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KAVRAM VE DEViR OLARAK CAGDAS iSLAM DUSUNCESI

Bu makalede yeni bir perspektiften, "usuil ve esas" yoniinden yapacagimiz, "Tiirkiye'de ¢ag-
das Islam diisiincesi" incelemesiyle cagdas Islam diisiincesi incelemelerine metodolojik bir
katki yapmay1 umuyoruz. Tiirkiye' de cagdas Islam diisiincesini "usul" bakimindan "kavram
ve devir" olarak iki parametresini agiklayarak cercevelendirdikten sonra "esas"a gecerek,
"formasyon ve nesil" olarak iki parametreye gére muhtevasini ele alacagiz. Esas yoniinden
incelemede epistemik'i ontik'e dayandirarak, tarihi-igtimai arkaplan ve yetisme tarzlarina ba-

karak aydinlarin diislincesini islemeye calisacagiz.

"Islam diisiincesi"; modern Bat: medeniyetinin etkisiyle baslayan sekiilerlesme siirecinde or-
taya ¢ikan "Islam dini, Islam hukuku, islam medeniyeti" gibi Islam ile baslayan modern de-
yimlerden biridir. Cagdas dilde "Islam diisiincesi" tabiri yayginlastiktan sonra bunun termino-
lojik karsiligini sorgulayan pek ¢ikmamistir. Cumhuriyet'in baglarinda Ziya Gokalp ve Hilmi
Ziya Ulken gibi aydinlar, yeni bir diizen kuracak entelektiiel faaliyetin tiirii hakkinda;

"tedebbiir, muakale, tefekkiir" gibi kavramlar etrafinda ciddi bir tartisma yapmuslardir.

Ancak gelenege olan nisbi vukuflarina ragmen onlar bile Tiirk /Islam diisiincesi gibi deyimle-

rin geleneksel terminolojideki karsiligini kesf edememislerdir.

Islam diisiincesi ile Islam felsefesi tabirlerini miiteradif olarak kullanan Ulken (2000: 11 - 13,
1983: 17)'e gore, "Islam diisiincesi, IslAm dininin fikri yonii, bunun dtesinde IslAm medeniye-

tinin hakim bulundugu donemdeki diigiincedir.

Islam diisiincesinde en miihim fikir kaynagi Yunan felsefesi gibi goriiniiyor. Islam felsefesi-
nin orijinal eserleri «filozoflar» (el-Felasife) diye taninan ve Yunan gelenegini devam ettiren-

lerde kalmamus, Islam felsefesi kelam, tasavvuf, hatta fikih icinde de gelismistir."

Ulken, yaptig1 felsefe/tefekkiir ayrimiyla sadece Islam diisiincesi deyiminin geleneksel termi-
nolojideki karsilig1 hakkinda bir ipucu verir. Asagidaki tabloda gosterilen geleneksel diinyaya

0zgl temel epistemolojik tasnif, bunu daha iyi anlamaya vesile olacaktir:
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Hikmet

(Logos= Reason)

1 I
Hikmet-i Nazariye Hikmet-i Ameliye

(Sophia =Sapientia)(Metafizik =Kelam) | (Phronesis = Prudentia)

Episteme (Scientia) (Fizik=Hadis) Doxa

Bilgi Diisiince

[lim Zann

Seriat (Hadis) Fikih (Marifet)

Bu tabloya gore hikmetin nazari ve ameli taksimi, "ilim/zan (diistince=marifet)" ayrimini ifa-
de eden Platonik episteme/doxa kavram c¢iftine, bu da "seriat/fikih" ayrimina tekabiil eder.
Hikmet-i nazariye i¢inde yapilan "ilk felsefe/son felsefe = metafizik/fizik" ayrimina tekabiil
eden Augustinegil "sapientia/scientia” ayrimi ise Islim'da "kelam/hadis" ayrimiyla ifade edi-
lir. ibn-i Ciizeyy ve Ebi'l-Hasen-i Amiri gibi Islam alimlerinin akli ilim dedikleri kelam meta-
fizik=sapientia, hissi veya nakli ilim dedikleri hadis ise fizik=scientia'ya tekabiil eder.

Seyyidii'l-Alemin ‘aleyhis-salatii ves-selamm "Seriat, benim sozlerimdir (akvali)" hadisine
gore seriat/fikth ayrimi, rivayetiil'l-hadis/dirayetii'l-hadis ayrimina tekabiil eder. Buna gore
ilim (islam ilmi) hadis, diisiince (islam diisiincesi) ise hikmet-i ameliyenin 6zel adin1 olustu-
ran fikihtir. Din seriat, fikth da seriatin anlasiimasina gére fikih, bugiin anlasildig1 "Islam hu-
kuku" dar anlammin ¢ok &tesinde bizzat "dini diisiince" demektir. Buna "Islam diisiincesi"
yerine, daha genel olarak "dini diisiince” dememizin sebebi, bugiin zannedildiginin aksine,
fikhin pagan (Yunan) ve semavi (Yahudi, Hiristiyan gibi) tiim dinlerde mevcut bir kavram
olmasidir. Arapga fikih, Yunanca phronesis ve Latince prudentia, hikmet-i ameliye anlaminda
miiteradif terimlerdir. Bu terimlerin, din = geriata atifla beseri diinyay1 tanimlamak i¢in gelis-

tirilen tiim bilgi/diistinceyi kapsadigini gosterir (Gencer 2014b: 227).

Episteme/doxa ayrimi, Ulken'in diisiincenin kiilli (tiimel) ve ciiz'i (tikel) tiirlerini ayirmak icin
yaptig1 felsefe/tefekkiir ayrimina karsilik olarak alinabilir. Ona gore "milli bir felsefe"den
degil, "milli bir tefekkiir" den s6z edebiliriz; "milli tefekkiir, milli kiiltiirlerin suurudur." "Bir
millete has diisiiniis yollar1" anlamina gelen tefekkiir, her milletin kendi karakterinin yarattig1
disiplin, felsefe ise zaman ve mekanin ihtiyaglarindan, kayitlarindan azade olarak evrensel
itibara sahip kaideler arayan disiplindir. Bu anlamda felsefe/tefekkiir, medeniyet/hars ayrimi-
nin karsilig1 sayilabilir. Ziya Gokalp, Ulken'in kiilli/ciiz'i diisiince ayrimii muakale/tedebbiir

kavram ciftiyle ifade ettigi nazari/ameli diislince ayrimiyla tamamlar. Ona gore felsefe ile ilim



arasinda gaye bakimindan farklilik vardir. Felsefe "muakale suretinde" diisiinmek, yani "hig-
bir fayday1 emel edinmeksizin, hi¢cbir ameli tatbikat1 istihdaf etmeksizin, sirf diisiinmek igin
diistinmek", ilim ise "tedebbiir suretinde", yani "ameli ihtiyaglarin sevkiyle ve fayda temini
maksadiyla" diistinmektir (Aysever 1987: 26, 39-43, 165).

Ontolojik agidan bakildiginda hikmet-i nazariye/hikmet-i ameliye ayrimi, varlik/bilgi ayrimi-
nin karsiligi olarak alinabilir. Aristo'ya bakildiginda hikmet-i nazariye ile hikmet-i ameliye
arasinda dengeli bir sekilde hem giiglii bir varlik hem de giiclii bir bilgi felsefesi goriiliir. An-
cak Allah'a yabancilasmadan kaynaklanan sekiilerlesme siirecinde Batili insanin ilgisi de ted-
ricen ahiretten diinyaya, gokten yere, gaybdan sehadete, metafizikten fizige kaymis ve mo-

dernlesmeyle parcalanmis bir toplumda Pozitivizme dayali sosyal bilimler 6ne ¢ikmustir.

Kisaca modern diisiince, hikmet-i nazariyeden hikmet-i ameliyeye, geleneksel genis anlamda
siyaset alanina kaymistir. En somut Marks'in praxis kavraminda goriildiigii gibi, Bati' da teo-
lojik spekiilasyonlara gomiilerek diinyay:1 ihmal eden Katolik Hiristiyanligin yol agtig1 mesru-
iyet krizine tepkiden kaynaklanan bu yénelis, Dogu-islam geleneginin karakteristigi oldugun-

dan bir tiir tarihin tekerriirli, hikmete dontiis olarak goriilebilir.

Modern normatif/deskriptif dikotomisini asan geleneksel, biitiinciil, Aristocu anlami uyarinca
siyasi felsefe, geleneksel olarak Dogu'da oldugu gibi Tiirkiye'de de en zengin entelektiiel di-
siplindi. Mesela Bernard Lewis (1962: 73), Ko¢i Bey'i "Osmanli Montesquieu™su sayar. Os-
manli siyasi edebiyatinin nasihatname gibi tiirlerinde normatif boyut 6ne ¢ikarken Kogi Bey-
'in katkida bulundugu 1slahatname tiiriinde gorgiil-analitik boyut 6ne ¢ikar. Kogi Bey'de oldu-
gu gibi, modern diinyada gecerli dikotominin ziddina, olgunun normdan sapma derecesini

tespit siirecinde diisiincenin normatif ve deskriptif boyutlar birlesir.

Bunun i¢indir ki; "Tiirkiye'de siyasi diisiince ve yazilar inanilamayacak kadar gelismis bir
tarihgeye sahiptir. Gergekten objektif bir sekilde bakilirsa denilebilir ki; Osmanli Imparatorlu-
gu siiresince yazilmis eserlerin en orijinalleri siyasi alandadir. Hatta daha ileri giderek diyebi-
liriz ki; Tursun Beg'den Sadik Pasa'ya ve Geng Osmanlilara kadar dort yiiz yil siiresince Os-
manli-Tirk diisiincesinde bir devamlilik vardir. Biz bunlar1 Hasan Kafi el-Bosnevi (16. yiizyil
sonu) ve Kogi Bey (17. yiizyil basi) yazilar1 arasinda yaptigimiz bir karsilastirmaya dayanarak
soylityoruz. Osmanli siyasi diisiincesinin en 6énemli yonlerinden birisi, olaylara dayanan ob-
jektifligidir. Gergi din etkisi ilk bakista ¢ok yaygin goriilse de daha yakindan bakildigi zaman
bu etkinin ancak sekle miinhasir kaldigi anlasilir" (Karpat 1971: 67).

Bu bakimdan Ulken'in modern diisiincenin tabiat1 hakkindaki tespitleri kayda degerdir: "Mo-
dern tefekkiir her seyden evvel amelidir. Gayesi, en genis manasile diinyevi actiondur. Ahlak,
siyaset ve teknik, onun bila-vasita hedefini teskil eder. Gerek ilim, gerek felsefe olmak itiba-
riyle o bunlara temel hazirlar. O suretle ki; artik tefekkiir, alelade bir kafa oyunu, bir 'muakale’
olmaktan ¢ikmustir. I¢timai actionun istinat noktas1 vazifesini gérmeye baslamistir. Teknik

ilme istinat eder, ilim usule dayanir, usul kuvvetini felsefeden alir. Diger cihetten de ahlak ve
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siyaset de yine ilme (igtimaiyat, iktisat, hukuk), o da usul ve felsefeye istinat eder. Goriiliiyor
ki; tefekkiir artik ne ilk zamanda oldugu gibi bir 'muakale' sanat1 ne de orta zamanda (yani
iimmet devrinde) oldugu gibi mystique diinya goriisiiniin akilla telifi i¢in yapilan bir cehittir.
Tefekkiir burada hayat icin, cemiyet i¢in, action icindir. Bu sebepten o, birinci sathada dini
tefekkiir ile miicadele ederek baslar. Ikinci sathada kendi prensiplerini ve usuliinii arastirmaga
koyulur" (Kara 2012: 1 9).

Bu gelismeden cagdas Islam diinyas1 da etkilenmistir. Isldm diisiincesi, hikmet-i nazariye ba-
kimimdan kelam ve hadis, hikmet-i ameliye bakimindan ise ahlak ve fikih demektir. Dar-
teknik-spekiilatif anlamda hikmet-i nazariye= kelam olarak Islam diisiincesini cagimizda siir-
diiren bir isim olarak Muhammed Ikbal amlabilir. Hikmet-i ameliye=fikih olarak Islam dii-
slincesi ise ¢agimizda sosyal bilimler denen beseri hayatin tanzimine yonelik tiim ahlaki-
ictimai-siyasi diisiinceyi kapsar. Modern diinyada mesruiyet krizi yasayan IslAm {immetinin
problemlerini ¢dzmeye yonelik tiim entelektiiel mesai, genis anlamda fikih olarak Islam dii-

stincesinin i¢inde sayilabilir.

Diger taraftan ¢cagimizda giderek fenomenal, ictimai bir karakter kazanan beseri diisiincenin
"Islam diisiincesi" olarak adlandirilmasi da modern ¢aga 6zgii paradokslardan biri olarak beli-
rir. Aralarmdaki kritik semantik farkliliga bakildiginda ¢agimizda Islam ile baslayan tiim ta-
birler gibi, "islam diisiincesi" tabirinin, "fikih" teriminin yerine gecirilmesindeki sakinca daha
iyi goriiliir. Beseri karakterde fikih ve diisiinceye karsilik din= Islam ilahidir; "Islam diisiince-
si" tabirinde oldugu gibi beserinin ilahiye izafesi totolojik bir sakincaya yol agar. Burada "Is-

lam diisiincesi" ile kastedilen, "Miisliiman diisiincesi" veya Islam adma diisiincedir.

Islam diisiincesi tiimel kadar, "Tiirk Islam diisiincesi" gibi degisik milletlere gore degisen bir
tikel karaktere sahiptir. Hilmi Ziya Ulken'e gdre her ictimai tesekkiil, kendi cemiyetleri ve
i¢timai sartlar1 i¢inde Islamiyet’e "yeni bir mana" verir. Bu bakimdan, Islaim medeniyeti i¢in-
de yer alan bir Tiirk medeniyetinden, "Islami Tiirk Medeniyeti’nden soz edilebilecegi gibi, bir
"Islami Tiirk tefekkiirii"nden de soz edilebilir (Aysever 1 987: 1 78-1 80). Bu yazinin konusu
da Tiirkiye' de ¢agdas islam diisiincesidir.

"Islam diisiincesi" deyiminin kavram parametresinin aciklamasindan sonra sira, "Tiirkiye' de
cagdas Islam diisiincesi" bashigimin delalet ettigi devir parametresinin izahma gelmistir. Bura-
da devir ile nicel degil, nitel bir zaman dilimi, ¢ag kastedilir. Bu ¢agin miimeyyiz vasfi, Bati'-
nin kiiresel etkisiyle baslayan modernlesmedir; ¢agdas Islam diisiincesi, bu modernlesmenin
getirdigi mesruiyet krizini giderme arayisindan dogmustur. Bu anlamda ¢agdas Islam diisiin-
cesinin kronolojik kapsami, Yeni Tiirk Edebiyati'nin kapsamiyla ortiisiir. 1939 yilinda Tanzi-
mat'in 100. y1ldoniimiinii kutlama hazirliklar1 esnasinda Tiirk Edebiyati'nin Tanzimat ile bas-
layan devresini incelemek iizere Istanbul Universitesi Edebiyat Fakiiltesi Tiirk Dili ve Edebi-
yat1 Boliimii'nde, Yeni Tiirk Edebiyati Kiirsiisii kurulmasi fikri giindeme gelince Hasan Ali

Yiicel tarafindan Ahmet Hamdi Tanpinar, ilk Yeni Tiirk Edebiyati profesorii olarak atanmisti.



Bu itibarla cagdas Islam diisiincesinin baslangic tarihi olarak Tanzimat Fermani'nin ilan yil
olan 1839, daha somut olarak ikinci Mesrutiyet'in ilan yil1 olan 1908 alinabilir. Ikinci Mesrui-
yet'ten sonra yeni bir diizen kurmak iizere baslayan fikri arayis, Ziya Gokalp'in, "Tiirklesmek,
Islamlasmak, Muasirlagsmak" dedigi gibi, Tiirkgiiliik, Islamcilik ve Baticilik olarak ii¢ ana
ideolojik akima doniismiistii. Tiirkiye'de ¢agdas Islam diisiincesi, Ikinci Mesrutiyet'in Islamci-
lik akiminin bir uzantisi sayilabilir. Bu siiregle ilgili yerli ve yabanci ilim diinyasinda hayli
caligma yapilmistir. Biz ise burada farkli bir metodolojik perspektiften bir degerlendirme ya-
pacagiz. Giriste usul yoniinden "kavram ve devir" parametrelerinin aciklamasiyla islam dii-
slincesini ger¢evelendirmistik. Simdi esas yoniinden "formasyon ve nesil” olarak iki paramet-
reye gore ¢agdas Islam diisiincesinin incelemesine gegebiliriz. Zira genel anlamda diisiincenin

karakterini belirleyen parametreler bunlardir.

FORMASYON VE NESiL OLARAK CAGDAS iSLAM DUSUNCESI

Cagdas Islam diisiincesini esas yoniinden inceleyecegimiz formasyon ve nesil parametreleri
ayrimi, tahlili kolaylastirmak iizere kullanilan metodik araglar hiikmiindedir. Burada Miislii-
man aydinlarin yetisme kanallar1 olarak medrese, tekke ve mektep, Islami diisiiniis tarzindaki
degisimin tahliline yarayacak Webergil ideal tipler, kodlar olarak alinmaktadir. Bunlar, mo-
dern diinyada Islim'm ideolojilestirilmesi siirecinde islam't yasatmak iizere devreye giren
alim, edip ve akademisyen Miisliiman aydin nesillerinin yetistigi kanallardir. Yetisme tarzi
diisiintlis tarzini belirledigi i¢indir ki medrese, tekke ve mektep, az-cok farkli diisiiniis tarzlari-
n1 simgeler. Medrese, tekke ve mektep ehlinin diinyaya az-cok farkli bakisi, "Ben yetmis ii¢

dinle beraberim" diyen Mevlana'ya ¢agdasi bir alimin verdigi tepkide goriiliir."

Stinnete dayal1 diizenin isledigi geleneksel diinyada bu miiesseseler, 6zellikle medrese ile tekke,
cogunlukla birbirini tamamlayan, bazen de birbiriyle ¢atisan islevler goriirler. Ancak geleneksel
diizenin bozuldugu modern ¢agda hunlar, cagdas Islami diisiiniis tarzlarmin simgeleri, kodlart
haline gelir. Burada mesele, bu otantik miiesseselerin kayboldugu fetret devrinde yetisen Miis-
liman aydinlarin bunlarin ehlinin islevlerini nasil telafi ettikleri, diger bir tabirle, diisiiniis tarz-
larinin hangisine yakin diistiigiinii tespittir. Mesela; Necip Fazil ile Nurettin Topgu, resmen
mektep ehli olduklari halde Abdiilhakim Arvasi ve Abdiilaziz Bekkine sayesinde Naksibendi
tasavvuftan beslenerek, bir fetret ¢aginda, tekke ehlinin islevini gérmiislerdir. Gene metodolojik

bir kolaylik olarak bu ii¢ formasyona gore nesilleri de ii¢ doneme ayirabiliriz:

Mevlanad her zaman, “Ben yetmis ii¢ dinle beraberim” derdi. Bir giin Kadi1 Siraceddin, bagka bir alime,
Mevlana’ya halk arasinda bdyle bir s6z sdyleyip sOylemedigini sormasini, eger ayni sozii yine sdylerse o za-
man kendisine kotii sozler sdylemesini tembih etmistir. Bunun iizerine s6z konusu alim Mevlana’nin yanina
gitmis ve insanlarin arasinda ona su soruyu sormustur: “Sen, yetmis ii¢ milletle beraberim, demissin dogru
mu?” Bu soruya Mevlana; “Evet, yine de dyle sdylilyorum” diye cevap vermistir. Bunun {izerine alim kisi
ona insanlarin arasinda sovmiis ve kotii sdzler sdylemistir. Kendisine yapilmis olan biitiin bu hakaretler karsi-
sinda Mevlana, kizmak yerine giilerek soyle soylemistir: “Ben senin bu sdylediklerinle de beraberim” (Ka-
raman 2009: 26).



1839 - 1922 medrese nesli,
1923 - 1980 tekke nesli,
1980 - mektep nesli.

Islam'da alim/seyh ile bunlarin yetistigi medrese/tekke ayrimi, dinin kesbi boyutunun ilim
(seriat=hadis)/amel (tarikat=siinnet) kisimlarina dayanir. Aslinda alim, varisi oldugu Peygam-
ber gibi, dinin vehbi boyutunun marifet ve hakikat kisimlariyla birlikte dort boyutunda da tek
rehber, mercidir. Ancak zamanla "6gretimin konusu hadis=ilim, metodu ders, 6znesi alim,
kurumu medrese, egitimin konusu siinnet=amel, metodu sohbet, 6znesi seyh, kurumu tekke"
seklinde 6gretim ile egitimin islevleri ve mercileri arasinda ihtisaslasmaya dayali bir igboliimii
ortaya ¢ikmistir. Ancak ilim (seriat= hadis), amel (tarikat=ancak her alim seyh ve buna gore
her tekke medrese, ancak her medrese tekke degildir. Yani gerektiginde seyh/tekke,
alim/medresenin islevini ikame edebilir. Zamanla medrese, din=hadis 6gretimini iistlenen
ders kurumu olarak ihtisaslagsmigsa da, Glimiigshanevi'nin Fatma Sultan Camii'nde yaptig1 gibi
yakin zamanlara kadar tekke, zikir, ders ve sohbet iglevlerini birlestiren ana kiiltiir miiessesesi

olmaya devam etmistir.

Burada geleneksel Islami kurumlar medrese ve tekkeden ayr1 bir kurum olarak mekteple ne-
yin kastedildigi merak edilebilir. Osmanli klasik devrinde ilmiye, seyfiye ve kalemiye olarak
ii¢ yonetici ziimre vardi. Bunlardan ilmiye medreseden, seyfiye acemi oglanlar ve Enderun
Mektebi'nden, kalemiye ise alayli olarak yetisiyordu. Tarihte tiiriinlin ilk misali olarak genel
idare eleman1 yetistirmek icin, 1460'tan sonra Topkapi Sarayi'nda agilan Enderun Mektebi,
harp okulu, siyasal bilgiler, giizel sanatlar, hukuk, edebiyat vb. fakiiltelerin miifredatlarini

iceren, 14 yillik 6gretim siiresi olan bir yiiksek 6gretim kurumuydu.

Kalemiye ise daha ¢ok "istad-sakird" iligkisi i¢inde alayli olarak yetisiyordu. Evlerde ve ca-
milerdeki 6zel derslerle Kur'an-1 Kerim ve temel Arapga bilgisini edinerek bazi1 metinleri ez-
berleyen ¢ocuklar on iki on dort yaslarinda sakird olarak Babiali kalemlerine gegerlerdi. Babi-
ali’de sakirdler, ¢agimizdaki Disisleri Bakaninin karsiligi olan reisiilkiittabin idaresindeki
Divan-1 Himayun Kalemi yaninda Kethiida Bey Dairesi olarak iki dairede yetisirlerdi. Orhan
Gazi Donemi'nde kurulan ve Topkapi Sarayi'ndaki Kubbealt1 dairesinde toplanan Divan-i
Hiimayun, ¢agimizdaki Bakanlar Kurulu ve bu arada miiracaat dilekgelerini kabul eden bir tiir
yiiksek mahkeme olarak islerdi. Bu yiizden kalemiye=iidebanin edebiyati, "Divan Edebiyat1"

olarak adlandirilmasti.

Sakirdler bu kalemlerde "hace" denen {istatlardan siiliis, reyhani, ta'lik, divani ile bu sirada
gelismis olan ve Babidli biirolarinda en ¢ok kullanilan rik'a hatlarini, fenn-i insa ve fenn-i

kitabet denilen tisluplu yaz1 yazma sanatini 6grenirlerdi.

Kaleme intisaptan 6nce aldig1 Arapca ve Farsca dersler, "Babiali {islubu" nu 6grenmesi i¢in

yetersiz kaldigindan talebe mesai saatleri disinda kalemlerde Arapga ve Farsca dersleri almak



zorundaydi. Tanzimat Devri'nde, 1839'da Babiali civarinda, Mekteb-i Maarif-i Adliye agilarak
kalemiyenin egitim tarzi, alaylidan mektepliye ¢evrilmistir. Halk arasinda Mekteb-i irfaniye
veya Mekteb-i Irfan diye bilinen, bilahare énemli devlet hizmetlerinde bulunan birgok ismin
yetistigi bu egitim kurumu, 1862'de Mekteb-i (Mahrec-i) Aklam'a doniismiistiir (Ipsirli 1991).

Devsirme sisteminin ¢ozlilmesiyle giderek islevini kaybeden Enderun Mektebi, Tanzimat'in
ilan edildigi Sultan Abdiilmecid (1839-1861) Devri'nde iyice zayiflamis, modernlesen devle-
tin ihtiyag duydugu biirokratlar1 yetistirmek {izere 12 Subat 1859'da Ankara Universitesi Siya-
sal Bilgiler Fakiiltesi'nin temelini olusturan Mekteb-i (Fiinfm-1) Miilkiye kurulmustur.
Mekteb-i Miilkiye'nin baslangigta iki yil olan egitim siiresi yetersiz kalinca 1867'de iig,
1868'de dort yila ¢ikarilmistir. Okul, egitim ve 6gretim anlayisina uygun olarak kiiltiir ve
meslek derslerinden olusan bir ders programina sahipti. Ekonomi Politik, Idare Hukuku, Dev-
letler Hukuku ve Ceza Hukuku dersleri, ilk kez mektebin miifredatinda yer aliyordu. Bunlar
modern devletin ihtiya¢ duydugu biirokrasinin niteligini gosteriyordu. Modern devletler sis-
teminde artik savag kadar diplomasi 6nem kazanmisti. 1876'da tahta ¢ikan II. Abdiilhamit'in 2
Subat 1877 tarihli iradesiyle Mekteb-i Miilkiye, Mekteb-i Miilkiye-i Sahane (1877-1908)
adryla ti¢ y1l idadi (lise), iki yil ali (yliksek) olmak tizere bes yillik bir okula doniistii.

Osmanli Devleti'nde medrese disinda bir daarulfiinun (iiniversite) agilmasi fikri, gene ilk kez
Mekteb-i Miilkiye'nin agildigi Sultan Abdiilmecid zamaninda 1845 'de Meclis-i Muvakkat-i
Maarif (Gegici Egitim Meclisi) tarafindan diizenlenen egitim programinda yer aldi. Ancak
Sultan Abdiilaziz (1861-1876) Devri'nde 13 Ocak 1863'te Ibrahim Edhem Pasa'nin nezareti
altinda kimyager Dervis Pasa'nin halka acik fizik ve kimya dersleriyle darulfiinun faaliyete
bagladi. 1869 tarihli Maarif-i Umumiye Nizamnamesi'yle kurulan Darulfiinun-1 Osmani,
Hikmet ve Edebiyat, [lm-i Hukuk ile 'Ulim-1 Tabiiyye ve Riyaziye olarak ii¢ sube (fakiil-
te)den olusuyordu. Il. Abdiilhamid'in 11 Agustos 1316 (1900) tarihli iradesiyle ¢ikarilan ni-
zamname ile Darulfiinun-1 Sahane adin1 alan okul, Edebiyat ve Hikmet (Felsefe), 'Ulam-1 Ri-
yaziye ve Tabiiyye (Fiintin) ve 'Ulim-1 Aliye-i Diniye (Ilahiyat) subelerine resmen baglan-
mamakla birlikte dariilfiinunun tabii kollar1 sayilan Hukuk ve Tibbiye mekteplerinin de katil-
mastyla bes fakiilteli modern Osmanli iiniversitesine doniismiistiir. Darulfiinun-1 Sahane, bas-
ta Miilkiye Mektebi'nin catis1 altinda faaliyete gecmisti. 1909 tarihli diizenleme ile yeni is-
miyle Darulfiinun-1 Osmani'nin bir fakiiltesi haline gelen Miilkiye, 2 1 Agustos 1909'da diger
subeler ile birlikte istanbul Fatih Vezneciler'de simdiki Istanbul Universitesi Edebiyat Fakiil-

tesi binasinin bulundugu yerde, Zeyneb Hanim Konagi'na tagindi.

ULEMADAN UDEBAYA

Il. Abdiilhamid zamaninda Dariilfiinlin'un bu yeniden yapilandirilmasi, Miisliiman aydinin
formasyonu bakimindan kritik bir gelismeyi haber veriyordu; geleneksel mektebin medreseyi

de icermeye baslayan modern iiniversiteye doniismesi. Su halde modern ¢agda mektepten



kasit tiniversite, mektepliden kasit ise akademisyen, daha dogrusu sosyal bilim akademisyeni-
dir. Modern c¢agda iiniversitelerden yetisen sosyologlar (sosyal bilimciler), ge¢misin tidebasi-
na (literati), aydinlar ise ideologlara tekabiil ediyordu.

Dinlerde tarikatin 6zel adi siinnet, bunun da dili edeb'dir. Edebin pratik boyutunu
mesayth=seyhler, teorik-entelektiiel boyutunu ise Abbasi, Selguklu ve Osmanli imparatorluk-
larinda saray biirokrasisi olarak yetisen edibler=iideba iistlenir. Bu anlamda tekke/seyh, med-
rese/alim ile mektep/edibi bulusturan ortak kanaldir. Diger bir tabirle seyh, peygamber gibi,
dinde merkezi mercidir. Seyh/tekke, Alim/medresenin krize girdigi XIX. asir Islam-Osmanl
diinyasinda da bu meziyetini gostermistir. Medrese, alime seriati, tekke ise arife "anahak"
olarak hiirriyette yatan seriatin idealini 6gretir (Gencer 2014a: 42 1 ). Bu yiizden Namik Ke-
mal gibi bir edip, "mii'minler, hiirlerdir" feryadiyla modernligin dogasinda yatan kula kullugu
reddederek modern ¢agda bekgisi oldugu seriatla birlikte ¢ekilen alimin boslugunu muvakka-

ten doldurmay1 basarmstir.

Ozellikle miislim ve gayrimiislim tebaanin anayasal esitligi ilkesini getiren 1856 Islahat Fer-
mani'nin ilaniyla Daru'l-Islam'm temeli sarsilmist. Buna kars1 gelisen Namik Kemal ve arka-
daslarmin hareketiyle seriatin resmen yiiriirlilkte oldugu son emperyal devletler devrinde is-
1am bir yumusak ideoloji, Ikinci Mesrutiyet ve Cumhuriyet devirlerinde ise iitopya haline gel-
di. islamcilik, seriata dayali yeni bir toplum kurmak iizere islam'm ideolojilestirilmesi demek-
tir.

Cagdas Islam diisiincesi, bu ideolojik karakteri uyarinca elestirel ve diyalektiktir. Bundan ka-
sit, Islam diisiincesinin kuvvetinin, Miisliiman aydmnin hem savunduguna, hem elestirdigine
vukufu gerektiren diyalektik bir entelektiiel cehde bagl oldugudur. Ifade kolayligi agisindan
Miisliiman aydinin savundugunu siinnet, elestirdigini bid'at kelimeleriyle kodlayabiliriz.

Bunun Islam diisiince tarihindeki tipik misalini Gazali, elestirecegi felsefi fikirleri vukufla
tasvir ettigi Mekasidii'l-Felasife'den sonra yazdig1 Tehafiitii'l-Felasife ile vermistir. Ulema,
dini din olarak 6gretmek lizere yetistigi i¢in ideoloji olarak savunmayi1 beceremezdi. Yani
elestirecegi bid'ate savundugu siinnet kadar vakif degildi. Tlgingtir ki klasik devirde bile Katip
Celebi (1980: 106-9), tavizsiz siinneti savunan Birgivi'yi 6rf v e adetlerin igtimai islevlerini,
yani karsi ¢iktigt modern diinyayi, bid'ati kavrayamadigi gerekgesiyle elestirmisti. Modern-
lesme hizlandik¢a Ikinci Mesrutiyet ulemas1, Birinci Mesrutiyet ulemasindan daha sanssiz
cikti. 1. Abdiilhamid Devri'nde hizlanan modernlesme karsisinda ulemada bid'ate kars1 stinne-
ti koruma kaygis1 agir hasti. Bu devrin ulemas: i¢cin mesele, fikhin geleneksel meseleci tabia-
tina aykir1 olarak mevzuat tarzinda tedvin edilen Mecelle'nin bid'at olup olmadigiydi. Buna
karsilik hizlanan modernlesmenin getirdigi sekiilerlesme karsisinda Ikinci Mesrutiyet ulemasi
artik dogrudan seriati koruma derdine diistii; bu kaygi ise onlarin modernlesme ile

sekiilerlesmenin birlestigi bid'ate vukufunu daha da azaltt:.



Cekildigi bir ¢agda seriatt koruma kaygisi, tarikat=siinnet=tasavvufun aleyhine tecelli etti ve
bdylece ulema fikh-1 batin olarak tasavvufa yabancilasmakla Namik Kemal gibi modernligin
batinin1 gormede, cagin ruhunu okumada acze diistii. Diger taraftan ulema, sozde II.
Abdiilhamid Devri istibdadina muhalefet psikolojisinin etkisiyle bu donemde modernlige kar-
st ciddi bir entelektiiel ve kiiltiirel direng olusturan Ahmed Cevdet ve Namik Kemal gibi son
Osmanli diigiiniirlerinin zengin entelektiiel mirasindan beslenme firsatin1 kagirdi. Ulema, Bi-
rinci Mesrutiyet'ten Ikinci Mesrutiyet'e kadar kisa bir siire icinde yerli entelektiiel gelenekten
koparak Mehmed Akif'te goriildiigii tizere Misir gibi somiirge magduru Miisliiman tilkelerden

gelen yabanci diisiincenin etkisine maruz kald.

Bu yiizden 6n-islameilik olarak Birinci Mesrutiyet Islimciliginin bayraktar1 Namik Kemal
gibi, son-islameilik olarak Ikinci Mesrutiyet Islimciligmin bayraktar: Said Halim Pasa ve
Mehmed Akif de mektepten yetismis, "siinnete asina, bid'ate vakif" aydinlardir. Cagdas Islam
diinyasinda IslAimciligin bayraktarlari olarak bilinen Necip Fazil ve Seyyid Kutub gibi isimler
icin de ayni durum s6z konusudur. Boylece emperyalden ulusal devletlere gecis siirecinde
krize giren medrese/ulemanin boslugunu tekke/iideba doldurmus, Namik Kemal, son-
emperyal, Necip Fazil ise ulusal devletler devrinde Naksibendilikten beslenerek islam'in séz-
cliliigiinii tistlenmislerdir. Kimlik hususunda gegici bir tarihi ¢ag olarak ulusal devletler dev-
rinde ulusal kimligin istiindeki timmet kimliginin, bunun kaynagi olarak da seriat idealinin
siirekliligini hatirlatmak, onlarin temel islevleri olmustur denebilir. Ikisi de klasik tasavvufi
seyr i siiluk siirecinden gecen birer tekke mensubu olmasalar da Naksibendilige gayriresmi
baglilikla kazandiklar1 tasavvufi vizyonla modern ¢agla hesaplasmaya girismislerdir. ikisi de
Kiirt-kokenli protest Halidi Naksibendilik mensubu iki seyh, Siileymaniyeli Ahmed ile
Abdiilhakim Arvasi (1865-1943)'den bu vizyonu almislardi (Gencer 2014a: 425).

Tekkenin Cumhuriyet Devri'nde resmen ¢ekildigi halde iki aydin 6rneginde islevselligini siirdiir-
mesinin sirr1, evrensel dilinde aranmalidir. Bu iki edip 6rneginde idebanin ulemanin islevini telafi
etmesini saglayan kanal, marifettir. "Meslek sirr" deyiminin de belirttigi gibi marifet, kisaca se-
riat1 hakikate baglama sirr1 olarak tanimlanabilir; marifet, dinin kesbi boyutundan vehbi boyutuna
geeme kanalidir. Bu sirrin dili ise genelde isaret, 6zelde siirdir. Su halde Namik Kemal ve Necip
Fazil 6rneginde goriildiigii gibi iideba, ulemanin islevini iki kanalla telafi etmistir: tasavvuf ve siir.
Buna iki kanal demek bile fazla sayilabilir; zira edeb kavraminda ikisi bulusur.

Bu bakimdan ¢agdas Islam diisiincesi, kelamdan fikha, ilim ve siir=edebden fikre yonelis ola-
rak gé’)rl'jlebilir.2 Normalde ulema, dini seriat olarak 6gretmek, mesayih ise siinnet olarak ya-
satmak iizere yetistikleri i¢in ideoloji olarak savunmayi beceremezlerdi. Udeba, modern ¢agda
dini savunmak iizere ulema ile mesayihin islevlerini ideolojik bir terkibe kavusturmustu.

Udeba, ulemadan seriat bilincini, neyi savunacagini, mesayihtan ise nasil savunacagim, Akti-

Tiirkiye’de Islamcilik diisiincesinin edebiyatla, dzellikle siirle iliskisi konusunda bir ¢alisma icin, Ahmed
Muhiddin (2004).



vizm ruhunu almisti. Ancak dini yumusak veya sert bir ideoloji olarak savunmaya adanmanin
kag¢inilmaz sonucu olan ilim/amel ayrismasindan kaynaklanan Isldm'1 yasama, amel kusuru bu

iidebanin ¢ogunda goriilebilirdi.

FETRET DEVRI'NDE TASAVVUF

Tasavvuf, tarih boyunca oldugu gibi Tiirkiye'de tekkelerin resmen kapandigi Cumhuriyet
Devri'nde de entelektiiel-kiiltiirel hayati derinden etkilemeye devam etmistir. Bu cergcevede
Abdiilhakim Arvasi/Necip Fazil iliskisi yaninda diger baslica 6rnek Abdiilaziz Bekkine/ Nu-
rettin Topgu iliskisidir. Abdiilaziz Bekkine (1895-1952) hazretleri, Cenab-1 Hakk'in "celal"
sifatinin tecelli ettigi en etkileyici Naksibendi-Giimiishanevi seyhlerinden biridir. Onun Nu-
rettin Topgu 6rneginde Tirk disiincesi lizerindeki etkisini anlatmaya bir anekdot yeterlidir.
[k karsilasmalarinda Abdiilaziz Efendi, "Sen kag sene okudun felsefede, ne 6grendin ?" diye
sordu. Topgu da, "Bosuna m1 okumusum Fransa'da ben?" deyince, Bekkine de, "Bosuna oku-
mussun ya" diye karsilik verdi (Erverdi 1 992: 179-181).

Osmanl klasik devrinde milli diyebilecegimiz hakim siinni tarikat Halvetilik idi. Son iki asir-
da 6zellikle Yenigeri Ocagi'nin ilga edildigi 1826'dan sonra Il. Mahmud ve Giimiishanevi'nin
hocasi olan Kiirt Hoca Abdurrahman Harputi(1756-185l)'nin Kkararli tavriyla Yenigerilik ve
Bektasilik tasfiye edildikten sonra Naksibendilik hakim siinni tarikat olarak Halvetiligin yeri-
ni almistir. Boylece ¢agdas Tirkiye' de Giimiishanevi Naksibendilik, aydinlara Ehl-i Siinnet
ve cemaat suuru kazandiran, siinnet olarak Islom'in yasatilmasinda ana islevi géren kanal ol-
mustur. Cumhuriyet Devri'nde Naksibendilik, Arvasi, Bekkine ve Kotku gibi seyhlerle mane-
vi hayat1 beslemeyi siirdiiriirken Halvetilik de Ahmed Tahir Memis/Fethi Gemuhluoglu iliski-

sinde kiiltiirel etkisini gostermistir.

Marasli Ahmed Tahir Memis Efendi (1885-1954)'nin tarikat silsilesi Ahmed Amis Efendi,
Omer Halveti, Bosnali Mehmed Tevfik Efendi vasitasiyla Halveti-Sabani Tarikati'nin
Kusadaviyye (Kusadalr) kolunun piri Kusadali Ibrahim Efendi'ye ulasir. Ahmed Cevdet Pasa
(1986: TV/15)'nin konag1 XIX. asirda bir sivil akademi olarak isleyen Kusadali Ibrahim Efen-
di hakkinda Tezakir'de aktardigi notlar, tasavvufun kiiltiir hayatinda oynadig1 hayati rolii an-
latmaya yeterdir.> Ahmed Tahir Efendi de bu gelenegi siirdiirerek sohbet, muhabbet, hizmet
ve rabitay1 esas alan bir seyr i siiluk usuliinii benimsemis, mensuplarimi Koska'daki evinde,

donemin aydinlarinin devam ettigi Beyazit'taki Kiillilk Kahvehanesi'nde, Beyazit Devlet Kii-

“Ol vakit Fatih civarinda pek ¢ok ‘ulema ve fudala oldugu gibi Fatih’den Sultan Selim’e ve bir taraftan
Karagiimriik’e kadar bu arada pek ¢ok erbab-1 si’r i inga var idi ve degerlendirme Carsamba Pazari’nda
Papasoglu Medresesi’nin karsisinda vaki’ konaginda sakin olan Kusadal: ibrahim Efendi ol ‘asrin en biiyiik
ademlerinden zahir i batimt ma’mar bir zat idi. Buyiik kiigiik pek ¢ok kimseler kendisinden ahz-i dest-i
inabetle ana miirid olmuglar idi. Viizeradan ve ricalden pek ¢ok zevat konagina gelip huzaruna girmek tizere
sofada nevbet beklerler idi. Stifiyye meslegine salik olmadigimiz halde biz de komsuluk hasebiyle gidip go-
rigiirdiik ve en biiyiik hoca efendilerden hall edemedigimiz stibiihat: andan istiksaf ile hall ederdik. ‘Ulim-1
aliyeden ve ale’l-husas tefasirden hangi mebhas agilsa fevka’l-‘ade tedkik eyler ve hatirlara gelmedik niiket
mezaya soyler idi” (Ayrica, Seker 2013).
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tiiphanesi'ndeki odasinda ve yaz aylarmi gecirdigi Cengelkdy'deki Sultan Vahdeddin Kos-
kii'nde kabul edip sohbet yoluyla irsad etmistir.

Kiilliik Kahvehanesi'nde yaptig1 sohbetlere Evrenoszade Sami Bey, Mustafa Ozeren, Hasan
Nevres, Miralay Hilmi Sanlitop, Muzaffer Ozak, Mehmed Ali Yitik, Vehbi Giiloglu, Fethi
Gemuhluoglu gibi miiridlerinin yani1 sira Babanzade Ahmed Naim, Muhiddin Raif, Neyzen
Tevfik, Abdiilbaki Golpmarlt gibi, donemin 6nemli sahsiyetleriyle iiniversite dgrencileri ka-
tilmistir (Azamat 2005). Ahmed Tahir Efendi, 6zellikle Muzaffer Ozak ve Fethi Gemuhluoglu
gibi Cumhuriyet Devri kiiltiir hayatina damgasini vuran lider aydinlar yetistirmistir. Kirk gibi
oldukca geng bir yasta vefat eden ve nisyana terk edilen bir géniil mimar1 Rahmi Eray (1918-
1958), evleri Cumhuriyet Devri'nde birer sivil akademi olarak isleyen Abdiilaziz Bekkine ile
Ahmed Tahir arasinda koprii olmus, onun bu kopriiliik islevini ise Fethi Gemuhluoglu siir-
diirmiisttir (Erverdi 2000).

Kisakiirek ve Topgu'nun seyhlerinden etkilendigi gibi, 1940'l1 yillarin basinda tanidigi Ahmed
Tahir Memis Efendi'den derinden etkilenerek kendisini insan yetistirmeye adayan Fethi
Gemuhluoglu (1922-1977), Cumhuriyet Devri'nde gizli bir kahraman olarak bir Miisliiman
aydin neslinin yetismesine Onciiliik etmistir. Necip Fazil'in Biiyiik Dogu'su ile Sezai Karakog-
‘un Dirilis (1960)'inden sonra ¢ikan en 6nemli dergi olan Nuri Pakdil'in Edebiyat(1969)'inin
ve bilahare Mavera(1976)'nin ¢ikisinda onun biiyiik rolii vardir.

O, ozelde "yedi giizel adam" denen Sezai Karakog, Nuri Pakdil, Mehmet Akif inan, Erdem
Bayazit, Alaaddin Ozdendren, Rasim Ozdendren ve Cahit Zarifoglu'ya, genelde Mehmet
Cavusoglu'dan Faruk Kadri Timurtas'a, Sezai Karakog'tan Nuri Pakdil'e, Erdem Bayazit ve Rasim
Ozdenéren'den Bahattin Karakog'a, Mustafa Miyasoglu ve Ismet Ozel'den Nabi Avci'ya, aydn
Cumhuriyet Miisliiman nesline, tabir caizse manevi babalik yapmustir. Ismet Ozel'in, "Bize kendi
kusagi i¢inde en saglam ¢izgiyi aktarabilenlerden biriydi" degerlendirmesi, onun misyonunu an-
latmaya yeterdir (Dostluk Uzerine Fethi Gemuhluoglu Kitab1 2014). Diger taraftan Naksibendili-
gin Halidilik kolundan Abdiilhakim Arvasi(1865-1943) ve Abdiilaziz Bekkine (1895-1952) gibi
taninmis seyhler yaninda Abdiirrahim Reyhan (1930-1998) gibi daha az taninmuis seyhlerden de
Mustafa Miyasoglu (1946-2013) gibi Miisliiman aydinlar feyz almistir.

DIN VE TARIH BILINCININ DONUSUMU

Modern diinyada Islam'mn ideolojilestirilmesi siirecinde ilim/medrese ehli ulema geri cekildigi
i¢in, tasavvuftan beslenen tekke ehli iideba, Islim davasinin bayraktarhigini iistlenmistir. Bu
cercevede Osmanli'dan Tiirkiye'ye bes Miisliiman sairin isminin 6ne ¢iktig1 goriiliir: Namik
Kemal, Mehmed Akif, Necip Fazil, Sezai Karakog, Ismet Ozel. Kronolojik olarak bakildigin-
da bunlarin, "Birinci Mesrutiyet, Ikinci Mesrutiyet, erken, orta ve son Cumhuriyet" seklinde
emperyalden ulusal devletlere gegis siirecinin ana merhalelerini temsil ettikleri goriiliir. Bati'-
da Ronesans tarihgisi Jacob Burckhardt 6rneginde gortldiigi gibi, (Howard 1999), her kritik

11



devir, kendisini tanimlamak i¢in 6nceki devirden ayirarak otekilestirme yapar. Yeni bir diin-
yanin baslangici olarak goriilen Fransiz Ihtilali'nden 6nceki diinyanin "eski rejim" olarak &te-

kilestirilmesinde tipik olarak goriildiigii gibi.

Bunun bizdeki tipik misali de yalmzca Il. Abdiilhamid Devri'ni degil, Ikinci Mesrutiyet'ten
onceki tiim Islam tarihini istibdada dayali "eski rejim" olarak otekilestiren Sehbenderzade
Filibeli Ahmed Hilmi(1910)'de goriiliir: "Biz istibdad dedik¢e hatirimiza yalniz Abdiilhamid-i
Sani'nin rub' asirlik saltanati geliyor. Halbuki Emeviyenin galebesiyle beraber, yani bin bu
kadar senedir, Miisliimanlar, pek kisa ve az miistesnasiyla hep istibdad ile idare edilmislerdir.
Kah yalniz istibdad-1 idari, kah istibdad-1 dini ve ba'zen her ikisi birleserek milleti esire, va-
tan-1 Islam1 harabeye ¢evirmistir. Iste bu medid edvar-1 istibdaddir ki biitiin Miisliimanlara
fena isti'dadat iras etmistir. Fakr u meskeneti tebcil, riya vii kitmani tecviz, ira'at-1 mutava'ata
ve saire gibi." Bu o6tekilestirme, aydinlarin birbirlerine karsi tutumlarinda da goriiliir. Anilan
bes Miisliiman aydmin hemen hemen her biri, Islim"1 daha iyi anlama ve anlatma iddiastyla
selefine tepkiyle ortaya ¢ikar. Bu tepkinin dogas1 ise "din=Islam/tedeyyiin=Islamiyet" kavram
ciftine bakarak anlagilir. Din ve tarih bilincinin terkibini iceren tedeyyiin=islamiyet denen
dindarlik, hermendétik agidan dinin tarihi tecriibede algilanmasi ve uygulanmasi tarzi demek-
tir. Son emperyalden ulusal devletlere gegis siirecinin getirdigi sekiilerlesmenin tahaddisi,
ozellikle ikinci Mesrutiyet Devri ulemasinin din bilincinde bir kirilmaya sebep olmus, elden
giden seriata vurgu, tarikata tepkiye, dolayisiyla; dinin tecessiim ettigi siinnetin ithmaline yol
acmistt. Ulemanin din bilincindeki bu kirilma, geleneksel tedeyyiin kalibini modernlesme
slirecine uyarlamaya ¢alisan Sultan Il. Abdiilhamid'e tepkinin sonucu olarak tarih bilincinde
de bir kirilmaya yol agti.

I. Abdiilhamid, ka¢iilmaz modernlesme siirecinde klasik devlet ii din ayrimi uyarinca dev-
let=politik toplumda 1slah, din=sivil toplumda ihya formiiliinii uygulamak zorunda kalmuisti.
Tecdidin formiilii olarak 1slah, bid'atleri giderme, ihya ise stinnetleri diriltme demekti. Sultan,
notr bir alan sayilan devleti kurtarmak i¢in kagmilmaz olarak goriilen eski diizeni yikict mo-
dernlesmeye karsi bir yeni diizen kurucu modernlesme olarak 1slahin yol a¢tigt mesruiyet Kri-
zini toplumda siinnet bilincinin takviyesi, stinnetin ihyasiyla asmaya yoneldi. Onun bu proje-
sinin arkasinda "asrin Imam-1 Rabbani"si sayillan Ahmed Ziyaeddin Giimiishanevi'nin olmas1
tesadiif degildi.

Kanaatimce Namik Kemal'in Cumhuriyet Devri'ndeki muadili sayilabilecek Necip Fazil,
Cumhuriyet Devri Islam diisiincesinin kilit sahsiyetidir. Buna karsilik onun misyonu bugiin
bile tam anlagilabilmis degildir. Degisik vesilelerle Mehmed Akif'1 agir bir sekilde elestiren
Kisakiirek, onun sahsinda din ve tarih bilincinin kdrelmesine yol agan islam'in siyasallastiril-

masina karsi genis bir miicadele cephesi actr.* O, I Abdiilhamid'in uyguladig1 gibi, "devlette

* Necip Fazil, Biyiik Dogu Dergisi’ndeki “Edebiyat Mahkemesi”nde yargiladizi Mehmet Akif hakkinda su

karar1 verir: “Dogru yolun kifayetsiz mitefekkirine, kiigiik sairine, fakat hayatiyla biiyiik feragatkar ve na-
muskarina Allah rahmet etsin” (Beyaz 2012: 116-120).
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1islah, cemaatte ihya" formiiliine imkan vermeyen ulus-devletleri devrinde paradoksal goriinen

bir sekilde Islam'in hem siyasallastirilmasi hem de sivillestirilmesi islevini iistlendi.

Necip Fazil tarafindan paradoksal gériinen bu misyon, bir taraftan Islam'1 siyasal alanda seriat
olarak yasanmaktan ¢ikaran {ist/siyasi sisteme, rejime kars1 "ideolojilestirme", siyasilestirme,
diger taraftan onu sivil alanda siinnet olarak yasanmaktan ¢ikaracak alt/sivil sisteme, aydinla-
ra kars1 "karsi-ideolojilestirme", stinnilestirme-sivillestirme olarak goriilebilirdi. Bu dogrultu-
da o, 1965 yilinda Ulu Hakan 11. Abdiilhamid Han adli tarih manifestosu niteligindeki eserini
¢ikardiktan sonra 1960'l1 yillarin sonunda Ideolocya Orgiisii, 19701 yillarin sonunda da /man
ve Islam Atlas: adli eserlerini ¢ikardi. Bir taraftan Kemalist seckinlerle miicadele eden Necip
Fazil, diger taraftan Cemaleddin Afgani'ye uyarak Il. Abdiilhamid'e muhalefet eden Mehmed
Akif ve Said Nursi gibi isimlerle dogrudan veya dolayl1 olarak miicadele etti.

Necip Fazil'a kars1 benzer bir tepkiyi Sezai Karakog'ta da gormek miimkiindiir. 1943-1978 yillari
arasinda yayinlanan Biiyiilk Dogu Dergisi yaymn hayatina devam ederken Karakog 1960'da Dirilis'i
¢ikarmaya baslar. Necip Fazil, bunu haber verenlere, "Geberis'i ¢ikarsaymis" diye tepki verir. O,
Islam'n sivillestirilmesi kadar ideolojilestirilmesinin bayraktariydi. Sezai Karakog, onun siyasal
boyutuna yaptig1 vurguya karst Islam'm kiiltiirel boyutunu 6ne ¢ikarir, "Islam medeniyeti" sdyle-
miyle "islam Devleti" fikrine dayal IslAmcihgi yumusatarak Islimcilikla muhafazakarhgin
mezcini hazirlar. Dahast Mehmed Akif ve Said Nursi gibi isimleri sahiplenir.

Benzer bir etki/tepki iliskisi, Sezai Karakog/Ismet Ozel ikilisinde de goriiliir. Ismet Ozel; Ata-
ol Behramoglu, Murat Belge, Haluk Sahin gibi Marksist arkadaglariyla Mart 1970-Temmuz
1971 arasinda istanbul'da Halkin Dostlar: isimli sol dergiyi ¢ikarmisti. 1971 Muhtirasindan
sonra Ataol Behramoglu'nun yurt disina kactigi sirada Miisliiman oldugunu sodyleyerek Sezai
Karakog'u ziyaret etmeye baslayan Ozel'in ilk siiri "Amentii", Dirilis'in Aralik 1974 sayisinda
yaymmlanir. Bilahare 1977 yilinda Yeni Devir'de yazmaya baslayan Ismet Ozel, Sezai Kara-
kog'un ana fikirlerinden olan "Islam medeniyeti"ni elestiren yazilar yazar, onun "Islam mille-

ti"ne kars1 "Tirklik" kavramini kullanir.

Onun son yillarda Tiirkliik kavramina sivri bir dille yaptig1 vurgu, Marksizm kokenli sairin
yeni bir "savrulma's1 olarak goriiliir. Halbuki her aydin, ¢aginin ¢ocugudur; kimse ¢aginin
disina ¢ikarak konusamaz. Bu bakimdan onun Tiirk¢iiliigli de ancak ¢agina has bir entelektiiel
tekamiil siirecinin sonucu olarak anlasilabilir. Tiirkiye'de Islimciligin milliyetci, hatta
sovenist karakterde oldugu ithami, Marksist ve Islamci gibi radikal kesimler tarafindan sik¢a
dile getirilmistir. Bu, ulus-devletlerinin dogasina gafletten kaynaklanan bayagi bir ithamdir.
Ulus-devletlerinin dogasi kavrandiginda bunun ne Tiirkiye'ye, ne de Ismet Ozel'e has bir tu-
tum oldugu anlasilacaktir. Biz, bu konuda bazilarina atif yapacagimiz sofistike akademik tar-

tismalara girmek yerine, daha 6z bir agiklama yapma yoluna gidecegiz.

Insanin ana ihtiyaci ontik kimlik=6zdeslesmenin kaynag1 olarak etnisitenin ana parametresi,

itk ve din parametrelerinin izdivag ettigi dil, daha dogrusu ana dildir. Irk ile dinin izdivag etti-
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gi dil tarafindan belirlenen etnik kimlik, sadece Yahudilik degil, Tiirkliikk 6rneginde de gorii-
liir; islam" kabuliinden sonra Budist Uygur Tiirklerini tat=kafir olarak adlandiran Tiirkler de
Tiirklik ile Miisliimanhig1 6zdeslestirmislerdir. Burada etnisitenin iki parametresi olarak irk
ile din, ibn-i Haldun'un neseb/sebep asabiyeti ayrimmna gére kimlik insasina, dzdeslesmeye
yarayan birincil ve ikincil dinamikler olarak isler; Osmanogullari Beyligi'nden Devlet-i
'Aliyye'ye gecis 6rneginde oldugu gibi. Din, medeniyet denen, daha iist bir sebep asabiyetiyle
birlestiginde 1rk etnik kimlikte tamamen eriyerek pejoratif bir anlam kazanir; "etrak-1 bi-
idrak™ deyiminde oldugu gibi. 13, 236.

Tersine emperyal devletlerden ulusal devletlere gegis siirecine paralel olarak gerceklesen kim-
liklerin doniistimii siirecinde birincil asabiye olarak irk parametresi tekrar su yiiziine ¢ikar. Bu
etnik tebelliir, Osmanli'nin son déneminde oldugu gibi Tiirkiye'de de goriiliir. Ulusal devlet,
iktisadi olarak bakildiginda Feodalizmden Kapitalizme, ancak ic¢timai olarak bakildiginda ce-

maatten cemiyete degil, feodal cemaatlesmeden kapitalistik cemaatlesmeye gegilen devlettir.

Yani uluslagsma, bir biiylik cemaatlestirme projesi, tikel cemaatlerin tasfiyesiyle tiimel bir ce-
maatin ingasi, biitiin bir toplumun cemaatlestirilmesi siireci demektir (Erdogan 2010, Rae
2002). Dini milliyetgilik, ulus-devletlerinin bu kurulus tarzina bir tepkidir. Bu, Tirkiye 6rne-
ginde bakildiginda "sekiiler(lestirilen) Tiirk" kimligine, ulusal-sekiiler milliyetcilige karsi

Miisliiman Tiirk, Kiirt, Arnavut vb. gibi biitiin dini kimliklerin tepkisinin ifadesidir.

Sun'i sekiiler bir ulusal devlete kars1 commonwealth denen bir ulusal-iistii devlet kurma ideali,
once kimligin kaynag: olarak etnisitenin birincil parametresi, irkin tarihteki roliiniin sorgu-
lanmasina yol agar. Zira Tiirkler, Iranlilar veya Kiirtlerin gegmiste Islam'i=dini benimseme
tarzinin tespiti, gelecekte onlar tarafindan o dini yeniden hakim kilma tarzinin tespitine de
yarayacaktir. Bu bakimdan ulus-devletleri caginda Islamcilik ile milliyetgilik kaginilmaz ola-
rak i¢ icedir. Kendilerinin Islam tarihindeki roliinii vurgulama egiliminden dolay1 Araplar,
Iranllar, Tiirkler, Hintliler, Kiirtler, belli bash biitiin Miisliiman topluluklarda Islamcilik ile
milliyetgilik i¢ i¢e gecer.

ANA DOLUCU iSLAMCILIGIN ONTOLOJIiK PARADIGMASI

Bu milliyetciligin Tiirkiye'de Anadolucu Islamcilik denen sekilde belli bir cografyada temel-
lendirilmesi de ulus-devletlerinin mantigina tepkinin sonucudur. Bati diinyasi, Thomas
Hobbes ile baslatabilecegimiz siyasi modernlesme siirecinde, Tanri'nin kaybinin sonucunda
siyasi bedenin de basimi kopararak sahsi siyasetten mekanistik siyasete, "devlet baba"dan
Leviathan denen, "devlet makine"sine gegmek zorunda kalmistir. Bu siiregte birbirine bagl
olarak ortaya ¢ikan "devlet, ulus, toplum" gibi tiizel kisilik atfedilen kurgusal varliklarin
hiikkmettigi bir diinyada "gergek kisi" olarak insan da tecriibe zeminini kaybetmistir. Kapita-
lizmin son yeniden yapilandirilmasi girisimini temsil eden "kiiresellesme"de agik¢a goriildigl

gibi kapitalist ulus-devleti, insan1 ziraattan ve topraktan, evinden ve kimliginden koparmustir.
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Halbuki beseri tecriilbe ancak "evlenme" ile insan1 mutluluga gétiirecek anlami kazanabilir.

Anadolu, {i¢ kitadan bu topraga kiiciilmiis bir milletin siginacagi evi, vatanidir.

Bu bakimdan Anadolu, Tiirkiye'de degisik tonlariyla milliyet¢iligin ortak adresi olmustur.
1924'te Mehmet Halit Bayri'nin yayinlamaya basladigi Anadolu Mecmuasi'nda Turancilia
karst Anadolu milliyetciligi goriisii islenir; bu fikir Hilmi Ziya Ulken, Ziyaettin Fahri
Findikoglu, Necmettin Halil Onan, Mikrimin Halil, Hamit Sadi Selen, Mubhittin Birgen,
Memduh Sevket Esendal, Remzi Oguz Arik, Cevdet Perin, Nurettin Topcu gibi aydinlar tara-
findan benimsenir. Necip Fazil ile Nurettin Topgu ise buna Islami bir muhteva kazandirarak

Anadolucu IslAmciligina gevirirler.

Kisakiirek (1968: 211-13, 335-36), saheseri Ideolocya Orgiisii'nde milliyetciligi ikiye ayirir.
Bir yanda sahte (posa, kabuk, kof) milliyet¢ilikler, diger yanda hakiki (6z, mazruf, ruhi muh-
tevasimn islam oldugu) milliyetgilik. Tiirkgiiliik metbi olmak yerine tabi, Islam da tabi olmak
yerine metbii olursa makbuldiir; hakiki milliyetcilik, IslAmi milliyetcilik ya da islam'a tabi mil-
liyetciliktir. Bir baska ifadeyle, "Islaim inkildbinda milliyet goriisii Tiirk'i" irki kistaslarla, yani
"madde planinda aramaz." Ona gore milliyetgilik, menba istikametinde degil, mansap istikame-
tinde, yani kendisini tarih planinda teskil eden irk ve toprak sartlarini geride birakmis, her tiirli
itk ve toprak yobazligina diigman; belli basl bir iman, mukaddesat, tefekkiir, tahassiis, hayal,
hatira, mesrep, eda ve lisan birliginin 6rdiigii, tek niishali ve sahsiyetli bir ruh necsinden ibaret-

tir; mutlak ve mustakil bir vahit temsil eden bu ruh necsinin zarfi da Anadolu' dur.

Necip Fazil, Bab-1 ali adli eserinde bunu daha agik ifade eder: "Halbuki biz, Tiirk't Miisliiman
oldugu i¢in sevecek ve Miisliimanlig1 nispetinde degerlendirecek bir milliyet¢ilik anlayist
pesindeydik ve bu anlayisa 'Anadoluculuk’ adini veriyorduk. Bir konferansimizda, 15 yil son-
ra sOyleyecegimiz gibi, 'eger gaye Tirklilkse mutlaka bilmek lazimdir ki, Tirk Miisliiman
olduktan sonra Tiirktiir!" tezini giidiiyorduk" (Kisakiirek 2010: 340-41).

1928 yilinda doktora igin gittigi Fransa'da Anadoluculuk akiminin onciilerinden olan Remzi
Oguz Arik ve Cevdet Perin gibi isimlerle tanisan ve 6zellikle Arik ile yakinlasan Nurettin Top-
cu (1978: 50), Anadolu cografyasinin tarihi 6nemine vurgu yaparken hem Turancilar1 hem de
Islamcilart elestirdi: "Bu milletin halkini bu toprak yaratmistir. Bu hakikatten gafil olan memle-
ket ¢ocugu, zaman zaman soydan ve vatandan ayri Islamcilik, yine vatan topragindan kagan
Turancilik gibi bedenden ve kalpten ayrilmig sevdalar pesinde kosmaktan yorulmus, aldanmis
ve memleket mukadderatin1 her bir devirde aldatmustir (...) Islimcilar, bu memleket cocugunu
yetistiren emek ve topragin hakkini inkar ettiler. Cografya ile iktisadin milletin iskeleti oldugu-
nu, islam'm da ona hayat verici ruh oldugunu, ruhun bedenden, bedenin ruhtan ayrilamayacag:-
n1 diisiinmediler (...) Turanciliga gelince, bu {ilkiiniin daha hareket noktasi ¢iiriiktii: Turancilar
soyu milletle karistirtyorlardi (...) Turandan birgok milletler ayrilmis, Tiirk kavimlerinin birgo-

gu da heniiz millet kurmamislardi, Osmanli(c1)lar, belli bir insanli§in haklarini isteyen hukuk ve
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ahlak davacilariydi. Namik Kemal ve arkadaslari, sanki insansiz bir vatan sevgisi ile milletin

mazlum bedeninden uzakta bir hiirriyet terenniim ettiler."

Siyasi bir ideoloji olarak Anadolucu Islamcilik, ontolojik bir paradigma olarak vahdet-i viicuda
dayandirilir. Islam tarihi boyunca daha ziyade kelam ve miiteserri' tasavvuf tarafindan elestiri
konusu yapilan Ibnii'l-'Arabi'nin vahdet-i viicud 6gretisi, Pozitivizmin yiikseldigi modern ¢agda
oldugu gibi, Osmanli' da da felsefi ve siyasi bir onem kazanarak tartisma konusu haline geldi.
Eserlerinde bu konuyu isleyen Ismail Fenni Ertugrul (1855-1946), Filibeli Anmed Hilmi (1862-
19 14), Omer Ferid Kam (1864-1944) ve Veled Celebi izbudak (1867-1953) ve Mehmed Ali
Ayni (1868-1945) gibi son Osmanli aydinlari, genelde vahdet-i viicudun felsefi bir 6greti olarak
Panteizmden farkliligin1 ortaya koymaya c¢alismislardir(Oztiirk 2007). Tasavvuf diisiincesinin
en ist yorumu olan vahdet-i viicud, politik-etik 6neminden dolayr modernlesme donemlerinde
tenkide ugradigi kadar revag kazanmusg bir 6gretidir (Kara 2012: 381).

Hilmi Ziya Ulken(2007: 232-34)'in de belirttigi gibi, biitiin meseleleri Allah fikri etrafinda
toplayan kapali bir sistem ve Monizm oldugu i¢in Ibnii'l-'Arabi felsefesinde prensiplerle neti-
celer birbirine sikica baglidir. Bu suretle metafizik, kolaylikla bir ahlak ve siyaset seklini alir.
Bu felsefenin mihverini insan teskil ettigi, biitiin meseleler ona baglandig i¢in metafizik, ah-
lak ve siyaset meselelerini ayirmaya, tabiat, fert ve cemiyet icin ayri felsefeler yapmaya im-
kan yoktur. Nihai olarak insanda tezahiir eden varligin tasavvuru, her ii¢ alan1 birden ilgilen-
dirdiginden metafiziksel bir hikkiim ayn1 zamanda ahlaki ve siyasi bir neticeyi ifade etmekte-
dir. Kendisinin biitiin hayatinda eylemden uzak kalmasma ragmen, ibnii'l-'Arabi'nin fikirleri
Anadolu ve Suriye'de birgok dini hareket ve tarikat cereyani tizerinde biiyiik etkide bulunmus;
hatta bazen ihtilalci hareketlere viicut vermistir. Muhyiddin ve onu takip eden Sadreddin-i
Konevi ve Davud-1 Kayseri gibi mutasavviflarda bu ahlaki ve siyasi neticeler agik¢a goriil-
miyorsa da Bektasilik, Hurufilik ve Melamilik hareketlerinde ve bu hareketler i¢inde yetisen
Haci Bektas, Bedreddin Simavi gibi biiyiik miirsitlerde siyasi neticenin metafizik goriise ne
kadar kuvvetle bagli oldugu fark edilebilir.

Hilmi Ziya Ulken (2007: 247-253), Fransiz miistesrikler tarafindan tervi¢ edilen yekpare,
normatif bir islAm medeniyeti anlayisina karsi ¢ikarken bir baska uca diiserek dzsel bir "Is-
lam-Tiirk diisiincesi" anlayis1 gelistirmeye calisir. O, Ibnii'l-’Arabi ile Mevlana tarafindan
temsil edilen Magrip ile Masrik ekollerine dayal1 olarak Islam-Tiirk diisiincesini dzsellestir-
meye calisir. Ona gére Magrip ekolii, ontoloji, miicadele, aksiyon ve etik, buna karsilik Mas-
rik ekolii, insaniyet, miisalemet, temasa ve estetik ile temayiiz eder. Masrik ekoliiniin tesekkii-
liinde baskin olan, Iran menseidir. Irki vasfini islam diisiincesi i¢inde siirdiirdiigiinden dolay1
Iran tasavvufu Arap vahdet-i viicudundan ayrilir. Bistami, Attar, Hafiz gibi biiyiik Iran muta-
savviflarinda hakim olan miisalemetgi, insaniyetci ve estetikci diinya goriisii, Muhyiddin, Ibn-
i Seb'in gibi Arap panteistlerinin cidalci, ahlak¢1 ruhlarindan ayrilir.
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Ulken (200 7: 236-248)'e gdre Muhyiddin, daha hayatinda Arap cografyasinda biiyiik bir mu-
halefetle karsilasmisken Anadolu'da hiisn i kabul bulmustur. "Bundan dolayidir ki onu bil-
hassa Tiirk tefekkiiriiniin biiylik bir unsuru gibi miitalaa ediyoruz. Muhyiddin'in arkasindan
gidenler, umumi vahdet-i viicud telakkilerinden bagka bilhassa ii¢ noktada onun tesiri altinda

kalmiglardir.

Bunlar da onun miicadeleci ruhu, syncretisme'i ve batmiligidir." XIII. asirda Anadolu'ya Mag-
rip alimleri, Endiiliis'i biraktiktan sonra Hagli seferlerinin arasindan ve harp dumanlarinin
icinden gelirken Mogol istilasindan kagan alimler ve sifiler, Orta Asya' da yok olan baris ve
huzur ortamina yeniden kavusmak i¢in geliyorlardi. Boylece Anadolu'da XIII. asirda, biri
etikei, digeri estetikgi, biri action, digeri temasa etrafinda kurulmus Magrip ve Masrik mek-
tepleri kars1 karsiya geldi. ilk zamanlarda birbirine yabanci ve ayr1 olarak yasayan bu hareket-
ler, Selguklu Devleti'nin pargalanmasindan sonra siyasi istikrar ve denge bozulunca daha esas-
11 bir surette ¢arpismaya basgladi. Osmanli Devleti'nin yeniden barig ortamini saglamay1 basar-
dig1 XV. asirdan itibaren tekrar Bektasiligin yerini Mevlevilik, Magrip mektebinin yerini

Masrik mektebi almaya baglamistir.

Hilmi Ziya Ulken'i izleyen Nurettin Topgu da vahdet-i viicudu bir "Anadolu dgretisi" olarak
sunar. Ona gore Islam mutasavviflari icinde Bayezid-i Bistami, Hallac-1 Mansur, Niyazi-i
Misri, Sehabeddin-i Siihreverdi, Muhyiddin-i Ibnii'l-’Arabi, Sadreddin-i Konevi ve Yunus
Emre gibi tasavvuf kafilesinin onde gelenleri, vahdet-i viicud anlayisini benimsemislerdir.
Ancak Mevlana'daki vahdet-i viicud anlayisinin olusmasinda etkili olan, Ibnii'l-’Arabi'nin
iivey oglu ve miiridi, ayn1 zamanda Mevlana'nin da hocasi olan Sadreddin-i Konevi'dir; o,
Mevlana' da Eflatun'u tamamlamistir. "Anadolu ruhunun hakiki sahibi en berrak vahdet-i
viicud diistintiri" Yunus Emre ile vahdet-i viicud, Topgu (1998: 130-13l)'da bir "Anadolu 6g-
retisi"ne dontstiiriiliir. Yapilan arastirmalar, 1918'den itibaren yapilan modern nasyonalistik
ve hiimanistik Yunus yorumlarinin sairin klasik imajindan ne kadar farkli oldugunu ortaya
koyar (Baska] 2004).

Topgu (1998: 116, 126) 'ya gore vahdet-i viicud, varligi Allah'tan ibaret goren ve insani diger
varliklar i¢erisinde iistiin bir konuma yiikselten, Allah ile kainatin bir ve ayni cevher oldugunu
kabul eden goriistiir. Bu anlayisa gore, i¢inde yasamis oldugumuz ve her an degismekte, yeni-
lesmekte ve yeniden yaratilmakta olan diinya, sonsuz ve ebedilik i¢cinde barinan, Mutlak
Varlik'in tecelli ettigi bir yer, bir nevi Mutlak Varlik'in aynasidir. Diinyadaki bu degisimin
gayesi ve hareket noktas1 Allah'tir, varliklardan Allah'a yiikselistir. Burada 6nemli olan, vah-
det-i viicud dgretisinin hiimanistik ve politik tazammunudur. Topgu 1998: 117- 1I18)'ya gére
Mevlana'nin vahdet-i viicuda dayali diinya goriisiiniin merkezinde insan yer alir. Ona gore
insan, kainatin kalbi ve biitiin varliklarin sebebidir. Hep, "Ben yetmis ii¢ dinle beraberim"
diyen Mevlana'ya gore, hangi dinden olursa olsun, Allah'a yonelen ve O'na ulagsmaya calisan
kisi Hak yolundadir. Topgu (1998: 148-49)'ya gore, hak noktasinda biitiin dinleri birlestirme-
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nin sirrina vakif olan, onu idrak eden Mevlana'y1 biiyiik yapan bu hiimanistik anlayistir; o, bu

anlayisin sirrina akilla degil, agkla ermistir.

Biitiin bu izahlara ragmen gene de siyasi bir ideoloji olarak Anadolucu Islamecilik ile vahdet-i
viicud arasindaki iligki tam anlasilmaz. Hegel 6rneginde goriildiigii gibi, kanaatimce bir biiyiik
ontolojik sistem olarak vahdet-i viicud, ulus-devletleri ¢aginda tikel kimlikleri evrensel bir
kimlige baglamaya yarayacak bir diinya goriisliniin paradigmasi olarak isler. Hegel'e gore
tikel ulusal ruhlar, evrensel ulusala baglanabildigi ve hiirriyetin tekamiiliine katkida buluna-
bildigi 6l¢iide kendilerini gergeklestirirler (Moland 2011: 104 ).

Bu konuda da goriildiigii gibi, Tiirkiye'de ¢agdas Islam diisiincesiyle mukayeseli arastirmalar,
maalesef ¢ok yetersizdir (Kara 2012: 70). Arastirildiginda sadece Tiirkiye'de Topcu gibi dii-
siiniirlerde degil, Hindistan drneginde Muhammed Ikbal, Ebi'l-Kelam Azad, Berekatullah
Bhopali, Ubeydullah Sindi gibi Islam diinyasmm diger diisiiniirlerinde de milliyetgi-
lik/viicudiye iliskisi goriilebilirdi (Malik 1 998: 142, Khan 2014, Puri 1996: 593).

SUNNILIKTE MUTECESSIM TURKLUK

Bu bakimdan Necip Fazil ve Nurettin Topcu ¢izgisini daha da ileri gotiiren Ismet Ozel, "Tiirk-
liik" kavraminda sivil bir tarih ve Islam anlayisini terkip eder. Daha derinden bakildiginda
onun Ehl-i Stinnet ve cemaat anlayisini Tiirkliik kavraminda temellendirdigi, siinnilikle yerli-
ligi 6zdeslestirdigi, ev/lenme kavraminda birlestigi iizere yurt edinme ile Islim'1 benimsemeyi
birbiriyle irtibatlandirdigi goriiliir: "Simdiki fundamentalist Filistin atkist sarip molotof kok-
teyli atiyor, ii¢ parmakla yemek yemiyor. Bence Fundamentalizm {i¢ parmakla yemek yemek-
tir, ama baskalarina gercekten 'keske ben de boyle yemek yesem' dedirtecek tarzda yemektir
(...) Tiirkiye, biitiin diger halki Miisliiman {ilkelerden farkli bir yer. Diger cografyalarda Is-
lam'la birlikte bir Araplagsma vardir. Halk, halk olarak yerinde durur, hak dini benimser. Sade-
ce din degistirmistir. Halbuki Tiirkiye, Miislimanlar buraya geldikleri i¢in vatan olmus bir
tilkedir. Halkin Miisliiman olmasi ve topragin da vatan olmasi, biri digerini saglayan kimlik-
lerdir. ikisinden biri kaldirilirsa kimlik degisir" (Ozel 2010: 31, 40, 42).

Ozel (2010: 6-7), Kalin Tiirk kitabinda da Anadolu-temelli Miisliiman milliyet¢iligin sembol

sahsiyeti olarak Yunus Emre'ye atif yapar:
"Bezirganim, metaim ¢ok
Alana satmaya geldim”

"Yunus Emre'nin anladigi ve bana anlattigi bezirganlik neyi olursa olsun, kime olursa olsun
satmak degildi. Miisteriyi bulmak zahmete katlanmay1 gerektiriyordu (...) II. Osman saltana-
tindan (1618) itibaren Tirkiye (...) tiiccar taifesinin pazaridir. Onlar gibi (...) olaydim (...)

bana miiflis tacir diyebilirdiniz. Halbuki ben, kalin Tiirk'tim."
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Islamcilik/milliyetgilik iliskisine dair agikladigimiz iizere, dzellikle ulus-devletlerine gegis ve
¢ikis merhalelerinde 1rk bilinci tebelliir eder. Her aydm caginin ¢ocugu oldugu igin Ismet
Ozel'in entelektiiel seyrinde bdyle bir noktaya ulasmasi da caginin dzelligiyle aciklanabilir.
Ozel'in bu yerlilik vizyonunu gelistirdigi yillar, 1990'11 yillardir. Soguk Savas devrinin bittigi,
Sicak Baris devrinin bagladigi bu yillarda Komiinizm gibi gayr-i dini ulusal-istii ideolojiler
¢okerken Islam diinyasinda dini ulusal-iistii ideolojiler, s6zde-iimmetgilikler revag kazanmis-
tir. Oysa agikladigimiz iizere, ulus-devletleri ¢aginda Islamcilik kaginilmaz bir nasyonalistik
6z barindirir; hatta en somut selefilikte goriildiigii gibi milliyetcilik, Islimcilikla kamufle edi-
lebilir. Resid Riza 6rneginde goriildiigii gibi, modern ¢agda selefilik denen timmetgiligin al-
tinda Arap milliyetciligi yatar (Maksoud 1989). Ayn1 gercek, Iranli aydinlar i¢in de gegerlidir.
1979 Iran Devrimi'nden sonra 1980'li ve 90'11 yillarda Islim diinyasmin degisik yerlerinde
oldugu gibi Tirkiye'de de Acem milliyetgiligi, immetgilik diye pazarlanmistir. Mesela;
Seyyid Hiiseyin Nasr'm 6zel konusmalarinda Farabi ve Mevlana gibi Tiirk filozoflarmn iranl
oldugunu iddia ettigini bilenler, onun halidi feylesof portresinin altinda nasil fanatik bir Acem

milliyetcisinin sirittigini gortirler.

O halde Siinnilik/ST'ilik ayrimimin altinda Tiirk ile iran milliyetgiliginin karsilagmasi yatmak-
tadir; denebilir ki Tiirk milliyetciligi Siinnilik, iran milliyetciligi Silikte tecessiim etmistir.
Ancak derinden bakildiginda arada kritik bir farkliligin oldugu goriiliir. Ahmet Agaoglu'nun
da ifade ettigi gibi Siilik Iranlilarin Islim-6ncesi dinleri Zerdiistliige dayanan, Iran ulusal
kimligine uyan bir sivil dindir ve bu sebeple o0, yegane ayrilikgt Miisliman ulustur(Shissler
2003: 86). Yani Stilik, iran'm ulusal dini olarak Zerdiistliigiin devamdir. Benzer sekilde Is-

lam Araplar i¢in "yeni", ancak Tiirkler i¢in "yepyeni" bir asabiye/kimlik kaynagidir.

Kasgarli Mahmud'un Divanii Liigati't-Tiirk'te belirttigi gibi, Tiirkler IslAm't benimsedikten
sonra Tirk'i Miisliiman’a hasr ederek, ikisini 6zdeslestirerek Budist soydaslari Uygur Tiirkle-
rini "Tlrk=Miisliiman olmayan, kafir" anlamina gelen tat olarak adlandirmislardir.” Buna Kar-
silik fran'm Iranh turanl seklindeki etnik 6tekilestirmesinde nce Zerdiist, bilahare Si’1 olan
Azeri Tiirkleri Iranl kategorisinde sayilir (Amanat 2012, Aghaie 2014, Hanaoka 2011, Kia 20
11). Gaziler Cagi (XII.-XIV. asirlar) Anadolu destan edebiyatinin saheseri Saltukname'de
acikca gorildiigii gibi Tirkler de kafirlere kars1 savasan Miisliiman ve rafizilere kars1 savasan

Siinni anlamina gelen gdzi kelimesini Tiirk ile 6zdeslestirmislerdir.® Burada ilging olan, eser-

® Irkile dinin izdivag ettigi (ana) dilin etnisitenin ana parametresi oldugunu séylemistik. Buna gére; belli bash

biitiin topluluklarda “Arap/Acem, Yahudi/Centil” ve Tirkler’de “Tiirk/Sumhm” seklinde yapilan etnik 6teki-
lestirme, dil parametresi agisindan “Tiirkge konusan/konusmayan” ayirimina dayanirken din, hukuk ve kiiltiir
acisindan cesitlilik gosterir. Tiirk’iin karsihg: olarak Suml:m Tat, hi¢ Tiirkge bilmeyen iranh, mutlak anlamda
Tat, Budizm dinine mensup Uygur Tirkleri, Tawgag, kiiltiirel olarak farkli Cinliler, muhtemelen Dede Kor-
kut Kitabi’nda gecen “tat eri” tabirinden kisalmig olan Tatar ise, Bati’daki despot ve barbar anlaminda tére-
siz ve cahil olan Mogollar ve Tunguzlar igin kullaniimaktadir (Gokalp 1976: 15-16).

Sar1 Saltuk, diinyamin gesitli yerlerinde maceradan maceraya kosarken yolu Hindistan’a diiser ve buzagi
oldirdigi icin Hindular tarafindan sldirilmek istenen bir adami kurtarir: “Server bakub gordi kim asmaga
alub gittikleri adam siinnilerden bir kisidir. Serif gazaba geliib ileri vards, eyitti: “Bre kavm! Bunu bir sigir-
dan otiri mi oldarirsiz? Olsigin hod bogazlamak vardur bunlarin dininde” didi. Anlar eyittiler, “Biziim
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de Misliman kelimesinin Sunni ile miiteradif olarak kullanilmasidir. Buradan "Mislii-

man=Siinni=Gazi=Tiirk" seklinde bir zincirleme iligki ortaya ¢ikar.

Bu Tiirkliik=Siinnilik &zdesligi, tarihi bir gelismenin sonucudur. Islam tarihinde Siinnilik,
Bagdat'ta inkisaf etmistir. Bagdat'ta yetisen imam-1 A'zam fikh-1 zahir, Ciineyd-i Bagdadi
fikh-1 batin agisindan Siinniligi formiile etmisler, Biiyiik Selguklu Sultanligi'nin himayesinde
Imam-1 Gazali ise bunlar1 terkip etmistir. Osmanli'da ise Ibn-i Kemal, Gazali'nin bu ¢izgisini
tamamlamistir. O, Gazali'nin fikh-1 ekber ve fikh-1 esgar alanlarindaki Es'ari ve Safi'1 yorumu
yerine Hanefi ve Matiiridi yorumu getirmistir. ibn-i Kemal(1296: 20, 29, 30)'in Osmanli-
Siinni islam anlayisinin cercevesini ¢izdigi er-Risaletii'l-Miinire adl1 eserinde Gazali'den bah-
sedis tarzi, misyonlarindaki bu siirekliligi gosterir. Osmanli tarihinde Ibn-i Kemal'in "mual-
lim-i evvel”, Eba's-Suud'un "muallim-i sani" olarak adlandirilmasi bu yiizdendir. Onun Miis-
limanhigin Siinnilikle 6zdeslestirilmesi siirecinde attigi kritik adim, Safevilere karsi cihad
fetvasi vermesidir. Fikihta cihad, kafirlere kars1 savagtir. Ancak Yavuz Sultan Selim'in istifra-
s1 iizerine Ibn-i Kemal, heretik Si’i, Kizilbaslar1 da miirted sayarak "Bunlara karsi cihadin tiim
Miisliimanlar iizerine farz-1 ayn" oldugu fetvasini vermistir. Boylece Tiirkler, Selguklu zama-
ninda Ismaililere kars1 Gazali, Osmanli zamaninda da Safevilere kars1 ibn-i Kemal sayesinde
Siinni Islam yorumunun gelistirilmesi ve korunmasinda ana rolii oynamuslar, Islam'1 Siinnilik,
onu Hanefilik, onu da Tirklik ile 6zdeslestirmislerdir (Safi 2006, Ocak 2002, Kara 2006,
2007). Bu konuda Imam-1 A'zam Eb0 Hanife'ye atfedilen bir rivayet dikkat ¢ekicidir. Hac fari-
zasini yerine getirdigi bir sirada Eba Hanife, "Ey Allah'im! Ben senin i¢in seriatin1 takrir/tespit
ettim; eger igtihadim dogru ve mezhebim hak ise ona yardim et" diye dua edince, Kabe’den
hatiften, "Sen hakki, dogruyu sodyledin; kili¢ Tiirkler'in elinde oldugu miiddet¢ce mezhebine ze-
val yoktur" diye bir ses kulagina gelir. Ravendi (1957: 17-18), "Cok siikiir... Arabistan,
Acemistan, Rum ve Rus diyarinda kili¢ Tiirklerin elindedir... Selguk ogullarindan gelen sultan-
lar Ebi Hanife ashabindan alimleri o kadar himaye etmislerdir ki, onlarin sevgilerinin izleri
geng ihtiyar herkesin gonliinde yerlesmistir" der. Sadece divan edebiyatinda Ebt Hanife ile ilgi-
1i imgeler, ayr1 bir ¢alismanin konusu olacak kadar zengindir.

Tiirkler, Bat1 tarihindeki Yunan/Romali iliskisine benzer sekilde Arap/Tirk iliskisini, dinde
iist/alt kimlik hiyerarsisini kurmuslardir. Tabir caizse Greko-Romen Bati1 medeniyeti i¢in YU-

dinimiizde yasaktir” didiler. Serif eyitti: “Bu Tiirkler dininde soyledir kim, bunlar kimseye muti olmayalar”
(Kumrular 2005: 21-24). Gaziler Cag1 (X11.-X1V. asirlar) diye bilinen devirde Anadolu ve Rumeli’nin islami-
lesmesi siirecini destanlastiran Ddnismendndme ile Saltukname, kahramanlarinin Tiirk olmas: bakimindan
dnemlidir; birincisi, Anadolu’nun, ikincisi Rumeli’nin Islamilesmesi siirecini tahkiye eder. Danismendnadme,
Anadolu Selguklu Sultam ikinci izzeddin Keykavus’un emriyle miinsilerinden ibni ‘Ala tarafindan 642
(1245) yilinda XI. yiizyilda Anadolu’da Bizans’a kars: fetihler yaparak kendi adiyla Danismendliler diye bi-
linen bir devlet kuran Danismend Gazi (-477/1085) hakkinda halk arasinda dolasan rivayetlerden derlenen bir
gaza destamdir. Kitdb-: Dede Korkut’tan farkl olarak Siinni bir islam anlayisina dayanan eserde, Danismend
Gazi basta olmak iizere kahramanlar, Siinni Islam’a simsiki bagl Miislimanlar olarak tasvir edilir.
Saltukndme ise, Fatih Sultan Mehmet’in oglu Cem Sultan’in talimati tizerine Ebu’l-Hayr-1 Rimi tarafindan
yedi senelik bir ¢alismayla gene halk arasindaki rivayetlerden derlenerek 1480 yilinda yazilmistir. Bunda da
“Serif Hizir, Seyyid Serif, Serif Gazi, Saltik-1 Rumi, Saltuk-1 Turki” gibi unvanlarla anilan Haci Bektas-1 Ve-
li’nin halifesi Sar1 Saltuk, kafirler ve rafizilerle savasan, Siinni ve Hanefi bir veli seklinde tanmtilir.
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nan, bir beden olarak dinin ruhunu, Romali ise gévdesini temsil eder, birincisi hikmet ve seria-
tin kesfiyle ¢igir agici, ikincisi fikih ve stinnetin fethiyle diizen kurucudur. Tiirkler, Seyyidii'l-
'Alemin ‘aleyhi's-salatii ve's-selamin soyundan geldikleri i¢in "kavm-i necib-i Arab" dedikleri
Araplar yiiksek Islam'm sembolii olarak alir, Miisliiman ile dzdeslestirirken Tiirk'ii de Siinni ile
ozdeslestirmistir. franlhlar bir tarafa, Islam'm Araplar icin bile "yeni", ancak Tiirkler i¢in "yep-
yeni" bir asabiye/kimlik kaynag1 oldugunu sdylemistik; Tiirkler (ve Kiirtler), islam ile yeniden
dogmustur. Mutlak olarak kullanildiginda Arap ile Hiristiyan Araplar da anlasilabilir. Ancak
mutlak olarak kullanildiginda Tiirk ile sadece Miisliman ve Siinni anlasilir. Gayr-i miislim

Tiirkler, "Hiristiyan, Yahudi Tiirkler" veya "Tiirk vatandasi" deyimleriyle ayirt edilir.

NESILLERIN ENTELEKTUEL BABALARI

Denebilir ki; bizim ilmen-fikren ulastigimiz bu sonuca Ismet Ozel, "siirin suuruyla" ulasmis-
tir. Dahasi o, Siinnilik olarak Tiirkliigii Anadolu'da temellendirmekle ideolojik saflarin ayrisma-
sina vesile olmustur. Ulus-devletleri ¢caginin karakterinden dolay1 bazi aydinlar i¢in kullanilan
"milliyet¢i, mukaddesatgi, maneviyat¢i, muhafazakar" tavsiflerinde oldugu gibi, Tirkiye'de
uzun siire 1950'lerde Demokrat Parti, 1960'larda da Adalet Partisi'nin temsil ettigi merkez sag
partiler iginde islamcilik ile milliyetgilik i¢ ige ge¢misti. 1969 yilinda MHP ve MNP(resmen
1970'te)'nin kurulmasinin ardindan baslayan bu karisik fikri-ideolojik saflarin ayrismasi siireci,
Ismet Ozel ile kemale erdi. Bdylece mesela; Ahmet Kabakli (1924-2001) milliyetci, Erciiment
Ozkan (1938-1995) radikal Islamci, Ismet Ozel de Siinni Miisliiman olarak ayrist. Milliyetgilik
ile Islamciligin simirinda duran rahmetli Erol Giing6r(1938 - 1983)'iin bir Miisliiman aydin ola-
rak diislincesini olgunlastirmaya maalesef omrii vefa etmemistir. Erken yasta vefatiyla Giingor,

bu bakimdan Tiirk Islam diisiincesi adima biiyiik bir kayip olmustur.

Miisliiman aydinlarin formasyon kanallar1 olarak medrese, tekke ve mektebi Islami diisiiniis
tarzindaki degisimin tahliline yarayacak ideal tipler olarak kullanmis ve metodolojik kolaylik
olarak bu ii¢ formasyon ve faaliyet tarihlerine gore cagdas Islam diisiincesini ii¢ ana nesle

ayrrmistik:

1839-1922 medrese nesli,
1923- 1980 tekke nesli,
1980- mektep nesli.

Biraz daha yakindan bakilarak, Cumhuriyet Devri Miisliman aydin nesilleri, dogduklari onlu
yillara gore siniflandirildiginda nesiller arasindaki etkilesim daha iy1 goriilebilecektir. Gerek
savaglar gerekse de inkilaplarla kag¢ nesil yok edildigi icin 1900- 1930 yillar arasinda dogan

Miisliiman aydinlarin sayisinin azligi goze ¢arpar.

19004 yillarda dogan nesil iginde belli bash iki Miisliiman distiniir goriiliir: Necip Fa-
z11(1905- 1983), Nurettin Topgu(1 909-1975).
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1910'u yillarda dogan nesil iginde de belli basli iki isim goriliir: Cemil Merig(1916-1987),
Osman Yiiksel Serdengecti(1917-1983).

1920'li yillarda dogan nesil icinde de belli bash iki isim goriiliir: Fethi Gemuhluoglu(1923-
1977), Sait Cekmegil(1926-2004).

Bir fetret devrinden sonra 1930'lu yillarda dogan Miisliiman aydinlar artmaya baglar:

Sezai Karakog (1933-), Sevket Eygi(1933-), Kadir Misiroglu(1933-), Nuri Pakdil(1934-), Erol
Giingor(1938-1983), Erdem Bayazit(1939-2008).

1940'11 yillar ise bir fetret devrinin ardindan dogan Miisliiman aydinlarin iyice arttig1 bir dev-

re olarak gbze carpar:

Cahit Zarifoglu(1940-1987), Mehmet Akif Inan(1940-2000), Alaaddin Ozdendren(1940-
2004), Mustafa Yazgan(1940-), Rasim Ozdendren(1940- ), Ziibeyir Yetik(1941-), Ertugrul
Diizdag(1941-), Atasoy Miiftiioglu(1942-), Sadik Albayrak(1942-), ismet Ozel(1944-), Nazif
Giirdogan(1 945-), Mustafa Miyasoglu(1946-2013), Mehmet Dogan(1947-).

Akademisyen Miisliiman aydin nesli ise agirlikli olarak 1950'li yillarda doganlardan ¢ikar:

Hiisnii Aktag(1950-), Ebibekir Eroglu(1950-), Ali Bulag (1951-), Yasar Kaplan(1952-), Nabi
Avci1(1953-), Ismail Kara(1 955-), Ahmet Davutoglu(1959-).

Goriildugi gibi 1950'h yillarda dogan Miisliiman aydin neslinde akademik formasyon agirlik
kazanmaya baglar. Daha onceki nesilden baslica akademisyen Nurettin Topcu'dur. Sezai Ka-
rakog'un Dirilis Dergisi'ni yaymlamaya basladig1 1960, Tiirkiye'de ¢agdas Islam diisiincesinin
gelisim seyrinde de bir doniim noktas1 olmustur. Dirilis Dergisi'nin yazi1 kurulu, dokuz kisiden
olusuyordu: Sezai Karakog, Nuri Pakdil, Sevket Eygi, Kadir Misiroglu, Erol Giing6ér, Mehmet
Cavusoglu, Nevzat Yalcintas, Gokhan Evliyaoglu ve Sair Mutlu. Bunlardan dordii; Erol Giin-
gor, Mehmet Cavusoglu, Nevzat Yalgintas ve Gokhan Evliyaoglu akademisyendir.

Tiirkiye' de cagdas Islam diisiincesiyle ilgili incelemeler, genelde 1950°'li yillar dogumlu nes-
le kadar gelir.” Daha gen¢ Miisliiman aydin nesli, yeterince tarihe mal olmadig1 icin pek de-
gerlendirmeye konu edilmez (Istisna olarak, Silverstein 2005). Cagdas Islam diisiincesinin
gelisimi siirecinde nesiller arasindaki entelektiiel etkilesim, bir entelektiiel-ideolojik sosyalles-
tirmeyi igeren babalik isleviyle anlatilabilir. Biyolojik olarak babalik yasi yirmi alindiginda
onlu yillar itibariyle bir neslin genelde yirmi yasindaki aydin nesli tarafindan dogrudan etki-
lendigi goriiliir.

Mesela dogum tarihi itibariyle 1900'li nesilden Necip Fazil (1905-1983) ve Nurettin Topgu
(1909-1975) gibi aydinlarin 1920'li nesilden Fethi Gemuhluoglu (1923-1977) ve Sair
Cekmegil (1926-2004 ), onlarin da 1940'li nesilden Cahit Zarifoglu (1940-1987), Mehmet

" Bu konuda ingilizce incelemeler igin, Gole (1997), Karasipahi (2009), Mardin (1994), Meeker (1991),
Ozdalga (2005), Toprak (1981, 1987, 1993).
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Akif Inan (1940-2000), Alaaddin Ozdendren (1940-2004 ), Mustafa Yazgan (1940-), Rasim
Ozdendren (1940-), Ziibeyir Yetik (1941-), Ertugrul Diizdag (1941-), Atasoy Miiftiioglu
(1942-), Sadik Albayrak (1942-), ismet Ozel (1944-), 193 0'l1 nesilden Sezai Karakog (1933-),
Sevket Eygi (1933-), Kadir Misiroglu (1933-), Nuri Pakdil (1934-), Erol Giingér (1938-1983)
ve Erdem Bayazit (1939-2008) gibi aydimnlarin da 1950'li nesilden Hiisnii Aktas (1950-),
Ebibekir Eroglu (1950-), Ali Bulag (1951-), Yasar Kaplan (1952-), Nabi Avci (1953-), ismail
Kara (1955-) ve Ahmet Davutoglu (1959-) gibi isimleri dogrudan etkiledigi goriiliir. Ismet
Ozel'in aralarinda yirmi kadar yas fark olan Fethi Gemuhluoglu hakkinda, "Bize kendi kusag:
icinde en saglam ¢izgiyi aktarabilenlerden biriydi" demesi, nesiller arasinda biyolojik ile ente-
lektiiel babalik yaslar arasindaki iliski hakkinda bir fikir verir.

MODERNLIGE KARSI SAIR

Ayni sekilde Tiirkiye'de 6zellikle 1960'11 yillar dogumlu nesil de en ¢ok 1940' yillar dogumlu
nesilden Ismet Ozel'den etkilenmistir; Ozel, bu neslin entelektiiel babas1 hikkmiindedir. Hikmete
gore ilim satirlardan degil, sadirlardan intikal eden bir nur oldugu i¢in bu neslin sadece kitapla-
rindan tamdig1 Necip Fazil gibi bir aydindan ziyade, bizzat tanidig1 Ismet Ozel gibi bir aydindan
etkilenmesi tabiidir. Yusuf Kaplan'm, Sezai Karakog ile karsilastirarak yaptig1 son Ismet Ozel
tahlili isabetlidir. Kaplan (2015: 31), Ozel'i Bati'da modernlige Kars1 iconoclasm (putkiricilik)
islevi gdren Nietzsche'ye benzetir. Ona gore Ozel, bir apati caginda kendini 6ne ¢ikarmak zo-
runda kalan, kuran degil, yikan; seslenen degil, sok edendir. Hakikaten Ozel, Marksist kdkeni-
nin etkisiyle hep itiraz, tenkid ve imha eden bir protest aydin olarak kalmistir.

Bunun 8tesinde ondan tenkidten tilime, imhadan insaya gegerek ¢agimiz Miisliiman’ina Is-
lam" yeniden yorumlamasini, bir alim gibi "hakki gostermesi"ni beklemek fazla olur. Belki de
onun bu talime bile potansiyeli oldugu halde yasadigimiz ¢agin sartlart bunun tahakkukuna
imkan vermemistir. Hatirladigim kadariyla 1987 yilinda onun ¢ikacak bir kitabinin anonsu
yapilmisti: Misliiman Goziiyle Siyasal Diisiinceler Tarithi. O zaman Ali Bulag, gazete kose
yazisinda basligini "heyecan verici" buldugu kitabin ¢ikisin1 dort gozle bekledigini belirtmisti.

Ama maalesef o kitap bir tiirlii ¢cikmad.

Modern ¢agin siirekli zihni uyaran havasi, hele kalemiyle ge¢imini saglamak zorunda olan
Ismet Ozel gibi birine bu tiir kalic1 bir calismay1 yapabilecegi teemmiil imkanin1 vermedi.
Onun Klasik Islam kiiltiiriinden beslenmedigi icin modern kiiltiirii ociilestirdigi, gengle-
ri/kitleleri soguttugu elestirisine katilmak zordur. Bati'min kiiltiirel sokuna ugradiklar1 modern
cagda Miisliimanlar, modern diisiince ve kiiltiire o kadar kapilmislardir ki Ozel'inki gibi haki-
katli bir ses bile bu "seyl-i hurfisan-1 zaman"da ciliz kalmistir. Onun gibi birinin bu dalgaya
kars1 kitlesel bir etkisinden s6z etmek imkansizdir. Nitekim onun getirdigi radikal elestiriler,

Miisliiman okumuslar arasinda yaygin medeniyet Romantisizmini sarsmaya yetmemis, Sezai
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Karakog'tan beslenen bu Romantisizm giiclenerek devam etmistir. O yiizden Ozel, bu "seyl-i

hurfisan-1 zaman"da bagirmak, apati ¢aginda insanlar1 sarsmak zorunda kalmistir.

Hakikaten o, Marksist kokeninden gelen radikal elestirel ruhun etkisiyle modern hayat ve dii-
slince tarzina kars1 imhaya yonelen, Miisliimanlar1 Kur'an'da oldugu gibi "Nereye gidiyorsu-
nuz, kendiniz kaptirdiginiz modernlik ve Modernizmin i¢ yiizii budur, kendinize gelin" diye
sarsan, gozlerini acan (disabuse) bir aydindir. Miisliimanlar1 medeniyet (islam medeniyeti) ve
devrim (iran Devrimi) Romantisizmlerinden, iitopyalarindan ilk uyandiran, igvadan koruyan
odur. Belki de onun ana meziyeti, tam bir ahlaki ve fikri netlikle "batila batil" diyebilmesidir.
Miisliimanlarin zihnen bu kadar savruldugu bir cagda bu bile biiyiik bir istir. Sonug itibariyle
Ozel, geng Miisliiman aydin nesline siirin suuruyla "evrensellik i¢in yerlilik, orijinallik iginde
sahicilik™ vizyonunu ilham eder, onlar1 "kendi olma'"ya g¢agirir. Zira Osmanli'da oldugu gibi
medrese, tekke ve mektebi birbirine baglayan, bunlarin ilim, fikir ve his kavramlartyla temsil

edebilecegimiz entelektiiel mahsullerinin ifade edildigi ortak dil siirdir.

Modern ¢agdaki sosyal bilimciye karsilik olarak tideba (literati), edebiyatta ickin fikirle sosyal
diinyay1 okuyordu. Hiikiim dogru, edep ise glizel olarak beseri diinyay1 tanimlamaya yarayan iki
norm tiiridiir. Bu yiizden hukuk ile edebiyat, modern sosyolojinin (sosyal bilimin) ana kaynak-
lar1 olmustur; Bati'da Matthew Arnold-Herbert Spencer ve Tiirkiye' de Namik Kemal-Ziya Go-
kalp iliskisi 6rneginde goriildiigii gibi (Murphy 1997, Lepenies 1988). Ilginctir ki; daha sonra
iki diinya savasi arasi devir Arap milliyetgiliginin ideologu Sat1' el-Husri (1880-1968) olacak
Sati' Bey, Niyazi Berkes (1975: 74-94) ile yaptig1 goriismelerde Tiirkiye'deyken egitim ve mil-

liyeteilik lizerine tartigmalara girdigi Ziya Gokalp't kiiciimsemek i¢in sair olarak soz eder.

Udeba, mektepte edebiyatla fikir iiretmeyi, tekkede siirle marifet yolunu dgreniyor, bdylece
mekteple tekkeyi, fikirle hissi birlestirdigi bu yegane formasyonuyla medresenin kazandirdigi
ilmin hazmedilmesine imkan veren bir entelektiicl kivama, vizyona ulasiyordu. Bu agidan
denebilir ki; ulema ilim, tideba kaybettigimiz kimligi ve kaynagini gosterecek fikir ve his ve-
rir. Karakog veya Ozel gibi aydinlarin rehberligi, Siinnilik denen yerli, klasik ve evrensel bir
Islam anlayismin Islam {immeti i¢in &nemini ve bu anlayisin kaynaklar1 olarak medrese ve
tekkeyi gostermesidir.

MODERNLIGIN DEGISEN YUZU

Miisliiman aydinin modern ¢agla hesaplagsmak {izere fikir tiretme giictiniin, hem tez, hem anti-
teze, hem savundugu gelenege (siinnet), hem elestirdigi modernlige (bid'at) vukufu gerektiren
diyalektik bir entelektiiel cehde bagli oldugunu sdylemistik. Stinnet kadar bid'ate vukuflari
olamadig i¢in son emperyal devrin ulemas: bu hesaplasmanin hakkini verememisti. Ozel gay-
retle kendilerini gelistiren Ahmed Cevdet, Hamdi Yazir gibi ulemanin bir kismi "slinnete va-
kif, bid'ate asina" olarak modernligi elestirebilecek bir seviyeye ¢ikabilmislerdir. Genel olarak
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ulemanin boslugunu "bid'ate vakif, siinnete asina" olan Namik Kemal gibi son Osmanli Dev-

ri'nin 6n-islamcilart ile erken Cumhuriyet Devri'nin muhafazakar aydinlar1 doldurmustur.

"Agacin kurdu i¢inde olur" atasdziiniin fehvasinca, Dogu'ya tehdit arz eden modernlik kadar
onun elestirisinin de Bati'dan gelmesi ve Miisliiman aydinlarin modernlikle hesaplagmak i¢in
gerekli entelektiiel cephaneligi Bati'dan almalar1 tabiidir. Bati'da modern diinya goriisiiniin
dayandig1 Pozitivizm ve Materyalizm gibi akimlara en kuvvetli tepki, Henri Bergson'dan
gelmis ve muhafazakar Tiirk aydinlar1 da ulus-devletleri caginda yiikselen Pozitivizm ve Ma-
teryalizme kars1 miicadelede ondan medet ummustur. Tiirkiye'de, Bergson'un katkilar ile di-
nin modern toplum igindeki yeri ve canlanma imkanlari, din-bilim, din-Sosyalizm iliskisi,
inancin sosyolojik kavramsallastirilmast gibi konular {izerine yogun tartigmalar yapilmistir.
Ayrica Bergson'un zihincilik karsiti ve epistemolojik olarak sezginin istiinligiinii savunan
gortisili, pozitif bilim anlayigini tamamen yikamamigssa da doneminin bilimcilik diistincesini
derinden sarsmustir (Irem 1999).

Tekke neslinden saydigimiz bes sair, Namik Kemal, Mehmed Akif, Necip Fazil, Sezai Kara-
kog, Ismet Ozel gibi son Osmanli ve erken Cumhuriyet aydinlari, genelde Katolik Bat1 kiiltiirii-
niin diline vakif olan Frankofon aydinlardir. Fransizca daha ziyade eski Bati'nin yiiziinii tanima-
ya imkan verir, halbuki modern Bati kiiltiiriiniin dili Ingilizce'dir. Tiirkiye'de revag bulan
Bergson orneginde oldugu gibi, Fransizca literatiir, daha ziyade Bat1 igindeki Modernizm elesti-
risine vukuf imkan1 verir. Zira Modernizm, Katolik Avrupa'nin beyni olan Fransa'da Katoliklik
ile Protestanlik arasindaki tireyi olusturan Cizvitlik kanaliyla neset etmistir. Halbuki Kapita-
lizmde tecessiim eden modernlik, Ingiltere' de kemale ermistir. Bu yiizden modernligin elestirisi
daha ziyade Ingilizce literatiirde bulunur. Cagimizda Georg Simmel'den baslayarak Jacques
Ellul, Lewis Mumford, Marshall McLuhan, Ivan Illich, E. F. Schumacher, Theodor Roszak,
hatta Michel Foucault ve Pierre Bourdieu gibi aydinlar, modernligin tecessiim ettigi medeniyet

ile onun temel bilesenleri bilim, teknik ve ekonomiyi kiyasiya elestirmiglerdir.

Bergson zamanindaki etkilesime gore Tiirkiye, bu entelektiiel gelismeden bir hayli gecikmeli
haberdar olmustur. Ismet Ozel ve 1950'li yillar dogumlu nesilden Yasar Kaplan, Nabi Avci,
Ahmet Kot, Mustafa Ozel, ilhan Kutluer ve Ahmet Davutoglu ile 1960'l yillar dogumlu nesil-
den Mustafa Armagan gibi aydinlar ile Frankofon bir neslin yerini Anglofon bir nesil almaya
baglar. Merhum Erol Giingor'in 1973 yilinda Paul Hazard'dan gevirdigi Bat1 Diisiincesindeki
Biiyiik Degisme ile Mustafa Armagan'in 1989 yilinda Fritjof Capra'dan ¢evirdigi Bat1 Diisilince-
sinde Dontim Noktas1 adl1 eserler, yirmi yil gibi kisa bir siire i¢inde nesillerin beslendigi kiiltiir

kaynaklarinin Fransizca'dan Ingilizce'ye degistigini gdsteren rnekler olarak almabilir.

Bati'daki bu tiir entelektiiel gelismeleri yakindan takip ederek Tiirkiye’ye aktaran Ismet Ozel,
Nabi Avcl ve Ahmet Kot, 1980'li yillarin baglarinda Yerylizii Yayinlari'na viicut verecek faa-
liyetleriyle gen¢ Miisliman aydin neslinin ufkunun acgilmasinda biiyiik rol oynamislardir.

Gergekten Ozel ve Avc, yalniz mahalle ve iilke degil, diinya ¢apinda rafine entelektiiellerdir.
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Ama maalesef ikisinin de bu potansiyellerini ne derece inkisaf ettirebildikleri ve Tiirkiye'nin
bundan ne derece yararlanabildigi belirsizdir. Diisiince ile ifade edildigi dilin kalitesinin birbi-
rine bagli oldugu gercegi uyarinca Nabi Avci, ayn1 zamanda Tiirkgesinin giizelligiyle de geng

aydin nesillere 6rnek olmustur.
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