortaminda Rusya Miisliimanlar1 da baz1 siya-
si ve dini hiirriyet ve ayricaliklar1 i¢in harekete gectiler. Musa Carullah ile beraber
bazi1 din ve fikir adamlar1 basin yayin basta olmak iizere siyasi orgiitlenme faaliyetle-
ri igine girdiler. Musa Carullah 6zellikle Petersburg Camisinde cuma giinleri vaaz ve
hutbe okurdu. Bunula beraber sesini daha genis kitlelere duyurmak i¢in gazetecilige
bagladi. 1906°da modern bir ¢izgiye sahip olan “el Asru’l Cedid” ve “Vakit” gazete-
lerinde yazilar yazmistir. Daha sonra arkadas1 “Abdiirresit Ibrahim” ile isbirligi yapa-
rak “Ulfet Gazatesi”ni ¢ikardi. Musa Carullah’in o dénem kaleme aldig1 yazilar Rus-
ya Miisliimanlari i¢in fikri uyanigin hizlanmasina vasile olmustur (Karaman, 2013:
205). Bu donemde Musa Carullah bu basin yaym organlariyla Rusya’da yasayan
Miisliimanlar arasinda birlik ve biitiinliik olusturmak, Islam diinyasini birlestirmek,
hiikiimetin Ruslastirma politikalarina kars1 birgok yazi yazmistir. Siyaset onun miza-
cma ters oldugu i¢in daha ¢cok mektep ve medreselerin egitim sorunlar1 konusunda
kafa yormustur. Siirekli okumak, arastirmak, yazmak ve tartisma yoniinde egilimleri
vardi. Yapilan kongreler veya toplantilar onun agisindan son derece 6nemliydi. O
bunu soyle ifade eder:

“Elim kalemde, kulagim konusmacinin agzinda, aklim fikrim diger seylerden tama-
men farig oldugundan, her konusmacinin esas fikirlerini zabt etmeye calisirdim.
Sonra merkezi idare azalarinin emriyle, kendi istegimle, ben Kazan’a gelip zabit ce-
ridesini yazmaya, milletin efkarint hem millete arz etmeye basladim. Ortalama he-
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sapla ben hergiin sekiz saat mesgul olup, matbaa islerinin miisaadesine gore, bir ay
zabit ceridesini yazar iken, ben hatip efendilerin kendi ibarelerini yazmaya gayret
etmis isem de cogunlukla fikirlerini beyan tarikine siiliikk edip 6z ibarelerini yazar
idim (Carullah, 1906: 170-171 akt. Kanlidere, 2005: 39).”

Musa Carullah karekterine her ne kadar ters olsa da O Rusya Miisliimanlari-
nin gelecegi icin yapilan bes biiyiik kurultayda yer aldi. 1906 yilinda yapilan “Nijni
Novgorod Miisliiman Kurultay’”’nda basyazmanlik yapti.Ve “Miisliiman Ittifak”
adinda bir siyasi partinin kurulmasina karar verildi. Musa Carullah’da bu partinin on
bes kisilik komitesinde yer almistir ( Karaman, 2013: 206). Bu kongreye Rusya’nin
cesitli yerlerinden 6nemli temsilciler katilmisti. Bakii’den “Ali Merdan Topgubasi”,
Kazan’dan “Seyit Gerey AIlkin”, “Yusuf Akgura” ve “Fatih Kerimi”, Ulemadan
“Abdiirresid Ibrahim” ve “Musa Carullah Bigiyef”’, Troyski’den “Veli Yavusev”,
Orenburg’dan “Zakir Remiyev”, “Ahmed Bay” ve “Gani Bay Hiiseynovlar” katilir
(Kanlidere, 2005: 41). Bu kongrede ilk defa Rusya’da yasayan Siinni ve Sii Miislii-
manlar1 bir araya gelip beraber birlik biitiinliikk mesaji verdiler. Bakii’den gelen Ali
Merdan Topgubasi’nin yaptig1 etkili konusmada su ifadeler kongrede dakikalarca
alkislanmistr: “Islamda tefrika olmasin. Bu Siinni, bu Sii, bu Hanefi, bu Safii denil-
mesin. Siilik Siinnilik yok. Ihtilaf bitsin. Muhammedilik serefiyle iftihar edelim. is-
lamiyet bayragi altinda hepimiz bir kardes gibi toplanalim” (Carullah, 1906: 133-134
akt. Kanlidere, 2005: 47).

1907 yilinda Rusya’da Mesruti idareye son verildikten sonra Miisliimanlara
kars1 baski ve basin yayin tizerindeki sansiir artirildi. Sakincali goriilen birgok diisii-
nilir ve alim siirgline gonderildi. Kendilerine siyasi faaliyetlerin yolu kapanan Miis-
liiman aydinlar bu donemde yeniden kiiltiir faaliyetlerine yogunlasirlar. Musa Carul-
lah’da egitimin 1slahat1 lizerine yogunlasarak “Ebu’l Ala el-Ma’arri”’nin El Liziimiyat
adli eserini geng nesillere faydali olabilmesi icin terclime eder. Bununla beraber Arap
edebiyati terclimelerine giris olmak iizere “Edebiyat-1 Arabiye” ve “Kitabii’s Sati-
biyye” adl1 eserlerini yayinlar (Kanlidere, 2005:51).

Musa Carullah, 1909 yilinda Orenburg’a taginarak oradaki “Hiiseyniye Med-
resesi’nde ders vermeye basladi. “Rahmet-i ilahiyye” isimli makalesinin yaymlan-
masi iizerine gelenekselci muhafazakar alimler tarafindan sert elestirilere maruz kal-
di. Ve 1910 da medreseden ayrilarak Petersburg’a dondii. 1913 yilinda Petersburg’da

“Emanet Matbaas1”n1 kurup “iI” adinda bir gazete ¢ikarmaya basladi. Bu dénemde
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baz1 aydinlarin Islamiyet’te reform yapilmasini isteyen diisiincelerini elestirdi. 1917
yilinda yapilan “5. Umumi Rusya Miisliimanlar1” kongresinde Rusya’da yasayan
Miisliimanlarin dini hiirriyetlerinin saglanmasiyla ilgili baz1 tavsiyelerde bulundu.
Bir siire sonra 1918 de Petersburg’da “el-Minber” adinda bir dergi ¢ikard: fakat belli
bir siire sonra kapatmak zorunda kaldi (Karaman, 2013: 207). 1920 de Buhara’ya
gitti. 1921 yilinda Sovyetler aleyhine faaliyetler yiiriittiigii gerekcesiyle Taskent’te
tutuklanip bir yila yakin hapis yattiktan sonra “Leningrad”a doniip oradaki bir cami-
de hocalik yapmaya basladi. “Islam Milletlerine” adli kitab1 yaymlandiktan sonra
1923 de tekrar ii¢ ay siireyle tutuklandi. Ve ardindan ii¢ senelik Moskova siirgiiniine
gonderildi (Karaman, 2013:207).

1922°de Misir’da basilan “TBMM’ne Miiracaat” adli eserini Yyazarak
TBMM’de Miisliimanlarin lehine yon vermeye calisti. Ancak Mustafa Kemal esere
ilgi gostermedi (Karaman, 2013:207).

Bir siire sonra “Islamiyet’in Elifbas1” adli eserini kaleme aldi. Bu eser bir
anayasa niteligi tasimaktaydi. Maddelerin biiyiik bir boliimii biitiin Miisliimanlar1 ve
Islam iilkelerini ilgiledirmektedir. Eser halifelik, insan hiirriyetleri, savaslarda uygu-
lanmas1 gereken hukuku, sozlesmeleri, kadinlarin haklari gibi onemli konular1 ele
almaktadir.

Musa Carullah yaptig1 faaliyetleriyle sadece Rusya Miisliimanlar1 degil diin-
yadaki tiim Miisliimanlarin meseleleriyle yakindan ilgilenmistir.1925 yilinda Kirim’a
giderek oradaki ulema ile ilmi sohbetler yapmis 1926 yilinda Mekke’de gerceklese-
cek olan “Biitiin Diinya Miisliimanlar1 Kongresi”ne katilmistir. Bu kongreden sonra
Istanbul ve Ankara’ya ugradi daha sonra Misir’a gecerek Kahire’de yapilan “Hilafet
Kongresi’ne katildi. 1927 senesinde Hac niyetiyle Hicaz’a gegti. Doniiste ise Ku-
diis’te toplanan “2.Hilafet Kongresi”ne katildi. Bu tarihten sonra diisiincelerini daha
rahat bir sekilde ifade edebilmek i¢in Rusya’y1 terk etmeye karar verdi. En basta
Kasgar’a, daha sonra Afganistan’a gitti. Oradan Hindistan’in Bombay sehrine oradan
da Misir’a gitti. Misir’da bir yil kaldiktan sonra 1932 yilinda Finlandiya’ya gitmeye
karar verdi. 1933 senesinde ise Berlin’e gecerek orada bir matbaa kurdu ve kendi
eserlerini nesretmeye bagladi ancak belli bir siire sonra matbaasini kapatarak 1934 de
yeniden Finlandiya’ya dondii. Oradan Iran’a gecti. Burada Siilik ve kaynaklar1 iizeri-

ne yogun calismalar yapti. Karsilastigi uygulamalar karsisinda hayretler iginde kal-
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must1. Siilerin Muharrem ayinleri ona ¢ok garip gelmisti. Muharrem mateminin Isla-
miyet ile bagdagmadigini su sozleriyle ifade etmektedir: “Her giin, her yerde Hiise-
yin’in sehadeti hakkinda garip hikayeler okuyup aglamak, lanet okumak, yiizlerine
vurmak, gogiislerini elleriyle dovmek gibi haller, dinin, ibadetin riikiinleri gibi, ¢O-
cuklar, kadnlar, erkekler tarafindan biiyiik bir ihtimamla, gayet biiyiik ihlaslariyla
yapiliyor” (akt. Kanlidere, 2005:124). El-Vesi’a fi Nakdi Akaidi’s-Si’a adli eserinde
su elestirilerde bulunuyordu:

“Acaiptir, Sii iilkesinde Cuma namazi kilan bir Allah’in kuluna rastlamadim. Ama
diger vakitlerde camiye geliyorlardi. Sadece Busehr’de Ramazan ayinda Cuma ki-
lanlara rastladim. Ayrica sunu gérdiim ki halk Kur’an’in naslarindan sanki haramdan
kacar gibi kaciyor. Sonra Kerbela’ya gittim ve defalarca orada bulundum. Muharrem
ayinda Necefteydim. Siilerin orada yaptiklarini gordiim. Imam Hiiseyin’in tiirbesi
etrafinda dondiiklerini, Ebubekr, Omer, Osman, Aise ve Hafsa’ya lanetler okudukla-
rin1 gérdiim. Her toplantinin basinda ve sonunda bu lanetler tekrarlaniyordu. Bu la-
net okumalar kitaplara ve hutbelere de gegmisti. Tahran’a gittigimde, orada da bazi
gozlemlerim oldu. Talebelerin Kur’an’t 6grenmediklerini, kadinlarin durumlarinin
fena vaziyette oldugunu gordiim (Carullah, 1935 akt.Kanhidere, 2005: 124-125)”

Irak ve Iran’daki izlenimleri sonucu “El-Vesi’a fi Nakdi Akaidi’s-Si’a”, “Ni-
zamu’t-Takvim fi’l- islam”, “Nizam-iin Nesi inde’l Arab” ve “Eyyam-ii Hayati’n-
Nebi” eserlerini yaynladi (Karaman, 2013:209). 1937 yilinda Hindistan’a oradan
Japonya’ya, Cin’e ,Cava ve Sumatra’ya seyahat etti. 1939 da tekrar Hindistan’a ora-
dan Afganistan’a gecti. Pesaver’de Ingilizler tarafindan iki yil siireyle tutuklandi.
Hapisten sonra 4 yil boyunca Afganistan’da bir siire g6z hapsinde tutuldu. Bu siire
zarfinda bir¢ok eser yayinladi. Bunlardan elde ettigi geliri ise muhta¢ ¢ocuklar icin
yapilan medreseye bagisladi. Bir siire sonra Kahire’ye geldi. Daha sonra Istanbul’a
geldi ve bir siire Gureba Hastahanesi’nde yatti. Ailesinden ayrilali 17 yil olmustu. Bu
hasret ve 6zlem onu hasta etmisti. Tekrar Misir’a gitti ve 28 ekim 1949 yilinda kim-
sesizler huzur evinde vefat ederek Afifi Kabristani’na defnedilmistir.

Musa carullah kabina sigmayan bir karektere sahipti sézde bazi Islamcilarmn
aksine o namazini kalar, orucunu tutar, hacc yapar ve kul hakkindan sakinirdi (Ka-
raman, 2013:210). Yazarlik disinda herhangi bir meslegi olmamis gecinimi bastirdigi
kitaplardan saglamak zorunda kalmistir. O, okuma kabiliyeti yiiksek bir insandi. Bir-
¢ok eseri okumus ve bu eserler hakkinda 6nemli fikirler edinmistir. Cok iyi derecede
Arapga ve Farsga biliyordu. Ayrica Rusc¢a’da okuyup yazabiliyordu. Son donem dii-

stiniirlerinden Tahir Harim Balcioglu, Musa Carullah ile ilgili su s6zleri yazmisti:
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“Islam ilimlerine ait meselelerde onun kadar hiir ve serbest diisiinen bir Islam miite-
fekkirini géormedim. Kafas1 birkag kiitiiphane, ayn1 derecede islamiyet mevzuunda
salahiyet ve vukuf sahibi muasir din biiyiikleri ve miitefekkirleri arasinda pek azdir.
Zerre kadar taassup sahibi degildir (Balcioglu, 1949: 236).”

O, ailesine kars1 ¢cok sefkatli ve merhametliydi. Uzun bir siire ailesinden uzak
kalmisti. Bu ayriliktan dolayida asir1 derecede {iziintii duymustu. Ve hayatinin son
donemlerinde hastalanmasinin en biiyiik sebeplerinden biride bu hasret ve 6zlemdi.
Hatta Hatun adli eserindeki ithaf kismindaki ciimleler esine ve ailesine olan sevgi
bagini gostermesi agisindan son derece dikkate degerdir.

“Esim Esma Aliye Hanimefendi’ye...

Kur’an-1 Kerim’in aile nizamini dzetlemek igin, biitiin Islam hatunlarina saygilarim
ifade etmek amaciyla kaleme aldigim bu eserimi otuz sene biitiin zahmetlerime ve
mesakkatlerime biiyiik bir sefkat ve merhametle katlanan, degerli ailemi ve ¢ocukla-
rim1 saadet icinde terbiye eden, her halinde mutedil, sen iffetli refikama; Esma Aliye
Hanimefendi’ye takdim ediyorum. Omiirliik kusurlarimi affetmek yolunda kabul et!
Omriimiin son yillarinda biitiin kizlarimi, ogullarimi ve hiirmetli, merhametli anala-
rint siirgiin ve zindanlarin siddetli ve zilletli azaplari i¢inde biraktim. Benim giina-
him yoktu, kaderin bir cilvesi oldu. Affetmezsen hakkin var; lakin miisaade et, mii-
barek ayaklarini giinahkar yiizime stireyim (Carulah, 2014:15).”

Buraya kadar kisa bir sekilde Musa carullahin biyografisinden bahsedildi.
Ancak bu miitefekkirin hayati birgok ayrintilarla doludur. Bu ¢alismada daha ¢ok
Musa Carullah’in diisiinceleri ve sosyolojisi tizerinde durulacagi ve galismanin bir
biyografi haline déniismemesi igin daha ¢ok Carullah’in fikirleri tizerine yogunlasa-

cagiz.

1.1. ESERLERI VE MAKALELERI
Musa Carullah, bir islam alimi olmas1 ve genis bir alanda ihtisas yapmasi ne-
deniyle geride birgok eser birakmustir. O, eserlerine samimiyetini ve kendi igtihatla-

rini1 yansittigini belirtmektedir.

“Bunlar1 yazarken, gonliimde Kur’an-1 Kerim, elimde hikmet Peygamberi Hz. Mu-
hammed’in siinnetleri, beynimde timmet imamlarimin 1giklar1 ve igtihatlar vardi;
yazdiklarim, sahsi fikirlerim ve i¢tihadimdir. Fikih kitaplarimizin agiklamalar: buna
muhalif olabilir; benim agiklamalarim dogru olursa bu benim igin seref olur, hatal
olursa bu hata sadece bana ait olur. Allah biliyor ki kastim, niyetim sadece hayirdir.
Hayr talep etmek insandan; isabet ise Allah celle celaliih hazretlerindendir (Carul-
lah, 2014: 96)”
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Kanlidere’nin tespitlerine gére Musa Carullah’in baslica eserleri sun-
lardir:

“1-Tarihu’l Kur’an ve’l-Masahif, Petersburg, 1905, Arapga : Sahabe doneminde ya-
zilan Mushaflari, Medrese ve Mektep egitiminin bozulmasindan ve bu egitim kurum-
larinin 1slahi igin gerekli tedbirlerden, din ilimleri yaninda diinyevi ilimlerinde oku-
tulmasi gerektiginden ve usul-i cedid hareketinin 6neminden bahseder.

2-Rusya Miislimanlarinin 3. Nedvesi, Kazan,1906, Tatarca:16-20 Agustos
1906°daki Rusya Miisliimanlar1 Kongresinin tutanaklarini igerir .

3-Miisliiman Ittifakinin Programi ve serhi, Petersburg,1906, Tatarca
4-El-Liziimiyyat (Ebu’l Ala Maariden Terciime), Kazan, 1907, Arapga :Ebu’l-Ala
el-Ma’arri’nin ilmi, edebi ve felsefi igerikli siirlerinden se¢melerin oldugu bir ter-
clime eseridir.

5-Edebiyyat-1 Arabiyye ile Uliim-i Islamiye, Kazan, 1907, Tatar Tiirkcesi: El Liizii-
miyyat’a ilave olarak yazilmig ve Daha ¢ok medreselerin 1slahi hakkinda hakkinda-
dir

6-Satibiyye Mukaddeimesi, Kazan, 1907, Tatarca ,Kerimov Maatbasi
7-Kitabii’s-Satibiyye, , Kazan,1907, Arapca, Kerimov Maatbasi

8-Kitabu’l-Akile, Kazan, 1908

9-Kitabu Teharetii’l-Arab, Tatarca,1908,Arapga,

10-Maveraiinnehr’de Seyahat, Kazan, 1908: Agabeyi Zahir Bigi’nin 1893 yilindaki
Tirkistan seyahatinde tuttugu notlar1 tekrar diizenleyip nesretmistir.
11-El-Muvafakat Mukaddimesi, Kazan, 1909: Mezhepler ¢ergevesinde diizenlenen
seriat kitaplarinin modern ihtiyaglar karsisinda yetersiz kaldigini, bu ylizden, Miis-
liiman halklarin Avrupa kanunlarina yoneldiklerini soyler.Bu yonelisi dogru bulma-
yan Musa Carullah Islam kaynkalar1 arasinda degerli hukuk kitaplarinin bulundugu-
nu gostermeye calisir.Ve Ibrahim b.Musa es-Satibi’nin el-Muvafakat adli eserini r-
nek olarak gosterir.Bu eserin meselelere genis bir sekilde yaklastigini ifade etmekte-
dir.

12-ifadatii’l- Kiram (Hadis ilmine Dair), Kazan, 1909, Arapca :Ibn Hacer el Askala-
ni’nin Biiligul Meram min Edilleti’l-Ahkam adli eserini agiklamak amaciyla yazil-
mistir.

13-Seriat Ni¢in Rii’yeti itibar etmis, Kazan, 1909, Tatar Tiirk¢esi: Hz. Peygamberin
dogumu,hicreti,vefati savaglari, gibi olaylarin senelerini, giinlerini kesin bir sekilde
ve ince bir hesapla tespit edildigi eserdir.

14-Muvatta (imam Malik’in Hadis Kitabin1 bir Onsozle Nesir) Kazan, 1909, Arapga
15-Kavaid’i Fikhiyye, Kazan, 1910, Tatar Tiirkgesi :Fikih konulariyla ilgilidir. 201
maddelik bir mecelledir.

16-Uzun Giinlerde Ruze, Kazan, 1911, Tatar Tiirk¢esi: Namaz ve orugla ilgili konu-
lara agiklik getirmek i¢in yazilan bir eserdir. Taklidin zararlari, igtihadin gerekliligi
gibi konularida ele alan hacimli bir eserdir.

17- Rahmet-i ilahiyye Biirhanlari, Orenburg,1911 Tatar Tiirkgesi :Uzerinde fazlaca
tarisilan bir eserdir.Bu eserde dinler tarihi hakkinda bazi tespitlerine yer verir. Tiim
dinlere saygi duyulmasinin gerekliliginden bahseder. Ayrica eserde Allah’in rahme-
tinin genisliginin tiim insanlar1 kapsadigindan bahseder.

18- insanlarin Akide-i ilahiyyelerine bir Nazar, Orenburg, 1911, Tatar Tiirkgesi

19- Halk Nazarinda Bir Nice Me’sele, Kazan, 1912, Tatar Tiirkcesi :islam diinyasi-
nin geri kalis sebepleri, iman ile amel arasindaki iliski ve Kur’an terciimesi gibi ko-
nulari ele almaktadir. Bat1 toplumu ilerlerken Islam diinyasiin durgunlugunu sorgu-
lar.

20-Islam’da Kader Mes’elesi, 1912, Tatar Tiirkgesi :Bu eser kaybolmustur.
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21- Tayyibetii’n-Nesr fi Kiraati’l Asr, Kazan, 1912, Arap¢a: Muhammed el Ceze-
ri’nin bu eserini Musa Carullah talebelere ve tefsir ¢aligmasi yapan hocalara kolaylik
saglamasi i¢in hazirlamisgtir.

22- Akile (Cezeri Serhi) Kazan, 1911, Arapga

23- Nazimetii’z-Zehr(satibi Serhi) Kazan, 1912, Arapga

24- Divan-1 Hafiz, Kazan, 1912, Tatar Tiirkcesi: Iranli sair Hafiz’in divanindan segi-
len beyitlerin Tatarca terciimesidir.

25- Siyonizm, 1911, Tatar Tiirk¢esi

26- Devlet Dumasinda Meyyit Yakmak Meselesi, Petersburg, 1914

27- Maide, Petersburg, 1916: Bazi hayvanlarin etlerinin yiyilip yiyilmeyecegine dair
tartismali konulari igeren eser.

28-Biiyiik Mevzularda Ufak Fikirler, Petersburg,1914 :Elestiri niteliginde bir eser-
dir.hilafet, tasavvuf,mucizeler isra ve mira¢ , ve daha bir¢ok ihtilafli hadiseler hak-
kinda yirmi {i¢ makaleden olusan bir eserdir.

29- Islahat Esaslari, Petersburg, 1915, Tatar Tiirkcesi :Rusya Miisliimanlarinin 1904
den sonra baslayan siyasi ve i¢timai hareketlerinin tarihi konusunda yazilan 6nemli
bir eserdir.

30- Fikhu’l Kur’an, Petersburg, 1915,Arapga: Fatiha ve Bakara suresinin ilk alt1 aye-
tinin tefsiridir.

31-Hukuk-1 Esasiyye, Petersburg, 1916

32- Zekat, Petersburg, 1916 :Faiz, riba ve Islamiyete gore banka meselelerini ele al-
mistir.

33- Seriat Esaslari, Petersburg, 1917 :Fikih tarihi, fikih usulii, igtihat meselesi, mez-
heplerin ortaya ¢ikisi, tesettiir ve kadin haklar1 gibi meseleleri ele alir.

34- Rusya Islamlarmin 1917 Senesi Moskova Kongresi Zabutlar1, Petergrad, 1917,
Tatar Tiirkcesi

35- Aile Mes’eleleri, Petersburg, 1918, Tatar Tiirk¢esi

36- Islam Milletlerine- Dini, Edebi, ictimai ve Siyasi Mes’eleler, Tedbirler Hakkin-
da, Berlin, 1923, Tatar Tiirkgesi : Kominizm fikir ve prensiplerine cavap vermek ni-
yetiyle yazilmis islamin prensiplerine dayanarak dini, kiiltiirel, sosyal, siyasi mesele-
ler hakkinda bir takim ilkeler ve kurallar ortaya koyan bir eserdir.

37- Seriat-1 Islamiyye Nazarinda Miiskirat Meseleleri, istanbul, 1927

38- Miiracaat, Kahire, 1931: Bu eser Islam hukukunun birakilip Isvicre medeni ka-
nunun kabul edilmesi dolayisiyla Tirkiyedeki Hiikiimete bunun yerine batidaki me-
deni kanunlara uyum igerisinde ama Islami esaslara dayali bir medeni kanun yapil-
masi i¢in yardimci olabilecegini anlattig eseridir.

39- Ye’ciic, Berlin, 1933

40- Hatun, Berlin, 1933: Islam’a gore kadmin durumu ve diger dini kaynaklarda ka-
dina bakis agis1 incelenmektedir. Ortiinme, kadin erkek esitligi, ¢ok eslilik, erkegin
bosanmasi, kadinlarin sahitligi, miras konularini ele almaktadir

41- Tarihin Unutulmusg Sayfalari, Berlin, 1933, Tatar Tiirkgesi

42- El-Vesia fi Nakdi Akaidi’s-Sia, Misir, 1935, Arapca : Siiler arasinda gordigi
ayinleri elestirdigi bir eserdir. Bu eser bir¢ok Islam iilkesinde yogun ilgi gormiistiir.
Bu eserde sianin bazi sahabelere olan diismanliklari, cihad goriisleri, mut’a, zalim
imama itaat konusu gibi meseller ele alinmaktadir.

43- Nizam’t-Takvim Fi’l-islam, Kahire, 1935, Arapga

44- Eyyam’ii Hayati’n-Nebi, Misir, 1935, Arapca :Hz. Peygamberin hayatini anlatti-
g1 bir risaledir.

45- Sahifetii’l-Feraiz, Pehubal, 1944, Arapga : Miras taksim usuliinii ortaya koydugu
eserdir.

46- Sarfi’l- Kur’ani’l-Kerim, Pehubal, 1944, Arapca : Kuran lisanini 6gretmeyi ko-
laylastirmak i¢in ele aldigi bir eserdir. Arapga fiil ¢ekimlerini ve bu fiil tiirevlerini
ortaya koydugu bir eserdir.
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47- Kitabu Tertibii’s-Siiveri’l Kerime ve Tenasiibiina, Fi’n Niizil ve fi’l-Masahif,
Pehubal, 1944, Arapca :Eser Kur’an surelerinin mevcut siralanis sekli ile inis siralari
hakkindadir.Carullah her surenin nelerden bahsettigini ve hangi 6nemli noktalar1 be-
lirttigini ele almaktadir.

48- ilhamii’r-Rahman fi Tefsirii’l-Kur’an: Mekkede tamstigi Ubeydullah Sindi adl
Hindistanli bir alimle birlikta yazdig1 bir tefsirdir. Bu eseri Sey Veliyullah Dihle-
Vi’nin metoduyla yazmiglardir.

49- Huriif*u Evaili’s-Siiver, Pehubal, 1944, Arapga

50- Te’minii’l-Hayati ve’l-Emlak, Pehubal, 1944, Arapga

51- Kitabii’s-Siineh, Pehubal, 1945, Arapga : Hz.Peygamberin Siinnetininin 6énemini
vurgulayan bir eserdir.

52- El-Banku fi’l-Islam, Pehubal, 1946, Arapga :Islami banka, islamda Faiz ve hii-
kiimleri hakkinda yazilmis bir eserdir.

53- Nizamii’l Hilafeti’l- Islamiyye, Pehubal, 1946, Arapga : Miisliimanlar1 bir araya
toplamak ve iimmetin parcalanmisliginin iistesinden gelebilmek i¢in Ragid Halifeler
donemindeki sisteme doniilmesi gerekliliginin 6nemini vurguladig: bir eserdir (Kan-
lidere, 2005:137-184)”

Musa Carullah’a ait yukarda bir kisim eserleri verildi, ancak bunun disinda

onlarca makale, gazete ve dergi yazis1 bulunmaktadir.

1.2. TURKIYE’DE MUSA CARULLAH iLE ILGILI YAPILMIS AKADEMIK
CALISMALAR

Musa Carullah’in fikirleri sadece Rusya ile smirli kalmamus, bir ¢cok Islam iil-
kesinde ilgiyle karsilanmigtir. Dolayisiyla son donemlerde hakkinda bir¢ok aragtirma
ve ¢alisma yapilmistir. Tiirkiye’de ise basta Ahmet Kanlidere olmak ilizere Mehmet
Gormez, Ibrahim Maras ve bir¢ok akademisyen ¢alismalar yapmistir. Oliimiiniin 50.
Y1li miinasebetiyle 1999 yilinda Tiirkiye Diyanet Vakfi ve Ahmed Yesevi Universi-
tesi 1.Uluslararast Musa Carullah Bigiyef Sempozyumu diizenlenmistir. Ayrica Ka-
zanda 2001 ve 2005°de Uluslararas1 Volga-Ural Islam Medeniyeti sempozyumlarin-
da Musa Carullah hakkinda ¢esitli bildiriler sunulmustur. Musa Carullah ile Tirki-

ye’de yapilan bazi ¢calismalar sunlardir:

1. Abdullah Battal Taymas, Musa Carullah Bigi (Kisiligi, fikir hayat1 ve eserleri)
Istanbul, 1958.

2. Nurhan Kuzu, Osmanli’dan Modern Tiirkiye’ye Gecis Doneminde Aydinlarin
Medeniyet-Din Iliskilerine Bakis1 Hiiseyin Kazim Kadri ve Musa Carullah Bigiyef
Ornegi (Yiiksek Lisans Tezi, Uludag Universitesi).

3. Nuri Oz, islam Diisiincesinin Yenilestirilmesi Baglaminda Mustafa Sabri ile Musa

Carullah Bigi’nin Karsilastirilmasi (Yiiksek Lisans Tezi, Marmara tiniversitesi).
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4.Yakup Kayhan, Musa Carullah’ta Dini Cogulculuk (Yiiksek Lisans Tezi, Ankara
Universitesi).

5. Mehmet Gormez’in Musa Carullah ile ilgili Kitap ve Makale Caligmalari.

6. Musa Carullah Maddesi, Tiirkiye Diyanet Vakfi Ansiklopedisi, Ahmet Kanlidere
7. Remzi Kurtdede, Musa Carullah Bigiyef ve Islam Hukuku ile ilgili goriislerinin
degerlendirilmesi, (Yayinlanmamig Doktora tezi, 2011).

8. Akif Savas, Kelamin Yenilesme Siirecinde Musa Carullah Bigiyef (Yiiksek Lisans
Tezi, 2010).

9. Abdilaziz Kalberdiev, Musa Carullah’in Kelami Goériisleri, (Yiiksek Lisans Tezi,
2004)

10. Ahmet Isleyen, Musa Carullah Bigiyef’in Kur’an Anlayisi Ve Yorum Yonte-
mi,(Yiksek Lisans Tezi, 2002).

11. Omer Kiigiikmehmetoglu, Musa Carullah Bigiyef’in Divan-1 Hafiz Isimli Eseri-
nin Kelime Hazinesi Bakimindan Incelenmesi( Yiiksek Lisans Tezi, 2017).

12. Yasar Akaslan, Tayyibetii’n Nesr Serhlerine Dair Bir Inceleme Ornegi-Musa
Carullah Ornegi- (Yiiksek Lisans Tezi, 2017).

13. Giilsah Ileri, Musa Carullah’in Eserlerinde Rusya Miisliimanlarmin Ilk Siyasi
Faaliyetleri (Yiiksek Lisans Tezi, 2016).

14. Semra Ulas, Musa Carullah’m Hatun adli kitabr 1s13inda Islam kadini( Yiiksek
Lisans Tezi, 1993).

15. Ahmet Kanlidere, Rusya Tiirklerinden Musa Carullah Bigi (1875-1949) (Yiiksek
Lisans Tezi, 1988)

16. Mehmet Gormez, Musa Carullah Bigi Hayati, Fikirleri ve Eserleri,(Yiiksek Li-
sans Tezi, 1989)

17. Raim Gafarov, Musa Carullah Bigiyef’in Kader Hakkindaki Goriisii(Yiiksek Li-
sans Tezi, 2009).
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UCUNCU BOLUM

MUSA CARULLAH BIGIYEF DUSUNCESININ SOSYOLOJIK
TEMELLERI

Calismamizin birinci bdliimiinde tarihteki Islamci hareketlerin kisa ve 6z asama-
lartyla birlikte bazi Islamci aydinlarin gériislerine yer verildi. lkinci béliimde ise
Musa Carullah’in hayatinin kisa bir 6zeti verildikten sonra eserleri ve hakkinda yapi-
lan calismalara deginildi. Bu asamadan sonra Musa Carullah’1in sosyolojik agidan
goriislerine yer verilecektir. Bir Islam alimi, aktivist ve aksiyon adami olmas1 sebe-
biyle daha ¢ok islam diinyasinin sorunlar1 hakkinda fikirler iiretmis ve bu konuda

birgok eser vermistir. Dolayisiyla onun meseleler hakkindaki bakis acisi1 islamidir.

“Islam dini insanlarin yalniz imanlarina, inanglarina ve ibadetlerine 6zgii degildir.
Bilakis hiir islerin her birini, i¢timai hayatin biitiin yonlerini kusatir; bunlarin tamami
hakkinda Islam dini kendi giizel hiikiimlerini acikca beyan eder. Dini haklar, Islami
haklar ve medeni haklarin cogunlugunu igine alir. islam dini amel dinidir. Amelin
bereketliligine ve gerekliligine iman dinidir. Diizenli, medeni, her yonden giiglii, tam
anlamiyla adil bir i¢timai ve insani yap1 Islam’in gayesidir. Hayatin, ilerlemenin ve
mutlulugun biitiin ihtiyaclar, hazirhiklar1 Islam’m biiyiik sartidir (Carullah, 1997:
28).”

Bu béliimde sosyolojinin konusu olan din, toplum, aile, kadin, devlet, siyaset gi-
bi meselelere hakkinda Musa Carullah’in bazi goriislerine yer verilecektir.

Musa Carullah’in goriislerine etki eden bazi faktorlerden s6z edilebilir. Bunlar-
dan ilki kendisinin dogup bilyiidiigii ¢evrede hakim olan ve 1slah-reform hareketleri-
nin Onciliiginii yapan Abdunnasir Kursavi (1771-1812) ve Sihabeddin Merca-
ni(1818-1889) gibi alimlerin tesirinde kalmasiydi. Bu kisiler ge¢misteki alimleri,
mezhepleri ve kitaplar1 korii koriine taklit etme yolunu dogru bulmuyorlardi. Yeni
karsilasilan sorunlar karsisinda zamanin sartlarina uygun ¢oziimler ortaya konmaliy-
di. Ayrica Miisliiman toplumlar hurafelerden arindirilip Hz. Muhammed déneminde-
ki safiyetine dondiiriilmeliydi. Bununla beraber egitim kurumlari olan medreseler
1slah edilmeli, zamanin ihtiyaglarina uygun miifredata sahip olmaliydi. Musa Carul-
lah’in diisiincelerine etki eden bir baska etkende, Orta Asya, Hindistan, Misir, Hicaz
ve Suriye’ye yaptigi ilmi gezilerindeki tecdid ve 1slah hareketlerinin tesirleriydi. Ay-
rica Carullah hayatinin bir kismimni1 Rostov, Kazan ve Petersburg’da gecirdigi igin

Avrupai kiiltiir ve gelenegi de bilen bir insandi. Yasadigi sehirler bir ¢ok etnik koken
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ve dinden olusan halklarin yasadig1 sehirlerdi. Dolayisiyla bu etkenlerde Musa Carul-

lah’1n fikir diinyasinda iz birakmis durumlardandir.

1. MUSA CARULLAH’IN iISLAM DUNYASINA BAKISI
1.1.GERI KALIS SEBEPLERI

Siyasal bir ideoloji olarak islamc1 diisiincenin etkisinin artmaya basladig1 19.
yiizyilda islam diinyasinda bir¢ok fikir insaninin kafasin1 mesgul eden sey Miislii-
manlardaki dini zayifligin nereden kaynaklandigi sorunuydu. Bununla beraber ilim
ile din arasindaki ¢atismanin nedenleri, egitim ile ilgili sorunlar, medreselerde 6g-
rencilere 6gretilen din ile imanin neden kalplere tesiri olmadig: gibi sorunlara ¢o-
zim arayislari igine girisilmisti. Bu donemde yasayan Musa Carullah’da diinyanin
her tarafinda yasanan ilerleme ve gelismeler karsisinda Islam aleminin fikri dur-
gunluk ve tembellik i¢inde olmasini kabullenemiyordu. Bu yiizden, onun c¢abalari-
nin asil merkezini olusturan diisiince; Islam diinyasii saran geri kalmighk hastali-
ginim garelerini aramak olmustur. Islam diinyasinin geri kalis sebepleri onun en faz-
la diisiindtigii ve fikir iirettigi meslelerden birisidir. Ona gore babadan ogula taklit
yoluyla nakil olarak gelen, yalnizca kelimelerin tasdikinden ibaret olan ve sadece

dilde kalip, insanin kalbine canlilik vermeyen inananclar din olamazd: (Kanlidere,

2005: 196).

Carullah’a gore Islam’in ilk donemlerindeki canlilik belli bir siire sonra yerini
sefahet ve tembellige birakti. Bu bir hastalikti ve bu hastalik daha ¢ok devletlerin
yonetim kademelerinde goriildii. Toplanan vergiler toplumun yararina degil devlet-
lerin keyfi iglerine harcandi.

Carullah Bat1 diinyasi ile islam diinyasina dair su kiyaslamay1 yapmaktadur:

“Tarihe baktigimiz zaman, ibretli iki manzara ile karsi karsiya oldugumuzu goriiyo-
ruz: Biri elinde Incilleriyle Bati’nmn son durumu, digeri ise elindeki Kur’an’la Dogu-
nun akibeti. Biri gergekte kitapta bulunmadig1 halde hiikiimleriyle amel edip, biitiin
dillere terciime ederek yeryiiziine nesredip yaymis ve kitabina hiirmetten dolay1 bii-
yiik arza malik olmus; digeri ise kitabinin biiyiik irsatlarin1 ihmal etmis, sonunda onu
ayaklar altinda birakmanin giinah1 yiiziinden, hakim oldugu yerlerden bile mahrum
kalinca biiytik bir kiyametin tesiriyle uyanmustir (Carullah, 2014: 23-24).”

Musa Carullah Islam diinyasinin gerilemesinin temelinde, akil hiirriyetiyle ig-
tihat serbestisinin ortadan kalkip bunlarin yerini tembellik ve taklidin alinmasinin
yattigini sdyler. Bir baska temel neden ise islam’in ilerlemeye engel bir din olmasi

degil, Islam’1 ileri bir din yapan unsurlarin ortadan kalkmasi, bunlarm yerine dog-
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matik akimlarin gegmesi, tenkit zihniyetinin giderek kaybolmasiydi. Ona gére, Is-
lam’1n ilk zamanlarinda mevcut olan fikir hiirriyeti ve igtihat serbestisi, daha sonra-

lar1 yerini korii koriine taklit anlayisina birakmuastir.

“Fikirlerimizi aklimiz1 hiir birakalim. Her miiminin fikrine mezhebine sayg1 gostere-
lim. Insanin fikrine muhalif olabiliriz veya insanin fikrine diisman olabiliriz, lakin
miiminin kendisine dost olalim. Fikirlerin ihtilafina kalplerin iftiraki lazim degildir.
Fikih mezheplerinde, kelam mezheplerinde ihtilafin zarar1 yoktur. Fikirlerin ihtilafi
tabii idi. Fikirlerin ihtilafina biz diismanligi da koyduk. Biitiin fesat bundan ¢ikti
(Carullah, 2001: 14-15).”

Musa Carullah’a gore taklit hastaligmin yerlesip koklesmesi sonucunda Is-
lam’in aslinda sade ve saf olan akidesi akla ve tabiata aykiri inanglarla bozulmus,
bunun yerine fikirleri daraltan bir mezhep taassubu yerlesmistir. Taklit yoluyla ge-
rilemeye zemin hazirlandiktan sonra, diger hastaliklarda tesirini gostermis, medrese
egitimi bozulmus, kadinlar sosyal hayatin disina itilmis, iktisat ve hukuk alanindaki
yozlagmalar birbirini takip etmistir (Kanlidere, 2005:196-197).

“Akal tutkun olup tefekkiirden, muhakemeden mahrum kiliniyorsa faaliyet asablarina
da sekte ariz olup insan atalet beliyesine miiptela olur ise o vakit en zayif sebep bile,
insan lizerine dehsetli tesirini icra edebilir. Bunun i¢in olsa gerek dervisler tarafindan
nesredilen sakim tekkiye fikirleri, diinya hayatina daima lanet okuyan minber vaazla-
r1, rahatt saadeti yoklukla arar zahid nazarlari, her seyde seytan eserini goriir sufi fel-
sefeleri ehl-i islam’mn tutkunlukla muazzeb akillarina kalplerine tesir edebildi. Buna
gore alem-i Islam hem aklen hem bedenen atalette kaldi. Buna gore medeniyet diin-
yast terakki etmis iken Islamiyet alemi indi (Carullah, 1912: 35).”

Musa Carullah’a gore Miisliimanlarin geri kalmasimin en 6nemli sebeplerin-
den birisi de Islam’1 amelden ayrilmasidir. Ameli faydasi olmayan bir ilim ve top-
lumsal yarardan uzaklagsmis bir din asil seklini kaybetmistir. Baska bir ifadeyle
iman1 sadece kalpte sakli, yalniz dil ile ifade etmek miislimanlarin aleyhine olmus-
tur. Yani Islami kurallarin pratik hayattan ¢ikarip sadece teorik degerinin zihinlerde
canliligin muhafaza edilmesi Islam diinyasinda dinin sadece isminin kalip kiyme-
tinin kalmamasina, dine olan sayginin kaybolmasina neden olmustur. Carullah’a
gore bu durum dinsizlikten daha beter bir durumdur. Agik riya, gdstermelik haya ve
yalanci bir din, belalarin belasi ve biitiin fitnelerin bas sebebidir (Carullah, 2014:
54).

Carullah’a gore bir baska sebep de Selefi disiiniirlerin soyledigi gibi Yunan
Felsefesi’nin terciime edilip Islam diinyasina yayilmasidir. Bu durum birkag asir Is-

lam egitim kurumlarini istila etmistir. Alimler, hayatta pratik karsilig1 olmayan me-
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seleler iizerine kafa yormuslarlardir. Ayrica eser yazmak yerine mevcut Kitaplara
hasiye ve serhler eklemislerdir. Bunun sonucu olarak basta kelam olmak iizere Is-
lami ilimler faydasiz nazariyat dairlerinde kalmistir.

Baska bir geri kalmislik sebebi de kader ve tevekkiil meselelerinin yanlis an-
lagilmasidir. Insanlar, meseleler iizerinde kulun insiyatifinin olmadigia iman edip
herseyi Allah’a birakmislar, bu anlayis miisliimanlarin gayretlerini ortadan kaldir-
mistir.

Bir baska neden, egitim sisteminin yanlis oldugu gercegidir. Miisliimanlar
cok uzun yillar siiren daha ¢ok Arapca dil bilgisi kurallar1 iizerine yogunlagan bir
egitim gecirdiklerinden bu egitim faydadan ¢ok 6grencilerin ahlakinin bozulmasina
neden olmustur. Mezun olan talebelerin gecimlerini saglamak i¢in bagvurduklari
yollar yozlasmaya yol agmustir.

Bir bagka sebep taklit hastaligidir. Musa Carullah hem Batiy: taklide karsiydi
hemde ge¢miside taklide karsiydi. Bu durum akla ve goniile sirayet eden bir hasta-
liktr. Batinin ilmi ve teknolojisini taklit etmekten ¢ok onlarin giyim tarzlarini, kiil-
tiirlerini davranis sekillerini taklit ederek sosyolojik bir tramvaya sebep verildigini
vurgulamaktadir.

Ozetle belirtmek gerekirse Musa Carullah’a gére Miisliimanlarin geri kalis
sebepleri;

1-Miisliimanlarimn islamiyet’i pratik hayattan ayirmast,

2-Islam aleminin ilmi galismalarinda hep nazariyyat ile mesgul olmasi ve pra-
tik sosyal ihtiyaclar1 ihmal etmesi,

3-Yanlis kaza ve kader anlayisinin Miisliimanlar1 gaflete ve atalete sevketme-
si,

4-Egitim kurumlarimizin bozulmasi,

5-Taklit hastalig,

1.2.COZUM ONERILERI
Musa Carullah Islam diinyasimin igine diistiigii olumsuzluklardan kurtulmanin
regetesini sunarken, bunun Kur’an ve Sahih Siinnet ¢ergevesinde ele alinmasi ge-
rektigini savunmaktadir. Carullah’a gore terk edilmislik kdselerinde tiimiiyle dis-
lanmis olan Kur’an-1 Kerim ve Nebevi Siinnet, medreselerde fakiiltelerde, temel

dersler olarak kabul edilirse serhler, hasiyeler ve fetvalar harabelerinde defnedilen
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Islam Seriati kuvvetli ruhu, adaletli hiikkmiiyle yeniden yeryiiziine ¢ikarsa, Miislii-
manlarin diisiinceleri, akillari, taklit boyundurugundan hiirriyet kuvvetiyle kurtu-
lursa, ehil insanlarin her birine igtihat hakki taninip, yasama yetkisi de bir i¢timai
heyetin bilgisine tahsis edilirse bu takdirde Islam’imn hiikiimleri medeni kanunlar ve
hukuklar arasinda miimtaz bir yer kazanir. Béylelikle islam’in haklilig1 ve yeterli-
ligi diger kanunlardan iistiin oldugu anlasilir. Carullah’a gore bu gaye ugrunda ca-
lismak, cabalamak Miisliimanlarin en biiylik vazifesi olmalidir (Carullah, 2013:
99). Carullah’in Kur’an ve Sahih Siinnet anlayis1 kadimci gelenekten farkli olarak
merkeze akli alan ve bu anlayisla toplumun hayatin1 diizenleyecek ilkelerin ortaya
konmasina dayanmaktadir. Carullah, nassin akilcilikla harmanlanip toplumsal me-

selelere ¢ozlim tiretmesinin aslinda Islamiyetin 6ziinde oldugu inancindadir.

“Saglam akil ve temiz vicdan, en biiyiik ve en ulvi ilahi hediyedir. Gokleri ve yeri
kendisinin emrine, takati miktarinca alan insana akli, hem alem-i viicudu hem de
mevcudu i¢ine alabilmis olan temiz vicdan, su iki biiylik nur insana ihsan kilinmig
ise taklit ¢irkinligiyle ¢irkin kilinmak ic¢in yahut uydurulmus iman adi verilmis ka-
ranlikla o nurlarin séndiiriilmesi i¢in ihsan kilinmig demek degildir.Bilakis onunla
amel etmek ve fikir faziletlerinde insana rehber olmak i¢in hem de arastirma ve ha-
reket yollarini siirekli olarak tenvir igin ihsan kilimmugtir (Carullah, 2009:86).”

Carullah, Islamiyetin akla biiyiik énem verdigini siirekli vurgulamaktadir. An-
cak bir uyaridada bulunmaktadir. Insanin zihnine gelen her fikrin veya vehmin akil
olmadigin1 sdylemektedir. Ona gore akil basirettir. Nasil ki, goz 1siktan baskasini
gormez, akil da hakikatten baskasin1 gormez. Dolayisiyla Kur’an-1 Kerim ile akil
arasinda herhangi bir sorun bulunmamaktadir. Ancak bazi kimseler akli kiictimse-
mislerdir. Halbuki su nasil yanmay1 kabul etmiyorsa akil da batili kabul etmez. Do-
laysiyla akil hakikatin mizanidir.

Carullah’a gére Hz. Peygamber zamaninda ve selef doneminde akil hiirdii. Ha-
lifenin 6niinde bile insanlar goriislerini ifade etmekten ¢ekinmediklerini 6rnek ola-
rak gosterir. Ik donem Islam devletlerinde akil ve fikir hiirriyetine deger verildigi
icin miigtehitler karsilagtiklart meselelerle ilgili akil yiiriitme yoluyla hiikiim ¢1-
karmislar ve boylelikle fikih ilmi sistemlesmistir. Dolayisiyla Hanefi, Maliki, Safii
ve Hanbeli mezhepleri ortaya ¢ikmustir. Ancak sonraki fikihgilar Islam’in genisli-
gini kendi koyduklar1 hiikiimlerle daralttilar (Aydin, 2018: 226). Iste Carullah son-
radan aklin bu esaretini ve mezheplerin sinirlarini ortadan kaldirmak goriisiindedir.

Mezhepgeiligin Miisliimanlarin aklini esir aldig1 goriistindedir. Mezheplerle getirilen
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sinirlamalar kirllmadikga serbest diisiince ve akil yiiriitme miimkiin degildir. O, fi-
kih alimlerinin ortaya koydugu sistemlestirmeye karsi degildir. Ciinkii onlar yasa-
diklar1 donemde karsilastiklart meselelerde akil yiiriiterek hiikiim ¢ikarmiglardir
(Kanlidere, 2005: 198) “Insanin kalbi ve akli vehim ve heva gibi ruhani hastalik-
lardan uzak ve salim kalabilseydi, biitiin varligin hakikatlerinin hepsini kesfedebi-
lirdi. Akil eger kendi yiizlinii agarsa, giin 15181, akil nuru yaninda karanlik kalir (Ca-
rullah, 2013:68).”

Carullah’in bir baska ¢dziim onerisi; Islam diinyasinda egitim ve dgretim ku-
rumlarinin 1slah edilerek 6grencilerin zamanin sartlarina gére hem dini ilimleri hem
de fen ilimlerini bir arada 6grenmeleridir. Ileriki asamalarda Carullah’in egitim ve
ogretim reformuna dair genisce agiklamalar yapilacaktir.

Bir bagka ¢6ziim Onerisini kadilarin ve onunla terbiye edilen gocuklarin iyi
bir egitiminden gegmesinde gérmektedir. Ailede iyi bir egitim aldiktan sonra okul-
da bunu devam ettiren bir ¢ocuk taklitten de uzak olur, Islamiyet ugruna galigir ve
toplumunun ilerlemesi i¢in miicadele eder. Calismamizin ileriki asamalarinda kadin

ve aile ile ilgili goriislerine de detayli sekilde deginecegiz.
2. MUSA CARULLAH’IN DINDE TECDIiD DUSUNCESI

Kelime anlami “yenilemek, yeni bir yol agmak” olan tecdid, bir isi ya da bir
seyi ciddiyetle ve saglam bir yontemle ilk haline uygun sekilde yenileme faaliyetini
ifade eder (Gorgiin, 2011: 234). Baska bir tanima gore ise tecdit; “eskiyen, bozulup
clirimek suretiyle asil 6zlinii kaybeden herhangi bir seyi, nesne ya da diisiinceyi ilk
durumundaki taze haline dondiirme ¢abasidir”. Bir seyi yenilemek, onu ilk halindeki
tazeligine kavusturmak anlamindaki tecdidin asil islevselligi diisiinsel alandaki yeni-
lemelerde olur (Esen, 2009: 39). S6z konusu diisiinsel alandaki tecdide, 6zellikle de
dini diisiincedeki yenileme faaliyetleri de girer. Dolayisiyla dinin yenilenmesi dinde
bazi hususlarin ¢ikarilip yeni bazi unsurlarin eklenmesi bigiminde dinin yeniden ta-
nimlanmasi, yani “reform” anlaminda olmayip, zamanla zayiflayan dinle irtibatin

tekrar giiclendirilmesidir (Gorgiin, 2011: 234).

Tecdit, Hz. Muhammed’in “Allah her ylizyilin basinda bu iimmete dinlerini
yenileyecek bir miiceddid gonderir” hadisiyle irtibatlidir. Tecdidin varligi Mislii-

manlarin tarihte yasadigi dinle irtibatin zayiflamasina bagli gelismelerle ilgilidir.
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Dolayisiyla konusu zamanla dini diisiincenin ve dindarligin, dinin asli yapisina uy-
gun bigimde etkinliginin tekrar saglanmasidir (Gorgiin, 2011:234).

Tecdidin terim anlamini alimler ve arastirmacilar tarif etmeye ¢alismiglardir.
Mesela Pakistanli miifessir, fikir ve miicadele adami Seyyid Ebu’l Ala el-Mevdudi
tecdidi Islam’in “her tiirlii cahiliye kalintilarindan temizlenmesi ve sonra da imkan
Olciisiinde samimiyetle bunu yasatmaya ¢alismak™ olarak tarif etmistir. Diinya Miis-
liman Alimler Birligi Baskan1 Yusuf el Kardavi ise tecdidi “dini Rasulullah, sahabe
ve onlara giizellikle tabii olanlarin doneminde oldugu sekline dondiirme” olarak ta-
mmlamistir. Yazar Omer Ubeyd Hasene ise tecdidi “Nassi, Miisliiman bireye her
devirde karsilasacagi problem ve meseleleri vahyin rehberligiyle halletme yolunu
gosterecek bicimde, yeniden ve dogru olarak anlamaktir” seklinde tanimlar (Savas,
Tirk ve Karatas, 2014: 105).

Tecdit, Islamiyetin ilk yiizyillarinda var olmasina ragmen, sosyolojik anlamda
bir aktivizm hareketine dontlismesi 18. ve 19. ylizyillar arasinda olmustur. Bu déonem-
lerdeki tecdit hareketleri Avrupa’nin emperyal yayilimi sonucu hiz kazanmistir. Dini
yapinin biitiiniiyle ilgili kullanimi 6zellikle son iki yilizyilda 6n plana ¢iktigindan di-
nin yenilenmesi veya dinde tecdit tabirleri lizerinden icerik ve anlam kazanmistir

(Gorgtin, 2011: 234).

Tecdit hareketleri 18. yiizyil Islam diinyasmin her bdlgesinde gelisme gos-
termis, biiyilk merkez devletlerin disindaki bolgelerde farkli muhitlere ve sartlara
bagl olarak, bu hareketler daha farkli bir yap1 ve {islup kazanmustir. Islam tarihinin
engin tecriibesinden istifade eden s6z konusu hareketlerin bir kism1 daha fikhi bir dili
benimserken, bazilar1 daha karizmatik ve mesihci 6zellikler tasimaktaydi. Ote yan-
dan bazi1 bolgelerdeki 1slah hareketleri mevcut kurumlarin ¢okiisiiniin yarattigi etkiye
birer cevap teskil ederken, diger bazi hareketler ise Islam diinyasinin sinir bdlgele-
rindeki halklarin Islamlastirilmasi siirecinin bir pargasini olusturmaktaydi. Bu hare-
ketlerin disinda kalan olusumlar ise Avrupa’nin somiirgelestirme faaliyetleri gibi

krizlere tepki olarak ortaya ¢ikmistir (Okuyucu, 2014: 45).

18. yiizy1l boyunca Osmanli Imparatorlugu’nda Islami Tecdit hareketleri var
olmustur. Ancak bu hareketler toplumun sosyo-moral agidan yeniden insaasi igin
gayret gostermistir. Bu hareketlerden bir kismi 14. Yiizyillda yasamis olan Ibn-i

Teymiye gibi alimlerin mirasini takip ederek, fikhin belirli hitkiimlerine sik1 bir bag-
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l1lig1 savunan kokli gelenekler lizerine insaa edilirken, bir kism1 da daha faal bir fert
ve topluluk dindarligini tesvik amaciyla bazi biiylik tarikatlarin biinyesinde faaliyet

gostermistir (Okuyucu, 2014: 41).

Islam diinyasinda Muhammed Abduh basta olmak iizere Resid Riza, Abdul-
kadir el-Magribi, Sekib Arslan, Hiiseyin el-Cisr, Ebu’l-Kelam Azad, Muhammed
Ikbal, Hasan en-Nedvi, Malik bin Nebi, Mevdudi, Mutahhari, Hasan Turabi vb. isim-
ler tecdit diisiincesi gergevesinde c¢alismalar yapmislardir. Bunun yaninda, Tiirkiye
disinda kalan Tiirk diinyasindan da dini tecdit projesi i¢inde olan bilginler bulunmak-
tadir. Din ile ilmin, akil ile naklin birbiriyle uyustugunu, aralarinda herhangi bir ¢e-
liskinin olmadigimi vurgulayan Rizaeddin bin Fahreddin, Abdullah Bubi ve Musa
Carullah Bigiyef de kendi donemlerinin tecdit faaliyetlerinin 6nde gelenleri sayilabi-
lir (Esen, 2009: 47).

Carullah, din olarak islam’mn herhangi bir reforma ihtiyag duymadigini, prob-
lemlerin Miisliimanlarin toplumsal, dini ve siyasi anlayislarindan kaynaklandigini
¢Oziimiin ise kendimizi ve degerlerimizi Kur’an’in sundugu ¢6ziim Onerilerine tes-
lim etmek oldugunu vurgular. Miisliimanlarin islami degerlerin hakikatini anlaya-

madigini ve olaylara yiizeysel baktigini sonucta da geriledigini ifade eder.

“Allah bize insaf versin. Bizde hayadan bir eser kalmadi. Biz her kabahatimizi s-
lam’a isnat eder olduk. Biz her edepsizligimize ‘iste bu Islam’1n edebidir> der olduk.
Biz yalniz bir batili degil, bin batili dava eder isek de seriatin naslarindan delil arar
olduk. Biz uliim ve maarifin her birini inkar eder isek, mukaddes Islam’m namidan
inkar eder olduk. Biz utanmadan asilsiz sdzlerle dini kitaplarimizi telvis etmekten
(kirletmekten), imamlarimiza da iftira etmekten ¢ekinmiyoruz (Carullah, 1909: 21).”

Carullah’in Islami tecdid anlayisini bes asamada ele alabiliriz: Taklitgilik, Ictihat
meselesi, yanlis tasavvuf anlayisi, taklitgi fikth mezhep anlayisi, kelameilarin gerek-

Siz tartismalari.

2.1. TAKLITCILIK

Taklit, sozliikte “bir seyi boynuna takmak, omuzuna asmak” manasini tasi-
maktadir. Fikih usuliinde ise “hiiccet ve delilsiz olarak baskasinin soziinii kabul et-
mektir’(Pagact, 2003: 302). Buna gore Islami kaynaklarm dayandigi delili bilmeksi-
zin bir miictehidin soziinii alip onunla amel etmekle taklit meydana gelmis olur. Ta-
rihte bir¢ok miigtehid taklide kars1 olmasina ragmen sonradan ortaya ¢ikan bazi fa-

kihler taklitci mezhep anlayisini benimsemis bdylece ictihat kapisinin kapanmasina
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neden olmuslardir. Siinni ekoliindeki fikih mezheplerinin kurucularinin su sozleri

taklitcilige kars1 olduklarinin gostergesidir:

“Imam Ebu Hanife: “Bu benim re’yimdir ve elde edebildigim re’ylerin en iyisidir.

Bundan daha iyisini bulan olursa onu kabul ederiz.”

Imam Malik: “Resulullah miistesna herkesin sdzii kabul ve reddedilebilir.”

Imam Safii: “Delilsiz ve hiiccetsiz olarak bilgi toplayan kimse gece karanliginda

odun toplayana benzer; topladigi bir arkalik odunu yiiklenirken bunun i¢inde kendi-

sini sokacak bir yilanin bulundugunu bilmez.”

“Kiblenin hangi yonde oldugunu kestiren bir kimsenin bir baskasini taklit etmesi na-

sil uygun olmazsa, miikellefin dininde, muasir1 olan bir kimseyi taklit etmesi de dyle

uygun degildir.” (Pacaci, 2003:304)”

Carullah’da bu biiyiik mezhep imamlarinin yukardaki goriislerini tasimaktadir
denilebilir. Carullah ilmi bir meselenin lehinde veya aleyhinde yazsa bile yalniz
Kur’an veya Hz.Peygamber’in hadislerine istinad ettigini belirtmektedir. Biiyiik
alimlere saygisinin oldugunu, ancak ilmi bir meseleyi beyan ederken o biiyiiklerin
sozlerine hiiccetlik sifati veremedegini sdyler.

Musa Carullah’a gore Islam aleminin fikren ilerleme siirecinde taklit meselesi
gibi ¢ok zararli ve biiylik bir bela ortaya ¢ikmamistir. O taklide siddetle karsi ¢ika-
rak taklidin ¢ok biiyiik bir afet oldugunu savunmaktadir. Ona gore taklit belasi, go-
niillerimize ve beyinlerimize tamamen durgunluk verip Seriat-1 Islamiyemizi ta-
mamiyla islevsiz birakti. Siyasal ve toplumsal birgok sorunla birlikte Islam alemi
kusatildi (Carullah, 2009:26-27).

Carullah’a gore Miisliimanlar iki konuda taklit belasina kapilmislardir. Bun-
lardan birincisi kendinden 6ncekileri taklittir. Bu gegmiste yasamis islam alimleri-
nin goriisleri iizerine yeni diisiince koymama neticesinde olugsmustur. Cagdas ya-
samla ilgili konular hakkinda eski miictehitlerin goriislerini 6n plana ¢ikarmak ge-
lismemizi dondurmustur. Diger taklit hastaligimiz ise Batiy1 taklittir. Musa Carul-
lah Batili yasam tarzinin tamamen taklit edilmesine siddetle kars1 ¢ikmaktadir.

Carullah’a gore taklit belast kotii bir bid’at gibi Islam aleminin diisiincesinde

koklesip kalmistir. Ona gore taklidin vacip oldugunu savunan bazi anlayislar
Kur’an’a tamamen aykiridir. “Benim nazarimda “taklit caizdir veya vaciptir” soziiyle
“Islam seriat1 ilelebet nesholunmustur (yiiriirliikten kaldirilmistir)” sdzii ayn1 mana-

dadir. Taklidin vacip olmasiyla Kur’an-1 Kerim’in bekasi, birlesmeleri imkansiz iki

zit seydir (Carullah, 2009:34)”
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2.2. ICTIHAT HAKKINDAKI GORUSLERI

Kelime olarak “caba gostermek, biitiin giiciinii kullanmak, 1srarli olmak,
zahmet ¢ekmek” anlamindaki “cehd” kokiinden tiireyen igtihat “bir konuda elden
gelen ¢abayi sarf etmek, bir seyi elde edebilmek i¢in olanca giicli harcamak” demek-
tir (Apaydin, 2000: 432). i¢tihat kelimesi Kur’an-1 Kerim’de dogrudan kullanilmis
bir kelime degildir. Ancak bu kelimenin tiiredigi “cehd” ve “ciihd” kelimeleri

Kur’anda gegmektedir (akt. Giinay, 2012: 69)

Kavramsal olarak igtihadin birgok tanimi yapilmasina ragmen bunlarin ortak
paydasini; “fakihin herhangi bir ser’i hiikkiim hakkinda zanni bilgiye ulasabilmek i¢in
biitiin giiclinii harcamasi1” diisiincesi teskil eder. Hz. Peygamber’in hadislerinde ise
ictihat kelimesi kullanilmigtir. Hadislerde igtihat, “kad1 ve yoneticinin dogru hiikkme
ulagmak i¢in elinden gelen gayreti géstermesi” manasinda kullanilmistir (Apaydin,
2000: 432). Ashap da ictihat kelimesini kullanmistir. ilk dénem Islam hukukunda

“I¢tihat hakkaniyetli, ihtiyari hiikiim ve uzmanlarin goriisii” anlamma gelmekteydi.

Islam hukuku {izerine ¢alisma yapan arastirmacilara gore 9. asra kadar ictihat
hakkinda herhangi bir sinirlama bulunmazken, daha sonra yalnizca 6nceki miictehit-
lerin igtihat yapabilme ruhsatina sahip olduklari kanaati kabul edilip, bundan sonra
s6z konusu imamlarin gorisleri yorumlanmaya baslanmistir (Apaydin, 2000: 432).
Bu husus literatiirde “ictihat kapisinin kapanmasi” tabiriyle ifade edilir. igtihat kapi-
sinin kapanmasi tartismasi, mezheplerin tesekkiil edip genel kabul gorerek yerlesme-

si ve taklit olgusuyla yakindan ilgilidir (Apaydin, 2000: 443).

Son birkag yiizyil i¢inde baz1 islam bilginleri, Miisliimanlarin Bat1 karsisinda
her yonden geri planda kalmasinin nedenleri arasinda i¢tihat mekanizmasinin durdu-
rulmasi ve taklit¢iligin giderek yayginlagsmasi oldugunu soyleyerek yeniden igtihadin
islevsel hale getirilmesi ¢agrisinda bulunmaktadirlar. Bu ¢agri birgok Islam beldesin-
de ilgi uyandirdi. Bu ¢agriyr 6nemseyen alimler, ¢agdas yasamla ilgili meseleler
hakkinda ictihadin tekrar islevsel hale getirilmesinin dini bir yilikiimliilik oldugunu
belirttiler. Bu islam bilginlerine gére s6z konusu igtihat projesinin temelini, gecmis-
teki sorunlara ¢6ziim iireten igtihatlarin taklidinin terkedilip yeniden Kur’an ve Siin-
net gergevesinde Islam’in her konuda yeterliligini ispatlama diisiincesi olusturmakta-

dir (Apaydin, 2000: 444).
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Musa Carullah’a gore Islam Seriati Hz. Peygamberin 23 yillik niibiivvetinde
kendi dilinden teblig edilmisti. Sahabelerin, tabilerin ve imamlarin igtihadiyla da iki
asir tedvin edilmisti. Ummetin biitiin ictihadi, Hz. Peygamberin nasslari, siinnetleri,
rivayetleri ve Arap dil kurallar1 gergevesi ile sinir1 kalip, boylece islam fikhi orjinal-
ligini kaybetmemisti. O donemlerde eski medeniyetlerin kanunlarindan, 6nceki din-
lerin seriatlarindan alinti yapma yollart tamamen kapaliydi. Ancak, igtihat ruhu ol-
dukca kuvvetliydi. Istinbat edecek akil tamamiyla hiirdii. Dolayisiyla Miisliimanlar
Ozgiin bir fikih tedvin ettiler. Ancak ileriki zamanlarda ictihat kapilar1 tamamen ka-
patildi. Béylelikle Islam diisiincesine kuvvetli ve uzunca siirecek bir sekte vuruldu
(Carullah, 2013:121).

Musa Carullah Islam diinyasindaki taklit hastalig1 sonucunda igtihat kapisinin
kapanip Miisliimanlarin sorunlarina ¢dziim bulunamamasini siddetle elestirir. O bu
durumu helak edici ve dehsetli bir bela olarak gériir. ictihat kapisinin kapatilmasi ona
gore fikrin sonmesi ruhun da uykuya ge¢mesi gibi dehsetli bir durumdur.

“Artik dort mezhep kurucusu ¢apinda biiylik adam yok diyerek onuncu asrin sonla-
rinda igtihat kapisi kapandi demeye basladilar. Bu asla dogru degildi. Zira igtihat ka-
pis1 kapandi demek dini ve ilmi meseleler tizerinde akla ve ilme dayanarak derin dii-
siinmeyi yasak etmek demekti. Bu Islam’in ruhuna aykiridir (Carullah, 2009: 71).”

Carullah igtihat kapisinin kapatilip taklitgi ve mezhepgi anlayisin yerlesmesi-
ne sebep olan fakihleri hedef alarak onlarin sadece fakihlik rivayetlerini ezberledikle-
rini, metinlere serh ve hasiye yazdiklarini, fikih kitaplarinda fetva aramaktan baska
bir is yapmadiklar1 seklinde ithamlarda bulunmustur (Carullah, 2013:121-122)

Musa Carullah’a gore asil ictihat egitim ve din kurumlarinda yapilmalidir.
Boylelikle Islam medeniyet ruhu tekrar canlandirilacaktir (Kanlhdere, 2005:191). O
Ictihadin tarihin her déneminde hayat ile irtibatinin kurulmasi gerektigini boylelikle
Islam Seriati’nin islevselliginin korunacagmi savunmustur. Eger Islam Seriati yani
Islam Hukuk’u tekrar canlandirilirsa Miisliiman toplumlarin yasam tarziyla uyusma-
yan ve bircok sosyolojik probleme sebep olan Bati kanunlar terk edilip koklii bir
medeniyetin temelleri atilabilir. Ancak yiizlerce yillik kurallar taklit edilerek giinii-
miiz meselelerine ¢are aranmasi, Musa Carullah’a gore bos bir cabadan baska bir sey

degildir.
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2.3. TASAVVUF

Tasavvuf kelimesi Sufi kelimesiyle ayni kdkten gelir (Yildirim, 2000: 7). Tiirki-
ye Diyanet vakfi Islam Ansiklopedisinde Tasavvuf, “Islam’in zahir ve batin hiikiim-
leri gercevesinde yasanan manevi ve deruni hayat tarzi” olarak tanimlanmistir (On-
goren, 2011:119). Bunun disinda tasavvufla ilgili cok ¢esitli tarifler yapilmistir. Bati-

da ise tasavvuf, bir tiir mistizm seklinde algilanmistir.

Tasavvuf, sufilerce kalp temizligi, nefis terbiyesi, giizel ahlak, Allah sevgisi gibi
manevi ilkeler c¢er¢evesinde agiklansa da zamanla farkli kiiltiir ve medeniyetlerin
tesirine giderek birer sirk, hurafe ve bid’at arac1 haline gelmistir. Ozellikle Yunan-
ca’dan terciime edilmis kitaplar Allah ile kulun miinasebetinin tanziminde bozulma-
lara sebebiyet vermistir. Bununla beraber, Miislimanlarin ticaret ve diger sebeplerle
Hint ve Iran kiiltiirlerine ait fikirleri 6grenmeleri de tasavvufun zamanla yozlasmasi-
na sebep olmustur (Yildirim, 2000: 16-17).

Birgok Islamc1 bozulan tasavvuf anlayisina karsi ¢ikmaktadir. Islam’a sonradan
dahil edilen pagan kiiltiirlerine ait aligkanliklarin Miisliimanlar {izerinde akil tutulma-
sina yol ac¢tigi, itikadi bazi sorunlara sebebiyet verdigini iddia etmektedirler. Ancak
Musa Carullah gibi baz1 islamci aydimlar da dogru tasavvuf anlayisina daha 1liml
yaklasmaktadirlar.

Musa Carullah genel olarak akli esas alan biri olmasina ragmen sezgi, kesf ve il-
ham yolunada 6nem verdiginden ve sezgiyi aklin en ileri agamasi olarak gordiigiin-
den bazi Islamci diisiiniirler gibi toptan tasavvufa kars1 degildir. Tasavvufun islam’a
0zgii bir kesf yolu, kesfinse bir tiir akli bakis agis1 oldugunu ileri siirer. Dolayisiyla
biiyiik hakikatler ve ince manalarin yalniz bes duyu vasitasiyla algilanamayacagini
baz bilgilerin kalp ve tecelliyat yoluyla algilanabilecegini savunur (Kanlidere, 2005:
208).

“Tasavvuf ehlinin kesiflerine goére, niibiivvet nuru, babadan ogula intikal ederek
gelmis, nihayet muhterem babasi Abdullah’in yiiziine, sonra da muhterem annesi
Amine’nin yiiziine intikal etmistir. Bu giizel soz, her ne kadar delili olmayan bir kesf
ise de, Hz. Peygamberin muhterem ebeveynleri hakkinda kelamcilarin edepsizligi
kadar temelsiz degildir (Carullah, 2001: 51).”

Carullah tasavvufu hakiki Islam Felsefesi olarak gdrmenin yaninda Miislii-
manlara terbiye, egitim, ahlaki 6zellikler kazandiran bir anlayis olarak da goriir. O

daha ¢ok tasavvufa sonradan girmis hurafelere, Islamiyetle ilgisi olmayan litiiellere
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karsidir. Zaten kendisi ibn Arabi, Imam Rabbani ve Imam Gazali gibi 6nemli muta-
savviflarin tesirlerinde kalmistir.

Carullah bazi1 eserlerinde tasavvufun bir¢ok fonksiyonu oldugunu séylemek-
tedir. O’na gore tasavvufun yasandigi tekkeler birer sifahane, cemiyet-i hayriyye ve
dini, siyasi kuliiptiir (Carullah, 2001: 67). Carullah’in bu tutumu ¢eligkilidir denilebi-
lir. Eserlerinde bir yandan Sufi Muhyiddin ibn Arabi’ye onlarca atifta bulunup 6v-
giiyle bahsederken diger tarftan da akide konusunda ¢ok titiz , taklidi sevmeyen ve
1srarla ictihadi savunan Ibn-i Teymiye ve onun dgrencisi ibn Kayyim el Cevziyye
gibi miictehidleri de ayni derecede 6n plana ¢ikarmaktadir (Kanlidere, 2005: 206).
Halbuki Ibn Arabi ve Ibn-i Teymiye bircok noktada birbirinden farklilasan anlayis-
lara sahiptirler.

Tasavvufa meylinin dar goriiste yazilan fikih kitaplarindan kacarak tasavvuf
ehlinin yazdig1 genis eserlere siginmakla aciklayan Carullah, Islam diisiince tarihinde
de en Ozgiir fikirlere sahip kimselerin ehli tasavvuf arasindan ¢iktigini belirtmektedir
(Kanlidere, 2005: 206).

Carullah hakiki tasavvufu benimser ancak sapkinlik gosteren sufiligi de eles-
tirmekten cekinmez. Tasavvufa sokulan “Imam-1 Muntazar”, “Gavs”, “Kutb”, “Ev-
tad”, “Niiceba”, “Abdal”, “Hizir-ilyas” gibi kavramlarin Islama sonradan sokulan
putguluktan baska bir sey olmadigini sdyler. O tasavvufun daha ¢ok entellektiiel ve
hosgorii kisimlarindan etkilenmistir denilebilir (Kanlhidere, 2005:207).

Ayrica tasavvufun Yunan felsefesinden {istiin oldugunu, islam diisiincesinin
en 6nemli fikri birikimi oldugunu ifade eder. Tasavvun mekani olan tarikat zaviyele-
rinin 6énemli birer egitim kurumu olduklarini, Imam Malik ve Imam Hanbel gibi fa-
kihlerin ve birgok Islam filozofunun buralardan yetistigini sdyler. Bu tarikatlarin
Islamiyetin yayilmasinda énemli gorevleri iistlendigini savunur (Kanldere, 2005:
208).

Akil ve sezgiyi uzlastiran Carullah’in dvgiiyle bahsettigi tasavvuf, Islamiyetin
ilk zamanlarindaki hurafelerin karigmadigr tasavvuftur. Sonraki yozlasmalarin bazi
sarlatanlar i¢in bir kazang vasitasi ve tembeller i¢in bir siginak oldugunu soyler. Za-
ten kendisi yasadig1 devirde de herhangi bir tarikata baglanmamistir. Kendisinin bir
sufi olmadigimi bugiinkii yozlasmis tasavvufa bakarak asil tasavvufu reddedemeye-

cegini soyler (Kanlidere, 2005: 209).
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2.4.FIKIH MEZHEPLERI
Musa Carullah’a gére Islam tarihinde Hz. Peygamber, dort halife dénemi ve
tabiinden sonra ortaya ¢ikan mezhepler, ileriki dénemlerde Islam toplumlarmin so-
runlarma ¢oziim tliretememislerdir. Daha sonraki mezhep fakihlerinin taklit¢i anla-
yislart dogrultusunda meselelere ¢dziimler bulunmaya calisilmistir. Bu da Islam
diinyasinin yeni karsilasilan meseleler konusunda donuk kalmasina neden olmustur.
Birgok Islamci gibi Musa Carullah Bigiyef de bu sorun iizerine bir¢ok yazi yazmis-

tir.

Musa Carullah, Mezhep Imamlarinin ve miigtehitlerin Islam seriatinin kars1-
lastig1 sorunlar karsisinda herhangi bir regete sunamamasini siddetle elestirir. Fikih
kitaplarinin ¢ogunda toplumda meydana gelen biiyiikk meselelerin yer almadigini
sdyleyen Carullah, halbuki islam seriatmin kiyamate kadar baki kalacagimi savunur.
Bununda fikih kitaplariyla degil, bilakis Kur’an ayetleri ve Hz. Peygamberin Siin-
netlerinin bereketiyle olacagini sdyler (Carullah, 2009:25-26).

Carullah, mezheplerden birine baglanmanin zorunlu, taklidin ise farz kabul
edilmesinin, Islam aleminde cok biiyiik bir afet olarak fakihlerin gayretiyle ortaya
ciktigint sdyler. Ona gore bu fakihler, Allah tarafindan genisletilmis seriatla amel
etmeyi “dini oyuncak haline getirme” diye isimlendirdiler. Ve insanlar1 kendi dar
mezheplerinin dairesine sokma gayreti icerisine girdiler. Carullah’in kast ettigi bu
fakihler imam Ebu Hanife, imam Malik, imam Safii ve imam Ahmed gibi biiyiik
miictehidler degil, bilakis fakih nami takinmis siradan kimselerdir (Carullah, 2009:
31)

Musa Carullah, fikih mezheplerinin baglayiliciligini ortadan kaldirmadan ye-
ni meseleler tlizerinde igtihat yapmanin miimkiin olamayacagini, 6ncelikle dini konu-
lara agiklama getirmek i¢in belli bir mezhep sinir1 iginde hareket etmenin gerekli
olmadigin1 savunmaktadir.

“Gergekten iimmete 6mrii boyunca belli bir mezhebi benimsetmek, bir kisinin gorii-
siinde hata sadir olan kavli, Islam {immetinin hayatina ittihaz etmek, bir adamin
re’yine taasub edip akli da, ser’i nasslar1 da heder itibar etmek, son asirlarda ortaya
cikan kot bir bid’at ve biiyiik bir beladir ki, Allah’n kitabini, peygamberin siinneti-
ni kalbimizden de, elimizden de tamamen gaspettiler (Carullah, 1912: 60).”

Mezhep dogmalarinin kirtlmasi1 Miisliimanlar arasindaki stinni-sii gibi ayrilik-

lar1 kirarak birlik ve beraberlik i¢inde 6nemli bir adim sayilabilirdi. Carullah, mez-
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heplerden birini reddetmek veya bir konuda hiikmiinii elestirmek islam’1 reddetme
veya elestiri anlamina gelmedigini sdylemektedir. Dolayisiyla fikith mezheplerini her
konuda gegerli ve dogru bir yol olarak algilamanin yanlisligina isaret eder (Kanlide-
re, 2005: 200).

Carullah, hukuk ilminin insan hayati i¢in 6nemli bir olgu oldugunu kabul etse
de Mezhep kitaplarina dayanan hukuk sistemlerinin ¢agin ihtiyaclarina cevap vere-
cek nitelikte olmadigini belirtmektedir. Mesela riba, faiz, muta nikahi gibi konularda
yetersiz olduklar1 konulardir. Ayrica bir¢ok fikih kitaplarinda yanlis hiikiimlerin bu-
ludugunu bunun da adalete ters oldugunu ifade eder. Bununla beraber devlet idaresi
ile ilgili konularda yetersiz olduklarindan Islam devletlerinin islam hukukunu birakip
Avrupa kanunlarini benimsediklerini, bunun da onur kirict bir durum oldugunu belir-
tir (Kanlidere, 2005:200-201).

Tiim bu olumsuzluklara ragmen yine de Islam fikhinin sistemlestirilip modern
ihtiyaclara cevap verecek hale getirilebilecegine inanir. Bunun icin gerekli olan iki
sey:

1. Kafalar1 modern ilimlerle dolu ve tamamen hiir fikihg¢ilar,

2. Mezhep kayitlart ile sinirlanmamis, insan hayatinin zorunlu ihtiyaglarini
g6z onilinde bulunduran, kitap ve siinnetteki tesrii maksatlart dogru bir sekilde ifade
eden fikih usulii (Kanlidere, 2005:201).

Carullah’a gore bir mezhebi taklit etme anlayigt dort biiyiikk mezhep Imamin-
dan kaynaklanmamaktadir. Sonradan gelen bazi fakihlerin anlayislarindan kaynak-
lanmaktadir. Bu fakihlerin mezheplerden birine baglanmanin zorunlu oldugu go-
rislerine kars1 ¢gikmaktadir. Carullah’a gore alimler tarafindan yazilan kelam ve fi-
kih kitaplarina, mezhep adiyla anilan goriislere saygir gostermek gerekliydi. Ona
gore bir Miisliman i¢in esas rehber Kuran’in kendisi olmaliydi. Ancak fikih kitap-
larinin ihtiya¢ duyuldugu vakit istifade edilebilecek ilmi eserler oldugunu ifade
eder.

“Ilim ehlinin kalemiyle tedvin edilmis kelam kitaplarina, fikih kitaplarina ve mezhep
olarak bize birakilmis diisiincelere (igtihatlara) biz elbette saygi duyariz. Fakat bun-
lara saygimiz ellerimize ve ayaklarimiza edebi bag olmalar1 igin degil, aksine ilmi
kitap, ilmi eser olup ihtiya¢ duyuldugunda akli kuvvetlerimizi terbiye eden giizel bir
vesile olduklari igindir. Onlara saygimiz sadece bu bakimdandir. Yoksa Kur’an-1 Ke-
rim ve Hz. Peygamber’in siinnetleri meydanda iken eskiden kalmig mezheplerden bi-
rini taklit etmek hicbir zaman vacip olmaz (Carullah, 2009: 26).”
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Musa Carullah meseleler hakkinda kendi yontemini su ifadelerle izah eder:

“Dini kitap adiyla elden ele dolasan kitaplarda yer alan asilsiz seylerden Islamiyet’i
arindirma vecibesine hizmet etmektir. Edebimizin geregi olarak biz, asli olmayan
seyleri Islamiyet’e ait gostermekten sakinir ve utaniriz. Bir sdziin filan biiyiik tara-
findan sdylenmis veya ¢ogunluk tarafindan kabul edilmis olmasi bize o kadar hayret
vermez. Bizim gonliimiizdeki en biiyiik kuvvet, gonliimiize gergek gibi goriinen ha-
kikat ve delildir. O kuvvet bizim tarafimizda iken maglup olma ihtimali hayalimize
bile gelmez (Carullah, 2009: 47-48).”

Musa Carullah elinde Mushaf gonliinde Kur’an oldugunu, mezhep esaslarini
birakip rivayet elbiselerini tamamen ¢ikardigini, Hz. Peygamberin siinnetinden olu-
san elbiseleri giydigini soylemektedir (Carullah, 2009: 118). O, Islamiyetin haklilig1-
na, yiiceligine, iistiinliigiine semaviligine kesin olarak inandigini, dolayisiyla Islami-
yet gibi mukaddes bir dinin 6gretilerinin ufak mezheplerin dar daireleriyle sinirlana-

mayacagini savunmaktadir.

Genel olarak Musa Carullah dar goriislii fikihgilar elestirmektedir. Bunu da
Miisliimanlarin vahdetinin tam anlamiyla temin edilmemesine baglar. Ancak bu,

onun fikihg1 ve kelamcilara diisman oldugu anlamina gelmez.

“Mukaddes bir kibleye yonelen biitiin muhtelif mezhepler, dostluk ve kardeslik sifa-
tiyla miisterek bir maksada yonelirlerse mezhebi ihtilaflar elbette rahmet olur. Kabe
gibi mukaddes ve maddi bir merkez, islam gibi gayet biiyiik manevi bir kuvvet ve
Kur’an-1 Kerim gibi kapsamli bir kanun ve kitap kalplerimizi birlestirmemisse dini
miiderrislerin dini kongre ve sempozyumlar tertip ederek olusturduklar1 akaid kitap-
larindan birlik imit etmek ¢ocukluk olur...Bir insan alemin kidemine digeri hudusu-
na inanabilir. Ben belki her iki konuda da siikut ederim. Bir adam iyiligin ve kotiilii-
giin ser’iligine digeri akliligine inanabilir. Ben bu iki kisinin diistincelerine katilma-
sam da onlarla her zaman dost olabilirim. Higbiriyle ayn1 goriisii paylasmasam da
her biri benim gibi veya daha miimindir, Miisliimandir; kendilerine namazda uyarim.
Bir kelamci Allah’in sifatlarinin zatindan ayri olduguna digeri ayniligine inanabilir.
Yine bagka biri “sifatlar cismin ne aynisi ne de gayrisidir” diisiincesini kendine daha
yakin gorebilir. Ben bu tiir konular1 konusmaktan utanirim. Allah’in zatina ait konu-
larda iddia sahibi olmak gibi hareketlere cesaret edemem. Fakat bu ii¢ kisinin imani-
na dil uzatmaktan da her zaman uzak dururum. Her biri benim gibi belki benden da-
ha fazla miimindir. Yani fikih ve kelam mezheplerinde ihtilafin zarar1 yoktur. Zarar
farkli mezheplere diigmanlik etmekle olusur (Carullah, 2001: 25-26).”

2.5. KELAMCILAR HAKKINDAKI GORUSLERI
Kelam sozliikte “yaralamak, etkilemek” anlamindaki “kelm” kokiinden tiire-
mis bir isim olup “bir fikri tam olarak anlatan s6z” demektir. Terim anlamu ise “Islam

dininin ana ilkelerini konu edinen ilim” demektir (YYavuz, 2002: 196).

Musa Carullah Misliimanlarin taklit yoluyla sapmalarindan bazi fikihgilari

sorumlu tutarken, Islam akidesinin safligin1 kaybetmesinden de baz1 kelamcilar1 so-
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rumlu tutmaktadir. Kelamcilart yiizyillarca Miislimanlarin zihinlerini gereksiz ve
bos tartismalarla mesgul etmek, Islamiyetin sade ve saf olan akidesini i¢inden ¢ikil-
maz hale getirmekle itham eder. Genel olarak zanni bilgiye sahip olan Yunan felsefe-
sininin kelamcilar araciligryla terciime edildigini, boylelikle Islami ilimlerin pratikte
hicbir faydast olmayan bos nazariyeler dairesinde sikisip kaldigini savunur. Hatta
Islam diinyasindaki ilmi ¢okiintiiyii kelam ilminin yaygilasmasma baglar. Ayrica
kelam konusunun Islamiyetin ¢agdas sartlara uymasini engelledigini, ¢oziim bekle-
yen giincel konulara cevap vermekten uzaklastigini ve medrese miifredatinda yer
isgal etmekten baska bir islevi de yerine getirmedigini savunmaktadir. Carullah’in
kelam ilmine kars1 bu tavri yeni bir tavir olmaktan 6te, basta Ibni Teymiye olmak
iizere Hanbeli ekoliinden gelen bir¢ok Islam diisiiniiriiyle ortak bir tavirdi (Carullah,
2005: 202-203).

Carullah, Miislimanlarin kelamcilar yiiziinden dinden sapmamak igin akli
birakip mezheplerin sorgulanamaz kurallarinin dar sinirlarini kabul ettiklerini, dolayi-
styla Miisliiman diinyadaki fikri ve ilmi bozulmada kelamcilarin roliiniin biiyiik oldu-
gunu savunur (Carullah, 1912: 37).

Carullah, kelamcilar1 nass1 ¢ok sik tevil etmekle suclar ve ortaya koyduklar

tevilleri de nassin hilkmiinde goriip bunu kabul etmeyenleri sapkinlikla su¢lamakta
olduklarini belirtir (Carullah, 1912:45).

“Sdyleyenin her sdzii, hakiki anlamima hamledilir. Isiten, kendi diisiince giiciine go-
re, her sozii tevil edebilir. Fakat s6ziin hakiki anlamini higbir zaman terk edemez.
Tevilin, yalmz bir istisnasi vardir; o da hakiki manalar1 ortadan kaldirma kuvvetinin
kendisinde bulunmamasidir. Tevil, isitenin iradesine, diigiincesinin giiciine ve gogun-
lukla hevasina tabi olur. Hakiki manalar ise, s6z sahibinin iradesine ve orfiin delale-
tine tabidir (Carullah, 2001:28).”

3. MUSA CARULLAH’IN EGITiM VE OGRETIM REFORMU DUSUNCESI
Musa Carullah’a gére Islam diinyasinin bilimde, egitimde, sanatta ve askeri
alanlarda gerilemesinin bir nedeni de egitim sisteminin bozuk olmasidir. Carul-
lah’in bir 1slah ve tecdid hareketi aydini olmasi sebebiyle onun egitim anlayisi; tak-
lit ve ezbere dayali olmayan, zamanin sartlarina uygun, Islami ilimlerle pozitif bi-

limlerin beraber 6gretildigi bir egitim sistemidir (Sentiirk, 2012: 267).

“Eski klasik medeniyetlerden miidevver ilim ve felsefeyi Hiristiyan alemi aforozla-
must1. Fakat Bagdat saray1 o ilim ve felsefeyi koynuna alip itina ile beslemeye basla-
di. O devir Islam iimmetinin “beseri medeniyet liderligi” devridir ki miladi sekizinci
asir ortalarmdan on {igiincii asir ortalarina kadar devam eder. O devirdeki Islam med-
reseleri klasik medeniyetlerden devir aldiklar1 ilim ve felsefeyi hem islami ilimlerle
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hem de onlarn birbirleriyle kaynastirmaya ¢alisiyorlardi. Fakat gitgide, Hiristiyanlik
aleminde rahiplerin yaptiklar1 gibi ilim ve felsefeden vazgegerek yanlis din ilimleriy-
le iistiinkorii mesgul olmaya basladilar. Din ile ilim ikiz gibidir. Birinin bulunmadigi
yerde digerinin de 6zii bulunmaz. ilim ile atbasi gitmeyen din cok gegmeden taassup
ve hurafelere bogulur kalir. Iste Hiristiyanliktan sonra Islam’in basina da gelen bu
oldu (Carullah, 2009:71).”

Musa Carullah’a gore kendi donemindeki Miisliimanlarin gerekli iki ihtiyaci
vardir. Bunlardan birincisi medeni diinyanin fen ve teknolojisini almak, digeride Is-
lam ilimlerini 6grenmektir. Ayrica yasadigi dénemde kadinin durumundan hosnut
olmadig1 ve bu durumla ilgili birgok ¢alisma yaptig1 bilinmektedir. Ozellikle kiz
cocucuklarinin egitiminin énemli oldugunu vurgulamaktadir. Ciinkii cehalet ve za-
ruretten ozellikle kadinlar etkilenmektedir. Bu sorunu islam diinyasinin ana prob-
lemlerinden biri olarak gérmektedir.

Musa Carullah, egitim sisteminin nasil olacagina dair bir¢ok recete ve 1slahat
programi hazirlamistir. En basta Kur’ani1 Kerim ve Nebevi siinnetin medreselerde
ve fakiiltelerde temel dersler olarak kabul edilmesi, islam seriatinin kuvvetli ruhu,
adaletli hiikmiiyle tekrar canlandirilmasi, Miisliimanlarin diistinceleri, akillari, tak-
lit boyundurugundan kurtarilmasi ve ehil insanlarin her birine igtihat hakki taninip
yasama Yetkisi bir i¢ctimai heyetin bilgisine tahsis edilmesi ilk atapta bu geri kal-
migliga ilk miidahale olacagini savunur. Dolayistyla Ona gore immetin yapmasi ge-
reken en O6nemli islerden birisi egitim ve 0gretim hareket tarzina dayanarak 6liim
uykusundan uyanmaktir. “Bizi cahilligin esaretinden ancak talim-terbiye kurtarabi-
lir, talim-terbiye de mektep ve medreseler araciligiyla yapilir”(Carullah, 1905: 9).

Musa Carullah’m egitim konusunda bir¢ok goriisii ve icraati oldugunu belirt-
mistik. O, mevcut Medreselerin 1slah1 i¢in ¢ok ¢aba harcamistir. Bir ¢ok kere zih-
nindeki egitim modelini uygulayabilecegi bir medrese agma girsimi olmasina rag-
men bir tiirli bu hayalini gergeklestirememistir. En basta mevcut ders kitaplariyla
derslerin degismesinin, daha sonra talebelere inkilabi bir ruh asilamak i¢in bazi
eserlerin tozlu raflardan indirilip okutulmasi gerektigini belirtir.

Carullah’a goére 6grencilerin medreseden mezun olduklarinda dinin, seriatin ve
fikhin ger¢ek manasini 6grenmeden, biraz nahiv ve usuliin ihtilafli konularini, ke-
lamin bir¢ok gereksiz goriislerini ve felsefi meseleleri 6grenmekteler. Onlarca sene
bu medreselerde kalmis 6grencilerin bir kism1 akli ve ahlaki bozulmus bir sekilde

mezun olmakta, talebelerin Kur’an’in manasimi sadece dilini anlayabildigi oranda
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bilebildigini, ancak Kur’an ilimlerinden hicbirsey 6grenmedigi bunun yaninda fen
bilimleri ve matematigide 6grenemedigini belirtir (Carullah, 1905: 6-7). Musa Ca-
rullah’in en ¢ok 6nem verdigi sey dogrudan dogruya Kur’an arastirmalarina yo-
nelmekti. Halbuki medreselerde daha ¢ok arap¢anin grameri ve fikih iizerine bir
yogunlasma oldugundan Kur’an sadece camilerde, toplantilarda, kabirlerde sevap
kazanmak i¢in okunur hale gelmisti. Hadisler ise vaaz sirasinda koyliileri korkut-
mak i¢in kullaniliyordu. Islami metinlerin gergek anlamlariin goz ardi edilip bun-
lara bir kutsiyet atfedilmesi onu rahatsiz ediyordu. Donemin en 6nemli egitim mer-
kezlerinden biri olan Buhara’da islam’a ait hersey, her kitap kutsallik kazanmusti.
15-20 yil bu medreselerde okuyan talebeler dogru diiriist arap¢a metinleri okuyup
coziimleme yetenegi kazanamadan imam, miiderris, kadi ve miiftii oluyorlardi.
Kur’an ilimlerinin eksik 6gretilip sadece sarf, nahiv ve belagat gibi ilimler az da
Ogretilip meselenin sosyal yonii ihmal ediliyordu. Tefsirlerin biiylik kismi kelime-
leri agiklamaktan fikih mezheplerinin goriislerini nakletmekten ibaretti (Kanlidere,
2005:194-195).

Dolayisiyla medreselerde 6gretilen derslerin Islami ilimlerden ¢ok birkag ge-
reksiz kelami ve mantiki hususlar1 6ne ¢ikarilarak Kur’an’1 Kerim’in toplumsal yo-
niiniin geri plana itildigini iddia etmis ve Islami ilimlerle Fen bilimlerinin medrese-

lerde okutulmasinin zorunlu oldugunu savunmustur (Kanlidere, 2006: 215).

Carullah, dgrencilerin donemin egitim kurumlarindan hiisran ile ayrildigini il-
mi bir olgunluga erisemedigini sOylemektedir. Bu medreselerden ¢ikan dgrenciler
cogu herhangi bir meslege yonelememekte ya bir camiye imam ya da bir medrese-
ye hoca olmaktan baska bir secenege sahip olamamaktalar. Dolayisiyla riziklarim
ancak insanlarin bagisladig1 mallarda arayarak onur kirict bir hale gelmektedirler.
Carullah “bu duruma ne gayret-i diniyye ne sefkat-i islamiyye ne de muhabbet-i
milliye raz1 olur” der (Sentiirk, 2012: 261).

“...hayalim biiyiik iimitlerle dolu iken bilad-1 islamiyeye sefer ettim. Bu memleket-
lerde namlar1 meshur medreselerin her birini gérdiim. Fakat teessiif! O biiyiik dini
medreselerde en az sey, ulum-i diniyeyi buldum. Sonunda kanaatle degil, tamam-1
hayretle vatanima dondiim (Carullah, 1907: 38 akt. Gérmez, 1994: 167).”

Carullah’a gore dinin hakikatlerinin ve Hz. Peygamberin 6gretilerinin tam ola-
rak aktarilmamasi, bunun yerine medreselerde kelam tartismalari ile Yunan felsefe-

si 0gretilerinin hakim olmas1 iimmet i¢in biiytlik bir kayiptir.
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Carullah Hz. Peygamberin “ilim Cin’de bile olsa aliniz” hadisini bilimin ev-
renselligi ve daha 6nceki insanlarin iirettigi bilgi ve birikimden istifade edip bunun-
la huzur, mutluluk ve refahin saglanabilecegini savunmustur.

Carullah egitimle ilgili iki 6nemli ilkeyi savunmaktadir. Buna gore egitim he-
defleri belirlenirken ve egitim kurumlar1 diizenlenirken; bir taraftan bireysel egilim
ve yeteneklerin, diger taraftan toplumsal ihtiyaglarin dikkate alinmasi gerekmekte-
dir. Boylelikle dgrencilerin ilgi ve yetenekleri goz oniinde bulundurularak, egitim-
leri kiiclik yaslardan itiabaren ilgili rehber 6gretmenlerin gézetiminde siirdiiriile-
cektir (Sentiirk, 2012: 262).

Musa Carullah’a goére ¢ocugun egitiminde {i¢ siire¢ vardir. Bu siireglerden ilki
cocuklara okuma yazma ve imani konular, dil, matematik, fen bilimleri, edebi bil-
giler, tarih ve cografya ilimleri dgretilmesi gerekir. Ikinci siirecte sanat, {igiincii
asamada ise siyaset egitimi verilmelidir. Boylece ¢ocuk yiiksek ilimleri 6grenebile-
cek seviyeye gelir. Bundan sonra gocuk, egilimi olan alana yonelir. Boylece kendi
yolunu bulana kadar bunlara 6nem vermeye devam eder. Daha sonra egilimi olan
alandaki uzman kisi ile birlikte ¢alisir ve yeterli diizeye gelir.

Ona gore ¢cocugun egilimini ve kapasitesini dikkate almayan 6gretmen basarili,
cocugun kabiliyetlerine uygun olmayan egitim de verimsiz olur. Daha ilk asama-
larda ¢ocugun ailesinin bunu dikkate almasi ve cocugunu her firsatta yonlendirmesi
gerekmektedir.

Musa Carullah’in elestirilerinden medrese hocalar1 da paylarmni almislardir.
Ancak yine de geg¢misteki alimlere saygi gosterip haklarinin verilmesi gerektigini
onlarin sdylediklerinin referans alinabilecegini ifade etmistir. “Alimlerimize saygi
gosterip haklarini veririz, ancak illa da onlardan bir biiyiigiin soziine dayanmak zo-
runda degiliz (Carullah, 1905:10).”

Musa Carullah’a gore gergek saadete ulagmak igin selefi 6rnek almali ve onlar
gibi hayattan hareket ederek, medreselerin 1slah edilip arindirilmast gerekir. Bu
medreselerde Kur’an ilimlerinin, Hz. Muhammed’in hadis ve dgretilerinin 6gretil-
mesi ve bu yolla cocuklarmn kalplerine Islamin ruhunun yerlestirilmesi gerekir (Ca-
rullah, 1905:8). Boylece daha sonradan uydurulan hurafe ve bid’atlere bulagmadan,
dogru dini bilgileri elde ederek dini ve medeni mutluluk i¢inde iy1 bir hayat yasa-

yabilecegimizi ifade eder.
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Musa Carullah, Medreselerin 1slahi i¢in ilk ve en kolay yapilabilecek seyin,
miifredatin, yani okutulmakta olan kitaplarin faydal kitaplarla degistirilmesi oldu-
gunu soyler (Carullah, 1905: 10). Medreselerde yetersiz derecede okutulan, hadis,
tefsir, tarih, gibi tabii ilimler ve hi¢ okutulmayan diinyevi ilimlerin eksikliginden

stirekli yakinmaktadir.

Musa Carullah, sosyal hayattan ve modern ilimlerden haberi olmayan talebele-
rin dini ilimleri okumalarmi biiyiik bir eksiklik olarak goriir. Matematigin sadece
dort islemini bilen bir talebenin kainat ilmini algilamasi ona gore imkansizdir. la-
hiyat alaninda yazilan eserlerden bircogu bazi goriislere reddiye seklinde yazilmis-
lard1. Bu gibi eserleri okuyarak yetisen medrese 6grencilerinde diigmanlik duygusu
gelismekteydi. Islam diinyasindaki bazi kesimlerin modern ilimlere nefret duygu-
suyla bakmalarinin sebebini buna baglar. Carullah’a gore islam diinyasinin ilim ve
egitim yolundan sapip hareketsiz ve donmus kalmasinin bir sebebi de budur (Kan-
lidere, 2005: 195).

4. MUSA CARULLAH’IN KADIN VE AILE ILE iLGILI GORUSLERI
Miisliiman olsun veya olmasin toplumlarda en ¢ok tartisilan konulardan biri
de kadin konusudur. Kadin sorunu sadece Miisliimanlara ait bir sorun olmadigi

“Feminist” hareketlerin batida daha yaygin olmasindan anlasilmaktadir.

Musa Carullah, Miisliiman kadmnlarin sorunlarimi ve kadinlarla ilgili baska
mevzulari agiklamak i¢in 1916 yilinda yazdigi ancak 1933 yilinda Berlin’de bastir-
digr “Kur’an-1 Kerim Ayet-i Kerimelerinin Huzurunda Hatun” adli bir eser yayin-
lamistir. Bu eserde, diger kutsal kitaplarda kadin konusu, Islam’da ve diger dinlerde
kadimin yaratilisi, Islam’da kadimin sosyal ve siyasi haklari, evlenme, eslerin birbir-
lerine kars1 tutumlari, bosanma, ortiinme, sahitlik, mirasta kadinin hakki, ¢ok evlilik
meselesi ve kadinin ekonomik 6zgiirliigii gibi konular ele alinmistir. Bu eserinin ilk
sayfalarinda Musa Carullah’in kadinlara olan hiirmeti ve saygisi hemen sezilmekte-

dir.

“Hatunlara hiirmet, Kur’an-1 Kerim’den aldigim terbiye ile bende meleke haline
gelmis ahlaki bir davranistir. Hatun, hem 6z anam hem biiylik anamdir. Benim hem-
sirem, anamin babamin hemsiresidir. Hayatimin refikasi, cocuklarimin validesi, ha-
nimefendimdir. Nihayet hatun benim kizim, kerimemdir. Yani hem dinlerin emri,
hem tabiatin hilkmii, hem de i¢timai nizamin kuvveti geregi hatunlara hiirmet benim
en biiyiik vazifemdir (Carullah, 2014a: 18).”
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Musa Carullah kadinlarla ilgili s6z konusu eserini ele alirken Islam’in temel
kaynaklarindan yiizlerce referans vermistir. Bununla beraber diger din ve inanglar-
dan da &rnekler vererek Islam’in kadina ¢ok daha fazla deger verdigini ispatlamaya
calismistir. Ayrica bazi mitolojik ve Israiliyat kaynaklarmin islam’in goriisiiymiis
gibi verilmesine kars1 ¢ikmaktadir.

Musa Carullah’a gore diger din ve inanglardan farkli olarak Islamiyet’in iki
biiyiikk imtiyazi vardir. Bunlardan ilki “tevhid inanc1” digeri de kadinlar1 “tekrim
(hiirmet)”.

Musa Carullah eserlerinde ailenin énemini siirekli vurgulamigtir. Carullah’a
gore hak ve sayginlik acisindan birbirlerine esit, vazifelerini bilen kadin ve erkek,
ailenin en temel unsurlaridir (Carullah, 2014a: 101). Bir ailede huzur ve saadetin en
biiyiik esas1, kadinlarin seref ve onurlarinin korunmasina baglhidir. islam son derece
kiymetli olan bu cevher karsiliginda herseyi feda edip, bunu temin edecek her tiirlii
vesile ve tedbiri kabul eder (Carullah, 2014a: 61).

Carullah’a gére ailede “kavvam”, yani hizmet eden idareci babadir. Itaat edi-
len yonetici ise anadir. Kavvam kelimesi Carullah’a gore hakimlik degil hizmet et-
mektir (Carullah, 2014a: 101). Ona gore islamiyet’te ailenin nafakasi ve hayatin
biitiin ytikleri erkeklere yiiklenerek onu ailenin kavvami, idarecisi yapmistir. Eger
kadinlarin nafakasi ve hayatin biitiin zaruretleri erkeklerin elinde olursa, eslerine
itimat eder ve ona baglanirlar. Carullah’a gére bu miithim bir maksat yolunda alin-
mis gayet giizel bir tedbirdir. Carullah’a gore erkege verilen bu reislik sefkat ve
merhamet esaslarina gore verilmis bir reisliktir. Bu reislikte hakimlik unsuru gayet
azdir, hadimlik yani hizmet unsuru galiptir (Carullah, 2014a: 101). Carullah’a gore
esler arasinda kii¢iik biiylik kusurlar bulunursa, birbirlerini affetmeleri en dogru ¢a-
redir. Erkeklerin kusurlari olursa affetmek kadinlarin giizel edepleri olur. Lakin ka-
dinlarin kusurlart bulunursa erkeklerin affetmeleri vaciptir (Carullah, 2014a: 103).
Carullah’a gore kadinlarda sabir ve tahammiil giicii daha fazladir. Bundan dolay1
Kur’an sadece erkeklere hitap etmistir. Ciinkii kadin agir mesakkatlerin her birine
sabir giiciiyle katlanir, erkeklerin her haline sabredip, onlar1 her tiirlii hastalik ve
hasretten kurtarabilir. Kadinlarin eslerini ellerinde tutmak gibi hiinerleri vardir. Ai-
lenin belalarini defetmek kadinlarin tedbiriyle olur (Carullah, 2014a: 103).

Carullah’a gore kadinlar bazi hususlarda erkeklere nispetle biraz zayif go-
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ziikseler yahut gercekten biraz zayif olsalar da, ekseriyeti en miithim hususlarda er-
keklerin ¢ogundan {istiin olabilirler. Mesela gayet siddetli zorluklara tahammiil, en
agir belalara karsi sabir, biitiin hastaliklara karst mukavemet giicli kadinlarda daha
fazladir. Hamilelik gibi ¢ocuk dogurmak, analik veya g¢ocuklar1 beslemek gibi,
Oomiir boyu siliren ve son derece agir biitiin biiyiik zorluklar1 bir lezzet ve saadet
saymak, Ustline {stliik biitiin erkeklerin zahmetlerini de yliklenmek sadece kadinin
kudretindedir. Carullah’a gore bunlar higbir erkegin, higbir pehlivanin hi¢cbir kah-
ramanin gli¢ yetiremeyecegi seylerdir. Ayrica kadinlarda sefkat ve merhamet gibi
duygular, sevgi ve muhabbet gibi faziletler erkeklere nispetle fazladir. Yani bagka-
larinin menfaatini kendi menfaatine tercih etme fazileti kadinlarda daha ziyade olur.
Buna gore, kadin biitiin varligin1 esinin, ¢ocuklarinin ve ailesinin maslahatlarina
vakfeder; kendisini vazifesi ugruna feda eder (Carullah, 2014a: 128-129).

Carullah’a gore Islamiyet’in aile saadeti icin {izerinde durdugu 6nemli bir hu-
sus eslerin birbirine sadakatidir. Kadinlar i¢in ne kadar sadakat lazimsa, erkekler
icin de o derece sadakat gerekir. Nikahin kutsiyetine sadik kalmak iki taraf igin de
esit derecede zorunludur (Carullah, 2014a: 103).

Carullah iffetin sadece kadina 6zgii olmadigini, dncelikle erkekte bulunmasi
gerektigini soyler. Erkekler iffetli olursa kadinlarda her zaman iffetli olurlar. Erkek-
lerin nefisleri hususunda zayif olmalarindan dolay1 kadinlarin yiizlerini pege ile
ortmelerine gerek kalmazdi (Carullah, 2014a: 103). Carullah iffetli olma husunda
kadin ve erkeklerin esit sorumluluga sahip oldugunu Nisa Suresi’nin 29-30 ayetle-
rini delil gostererek ispatlar. Orda Oncelikli iffetli olma emrinin erkeklere yoneltil-
mis olmasini bu konuda erkeklerin kadinlara nispetle daha zayif olmalarina bagla-
maktadir.

Kadinlar hakkindaki yiizyillardir devam eden yanlisliklarin sebeplerini dinle-
re baglayan toplum bilimcileri Musa Carullah elestirmektedir. Aksine dinler kadina
deger vermis ve haklarini savunmuslardir. Kadinlara yonelik tarihteki birgok yanlis
din anlayisini siddetle elestiren Carullah, kizlara yonelik okul agmak i¢in fetva arama
mecburiyetlerini, “hanimlara sadece ilmihal bilgisi farzdir”, “bagka ilimler fitne do-
gurur”, “kiz okulu agmak bid’attir” gibi goriisleri siddetle elestirir ( Carullah, 2014a:
54).
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Ayrica Dogu toplumlarinin kadina bakisiyla Bati toplumlarini kiyaslayan Ca-
rullah, Dogunun bakis ag¢isinin daha serefli, daha kutsi ve daha ruhani olarak gor-
mektedir (Carullah, 2014a: 29). Ona gore Bat1 toplumlarinin kadina bakis1 daha ¢ok
nefsani ve pragmatisttir.

Eserlerinde kadina hitap seklini de ele alan Carullah, bazi yerlerde kadina fi-
kih literatiiriinde “Ortiilmesi gereken azalar” anlamina gelen “Avrat” diye hitap
edilmesini siddetle elestirir. Hatta boyle bir kullanimin aslinda Kur’an’in kelimele-
rini tahrif anlamina geldigini sdyler. Bu ifadenin gerek edep ve zevk bakimindan
gerekse dil bakimindan hatali olarak kullanildigini savunur. Bu tabirin Tiirkiye’de
“kadinlar” i¢in, Iran’da “zayif kadinlar” i¢in, Kirim’da “kisa ayaklilar” iin, Tiirkis-
tan’da “acuze(ihtiyar) kadinlar” igin kullanildigin1 ifade etmektedir (Carullah,
2014a: 30). Kadinlara “Hatun” diye hitap edilmesini uygun goriir. Ciinkii hatun ha-
kan ve kaan veznindendir. Tiirkistan’da ev idare eden hanimefendilere ve aile ana-
larina “Hatun” denilmektedir. Carullah’a gore hatun kelimesinde biiyiik bir seref ve
hiirmet ifadesi vardir. Bunun i¢indir ki Arap edipleri padisah ve sultanlarin esleri ve
hanimefendileri i¢in, bir tazim lakabi olarak hatun kelimesini kullanilirlar. Arap li-
gatinde de hatun kraligelerin lakabidir. Yahut hiirmet ve serefi biiylik olan hanime-
fendiler i¢in kullanilan bir kelimedir ( Carullah, 2014a: 29-30).

Carullah’a gore kadinin namusu en kiymetli varligidir. Iffet ve haysiyet onla-

rin en bilyiik faziletleridir (Carullah, 2014a: 61).

Carullah’a gore kadinlara ve kizlara gosterilen hiirmet immetin hayatidir. Bir
timmet kadinlarina hiirmet ve saygi duymuyorsa, yahut hiirmetleri immetin kuvve-
tiyle himaye kilinmiyorsa, o immette hayat yoktur (Carullah, 2014a: 27).

Carullah kadinlar ile erkekleri kiyaslarken kadinlarin estetik ve giizellik anla-
yislarinin erkeklerden iistiin oldugunu soyle izah etmektedir:

“Kadinlarin giizellik anlayis1 erkeklere nispetle daha ali ve iffetlidir. Kadinlar erkek-
te kuvvet gibi, secaat gibi, akil ve maharet gibi manevi giizelliklere daha fazla

onem verir; fiziki giizellige ve sekle o kadar 6nem vermezler. Oysa erkeklerin kadin-
larda aradig ilk sart fiziki giizellik ve harici siislerdir. Erkekler kadinlar kadar

manevi gilizellikten haz almazlar, onlara nispeten bu zevkten mahrumdurlar. Mede-
niyet diinyasmin bu kadar moda miiptelas1 olmasi, hanimlarin siise ve siis esyasina
sinirsiz derecede raghet etmesi, aslinda erkeklerin giinahidir. Nitekim biitiin modala-
rin, bilylik kiigiik biitiin siis esyasinin mucitleri erkeklerdir. Eger erkekler manevi
cemalden, edebi kemalden haz alsalardi boyle olmazdi. Erkekler hatunlarin giizelli-
ginden ziyade edeplerine ve toplumsal degerlerine kiymet verselerdi, onla edebi ke-
mal ve manevi cemal hususunda birbirleriyle yarisirlardi. O takdirde bugiin medeni-
yet diinyasinin maruz kaldig: fesat tufanlan ve iktisadi buhranlar, belki hi¢ olmaya-
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cak yahut daha az olacakti. Bundan dolay1 olsa gerek ki, Kur’an meleklerin diliyle
fesad1 erkelere nispet etmistir (Carullah, 2014a: 37).”

Carullah i¢in kadn ailenin temeli, erkegin refikasi ve evinin hanimefendisi-
dir. Tiim eserlerinde kadina kars1 derin bir hiirmet ve minnet duygusu goze carpar.
Carullah igindeki saygiy1 kelimelere dokmekten ¢ekinmez (Kurtdede, 2011: 111)

Carullah i¢in aile annelerin sifatidir. Zira ¢ocuklarin terbiyesi onlarin ellerin-
dedir. Terbiye sefkatli ve merhametli annelere 6zgii bir hiinerdir (Carullah, 2014a:
20)

Carullah’a gore en hayirli kadinlar, yiizleriyle eslerini sevindirirler, edepleriy-
le eslerine kars1 saygili olurlar. Onlar sadakati elden birakmazlar. Harcamalarinda
da tutumlu davranirlar. Bunlar ayn1 zamanda bir ailenin huzur ve saadetinin de en
onemli esaslaridir. Eger bir kadin edebiyle esini elinde tutuyor, ailesini iktisatli ola-
rak gecindiriyor ve tutumlu davraniyorsa, elbette o bir hanimefendi ve en hayirh
kadin olacaktir (Carullah, 2014a: 52).

Carullah’a gore biitiin dinler ve toplumlar incelendiginde aileyle ilgili en gii-
zel nizamim Kur’an-1 Kerim ayetlerinde ve Hz. Peygamber’in Siinnet’lerinde oldu-
gunu savunmaktadir (Carullah, 2014a: 21).

Carullah’a gore aile kiigiik devlettir, devlet biiyiik ailedir. Ona gore devletler
ve toplumlarin asil temel unsurlart ailedir. Ailede bireylerin birbirine karsi hiirmeti
ve saygist olmalidir. Aile yuvasi, muhabbet, hiirmet ve rahmet esaslari {izerine bina
kilinirsa, fakirde olsa mesut cennet ailesi olur. Bu saygi olmadiginda aile saglam
olmaz. Aile saglam olmazsa devlet giiclii olmaz. Dolayisiyla ailenin ¢ok saglam bir
sekilde muhafaza edilmesi gerekmektedir. Dolayisiyla Carullah’a gore devletlerin
ve iimmetlerin asil unsurlar ailedir. Devletler ve aileden miitesekkil olurlar. Aile
nizami iki asil olan bir hatun ve bir erkekle baslar. Bu asildan birinin digerine kars1
rahmet ve muhabbeti bulunmazsa ailede saadet olmaz. Erkeklerin gii¢ ve kuvvetle-
rine mukabil hatunlarin hiirmetleri saglanmadig: takdirde aile saglam olmaz. Aile
saglam olmazsa devlet gii¢lii olmaz, immet aziz olmaz. Bu husus Carullah’a gore

iki kere iki dort gibi matematiksel bir hakikattir (Carullah, 2014a: 24).

4.1. KADININ SOSYAL KONUMU VE HAKLARI
Carullah’a gore kadinlar, Islam’m emrettigi gibi tiim haklara yani sosyal, si-

yasal, ekonomik ve medeni haklara sahiptirler. O, Islam toplumunun geri kalis se-
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beplerinden birisini de kadinlarin egitimsizligi ve zayif yonlerinin ¢ocuklart yoluyla

topluma yansimasi olarak tespit etmistir.

“Kadinlarin ve kizlarin sosyal hayattaki durumlar1 ve dereceleri, annelerinin
ailede ehemmiyetleri ve itibarlari nasil ve ne kadar ise bir milletin, milletler arasinin-
da itibar1 da ehemmiyeti de o kadardir”’(Carullah,2009: 233).

Carullah’m kadinin siyasi haklarma dair goriisiine baktigimizda; O, Islam’da
kadinin tiim siyasi haklara sahip olabilecegini belirtir. Kur’an’in biitiin kadinlarin
tipk1 erkekler gibi her haliikarda biitiin hak ve vazifelere ehil oldugunu ifade eder.

“Hatunlar1 herhangi bir idare veya meclis igin se¢gme ve secilme haklarindan mahrum
birakmak maslahat degildir (Carullah, 2014a: 75).

Hatunlar, medeni biitiin muamelelere ehil oldugu gibi, biitiin velayetlere de ehildir.
Hatunlarin yargilari gegerli, idareci olmalari caizdir. Kaldi ki, kadinlarin siyasi hak-
lar1 sadece oy vermek veya oy almak, se¢gmek ve se¢ilmekten ibaret degildir. Verdik-
leri biitiin s6z ve teminatlar da gecerli ve baglayicidir (Carullah, 2014a: 77).”

Bati’nin kadinin segme ve se¢ilme haklari ile ilgili yanlis tutumunuda ¢ok sert
bir sekilde elestirir.

“Ne gariptir ki, hatunlarina ve kizlarina fahiselik yapma hakkini bahseden medeni
diinya, bugiin onun se¢me ve se¢ilme hakki gibi meseleleri bilimsel olarak tartisma-
ya agtyor yahut hatunlar1 bu en temel haklarindan mahrum birakma noktasinda ka-
yitsiz ve sartsiz ittifak ediyor. Oysa bu, medeniyetin mantig1 ile bagdagmadigi gibi,
medeni hatunlara da biiylik bir hakarettir. Yoksa bu, medeniyet mantiginin kotii bir
surette zorunlu bir neticesi midir?(Zimnen kadina) "Sen serefini sattin Oyleyse oy
vermekten veya almaktan mahrum kal" mi demektir? Halbuki serefi satin alanlarin
satanlardan ne farki vardir (Carullah, 2014a: 75).”

Carullah kadinlarla erkeklerin hukuk karsisinda esitligini “medeni hukuk aci-
sindan esitlik”, “aile hukuku ve eslik haklar1 agisindan esitlik”, “egitim ve 6gretim
bakimindan esitlik”, “siyasi hukuk acisindan esitlik” olarak degerlendirmektedir.

Carullah kadin ile erkegin hukuk 6niinde esit oldugunu belirtmekle beraber

fikih kitaplarinda kadinlar i¢in 6zel bir baslik olmamasini elestirir (Carullah, 2014a:
74). O kadlar ile erkekler arasinda fiziksel ve ruhsal farklilik olsa bile bunun hukuk
oniinde esitlige mani olmayacagini belirtir. Hatta kadinlarin hem viicut hem de ruh
bakimindan erkeklerden iistiin oldugunu soyler. Ona gore kadinlarin bedenleri, tenle-
ri, kemik adaleleri, damarlari, beyinleri, kanlar1, organlar1 erkeklere nispetle daha
miimtazdir. Erkeklerle kiyaslandiginda kemikleri zayif, adaleleri ciliz olabilir ancak

bu zayiflik vazifelerine daha uygun ve daha miinasiptir. Baz1 fikhi goriislerde kadinin
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zayifligimin hukuk Oniinde esit olamayacaklarina dair yorumlara su giizel cevabi
vermektedir:

“Yeryliziiniin biitiin hatunlari, sadece bir ay i¢inde, asirlar boyunca biitiin sehitlerin
ve biitlin askerlerin kanlarindan ziyade temiz ve degerli olan tabii kanlarini insanli-
gin hayat1 i¢in sarf ederler. Hatunlar deryalar kadar kanlarin1 bereketli rahimlerin-
den, diinyalar kadar siitlerini rahmetli gogiislerinden hamilelik, validelik ve miireb-
biyelik yolunda sarf ettikleri igin, viicutlar1 erkeklerin viicutlarindan az ¢ok zayif
kalmigsa, bdyle bir zayiflik, hukukunun eksikligine sebep olmaz. Olsa olsa hatunla-
rin sereflerini, hiirmet ve hukukunu arttirir (Carullah, 2014a: 74-75).”

4.2. HICAP VE TESETTUR

Hicap ve ortiinme Islam toplumunda cokca tartisilan konulardan birisidir.
Cografyadan cografyaya degisen kiiltiirel degerler, 6rtlinme konusunda da farkli uy-
gulamalarin ortaya ¢ikmasina neden olmustur. Kur’an’t Kerim ayetlerinde acik ol-
masina ragmen bircok Islam yorumcusu farkli gériisler beyan etmislerdir. Bir ¢ok
Islame1 yazarda bu konuya deginmis ve birgok polemigin ortaya ¢ikmasina neden
olmuslardir. Ancak Musa Carullah Bigiyef’in yaklasimi klasik yaklasimlardan farkli

bir tutum igerisindedir.

Carullah’a gore kadinlarin toplumsal degeri, immetin imani, devletin kanun-
lar1 ve genel ahlakin giiciiyle temin edilmis olsaydi, ne yiiz perdesine gerek kalirdi ne
de ylizii agmak fitne sayilirdi. Kadinlarin toplumsal sayginliklar1 bulunmadiktan son-
ra ne yiiz perdesinin kiymeti olur ne de yiizii agmanin zarar1. Yiiz perdesi ismet siar1
olmak iizere bizzat kadinlarin kendi istek ve iradeleriyle kabul edilmis olsaydi bugiin
hicap, devletin istiklal bayragi kadar mukaddes bir simge olurdu. Bir bayrak istiklal
simgesi olarak kutsiyetini kaybedince degerini yitirecegi gibi, yiiz perdesi de ismet
siar1 olarak kiymetini kaybedince bes paralik degeri kalmaz (Carullah, 2014a: 26).
Carullah bu disiincelerine dayanak olarak da Hz. Peygamber’e atfedilen su sozleri
referans gosrermistir: "Kendi kizlarin1 himaye etmek ic¢in canin1 veremeyen bir im-

met, ceza olarak diisman eliyle harap olma akibetindende kurtulamaz"

Carullah’a gore kadmlarin ortiinmesiyle ilgili herhangi bir problem yoktur.
Problem olan ise zaman igerisinde hiikiimlerin uygulanis bi¢imidir.

“Dogu toplumlarinda hicabin sadece adi kaldi, hatunlarin ve kerimelerin hiirmetleri
cok azaldi. Bilhassa son yillarda Sark’da meydana gelen biyiik kiigiik fitnelerin deh-
setli facialar1 arasinda hatunlarin, immetin analarinin hiirmetsizligi son derece vah-
setli surette giin ylziine ¢ikt1. Yiiz perdesinin edebi faydasi yok olup, toplumsal de-
geri tamamen kalmamus olabilir; ancak hatunlarin hiirmetleri immetin hayatidir. Bi-
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naenaleyh, hatunlar hane disina miiptezel bir surette, acik sagik bir sekilde gikarsa
iimmetin hiirmeti kalmaz (Carullah, 2014a: 27).”

Baz1 selefi anlayiglarda pege ile drtiinmenin Islamiyet’in asil emriymis gibi
anlasilmasini elestirir. Dolayisiyla ortiinme konusunda yiiziin pege ile kapatilmasi-
nin Islam’m bir emri olmadigin1 séyler. Bunun sadece bir kiiltiir, gelenek oldugunu
ve basortiisii ayetlerinin yiiz ve elleri icermedigini belirtir.

Carullah’a gore Islamiyet’in Kabe ve mescidlerde, mektep ve medreselerde,
bilgi elde edilen fakiiltelerde, biiyiik cemiyetlerde ve edep meclislerinde kizlarin ve
hatunlarin yiizlerini agarak hazir bulunmalarini yasaklamamistir. Ancak nerede
olursa olsun, kizlarin ve hatunlarin agilip sag¢ilmalarint menetmistir. Bu durumun
sadece Islam agisindan degil, ailenin huzur ve saadeti, her iki tarafin yani hem er-
keklerin hem de hatunlarin kalpleri acgisindanda bdyle acilip sagilmalar uygun de-
gildir (Carullah, 2014a: 61).

Carullah’a gore Islamiyet acilip sagilmay1 yasaklarken insanlarin hiirriyetleri-
ne sinir getirerek degil, irsat yoluyla yasaklamistir (Carullah, 2014a: 62).

Carullah’a gore hicap, yani 6rtiinme yiiz ortiisii degil hiirmet ve saygmlik or-
tiisiidiir. Bu 6rtii medeniyetin ruhu, ahlak ve edebin temelidir. Bunun bir cevher ol-
dugunu belirten Carullah, bu cevherin ancak fazilet kuvveti ve giizel bir terbiye ile
muhafaza edilebilecegini savunur. Carullah’a gore hem erkeklerde hem de kadin-
larda fazilet ve terbiye bulunursa iki cins arasinda siiphe ve saibelerin bulunmasi
elbette miimkiin olmaz. iffetin degeri, hem erkek hem de kadin tarafindan bilinirse
yiiz perdesine gerek kalmaz. Eger kadin iffetin degerini bilmiyorsa yliz perdesinin
hi¢ bir kiymet-1 harbiyesi olmaz. Kadinlar iffetin degerini biliyor; fakat erkekler
bilmiyorsa, iste hicap bu gibi durumlarda faydali ve zorunlu olur (Carullah, 2014a:
59).

Carullah iki tiir hicaptan bahsetmektedir. Bunlardan ilki “Fiziki Hicap” dige-

ride “Hiirmet Hicab1”dir (Carullah, 2014a: 61).

Fiziki Hicap; Allah’in emrettigi gibi ortiinmektir. Bu, kadinin sayginligini ko-
rur. Eger hicap saygmlik kazandirmiyorsa bunun bir anlami da yoktur. Hicap ancak
hiirmet ve sayginlik kazandirmalidir. Bu, kadinlara yonelik Kur’an’in ayetleriyle
sabit olan hicaptir. Carullah’a gore bu hicap yliz perdesi degildir. Bilakis evlerinin

icinde ve disinda, toplumda, devlet i¢inde ve iimmet nazarinda kadinlarin saygin ko-
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numlariyla ilgilidir. Sayginlik konumlarindan birisi de ortiilii olmaktir. “Hatunlarin
edepleri ve iffetleri, hiirmet ve ihtisamlari, imanlar1 ve terbiyeleri, en biiyiik hicaptir.
Islam’m hicab1 budur”(Carullah, 2014a: 104).

Hiirmet Hicabi: Bu hicap, erkeklerin ahlaki gorevleridir. Hanimlara her halii-
karda hiirmet gostermek ve haklarina saygili olmaktir. Carullah hicabin sadece ka-
dinlara mahsus olmadigini su sdzleriyle ifade etmektedir: “Ilmin ve imanin aydimli-
ginda fitne olmaz. Varsa fitne, erkeklerin gozlerinde, kalplerinde ve dillerinde bulu-
nur. Ille de tedbir almak gerekiyorsa erkeklerin gozlerine nikap, kalplerine adap,
dillerine ikap lazim gelir’(Carullah, 2014a:18).

Carullah’a gore tabiatta hiirmetli olan hersey ortiiliidiir. Inci sedefle &rtiilmiis-
tiir. Altin ve glimiis gibi kiymetli madenler hep ortiiliidiir. Bedende, beyin gibi kalp
ve rahim gibi dnemli organlar hep ortiiliidiir. Madde, duyu organlariyla hissedilse de,

canli varliklarin en iist tabakasi olan melek ortiilidiir (Carullah, 2014a: 63-64).

4.3. MIRAS

Islam seriatine gore kadin ile erkek arasinda miras taksimi konusunda sosyal
bir adalet olmasina ragmen, bazi oryantalist ve art niyetli kimseler tarafindan kadina
haksizlik yapildigina dair mesnetsiz elestirilere kars1 Carullah bu konuda Islamiyet’in

adaletli bir hiikiim ortaya koydugunu ispatlamaya galismistir.

Carullah’a gore miras hisselerindeki farklilik hukuk farklilig: degil, belki ih-
tiyaglarin farklihgidir. Ihtiyaglarin farkliligini hukuk veya ehliyet farklihigina atfet-
mek biiyiik bir hatadir. Carullah’a gére islamiyetin 6n gordiigii miras taksimi gercek-
lige uygun bir zorunluluktur (Carullah, 2014a: 125).

“Mesela, erkek cocugun mirastan bin dirhem, kiz kardesinin de bes yiiz dirhem ald1-
gin1 varsayalim; erkek ¢ocuk evlenirken bes yiiz dirhemi mihir olarak verir, kiz kar-
desi ise evlenirken bes yiiz dirhem alirsa, kizin pay1 bin olur, erkeginki dirhemde ka-
lir. Erkek ¢ocuk akil balig olduktan sonra aile sahibi olur. Kizlarin biitiin ihtiyaglari
esleri tarafindan temin edildigi i¢in erkek ve kiz ¢ocuklarina esit miras vermek sos-
yal adalet a¢isindan uygun olmaz. Miras hisselerindeki farklilik kesindir. Sosyal ada-
let bakimindan da zorunludur. Hukuk bakimindan esit olduklari i¢in miras hisseleri-
nin de esit olmasi lazim geldigini iddia etmek biiyiik bir cehalettir. Aslinda sosyal
hayatin nizam1 ve esaslar1 degisirse, erkeklerin ve kadinlarin biitlin vazifeleri ve bu
vazifelerine uygun ihtiyaclar1 degisiklige ugrarsa, bu takdirde kadinlara mirastan er-
kekler kadar yahut erkeklerden daha fazla pay verilebilir. Ancak : “Allah’in insan-
lardan bir kismini digerlerine {stiin kilmasi sebebiyle ve erkekler mallarindan har-
cama yaptiklari i¢in erkekler kadinlari yoneticisi ve koruyucusudur...” ayetinde ifa-
de edilen aile sistemi esas alinacaksa, yani ailelerin biitiin ge¢imleri ve sikintilari er-
keklerin omuzlarina yiiklenecekse, erkelerin mirastan alacagi paylari, ya ikide bir ya
da dortte bir, kadinlarinda paylar1 ya dortte bir ya da sekizde bir olacaktir. Terekeden
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alacaklari hisse bdyledir. Ancak ailenin sahip oldugu miisterek miilkiyetten esit pay-
lar alabilirler. Hatta belki ailenin biitiin miilkii hatunlarin miilkii olabilir. Hatunlarin
0zel miilkiyetleri, mesela atalar1 tarafindan kendilerine hediye edilen ¢eyiz, kendi
kazandiklar1 veya esleri tarafindan verilen hediyeler sadece kendilerine ait olur. Esle-
rin birlikte ¢alisarak kazaniklar1 mallarin yarisi, miistakil olmak tizere hatunun miil-
kiyeti olur. Ve bu erkeklerin terekelerine dahil olmaz (Carullah, 2014a; 126-127).”

4.4, NIKAH VE COK EVLILIK
Carullah’a gore sosyal hayatin temeli olmak bakimindan nikah, biitiin hak ve
maslahatlarin esas1 olmak serefiyle mukaddes bir akittir. Bu masum akdi muhafaza

etmek farz, bozmak ise haram kilinmigtir (Carullah, 2014a: 109).

Eserlerinde evlilik ile ilgili konularada deginen Carullah evlenecek kisilere
tavsiyelerde bulunmustur. Ona gore hadis kaynaklarinda bulunan “Kadin dort sey
i¢in nikahlanir: Mal1 igin, giizelligi i¢in ve dini igin; ancak sen dindar olan1 se¢ ki,
hayatin bereketlensin” Hz. Peygamber’in bu hadisini Carullah séyle yorumlamaistir:

“Es olarak segecegin kadinda bu dort hasletin dordii de bulunursa ¢ok giizel olur; an-
cak hepsi bulunmaz da ¢atisma olursa, cemal maldan, kemal cemalden, dindarlik da
hepsinden 6nce muteber olur. Bu, fakir kalacak olsan da dini ve ahlaki giizel hatun
al, demektir (Carullah, 2014a: 87).”

Cok eslilik konusuna da deginen Carullah, Islam’da bir tek kadinla evlenme-
nin nebevi bir stinnet oldugunu ifade eder. Ancak zaruret hallerine mahsus olarak
Nisa Suresi’nin 3. ayetinde zikredilen sartlara bagl kalarak en fazla dort evlilik yapi-
labilecegini belirtir. Hz Peygamber’in yirmi bes yasina kadar bekar yasadigini, sagli-
g1 ve giicii yerinde ve mutlak bir secme hakkina sahip oldugu halde kendisinden on
yas biiylik olan Hz. Hatice ile evlendigini, onun {izerine baska bir kadinla evlenme-
digini, Hz. Haticenin vefatindan 3 yil gegmesine ragmen yine yalniz yasamay tercih
edip evlenmemesini iimmetin her ferdine 6rnek olmasii vurgular. Aradan ¢ yil
gectikten sonra 17-18 yaslarinda olan Hz. Aise ile evlenip hayatinin kalan dokuz on
yilint onunla ge¢irmistir. Carullah baz1 art niyetli ¢evrelerin Hz. Aise’nin yasinin
evlendiginde 9 olduguna dair rivayetlerin yanlis oldugunu savunmaktadir. Hz. Hatice
ve Hz. Aise disindaki evlilikleri zaman, zemin ve 6zel durumlara bagh olarak, siyasi

ve i¢timai maslahatlar sebebiyle olmustur (Carullah, 2014a: 92-93).

4.5. SAHITLIK
Onceki béliimlerde belirtildigi gibi Musa Carullah kadinlarm hukuk yoniin-
den erkeklerle esit olduklarin1 savunur. Islam hukukunda kabul edilen kadinlarin

sahitliginin erkeklerin sahitligine denk olmamasi mevzusunu Carullah bir sebebe

108



baglamaktadir; “mahkemelerin ve hukukun bir ihtimami1”. Carullah’a gére kadinlarin
kalplerindeki duygulari gibi, zihinlerinde var olan evham ve muhayyileleri de erkek-
lerden fazladir. Bu sebeple, duygular1 akillarina, evham ve muhayyileleri iradelerine
galebe calip hakim olabilir. Kadin, sevgi veya nefret gibi duygularin tesirinde iken
bir olay1 anlatmaya kalkisirsa, olay1 anlatmaktan ziyade, kendi vehim ve muhayyile-
sinin tasavvurlarini tasvir eder. Kadinlarin duygularindan arimis sézleri olmaz. S6z-
lerinde az ¢ok duygularinin, biraz da muhayyilerinin ve vehimlerinin tesiri bulunur.
Kadinlarin boyle olmasi, bir zayiflik degil, duygularinin erkeklere nispetle daha giig-
li oldugunu ifade eder (Carullah, 2014a: 130).

Carullah bu durumun kadinlarin akillariin veya ilimlerinin eksikliginden ol-
madigini, hadis rivayet eden Hz. Aise’yi ornek vererek ispatlamaya g¢alisir. Carul-
lah’a gore hadis kitaplarindaki serhlerin ve tefsirlerdeki beyanlarda erkeklerin kadin-
lardan {istlin oldugu seklindeki yaklagimlart siddetle elestirir. S6z konusu kitaplarda-
ki hususlar sunlardir:

1. Erkek asildir, hatun fer’dir; ¢linkii kadin erkekten yaratilmistir.

2. Erkek tamdir (kadin eksiktir); zira kadin erkegin egri kaburgasindan yaratilmistir.
3. Kadinin dini eksiktir; ¢linkii adet hallerinde namazi ve orucu yoktur.

4. Kadmin akli eksiktir; ¢iinkii sahitligi erkegin yar1 sahitligi sayilmistir.

5. Kadinin mirastaki payi eksiktir: “Erkek i¢in kadinin iki pay1 vardir.”

6. Kadinin kuvveti eksiktir. Bu sebeple cihad sereflerinden mahrum kalmastir.

Yukarida sayillan maddeleri Musa Carullah mesnetsiz bulmakta ve bu mad-
delere dayanak olan ayet ve hadisleri kendine gore izah etmektedir. Onun kadinlarin
sahitligi konusundaki goriisleri soyle 6zetlenebilir:

1. Carullah, rivayetler hususunda kadmlarin her bakimindan ehil oldugu halde sahit-
lik hususunda ehil olmamalarint veya ehliyetlerinin eksik sayilmasini biraz garip
karsilar.

2. Carullah’a gore kadinlarin sahitlik hususunda erkekler kadar echildirler. Ancak
kadinlar mahkemelere ¢agirilmak, hakimlerin huzurunda konusturulmamak gibi kiil-
fetlerden uzaktir. Ehliyeti tamdir; ancak kiilfet mecburiyeti yoktur.

3. Carullah’a gore sahitler mahkemede, hakimlerin huzurunda birbirlerine hasim olan

iki tarafin biiyiik davalarina, kavga ve miinakasalarina katilmak durumunda olduklari
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icin Kur’an-1 Kerim kadinlarin sahitlik vazifelerinden azat etmis olabilir. Bu durum

kadinlarin mahrumiyetini degil, hiirmetlerini gosterir (Carullah, 2014b:132-133).

5. MUSA CARULLAH’IN KURAN’IN VE SUNNETIN ANLASILMASI
KONUSUNDAKI GORUSLERI

Musa Carullah’a gore Kur’an’1 Kerim tiim varlik aleminin bir aynasi, agikla-
masi ve tefsiridir. Misliiman toplumlardaki durgunluk ve tembelligin sebebi,
Kur’an-1 Kerim’i siirsiz tekamiil kudretini idrak edip, hayat1 o istikamete yonlen-
dirmek yerine, yasadiklar1 devrin anlayis seviyesi i¢ine hapsetmektir. Ona gore Ku-
ran’in her devrin ihtiya¢ ve sartlarima ve her devrin bilimsel seviye ve anlayisina
gdre yorumlamak yerine hayatin gerisinde kalan tefsir ve fetvalarla yetinmek, Islam
diinyasiin en biiyiik sorunlarindan biridir. Dolayisiyla Carullah, Kur’an’in her do-
nemde ve her toplumun kendi dilinde tefsir ve terciime edilmesinin dini bir gerekli-
lik oldugunu belirtir. Bu amagla Kuran’t Kazan Tiirk¢esi’ne terciime etmis fakat

bastirmak nasip olmamuistir.

Musa Carullah, Kur’an’in evrensel, ebedi bir 6rnegi bulunmayan bir mucize
oldugunu, timmetin bu giizelligi medeni diinyaya gostermesi gerektigini ifade eder.
Eger Kur’an-1 Kerim ve sahih Siinnet egitim kurumlarinda temel dersler olarak ka-
bul edilirse iste 0 zaman Misliimanlarin diistinceleri, akillari, taklit boyundurugu
altindan ¢ikacaktir. Bu ulvi gaye ugrunda calismak, ¢abalamak, Miisliimanlarin en
biiyiik vazifesi oldugunu savunur (Carullah, 2013: 126-127).

Carullah Kur’an- Kerim’i seriatin asli, immetin dayanagi, hikmetin kaynagi,
aklin 15181, fikirlerin nuru olarak kabul eder. Kur’an’in ayetlerinin akli hiikiimlere
ve iimmetlerin maslahatlarina uygun oldugunu, herkesin idrak edebilecegi Olcilide
anlasilabilir bir 6zellige sahip oldugunu ayrica tamamen muhkem, sabit ve saglam
oldugunu savunur. Carullah’a gore Kur’an’in biitiin ayetleri agik ve nettir. Ve bu
kitap hak ile batili ayiran ylice Allah tarafindan indirilmis olan Furkan’dir. Kur’an
Allah’in ilmi ve kelamidir. Dolayisiyla bu kitap biitiin insanliga gelmis en biiyiik
nimettir. Dolayisiyla beseriyetin yasarken ihtiya¢ duydugu tiim dini ilkeler ve kai-
deler Kur’an’da mevcuttur (Carullah, 2014b: 106-115).

Musa Carullah, Misir’da kaldigi yillarda Kur’an ve Kur’an Ilimleri iizerinde

caligmalar yapmistir. Kur’an tarihine dair “Tarihii’l Kur’an ve’l- Mesahif” adli
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Arapga eseri yazmis bununla birlikte bir¢ok esere de serh yazmistir. Ayrica “Kita-
bii’l-Mesahif ”” ve “Mesahifii’l-Emsal” adli iki ayr1 eseri de vardir.

Carullah’a gore Miisliimanlarin dniinde ¢ok kiymetli iki kitap vardir. Bunlar-
dan ilki kainat kitabidir ki insan yeryliziinde nereye baksa Yiice Allah’ i varligini
hatirlatan delillere rastlar. Diger kitap ise biitiin insanlara génderilmis Kur’an’1 Ke-
rim’dir. Mutluluk ve kurtulus i¢in olabildigince bu iki kitaptan yararlanilmalidir.
Kainat kitabinin 6greticisi akil ve igtihat, Kur’an’in ogreticisi ise Hz. Muham-
med’dir (Ay, 2014: 17).

“Kur’an-1 Kerim’in gesitli ayetlerinde yer alan “dinini, biitiin dinlerden tistiin kilmak
icin” seklindeki biiylik miijde, bugiin elimizde bulunan kelam ve fikih kitaplar1 saye-
sinde degil, bilakis Kur’an-1 Kerim’in kendi bereketiyle olacaktir. Kur’an-1 Kerim,
insanlik alemi devam ettikge daim kalacak ve devamu siiresince onun hidayet kapilari
da istisnasiz herkes i¢in acik olacaktir. Ddrt veya on mezhebin biriyle ya da hepsiyle
Kur’an neshedilecek degildir. Kur’an-1 Kerim’in bizzat kendisi, Miisliimanlarin di-
siince ve inanglarina, is ve hareketlerine esas ve rehber olacaktir...Kur’an-1 Kerim ve
Hz. Peygamber’in siinnetleri meydanda iken, eskiden kalmis mezheplerden birini
taklid etmek higbir zaman vacip olmaz (Carullah, 2009: 26).”

Carullah’a gore Kur’an’1 Kerim, tefsirlere ihtiyag olmadan rahatlikla anlasila-
bilecek bir kitaptir (Ay, 2014:18). Bu diisiinceyi, su sozlerle ifade etmektedir:
“Kur’ant Kerim’in ayetleri, beyyinedir. Ravilerin rivayetlerine ve miictehidlerin tef-
sirlerine ihtiyag duymaz. O ayetler, anlasilabilir olup riimuz degildir. Biiytiklere ve
ruhanilere mahsus sirlar da degildir. Dolayisiyla eline mushaf alabilen her insan, ak-
liyla Kur’an’1 anlayabilir” (Carullah, 2009:162).

Carullah’a gore, Kur’an’imn biitiin ayetleri su 6zelliklere sahiptir:

“1. Kur’an’in biitiin ayetleri kesindir.

2. Kur’an’in biitiin ayetleri, akli hiikiimlere uygundur.
. Biitiin ayetler, immetlerin maslahatina uygundur.
. Biitiin ayetler, geneldir.
. Kur’an’in biitlin ayetleri, herkesin kabul edebilecegi sekilde aklidir.
. Her iimminin anlayabilecegi kadar kolaydir.
. Tamam1 muhkem, sabit ve saglamdir.
. Kur’an ayetlerinden hig¢biri mensuh degildir. Herbirinin hiikmii, giines semada
kaldig1 miiddetge bakidir.
9. Her ayet, amel etmeyi zorunlu kilacak hiikiim igerir.
10. Teorik konularda akli deliller, sosyal konularda ictimai deliller, ahlaki ve hukuki
meselelerde talim ve teklif kaideleri biitiin immet i¢in baglayict hiikiim ifade eden
kat’i delillerdir.
11. Kur’an’in biitlin ayetleri agiktir. Herhangi bir kapalilik ve karigiklik s6z konusu
degildir.

12. Allah kendi kitabini her tiirlii batil seyden tenzih etmistir. Herhangi bir ayetin,
Allah’1n fiili ve hikmeti ile gelistigini soylemek imkansizdir. Kur’an ifadeleri, her
tiirli galat, gaflet ve unutmadan miinezzehtir”(Carullah, 2014b:107-108).”
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Ayrica Carullah, “Kur’an’1 su bes seyden tenzih ettigini” ifade etmektedir:

“1. Kur’an’da yer alan bir kelamin zahirine tabi olmaktan geri durmayiz.

2. Kur’an’da yer alan bir hiikkmiin viicub ifade etigini soylemekten ¢ekinmeyiz.

3. Viicubun derhal yerine getirilmesi gerektigini sdylemekten vazge¢meyiz.

4. Kur’an’da yer alan sozlerin umum ifade ettigini sdylemekten de geri kalmayiz.

5. Zahirine hamledilmesi gereken bir sozii, te’vil yoluyla egip biikkmeye yeltenmeyiz
(Carullah, 2014b: 108).”

Carullah Hz Peygamberin hem timmet i¢cin hem tiim insanlik i¢in biraktigi
mirasin Kur’an oldugunu ifade etmektedir (Carullah, 2004: 7). Ona gore Kur’an
dokunulmaz bir nesne degildir. Bilakis dokunulmak, anlasilmak i¢in indirilmis bir
kitaptir. Onun i¢in bu kitabin her dile terciimesinin gerekli oldugunu ifade eder.

“Siiphe yok ki, Kur’an-1 Kerim’i terciime etmek gereklidir. Fakat terciime, inang
hastaligina care olabilir mi? Ihtilaf belasi ve itikat hastalig1, tarih sahittir ki, hi¢bir
zaman dil bilmemekten dolay1 ortaya ¢ikmamistir. En biiyiik kelam imamlari, arap
dilinin en biiyiikk edebiyatgilariydi. Siinnilerin, siilerin, Mutezililerin, Hanefilerin,
Malikilerin, Safiilerin, Hanbelilerin ve genellikle her mezhebin en biiyiik imamlari,
Arap dilini hakkiyla bilen edebiyatg1 ve belagatcilerdi. Ihtilafin ilki, sahabe arasinda
olmustu; en biiyiligii ise edebiyatin yaygin ve ileri oldugu dénemde vuku bulmustu.
Kur’an-1 Kerim’in dili, o kadar biiylik ihtilaflara meydan vermisse, o takdirde bizim
terctimelerin dili daha ¢ok ihtilafa meydan verir. Eger ihtilaf belas1 inang hastalig
konularinda, dilin 6énemi o kadar biiylikse o takdirde terciimenin caiz olmamas1 ge-
rekir. Benim nazarimda terciimelerin ehemmiyeti, ihtilaflar1 ortadan kaldirmak yo-
niiyle degil; belki, Kur’an-1 Kerim’in manalarini anlatma cihetiyledir (Carullah,
2001:89-90).”

Musa Carullah, imam Malik’in “El Muvatta” adli eserini ve Ibn Hacer’in
“Biiligii’l-Meram Min Edilleti’l- Ahkam” adli eserini serh ederek hadis alaninda
kendine ait 6zgiin goriislerini ortaya koymustur. Ayrica ilk 1945 yilinda yayinlan-
mis “Kitabii’s Stinne” adli eseri de vardir.

Musa Carullah Siinneti soyle izah etmektedir:

“Hz. Peygamber’in kendi risaletini gerek iimmetine gerekse biitiin insanlhiga teblig
etmek i¢in, nebevi fiil ve davranmislari, soz ve ifadeleri, baskalarinin davraniglarin bi-
lerek ikrar ve onaylamalari, kabile ve kralliklara yazdigi mektuplar ile ortaya koy-
dugu ve takip ettigi yol ve yonteme (tarikatu’n-nebi), hayat tarzina (siret), siinnet de-
nir. Buna gore: Resul-i Ekrem’in kendisine gelen vahyi ve risaleti teblig etmek ama-
ciyla yaptigi ve yapmaya c¢alistigi hersey siinnettir. Hem O’nun 6zel yasantisinda
sergiledigi hayat tarzina hem insanlarla olan ictimai miinasebetlerinde takip ettigi

yola hem de zaruri ihtiyaglarini temin etmede bas vurdugu yonteme siinnet adi verilir
(Carullah, 2014b: 6).”

Yukaridaki ifadelerden de anlasilacagi iizere Musa Carullah, Hz. Peygam-

ber’in din olarak getirdigi her seyin siinnet oldugunu kabul eder. Onun anlayisina

112



gore Kur’an’da Siinnet kavrami igerisinde kabul edilmelidir. Yani siinneti vahyin
bir pargasi olarak gérmektedir (Carullah, 2014b: 6).

Carullah Hz. Peygamberin Arap toplumu igerisinde ortaya koymus oldugu
hiikiim ve davranislarin dinin evrensel niteligiyle bagdastirmadigindan bu davranis-
lar1 siinnet olarak géormez (Akman, 2007: 63). Carullah siinnetin sinirlarini gizerken
baz1 uygulamalarin dini teblig amaciyla degil yasadigi bolgenin 6rf ve adetleri ge-
regi oldugunu, dolayisiyla hi¢bir toplumun adetlerini bagka bir topluma dayatmadi-
g1in1 savunur.

“Hz. Peygamberin Allah’in dinini iimmetine teblig amaciyla sergiledigi drnek hayat
ve takip ettigi yol ve yontemdir. Hz. Peygamberin bazi uygulamalar1 dini teblig
amaciyla degil, Arap orf ve adetleri geregidir. Islam, genisligi geregi, her iimmete
kendi tabiati ve adeti {izerinde serbest birakmistir. Higbir immete bagka bir immetin
adetlerini dayatmamustir (Carullah, 2014b: 32-33).”

Islam hukukcular1 genel olarak fikhin dayanaginin en basta Kur’an sonra
siinnet, icma ve kiyas olarak belirlemistir. Ancak Carullah, Islam seriatinda hiikiim-
lerin dayanagi olan bu dortlii siralamanin basina siinneti koyar. Ciinkii siinneti ak-
aid ve ahkamin ispatinda basvurulan en kuvvetli delil olarak goriir. Ayrica her
hitkmiin once siinnetle ortaya konuldugu daha sonra ayetlerle bunun teyit edildigini
savunur (Carullah, 2014: 8).

6. MUSA CARULLAH’IN DEVLET, SIYASET VE HILAFET HAKKINDA
GORUSLERI

Musa Carullah’ a gére hilafet, Islam diinyasmin en biiyiik siyasi makamudur.
Halife, Miisliimanlarin yararina ve Islam seriatinin hiikiimlerini yerine getirmek su-
retiyle toplumun huzurunu, adaletin devamini, toplumsal diizenin saglanmasina
hizmet eder. Hilafet, bireyin saltanati veya baskanligi degil, tersine tiim iimmetin
yani tim Miisliimanlarin baskanligi ve bagimsizligidir. Herkesin 6zgiirce gortisleri-

ni belirtebilmesidir (Carullah, 1997: 52).

“Biitiin Miisliimanlar bir iimmettir. Islam, biitiin Miisliimanlarin kalplerini birlestirir
ve yakinlastirir. islam’da cesitli mezhepler olabilir. Islam, varligin kaynagini, Yara-
tan’1 tevhid ederse de fikirlerini, kaynaklarini tevhid etmez. Islam’da sadece goniil

birligi gecerlidir. Fikirleri ne kadar farkli olsa da olur. Goniil birligi Islam’m en bii-
yiik esasidir (Carullah, 1997: 48).”

Carullah’a gore devlet, iimmet ve tiim fertleri i¢in hizmet etmelidir. Insanlar
arasinda adaletin saglanmasi, toplumsal refahin yiikselmesi, vatandaslarin giivenligi-

nin saglanmasi i¢in devlet tiim giiciiyle gayret gostermelidir. Bunu yapan idareciler

113



gorevlerini hakkiyla yerine getirmis olurlar. Boyle bir devletin rejimi monarsi, aris-
tokrasi veya demokrasi olabilir. Sonugta bu devlet nebevi devlettir. Carullah’a gore
hiikiimet devleti baski, siddet ve zorbalikla yonetiyorsa, lilkenin kaynaklarini kendi
c¢ikarlar1 dogrultusunda israf ediyorsa, toplumun mutlulugu ve refahini ortadan kaldi-
riyorsa bu devlet ister cumhuriyet olsun ister demokrasi olsun o devlet nefsani, bagka
bir tabirle seytani bir devlettir (Savas, 2010: 69).

Carullah i¢in 6nemli olan devletin sekli veya idarenin niteliginden ¢ok devletin
gayesi ve prensipleridir. Carullah’a gore siyasi bir liderde halkin fitratina zamanin
siyasetine gore muamele edebilecek ozelliklerin bulunmasi gerekir. Ciinkii siyaset
gelecegi gorebilme sanatidir (Savas, 2010: 70). Bu vasifli yoneticinin Kur’an’1 Ke-
rim ve Hz. Peygamber’in siinnetlerini bir araya getirip buna iimmetin hiir akli ve
sosyal bir hayat tarzini eklerse iste 0 zaman esi bulunmaz bir sistem ortaya konulur.

Bu essiz sistem igerisinde en makul ve adaletli toplum tecelli eder.

7. MUSA CARULLAH’A YONELIK ELESTIRILER

Musa Carullah cehennem azabinin ebedi oldugu goriisiinii kabul etmemekte, tiim
insanlarin cennete gireceklerini, Allah’in rahmetinin biitiin insanlar1 kusatici oldugu-
nu, hangi dinden olursa olsun insanlarin 6teki diinyada sonsuz azap i¢inde kalmaya-
caklart gorilislinli tasimaktadir. Bu goriislinii de “ilahi rahmet” kavrami {izerinde te-
mellendirmektedir (Savas, 2010: 47). Kelam kitaplarinda gegen “Allah’in rahmeti
sadece miiminleredir” goriisii onun rahatsiz ediyor, bu anlayisin islamiyet’in genisli-
gi ve evrenselligiyle gelistigini diigiiniiyordu. Bu tezi karsisinda bir¢ok elestiriye ma-
ruz kalmistir.1909 yilindan beri dersler verdigi Hiiseyniye Medresesi’nden 1910 y1-
linda ayrilmak durumunda kalmigtir. 1910 yilinda basinda bir¢cok haberi ¢ikmis ve
baz1 goriislerinin tehlikeli olduguna dair fetva verilmistir. “Rahmet-i {lahiye Burhan-
lar1”, “Insanlarmn Akide-i Hahiyelerine Bir Nazar”, “Uzun Giinlerde Ruze, Kavaid-i
Fikhiyye” adli eserlerinin toplatilmasi yoniinde goriis bildirilmistir. Ancak daha son-
ra bu yasak emri geri alinmistir. Bu girisim Carullah’in eserlerine olan ilgiyi daha da

arttirmistir (Kurtdere, 2011: 17-18).

Musa Carullah’in Tiirkiye’de ki en biiyiik tenkit¢isi 1919 yilinda Seyhiilislamlik
yapmis olan Mustafa Sabri Efendi’ydi. Mustafa Sabri Efendi, Osmanlinin son seyhii-
lislamlarindandir. Musa Carullah’in  Allah’in rahmetinin genisligi hakkindaki “Ilahi

Rahmet ve Uluhiyet” adl1 eserine reddiye olmak iizere 1919°da “Yeni Islam Miicte-
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hidlerinin Kiymet-i ilmiyesi” adli bir eser yaymnlanmstir (Kanlidere, 2005:234). Mus-
tafa Sabri bu eseri Musa Carullah’a karsi yazmis olmasina ragmen ona kars1 saygili
bir uslup kullanmistir. Carullah’in islam konusunda derin bir birikime sahip oldugu-
nu kabul ederek dini bilgisi olmayan modernistlerden ayri1 tutar. Musa Carullah’in
Islam’a samimiyetle inandigin1 Kur’an’a ve Hz. Peygamber’e derin bir sayg: duydu-
gunu belirtmesine ragmen, yine de s6z konusu eserinin bazi yerlerinde sert bir uslup-
la Musa Carullah’1 elestirir (Kanlidere, 2005: 235).

Ozellike Musa Carullah’in “Rahmeti-i Ilahiye’nin Umumiyeti ve Akaid-i ilahi-
yelerin Hakikati” baslikli makallerinde dile getirdigi Allah’in rahmetinin inanan
inanmayan herkesi kapsadig1 ve miisrikler de dahil olmak iizere hi¢ kimsenin cehen-
nemde ebedi kalmayacagi hakkindaki goriisleri biiyiik yanki uyandirmistir. Mesele-
nin Istanbul’da duyulmasindan sonra Seyhiilislamlik harekete gegmis ve Musa Carul-
lah’mn baz1 eserlerinin toplatilmast icin icisleri Bakanligi’na yaz1 yazilmistir.

Mustafa Sabri Efendi Carullah’in fikih, kelam ve tefsir alimlerini elestirisini
dogru bulmamaktadir. Ozellikle kelam alimlerine karsi yapilan elestiriden dolay:
Musa Carullah’a reddiye diizenlemistir. Musa Carullah’in fikih, kelam ve tefsir alim-
lerine yonelik elestirilerinin bazi gevrelerce yanlis yone ¢ekilmesinden endise duy-
maktadir (Kanlidere, 2005: 235).

Musa Carullah’in Muhyiddin Ibn Arabi’nin bir ¢ok fikrini eserlerinde referans
olarak gostermesi de Mustafa Sabri Efendi’nin ¢ok ta hoslanmadigi bir durumdur.
Ciinkii ona gére Muhyiddin ibn Arabi Islam yolunda bir takim karigiklik ve siiphe
uyandiran fikirlere sahiptir. Ayrica Musa Carullah gibi Kur’an ve Sahih hadisleri
esas alan birinin bu mutasavvifin baz1 goriislerini benimsemesine anlam veremez ve
celiskili bir durum olarak degerlendirir. Ayrica Carullah’in Ebu’l Ala EI Ma’arri’nin
goriislerini benimsemesini garip karsilar. Ciinkii E1 Ma’arri’yi meslegi ve mesrebi
Islam’a uymayan bir laubali sair olarak goriir (Kanlidere, 2005: 236).

Mustafa Sabri’yi 6fkelendiren bir baska husus da her diisiinceye ve herkese hos-
gorii ile yaklagmaya calisan Carullah’in yukarida da zikredildigi gibi kelamci alimle-
re ¢cok fazla yiiklenmesidir. Ayrica Miisliimanlara da asir1 derecede serzeniste bu-
lunmasint dogru bulmaz. Bu tavri kiistahlik olarak niteler (Kanlidere, 2005: 236).
Ayrica Carullah’1 tutarsiz, mantiksiz ve duygularina tabii biri olarak goriir, baz1 dii-

stincelerini sagma bazilarini1 da sapiklik olarak niteler. Hatta daha ileri giderek Carul-
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lah’in hilekarlik ve el ¢abuklugu ile géz boyamakla, ayetleri kendi fikirlerini ispat
icin kullanmakla suglar. Ayrica Carullah’1 sasirmis tavuklara benzetir. Eserinin en
basindaki 1limli tavir sonlara dogru hakarete varacak sekilde ifadelerle doludur. Ca-
rullah’mn kelam kitaplarindaki inanglar siipiiriip atmakla Islam inanglarini1 ortadan

kaldirmaya heves ettigini soyler (Kanlhdere, 2005: 237). “Din ve Maiset” adl1 dergi-
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de “mosy6”, “saskin herif”, “Museviler” gibi Musa Carullah’a agir elestirlerde bulu-
nan Muhammed Murad Mekki su ifadeleri kullanmaktaydi:

“Kur’an tarihi yaziyorum diye bir takim hezeyanlar yazip seyhleri ve tarikatleri ko-
tillemeye basladi. Palto, sapka giyerek iiniversiteye girdi. Kazan’daki vakitlerde de
Miisliimanlardan kagarak Ruslar arasinda durdu. Biraderi Zahir’e mensub olan “Ma-
veraiinnehr Seyahati’nde pekcok miinasebetsiz sozler karistirdi. Mezkur seyahatna-
me biraderine mensup ise de pekgok fuzuli sdzlerinin Musa s6zii oldugu asikardir.
Arabiyat talim edecegim diye serh ettigi “Liiziimiyyat” serhinde olan fuzuli sagmala-
r1 ise herkesin malumudur (akt. Kanlidere, 2005: 63-64).”

Musa Carullah’1 elestirenler oldugu gibi ona 6vgii diizen bir¢ok yazar ve alimde
vardi. Mesela Seyhiilislam Musa Kazim Efendi, Seydisehirli Mahmut Esat Efendi,
Ictihat dergisi yazarlarindan Kaya Nuri, Azerbaycan kokenli Ahmed Agaoglu, Omer
Riza Dogrul, Zeki Velidi Togan ve Abdullah Battal-Taymas gibi isimler ilk akla ge-
lenlerdir (Kanlidere, 2005:238-239-241). Alimcan el-idrisi’de Carullah’a &vgiiler
dizmekteydi:

9299

“Musa Carullah Efendi’ye baz1 kimseler “Islamiyet’in Luther’i” diyorlarsa da, Musa
Efendi’nin kendisi bu iinvana daima itiraz etmektedir. Musa Efendi Islamiyet’in
Luther’i olmamakla beraber, hi¢ siiphesiz ki, Hz. Peygamber’in “Allah bu {immete
her yiizyilin basinda dinin yenileyecek birini gonderir” diye haber vermis oldugu
miiceddilerden biri ve en biiyiigiidiir...Musa Efendi, hakayik-1 Islamiyeye bihakkin
vakif, emsalsiz bir cesaret-i medeniye ve edebiyye malik, hicri 14. Asrin Islam mii-
cedidi bir Tiirktiir (akt. Kanlidere,2005: 96)”
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SONUC

Tiirklerin Islamcilik, Batililarin islamizm veya Panislamizm, Araplarin Tec-
did, Islah, fhya, ittihad-1 islam dedikleri diisiince, bircok tanima ve farkli yorumlara
sahiptir. Genel olarak Islamcilik denilen olgu her ne kadar asil seklini 19. yiizyilda
alsa da Islamiyet’in ilk yiizyilindan itibaren Islam dinini kabul etmis Miisliimanlar
arasinda Islam’1 ekonomik, toplumsal ve siyasal hayatn her alanina hakim kilma
cabasi var olmustur. Evrensel bir bakisla anlasilmasi1 gereken bu diisiinceyi Batida
ortaya ¢ikmis siyasi ideolojiler gibi goriip son iki yiizyillik siireci esas almak veya
sadece devleti kurtarmak igin bir politika arac1 gérmek, meseleye dar bir ger¢eveden
bakmamiza neden olur. Islamciligr hayatin her alanini Islami degerlerle okuma ve
dontistiirme ¢abasi olarak algilama, meseleye daha genis bir perspektiften bakmamizi
saglayacaktir. Farkli zamanlarda ve farkli cografyalarda farkli isimlerle tanimlanan
bu diisiince, yepyeni bir sosyal diizen modelini esas aldig1 i¢in biiylik bir devrimsel
diisiincedir. Bu devrimsel diisiincenin {i¢ ana amaca sahip oldugunu ifade eden Bu-
lag, bunlardan ilkinin Kur’an ve Siinnete doniis, ikincisinin igtihat mekanizmasinin
islevsel hale getirilmesi, tiglinciisiiniin de farkli bir cihad anlayiginin gelistirilmesi
oldugunu sdylemektedir (Muhtemelen bu cihad anlayisi, silahla olan savag anlamin-
da degil). Biiyiik oranda diinyanin her bolgesindeki Islamc1 diisiincenin temelinde bu

anlayis vardir.

19. yiizyilda Bati’nin her alanda Islam cografyasini somiirmeye girismesi, Is-
lam’in hayat tarzina karsi kendi hayat tarzini Miisliimanlara dayatmasi, toplumsal
yasamdan, siyasete, ekonomiye, sanata, dini anlayisa, hukuk kurallarina kadar bir
cok alanda Miisliimanlarin hayatinda var olmak istemesi, Islamci diisiincenin daha
cok politik ve askeri alanda 6n plana ¢ikmasina neden olsa da, asil islamc1 diisiince
Kur’an ve Siinnet’e dayanan bir toplum diizeni yani Islami hukuk sistemidir. Son iki
yiizyilllik dénemde yasayan birgok Islamci entelektiiel ise devlet politikas1 haline
getirilen Islamc1 anlayistan ¢ok, hayatin her alaninda Kur’an ve Siinnetin var olmasi
gerektigini savunmuslardir. Islam’a sonradan sokulan hurafelere, bid’atlere karsi
miicadele yiiriitiiliip gercek Islam’a déniilmesi gerektigini ve diinyanin en miikemmel
nizaminin Islam oldugunu savunmuslardir. Calismamizin asil konusu olan Musa Ca-

rullah Bigiyef’te bu Islamc1 aydinlardan birisidir. Diger Islamci aydinlardan birkag
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yonden farkliligr vardir. O hem gelenege hem de yenilige bagh bir diisiiniirdiir. Ge-
lenek ile yenilik arasinda kutuplasmay1 uzlastirmaya calisir. Ayrica biraz daha hii-
manist yanlar1 olan, diinyanin birgok tilkesini gezip gordiigli i¢in meselelere daha

genis bir agidan bakabilir yaninin olmasi onu 6zel kilan durumlardandir.

Carullah’da diger Islamcilar gibi Miisliimanlarin geri kalmishigma ¢dziimler
aramig ve bir¢ok eser ortaya koymustur. Calismamizin birinci béliimiinde bahsedilen
Ibn-i Teymiye anlayis1, Afgani-Abduh-Resit Riza’nin gelistirdigi Menar ekolii, Hi-
caz’daki Vahhabilik hareketi, Hint alt kitasindaki Islamec1 hareketlerle beraber Ibn-i
Arabi, Abdunnasir Kursavi, Ebu’l Ala el-Maari, Sihabiiddin Mercani gibi alimlerin
tesirinde kalmigtir. Misir’da, Hicaz’da, Hindistan’da, Rusya’da, Tiirkiye’de ve Avru-
pa’da bulunmasi farkli ekollerden istifade etmesine vesile olmustur. Onun diislince-
sinin sosyolojik temellerini tam olarak anlayabilmek i¢in biitiin bu ekollerin ve kisi-

lerin Islami anlayislarinin bir sentezini sunmaya ¢alistik.

Musa Carullah’da doneminin aydinlari gibi Miislimanlarin geri kalis sebeple-
rini tespit edebilmek i¢in ¢aba gdstermistir. Ona gore Islam diinyasinda akil hiirriye-
tiyle i¢tihat mekanizmasinin ortadan kaldirilip bunun sonucunda tembelligin ve tak-
lidin hakim olmasi, islam’in amelden ayrilmasi ve bunun sonucunda faydasiz bir din
anlayisinin ortaya ¢ikmasi, Miisliimanlarin Islam’1 pratik hayattan ayirmasi, alimlerin
Islam’1n sosyal y&niiniin bir tarafa birakip hayatta karsiligi olmayan gereksiz kelami
meseleler lizerinde kafa yormasi, Miisliimanlar arasinda sosyal bir ¢okiis ve bir kim-
lik bunalimina sebebiyet vermistir. Carullah, bu problemlere karsi akli 6n plana ¢i-
karmaktadir. Islamiyet’in akla biiyiik 6nem verdigini, saglam aklin ve temiz vicdanin
miimin i¢in ilahi bir hediye oldugunu savunmaktadir. islamiyet’in ilk donemlerinde
akil ve fikir hiirriyetinin serbest oldugunu, halifenin 6niinde bile insanlarin goriisleri-
ni ¢ekinmeden soyleyebildiklerini ifade eder. Bu 6zgiir diisiinme serbestisi, hayatta
karsilagilan meselelere karsi akil yliriitme yolunu agmis ve fikih ilmi boylelikle sis-
temlesmistir. Ancak daha sonraki fikih alimleri Islam’in genisligini kendilerine gore

daraltip ictihat mekanizmasini islevsiz hale getirmislerdir.

Ozellikle egitim sisteminin yanlishg: iizerinde duran Musa Carullah, déne-
mindeki egitim anlayisinin daha ¢ok Arapca dil bilgisi kurallar tizerine yogunlasti-

g1 bunun sonucunda da bir¢ok dgrencinin ge¢imini temin edebilmek igin farkli yol-

118



lara basvurup yozlasmaya neden olduklarini ifade etmektedir. Islam cografyasimin
bircok yerini gezen Carullah, buralarda ziyaret ettigi medreselerden hep hayal kirik-
ligina ugradigini ifade etmektedir. Cilinkii bu egitim kurumlarinin ¢ogunda okutulan
tefsirlerin biiyiik kisminin kelimeleri agiklamaktan, fikith mezheplerinin goriislerini
nakletmekten baska bir isleve sahip olmadiklarin1 gérmiistii. Buralarda Hz. Peygam-
berin Ogretilerinin disinda kelam tartismalart ile Yunan Felsefesi’nin 6gretilerinin
hakim olmasini biiyiik bir kayip olarak gérmekteydi. O, 6grencilerin kapasitesi ve
kabiliyetiyle birlikte toplumsal ihtiyaglarin da géz 6niinde bulundurulmasi gerektigi-
ni savunmaktadir. Carullah, yeni egitim sistemi i¢in bir¢ok ¢ézliim Onerisi ve 1slahat
programi hazirlamigtir. Eserlerinde taklit¢i egitim anlayisinin yanligligina israrla vur-
gu yapar. Saglam bir egitim i¢in medreselerin 1slah edilip dogru Kur’an anlayisinin
ogretilmesi gerektigini, boylelikle cocuklarin kalplerine Islam’in ruhunun yerlesti-
rilmesinin saglanacagini sdyler. Dolayisiyla Miisliiman toplumun her tiirlii hurafe ve
bidatlerden arinacagmi savunur. Islami ilimlerle fen ilimlerini birlestirmek isteyen
Carullah, Matematigin sadece dort islemini bilen bir 6grencinin kainat ilmini algila-
masinin imkansiz oldugunu soyler. Ayrica okutulan bazi reddiye tiirii kitaplarin 6g-
rencilerde diismanlik duygusunu gelistirdigini, boylelikle bazi kesimlerin modern
ilimlere nefretle baktiklarini savunur. Ayrica zihnindeki egitim modelini uygulaya-
bilmek i¢in birgok kez medrese agma girisimlerinde bulunur ancak bu amacina ula-

samaz.

Kadin ve aile iizerinde de duran Carullah, Islam’in kadina biiyiik 6nem verdi-
gini, biitlin dinler ve toplumlar incelendiginde kadina ve aileye en fazla degerin
Kur’an’t Kerim ve Hz. Peygamberin 6gretilerinde oldugunu savunur. Bu konuyla
ilgili yazdig1 “Hatun” adli eserinde kadinin sosyal konumu, siyasal haklari, értiinme,
miras, evlilik, sahitlik, gibi konular {izerinde uzun uzun duran Carullah, kadin konu-
sunda sahih Islam anlayismim &n plana ¢ikmasi icin ¢aba gdstermistir. Hatun adli
eserinde aile konusunda goriislerini ifade eden Carullah, aileyi kiigiik bir devlete,
devleti de biiyiik bir aileye benzetir. Carullah saglam bir aile yapisinin toplumu giic-
lendirecegini boylelikle toplumun ve devletin giiglii olacagini savunur. O, ailenin
temelinde hak ve sayginlik acgisindan birbirine esit, gorevlerinin farkinda olan erkegi
ve kadimi goriir. Erkegi aileye hizmet eden idareci, anneyi de itaat edilen yonetici

olarak gériir. Ona gore Islamiyet ailenin gegimi ve hayatin biiyiik yiiklerini erkege
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yiikleyerek onu ailenin idarecisi yapmistir. Kadinlarin nafakalar1 ve zaruri yiikleri
erkegin listlenmesi kadinin erkege baglanmasina sebep olur. Carullah, bunu giizel bir
tedbir olarak goriir. Erkege verilen idare etme gorevi merhamet ve sefkat esaslarina
gore verilmis bir gorevdir. Bu gorev hakimlik degil hadimlik unsuru agir basan bir

gorevdir.

Carullah, kadinlar hakkinda yanlig algilayislart dinde arayanlar1 siddetle eles-
tirir. Dogu toplumlarinin kadina bakisini, Bati toplumunun kadina bakisi ile kiyasla-
yarak Dogunun bakis agisinin daha serefli, daha kutsi ve daha ruhani olarak gordii-
giinii ifade eder. Eserlerinde kadinlara kars1 ¢ok nazik bir dil kullanarak onlara gere-
ken degerin ve 0nemin verilmesi gerektigini israrla vurgular. Kadini ailenin temeli,
erkegin refikas1 ve evinin hanimefendisi olarak goriir. Ona gore kadinlara hiirmet
timmetin kurtulusudur. Eger bir iimmet kadinlarina ve kizlarina olmasi gereken say-

g1y, hiirmeti gdstermiyorsa o immette hayat yoktur.

Miisliimanlarin din anlayislari {izerinde de duran Carullah, 6zellikle Kur’an’in
ve Stinnet’in dogru anlagilmasi konusunda ¢aba gostermistir. Ona gore Kur’an-1 Ke-
rim her devrin sartlarina ¢6ziim lireten bir hayat kitabidir. Dolayisiyla herkesin bu
kitab1 okuyup hayatina hakim kilmasi gerekir. Carullah, Kur’an’in agik ve net hii-
kiimler i¢erdigini, dolayisiyla herkesin rahatlikla okuyup anlayacagini savunmustur.
Bu ylizden Kur’an’in terciimesinin hos goriilmedigi bir donemde Kur’an’i kazan
tiirk¢esine terclime etmis, ama bastirma imkani bulamamustir. Carullah, tim varlik
aleminin aynasi ve agiklamasi olarak gordiigi Kur’an’1, Hz. Peygamber’in siinneti ile
Ozdeslestirir. Yani Hz. Peygamber’den gelen her seyin slinnet oldugunu kabul edip,
Kur’an’1 da siinnet kavram igerisinde goriir. Dolayisiyla siinneti vahyin bir pargasi
olarak kabul eder. Bunun mantikli bir izahin1 da yapar; Ona gore Hz. Muhammed’in
yasadig1 devirdeki toplum igindeki hiikiim ve davraniglari Arap toplumuna dair dav-
raniglar oldugundan dinin evrensel niteligiyle bagdasmaz. Dolayisiyla bu davranislar

stinnet olarak goriilemez.

Sonug olarak diyebiliriz ki Musa Carullah Bigiyef, kendi donemindeki birgok
sosyolojik meseleye kars1 detayli analizler yapip kendince goriislerini ortaya koy-
mustur. Bu goriisleri bazi ¢evrelerce oviiliirken bazi ¢evrelerce de elestirilmektedir.

Onun baz1 goriisleri ¢eliskili gibi goriinse de aslinda o bir denge saglamak c¢abasin-
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dadir. Tamamen red veya tamamen kabul onun anlayisinda bulunmadigindan “Ka-
dim ile Cedid” arasinda kalmistir denilebilir. Tiirkiye’de Musa Carullah iizerine yapi-
lan bir¢ok ¢alisma onun teolojik gorisleri iizerine yapilmistir. Mehmet Gérmez ve
Ahmet Kanlidere’nin ¢ok degerli ¢alismalar1 sonucu Tiirkiye’de taninan Musa Carul-

lah, Islam diinyasinda bircok arastirmacinin ¢alismasina da konu olmustur.
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