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MUHAMMED ABDUH’UN NUBUVVET GORUSU VE GAGDAS iSLAM
DUSUNCESINE ETKILERI

Dog.Dr. Mehmet Zeki iscan”

OZET

Abduh Islam kiiltiiri realitesi ile yeni akli diigiinceler ve ¢agdas ilimlere daya-
nan verilerin uzlastinimasini esas almis, ¢agdaslasmanin, bir zihniyet ve ahlak degi-
simi ile miimkdin olabilecedini ortaya koymaya calismistir.

Abduh [slam’in peygamberlik anlayigini akilci yéntemle catismayacak bir
sekilde ele almaktadir. Buna gére Allah’in gdndermis oldugu dinler tekamdil
kanununa tabidir. [slam akilciligi da dinf tekamiiliin son agamasidir.

Anahtar Kelimeler: Abduh, niibiivvet, caddaslasma, dini tekamdil

ABSTRACT
The Concept of Prophecy of Muhammed Abduh and its Effects on The
Contemporary Islamic Thought

Abduh’s thought is based on the reconciliation of the reality of islamic culture
and the findings built on new mental (rational) ideas and contemporary sciences,
and he tried to prove that modernization is only possible through a change in the
mind and ethics.

Abduh deals with Islamic undesrtanding of prophecy in a way that does not
conflict with the rationalist method. Accordingly religions sent by God are bound with
evolution and Islamic rationalism is the final phase of the religious evolution

Keywords: Abduh, prophecy, modernization, religious evolution
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GIRIS

19. Yiizyll, ézellikle bu yiizylin ikinci yarisi, islam toplumlarinin esasli bir
kimlik bunaliminin iginde oldugu bir tarih kesitinin adidir. M. Abduh bu dénemde bir
sosyal reformun kaginilmaz olduguna inanmakta, bunun igin fikri yenilenmeyi gerekli
gormektedir. Ona gére bunalimdan kurtulmanin yolu, teolojik fikirleri gelistirmek
suretiyle cagdas meseleleri halledecek bir fikri yapi kurmaktir.

Abduh’la birlikte ‘islam gagdasciligr, her uygarligin distan tedarik edilen “ya-
satici kuvvetlerle" i¢ benlige donds oldugunu ortaya koymaya calismis, bunun icin
bati medeniyeti (izerinde objektif diisiince yolunun agilmasini énermis, islam kiiltiirii
realitesi ile yeni akli diistinceler ve gagdas ilimlere dayanan verilerin uzlastirimasini
esas almigtir. islam gagdasciligi higbir manevi degisime ihtiyag duymadan, sadece
bati teknolojisini almakla sorunlarin halledilebilecegi anlayisina asla sicak bakmamis-
tir. Aksine gagdagslasmanin, bir zihniyet ve ahlak degisimi ile mimkiin olabilecegini
ortaya koymustur'.

Abduh teolojik fikirleri gelistirmek ve bilgi sahalarina temel olabilecek bir
metafizik ortaya koymakla, ‘modern diinya’da ruhla barisik ve tutarl yasama
arasinda anlamii baglar kurmaya calisan bir distndr olmustur. Bu ylzden o,
tevhitten, Allah’in iradesinden, yaratmasindan, vahyin alanindan, nibivvetten
bahsettiginde, aslinda insandan ve toplumdan bahsetmektedir. Bununla kalmamakta
bu konudaki gérigleriyle de ‘modernlesme’ yonteminin teolojik temellerini de ortaya
koymaktadr.

Muhammed Abduh, bitiin islami konularda ‘ahlaki metot’ takip etmektedir.
Bunun bir sebebi, ‘ahlak iimi’'nin bir bakima uzlagimlar yaratma ve degerlere ikna
etme sanati olmasidir2. Bir baska sebebi ise sudur: Abduh bu metotia uluhiyet ile
insaniyet arasindaki aykiriliklari kaldirmak istemektedir. O diisiinmektedir ki modern
hayatin bir takim a¢mazlar olsa da, higbir dénemde insani, éninln bizzat Allah
tarafindan tikandirnldigina dair bir inanca siriiklemeye kimsenin hakki yoktur.

' Genis bilgi igin bkz. Mehmet Zeki iscan, Muhammed Abduh’un Dini ve siyasi Gériisleri, Dergah Yay.,
Istanbul, 1998, s. 246-256.
2 Bkz. Adil Gifci, Fazlur Rahman lle Islam’i Yeniden Diistinmek, Kitabiyat, Ankara 2000, s. 19.
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1. Niibiivvetin imkani ve insan

Abduh’un nlbiivvet meselesinde de ahlaki-ameli bir izah tarzinin sahibi
oldugunu sdylemek mimkindir. Abduh bu alanda iki yol (izerine gorUslerini
aciklamaktadir. Bunlardan biri ruhani-ahlaki izah tarzi (psikolojik metot), digeri ise
insana toplumsali kullanma imkani veren sosyolojik metottur3.

Muhammed Abduh peygamberligin imkanini psikolojik metotla agiklamasinda
insan fitratinin temiz yaratilig fikrinden hareket etmekte, ‘temiz fitratla’ nibiivvet
arasinda bir ilgi kurmaktadir. Ona gére insan kétillige meyyal olarak yaratiimamistir.
Tam aksine iyilik insan fitratina yerlestiriimistir. insan ahsen-i takvim (izerine
yaratilmistir. Su kadar var ki insan fitratinda dogal olarak bulunan ‘iyilik', gaflet, heva
ve heves, nefsani vesvese ile ‘rtiilmiigtiir Fitrat bizzat kendi olarak bir Kadir-i
Mutlak'in varligini ‘bilmeye’ yatkindir. Fakat iyiligin bir gostergesi olan bu ‘bilme’nin
‘Ortiilerden’ kurtulmasi gerekmektedir. iste bu yiizden bir ‘6giit vericiye, bir
‘hatirlaticr'ya ihtiyag bulunmaktadir.

Demek ki nibtivvetin maksadi, diisiinlirimiize gbre, iman insa etmek, iyilik
empoze etmek, fazileti kurmak degildir; zaten fitrattan verilmis iyilik ve guzellik
duygularini agiga vurmaktir. Nibivvetin maksadi, fitrati asil safligina kavusturmak,
inanci glin ylzline ¢ikarmaktir. Bunun igin bir ‘hatirfatici’ yeterlidir. ‘Sen sadece
hatirlaticisin’ (Gasiye 21) ayetini bu sekilde anlamak icap etmektedir‘.

Abduh bu géristyle nebinin, Nietzche'nin ‘gileci rahibi’ gibi olmadigini sanki
anlatmak istemektedir. Nebi ‘hastalar slristniin alnina yazilmis bir kurtarici, bir
¢oban, bir savunucu’ olarak anlagiimamalidir. Nubdvvet, ‘aci gekenler (zerinde
egemenlik’ degildir. Peygamberlik yetkesi, insanin tamamen disinda bir kurtaric
yetke olarak gorilemez. Bu ylzden nebi, ‘sugluluk duygusunu soémiiren kisi' olarak
ortaya gikmamaktadir®.

Abduh’a gére insan tiriinde, bir ilham eseri olarak, ‘dinya hayati sona
erdiginde insanin varli§i bitmemeli’ seklinde bir ‘genel suur bulunmaktadir. insan

3 Omer Riza Dogrul, “Abduh, Seyh Muhammed”, sldm Tiirk Ansiklopedisi, Asan ilmiyye Nesriyat,
istanbul, 1944, 11, 293.

4 Muhammed Abduh, Tefsiru Ciiz-i Amme. Kahire, 1967, s. 18, 75-89; el-A'méalu’l- Kamile Iil- imam
Muhammed Abduh. Tahkik ve takdim: M. Ammara, Beyrut, el-Miiessesetu’l- Arabiyye li'd- Dirasét
ve'n- Nesr, 1979, Il, 459. Osman Emin bu konuda Abduh’un 18. yizyil filozofu Roussou'ya yakin
fikiler ortaya koydugunu belitmektedir. Bkz.  Osman Emin, Raidu'-Fikril-Misriyyi el-lmam
Muhammed Abduh, Mektebeti'l-Anglo el-Misriyye, Misir, 1965, s. 154.

5 ‘Cileci Rahib’ agiklamalari igin bkz. Nietzsche, Ahlakin Soykiitiigii Ustiine Bir Kavga Yazisi, Gev.
Ahmet Inam, Say Yay., istanbul 2003, s. 129-134.
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sonsuz istek sahibidir ve sinirsiz yetkinlik derecelerini basamak basamak gikmaya
giic yetirebilecek bir yaratilig {izeredir. insan, sinirsiz bilgiler oldugunu, olgunluk
derecelerinin ve tiirlerinin éniinde bir sinir bulunmadigini anlamaya yatkindir. Kisaca
insan sonsuzluk duygusu ile dopdolu bir varliktir. Bdyle bir varligin belli bir zamanla
sonlu olacagini, sonra ebedi yokluga ugrayacagini diglinmek mimkin
olamamaktadir.

Sonsuzluk nedir? Sonsuz hayat nasil bir seydir? Bu hayatta mutluluga
ulasmanin yollari nelerdir? Kurtulusa ermek igin ne yapiimalidir? Hidayet nasil
mimkiin olur?.. Bitin bu sorularin cevabini vermede ise akil ve suur yetersiz
kalmaktadir. Bunun igin ‘bagka’ bir 6greti ve irsat gereklidir. Akil ve suurla sonsuz
hayat, ahiret hayat hakkinda bir bilgiye ulagilamamaktadir. insani, bilinmeyen ahiret
aleminin durumlari, sirlari hakkinda bilgi ve fikir sahibi kilacak bir beseri delilin oldugu
sOylenememektedir.

Bu bilgiler igin, ‘dlnya elbisesi’ giymesine ragmen ahiret ahvalinden haberdar
kilinmis, gayb alemi hakkinda marifet sahibi, Allah'in segkin kullarina, yani
peygamberlere ihtiyag bulunmaktadirs.

Abduh’a gére nubdvvet, insan varligini ve bekasini sadlayan en onemli
ihtiyaglardandir. Fert igin akil ne ise beseriyet icin de niblivvet odur. Nibivvet,
sosyal diizenin yetkinliginin sartidir.

Abduh’un nlbdvveti sosyal hayatin ana unsurlarindan biri olarak gérmesi ile
ilgili goristini asagidaki gibi 6zetlemek miimkindir:

‘Insanlar tek bir Gmmetti (Bakara 213) ayeti, insanlarin tek bir din (izere
olduklarina isaret etmemektedir. Ayette anlatilmak istenen, insanlarin, nasil bir
cemiyet diizeninde yasiyor olurlarsa olsunlar, bir takim sosyal ve ekonomik ve
benzeri bagdlarla birbirlerine bagimli olduklaridir. Bireylerin tam bir bagimsizlik iginde
yasamalari, birbirleriyle aligveris yapmadan, yardimlasmadan is basarmalar séz
konusu olamaz. Her gegen gin bu ihtiyaglara bagl iliski tlirlerinin yogunlugu
artmaktadr.

Bunun yaninda tabiat ve akli idrak bakimindan fert fert farkli olmak, insan
olmanin en énemli zelligidir. insan, ayette de ifade edildigi tizere, ‘pek huysuz da
yaratilmigtir’. ‘Bagina bir felaket geldiginde feryat etmektedir. Bir iyilige ugrarsa onu
herkesten men etmeye calismaktadir. (Mearic 70/19-21) Bu yiizden cemiyet

6 Muhammed Abduh, Risaletu’t-Tevhid, Kahire, Daru’'s-Sa'b, tsz., s. 73-78; el-A'mdl, lll, 403-407.
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hayatindan kaynaklanan bir takim kazanimli duygular, kétillkleri mubah gérmeye,
arzulara ulagmada kaba kuvvete basvurmaya insanlari itebilmektedir. Hatta insan
hayatini kétiillik, hile, yok etme, bastan asadi kaplayabilmektedir.

Bu durumda toplumun hayatini idame ettirmesi mimkiin olamayacaktir. Bu
ylzden burada bir ‘Ust kiymet'e ihtiya¢ duyulmaktadir.

Bu Ust kiymet rollinl sevgi Ustlenebilir. Bilhassa yaratilis kanunlarina gére bir
diizene ulagmak mimkin olsaydi, gercekten sevgi gibi bir kiymet her sey demek
olabilirdi. Ama sevginin bugtin bir Gst kiymet olma sdyle dursun, bir fayda saglama,
bir ¢cikar malzemesi haline gelebilmesi bile miimkiin olabilmektedir.

Adalet esasi da Ust bir kiymet olarak gorilebilir. Fakat burada da ‘kim adalet
esaslarini tespit edecektir? Kim insanlari bu esaslara riayete sevk edecektir?” Gibi
sorularin cevaplarinin verilmesi gerekmektedir.

Bu isi akil yapabilir demek de miimkiindiir. Hakikaten akil, insanlari nefsani
arzularinin pengesinden, muhayyel korkularin esaretinden kurtarabilir. Akil, haklara
saygili olmayi 6gretir. Hangi fiillerin fazilet oldugunu hangilerinin ‘iyi’ olmadigini akil
idrak edebilmektedir. Fakat buradaki sorun, farkli akil sahibi fertlerin tek bir ‘aklin’
davetine toptan icabet etmelerinin zor olmasidir. Bu manada aklin, insanlar
arasindaki, cemiyet hayatindan dogabilecek potansiyel gatismalari dnleyebiime
ozelli§i mutlak degildir. Kalplerde gliven ve huzuru saglamada akil tek bagina yeterli
degildir.

Oyleyse cemiyet hayatinda insanlarin, beser {stii bir irade tarafindan
ybnetilen ‘iyi drneklere’ ihtiyaglari bulunmakta, bu ‘6rneklerin’ gretilerini esas almak
suretiyle yagsamalari adeta kaginilimaz hale gelmektedir’.

Goriildiigti gibi Abduh'a gére niibiivvet zorunludur. insanin ahlaki yonden dar
gorlsliligu, davraniginin kisirhgi Allah'in sefkat ve merhametini gerektirir. Allah
insanlara ‘y6n bulmalarr’ icin ve davraniglarinda yardim igin peygamber génderir.
Nebiler, ilahi bildirimleri alip teblig ederek insan suurunu uyusukluk ve dustik ahlaki
gerilim halinden iyi ve kétliyl agikca gorecekleri ve davraniglarina yansitabilecekleri
bir teyakkuz haline getiren olaganistii insanlardir®.

7 Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 73-83; el-A'mal, Ill, 403-411.

8 Abduh bu goriisii ile Maturidi'nin yolunu takip etmektedir. Zira Maturidi'ye gore insanlar higbir zaman
kendiliklerinden birlik yapamamislardir. insanlar kendi hallerine birakilmis olsalardi griis ve inang
birligine varamazlardi. Onlarin beseri yapilarina 6yle baskin arzular yerlestirilmistir ki bu
yaratiliglariyla bas basa birakilsalar, menfaatlerin paylastirimasinda muhtelif Gstinliik, seref,
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Muhammed Abduh’un niiblvvetin imkanini temellendirmek igin bas vurdugu,
cemiyetin devamini saglamada sevgi, adalet ve aklin yetersizligi tezinin bir takim
¢lkmazlar da bulunmaktadir. Bunlardan biri, sevgi, adalet ve akla ariz olan
durumlarin dine de ulasabilecegi ihtimalidir. Bu takdirde diger (¢ unsur icin
soylenenler, din hakkinda da séylenebilecektir. Sevgi, adalet ve akil gibi, din de,
peygamber’in 6gretisi de, drnegin menfaat duygusuna alet edilebilecekir.

Abduh bu agmazin farkindadir. Bu yiizden o, ‘Peygamber génderiimesi sosyal
dizenin kemalini temsil etmekteyse, diinyevi ve uhrevi mutlulugun kaynagini
olusturmada hala insanlar neden basarili olamamislardir? Neden insanlar hala mutlu
degillerdir? Gibi sorularin olabilecegini ifade etmektedir.

Dlstnlrim0z bu ve benzeri sorular su sekilde cevaplamaya calismaktadir:
Peygamberler immetlerine hayir getirmislerdir. Genel maslahatlari gelistirmis ve
korumuglardir. Ayni zamanda onlar, génderildikleri toplumlarin ihtiyaglarina cevap
vermekten aciz kalmamislardir. Fakat peygamberlerden sonra din insanlar eliyle
bozulabilir. Dini fanatizm kendisini gdsterebilir. Dinin éngordigi sevgi, kalplerde
aksilamel bulamayabilir. Bdylece bizzat dinin kendisi de bir sorun haline gelebilir.
Boyle bir gelismeden ise nlbivvetin sorumlu tutulmasi séz konusu olamaz. Zira
peygamberler, iyi ve kotlyd ayirt edebilmeleri igin toplumlara Allah tarafindan
bahsedilmis ‘gdzlerdir. Simdi g6z sahibi bir kisi, dalginlik, ihmal, gaflet veya inat gibi
bir takim sebeplerden dolayi, gdrme 6zelligini kétiiye kullandi diye ‘gdz’'li suglamak
mUmkiin olabilir mi?

hikimranlik ve iktidarlarin ele gegirilmesinde mutlaka birbirleriyle cekisirler. Bu ylizden dine ihtiyag
vardir. Maturidi'ye gore bu husus, insanlarin peygambere ihtiyaglarinin aklen ispati sadedindedir.

Maturidi nazarinda aklin vehimlerden, vesveselerden, asilsiz kuruntulardan kurtulmus olarak
yarglya varmasi gok zordur. Hatta dinyada bu ¢zelliklere sahip bir aklin bulunmadigini sdylemek
bile miimkiindiir. Oyleyse akli kontrol edecek, onun zaaf ve eksikliklerini giderecek bir baska
hidayete gerek vardir o da dindir.

Akl stirekli olarak kontrol edecek sistem aklin zaaf ve eksikliklerinden beri olmalidir. Degilse,
ya yanilgilar zinciri sonsuza dek surer veya kisir dongtiye distlir. Bu ise pratikte kriz, anarsi ve
yikilmadir ki her tgi de Allah’in varliklari yaratis hikmetine aykiridir. Méaturidi'ye gore aklin yeterli
olmamasl durumunda krizden, anarsiden ve yikilmadan kurtulmanin garesi; kendisinin hekim ve her
seyi hikmete, yani kendisine dzgi ptr akil kanununa gére yaratip yonettigini ilan eden Allah’in dini
olan islam’in son kitabi Kuran'in hakem kabul ediimesidir. Bkz. el-Maturidi, Ebu Mansur
Muhammed, Kitabu't-Tevhid, tahkik ve takdim: Fethullah Huleyf, istanbul 1979 (tipki basim), s. 4-5,
182-185. Turkge ceviri icin bkz. Ebu Mansur el-Mattiridi, Kitabu't-Tevhid Terciimesi, Terciime:
Prof.Dr. Bekir Topaloglu, Ttirkiye Diyanet Vakfi islam Aragtirmalari Merkezi Yay., Ankara 2002, s. 4-
5.
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Nibiivvet bir hidayet vesilesidir. Hidayete gagrilan insanlarin beseri zafiyetleri,
dinin kemaline noksanlik getirmeyecedi gibi, insanlarin niblvvete olan ihtiyaglarini
da ortadan kaldirmayacaktir. Bu ylzden olacak Kuran'da Allah ‘Onunla diledigini
saptirir, diledigini hidayete erdirir' ( Bakara 26) buyurmaktadir®.

Nlbuvvetin bu yolla ispati, Abduh bunu 6ngérmemis olsa da, temel argiiman
olarak insan dogasina glivenmeme (izerine kurulu bir hal de alabilir. Bu takdirde
cemiyet hayatinin dine ihtiyacinin mutlak manada ele alinabilir olmasi gibi bir sonug
ortaya ¢lkabilecektir. Buradan dinin sosyal sahada kapsamli bir 6zellik arz ettigi
sonucuna varilacaktir. Toplumsal isler, cemiyet hayatinin gerektirdigi yapilanmalar,
hatta devlet de dahil tim kurumsallagsmalar, akildan daha ¢ok dinin Grinii olarak
gortlecektir.

Nitekim dogasina glivenmedigi icin ‘insan diizenine’ kargi bir durus olan
‘siyasal Islam’in, ‘islam, din diinya ve devlettir. Bu yiizden insan hayatini tamami ile
kusatmistir’ tezini olusturan en dnemli isimlerden biri olan Seyit Kutup’un, ‘niiblivvet
soysal diizenin kemalidir' gérigiinden hareket etmek suretiyle, ‘islam nizami' ve
‘Islam devletini ortaya koydugunu gérmekteyiz. Ona gére insanlar, insanlar igin yasa
yapmaya devam ettikge sorunlar bitmeyecektir. Baskalari i¢in yasa yapan bir gurup
var oldugu siirece esitlik, adalet ve insan haysiyeti gerceklesmeyecektir. Kanunlari
vazeden ister fert ister bir aile veya belirli bir sinif ya da bir millet olsun, zati
menfaatlerin, heva ve hevesin tesirinden kurtulmalari mimkiin olmadi§indan, ortaya
zullimden baska bir sey ¢ikmayacaktir. Clinkl beser, yapti§i kanunlarda kendinden
baska zilimrelerin menfaatini gézetmemektedir. Kanun yapicilar, sari olduklari igin,
kendilerini diger insanlardan Ustlin gérmektedirler. Bu ylizden beseri diizenler, insan
fitratina uygun degillerdir. Ama yerylziinde hiikiim siren Allah'in kanunlari olursa
zullim ortadan kalkar. Glinki hikm{ mutlak manada beserden alip Allah’a vermenin
keyfiyeti sudur: Insanlar igin yalniz bir tanri, yalniz bir efendi vardir. Bu prensip
insanlarin birbirlerine hakimiyetlerini ve efendilik taslamalarini yok etmektedir'0.

Abduh, nlbuvvetin imkani igin serdettigi gorisin bdyle bir sonug vermesini
dustinmemigtir. Belki bu ylizden olacak o, nlbivvetin insan akli ve 6zgurlugu,

9 Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 100-104; el-A’'mél, lll, 423-426.

10 Bkz. Mehmet Zeki iscan, Siyasal [slam, Dini ve Fikri Temelleri, E.K.E.V. Yay., Erzurum 2002, s. 43.
Abduh ve Kutup'un ‘sosyal diizenin kemali’ olarak degerlendirdikleri niblvvet anlayislar, ayni
ilkeden yola ¢ikmalarina ragmen neredeyse birbirinin tamamen ziddidir. Abduh igin dnemli olan,
dinin bir ihtiyag oldugunu ortaya koyabilmektir. Kutup ise bitlin diinyay kapsayan ideolojilesmis bir
din pesindedir.
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insaniyet karsisinda durumunu ortaya koymakta, ve burada nlblvvet igin adeta bir
alan tespiti yapmaktadir. Ona gore varlik alaninda insan tamamen hirdir. Varlik
sahasinda insan akli ve 6zglrligiine niblvvet de dahil olmak Uzere higbir sinir
konulmamigtir. Burada nlbivvetin ve dinin etkisi, sadece iyiye ve giizellige
ybnlendirmek igin gt verme, ihml davranmaya tesvik, zulme ve kotilige gecit
vermeme gibi ahlaki ilkeler bazindadir''. insanlara diinya islerini, ticareti, devlet
ybnetimini, gegim yollarini 6gretmek, niblvvetin gayelerinden degildir. Bu yiizden
pratik hayatin tafsilati, nzik kazanma ve aklin, insan iradesinin, kainatin ve sosyal
hayatin sirlarini, gereklerini  kesfetmede takinacagi tavir, risaletin kapsami
disindadir'2.

Peygamberler insanlari, gegici zevkler pesinde kosmaktan vazgegip yiice
gayelere yonelmeye davet ederler. Bunu yaparlarken miijde verirler, inzar ederler,
Allah’'in rizasina gétirecek amellerden bahsederler. Sevaba ulagma, azaba diigar
olmamanin yollarindan bahsederler. Peygamberler bize tarih &gretmek icin
gelmemislerdir. Yildiziar hakkinda bilgi sahibi olmamiz icin de peygamber
gonderilmemigtir. Bunun icin ilim, sanat, siyaset, tarih vs. seyler, risaletin alanina
dahil degildir. Bunlar beseri bilgi tlirindendir™s.

Bu gorUsleriyle Abduh, ‘vahiy’ sézciglnin bile hemen ilk basta insan
6zgurliglne bir siniMama getirdigi géristinin temellerini ortadan kaldirmig, Tanr’dan
kaynaklandigi igin bazi seylerin tartigilamayacag tezinin igsel uyumunu da bozmus
oldugunu disinmekte, bdylece insani gergeklere Ozenli bir din anlayisina
yaklastigini var saymaktadir.

Oyleyse cemiyet hayatinin kemali olarak niibiivvet ne anlama gelmektedir?
Abduh bunu ‘manevi ihtiya¢’ diisturu ile agiklamaktadir. Ona gore peygamberler
gonderilmesi, manevi bir ihtiyagtan dolayidir. Risalet, ruhun tim saptirici ihtiras ve
kirlerden temizlenmesi, melekelerin terbiye edilmesi ve insan onuruna yakisir mutlu
bir hayat sUrdiriimesi igin vardir. Peygamberler, insani Allah'a gétlirecek yollar
gosterirler. Onlarin ruhlarini, tiim is ve eylemlerinde bir olan Allah ile iligkilerini
koparmayacak tarzda, yiiceltmeye, ylkseltmeye caligirlar's,

1 Bkz. Iscan, Muhammed Abduh’un Dini ve Siyast Gériisleri, Dergah Yay., Istanbul 1998, s. 303.
12 Abduh, Risaletu't-Tevhid, s. 95-96; el-A'mal, lll, 420.

13 Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 99-100.

4 Abduh, el-A'mél, Ill, 421.
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Abduh’a gbre dinin cemiyet hayatiyla irtibatinin bir yoni de sudur: Din
selametin, huzurun, mutmain olmanin kaynagidir. Din sayesinde insan, takdir
olunana razi olur. Dinin motive glicli ile kendine yiiklenen sorumluluklar ifa etmek
icin gayret sarf eder. Yine din sayesinde insanlar, genel tabii kanunlara boyun
ederler. Onun éngérdiigu ahlak ile insan, kendinden ilim ve faziletge Ustiin olanlara
ve kendinden bu alanlarda asagi kalanlara saygi ve sevgiye dayali gerekli tavri alir'®.

Abduh’a gdre nibivvetin cemiyet hayati ile irtibatinin bir baska yoni de su
sekilde agiklanabilir: Bir toplumun islahi, bir takim akli ve felsefi metotlarla
olamamaktadir. Islah icin dinin glicline gerek vardir. Clnk{ zihniyet, inang ve
toplumsal davraniglar arasinda bir iliski bulunmaktadir. Zihniyetler degismeden
toplumsal yapinin veya davranis modellerinin degismesi mimkin degildir. Zihniyet
degisiminde ise en fazla etkili olan dinsel itikattir'®.

Burada Abduh’un Uzerinde vurgu yapmak istedigi, herhalde degisimin norm
koyma dzelliine sahip bir dederle yapiimasinin énemidir. iste bu agidan cemiyet
hayatinda dinin dnemli bir roli bulunmaktadir. Bir toplumun davranis modellerinde orf
ve ahlakinda sadece ilmi esas alarak islah yapilmaya kalkisilirsa (pozitivist
yaklasim), Erol Gingér Hoca'nin da ifade ettigi gibi basarnl olma sansi gok az
olabilir. Zira ilmf bilgi biyik prestijine ragmen ahlaki norm verememektedir. Zaten
vermesi de beklenmemelidir. ilmi bilgi, bir ok geleneksel inancin ve uygulamanin
yanlis oldugunu ortaya cikarabilir ama bunlarin yerine ayni fonksiyonlari gdrecek
yenilerini koydugu gérilmemistir. Gling6r'e gore toplumun davranig modellerinde, orf
ve adetlerde reform yapmak isteyenlerin ilmi kullanmaya kalkismalari higbir yapici
care getirmez, bilakis yikima bile sebep olabilir.?

Abduh cemiyet hayatinda dinin yerini bdyle bir ‘pragmatik’ degerlendirmeye
dayandirmaktadir. Bir bakima o, nilbiivvete foksiyonellik agisindan yaklasmis
olmaktadir. Abduh ‘niibiivvet nedir? sorusuna aradi§ cevap da bile ‘din ne yapar?
endisesi ile hareket etmektedir.

“Insanlari ilerlemeye sevk eden amil, manevi gelismedir” diisturuyla hareket
eden'® ve bdylece bir uygarlik hamlesini, insanlarin ruhi giglerinin dért dortlik
dinamizm kazandigi igsel sireclerin eserine baglayan M. Abduh, bu agidan dini,

15 Abduh, el-A'mdl, Ill, 423-426.

16 Bkz. Iscan, Abduh, s. 216.

17 Bkz. Erol Glingor, Kiltiir Degismesi ve Milliyetgilik, Ankara, Tére Devlet Yayinevi, 1980, s. 78.
18 Dogrul, “Abduh, Seyh Muhammed”, Islam Tiirk Ansiklopedisi, I, 297.
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kéinattaki ¢ekim kanununa benzetmektedir. Nasil ki ¢ekim kuvveti bitin kéinat
nizamini muhafaza ve her pargasini digerine baglarsa, din de medeniyeti meydana
getiren unsurlari dylece birbirine baglamaktadir'®. Ona gére fertler gibi toplumlar da
din sayesinde gelisirler. Her medeniyetin esas|, peygambere uymak ve dinin hidayet
dairesinde hareket etmekten ibarettir. Clink{ din amili, avamin da havasin da ahlaki
Uzerinde tesiri olan en kuvvetli &mildir. Hatta onun tesiri beser nevinin en miimeyyiz
vasfi olan aklin tesirinden de Ustlind{ir?.

iste Abduh'a gore yukarda zikredilen alanlarda risalet, insanoglunun
eksikliklerini tamamlamakta, onu zayif yonlerinden tutup gikarabilmektedir. Boylelikle
Allah peygamber gondermek suretiyle insanlarin varliklarinin devamini saglamig
olmaktadir.

II. Dinlerin Tekamiilii ve insan

Abduh, nlbivvetin insan akli 6ntinde bir engel gibi algilanmasina mani olmak
ve Islam dininin akKlilikle herhangi bir probleminin olmadigini kesin bir dille
vurgulamak maksadiyla, dinlerin tekamil ettigi tezini glindeme getirmektedir. Buna
gore Islam akilciligi, din tekamiliin son asamasidir. Abduh’un gériisii, sonunda
insanligi en mikemmel din islam'a ulagtiran gelismenin safhalarini ortaya
koymaktadir.

Disiintirimiiz, Comte’nin insanli§in zihinsel gelisimini ‘i¢ evre yasasi’ denen
durumla agikladigi ve bunlari ‘teoloji devresi, metafizik ve pozitivist donem’ olarak
belirttigine benzer bir tarzda, insaniyetin gelisimiyle dinlerin de gelistigini ifade
etmektedir?!.

Abduh’a gdre insanlik, tabiat disturlarindan ve sosyal diizenden yoksun olan
ilk donemde, inanglarini korku lzerine bina etmigtir. Bu yizden hislerin algiladigi
tabiat hadiselerine uluhiyet atfedilmis, ‘hissi tanrilara’ boyun egilmistir. Bu devre
putperestlik devresidir. Bu devrenin akabinde, o giiniin ortalama insanindan daha
genis ufka sahip tek tiik kisilerin, tabiatiistli giiglere sahip olunduguna inanilmis ve bu
kisiler tanrilastinlmistir. Bu devre ise insanin insana kul oldugu devredir. Ama

19 Bkz. Dogrul, a.g.m., s. 297.

2 Dogrul, a.y.

21 Osman Emin bu gorlstyle Abduh’un Hegel'le biiyik benzerlikler tagidigini, hatta Hegel ve Abduh’'un
dinlerin tekamili  konusundaki gorlsleri arasinda hemen hemen higbir fark olmadigini ifade
etmektedir. Bkz. O. Emin Raid, s. 158.
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insanlik zaman gegctikge bu ilkel tasavvurlardan kurtulma yoluna girmis, ornegi
tabiatlistu ilahlar distinmeye baslamistir. Fakat bu ilahlara da maddeci bir sekilde
yaklasmay strdirmist(ir22,

Zihinler gelisip serpildikce, vicdanlar incelip zariflestikge, fikirler derinlesip
olgunlastikga insanlar, vacibu'l-vlicut bir glice inanmaya baglamiglardir. Fakat bu
dénemde de insaniyet henliz zayiftir. Fikir ve zihinsel gelismede genel durum, yeni
dogmus g¢ocugun durumuna benzemektedir. Bu dbénemde insan, sadece duyu
organlarinin algiladigini anlayan, din ile bugiinii arasinda ayrim guicl yapabilme
kapasitesinden mahrum, kendisini gevreleyen seylerden sadece dokunabildiklerini
kavrayan bir yapidadir. iste ilahi dinler (bundan kasit Yahudilik ile baglayan (g ilahi
dindir) insanhdin bu ‘cocukluk agsamasinda’ gelmeye baglamistir.

Bu zaman kesitinde insanlarda heniiz ince hisler, derin sevgi tirleri, kalbi
melekeler gelismedigi igin, gelen din, insanligin bu durumuna uygun olmustur.
insaniyetin gocukluk déneminde incelmis hisler isteyen veya mantiki delillerle
desteklenmis bir davetin gelmesi, dinlerin génderiime hikmetine uygun dismeyecekti.
Bilakis génderilecek dinin, babanin gocugu ile yiridigl yolu ylriyecek bir yapida
olmasi lazimdi. Cocuk nasil babanin aile efradi ise, insanlik da ‘iyalullahtir. Bu
devrede takdir edilen dinin, insanlarin blylik oranda duyu organlarina hitap etmesi
gerekliydi. Bunun igin insanlara, anlagiimasi kolay ve gayesi acik emirler teklif
edilmis, durumlarina uygun ibadetler farz kilinmigtir. insanlari gelistirme amacina
yonelik olarak da, gézleri kamastiran, duygulari hayran birakan mucizelerle nebilerin
desteklenmesi yoluna gidilmistir. Bitln bunlar, Musevilik olarak bilinen dinlerin ortak
ozellikleri olarak gorilebilir.

Abduh’a gdre sonra asirlarin gegmesi, insanligin, algalmalar, ylikselmeler
yasamas|, felaketlerle yogrulmasi, onun gelismesinde &énemli etkiler meydana
getirmistir. insanlik, kendine felaket getiren veya mutlu olmasini saglayan olaylar
karsisinda daha ince, daha nazik hislere kavusmus, ince vicdan sahibi bir karakter
kazanmistir. Bunun Uzerine insanin gelismis bu &zelliklerine, bu inceligine hitap
eden, merhameti ve sevgiyi esas alan, kalbe seslenen bir din génderilmistir. Bu din,
insanlari diinyanin katiliindan uzaklagstiran ziiht kurallari getirmistir. Gozleri melekut
alemine ¢evirmig, insanlarin bu durumuna uygun ibadetler &ngérmusgtir.

22 Bkz. Resid Riza, Muhammed. Tarihu'l-Ustazi’l-imam es-Seyh Muhammed Abduh. Misir, Matbaatu'l-
Menar, 1931, II, 425-426.
2 Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 85, 133-134; el-A'mal, Ill, 448-449.
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Zenginlerden servetlerini Allah yolunda, yani insaniyet ugrunda harcamalarini
istemistir. insanligin bu evresine uygun olarak génderilen dinin adi Hiristiyanliktir?.

Fakat zamanin gegmesiyle, bdyle bir dinin hakkini verme konusunda
insanlarin azmi zayiflamaya baglamistir. Onun ¢izdigi hudutlar icinde kalmak da
insanlar igin zorlagmistir. Oyle bir kani insan ruhunu sarmistir ki bu dinin emirlerine
boyun egme muhal bir sey gibi gorinmustir. Yapilan asir tevillerle insanlar,
nefislerinin arzu ettigi seyleri ona ilave etmeye bagslamislar, bidatler icat etmiglerdir.
Bdylece dinin safiyeti bozulimus, dini itikatlar yliziinden insanlar keskin mezheplere
ayriimigtir. Din, akil ve insaniyet diismani bir yapiya birinmistir. Aklin dini
derinlemesine ele almasi ve yaratilis sirlarina niifuz etmesi yasagi, neredeyse dinin
tek esasi olarak kalmigtir. Boylece din, ilmin de en blylk dismani olarak
gorimustur. Bu tir bir aginlik dini gatismalar beraberinde getirmis, (Burada Abduh
islam 6ncesini degil de sanki aydinlanma dénemi ortagag anlayigini zetliyor gibidir.)
insanlari, birbirine baglayan baglar kopmus, sefkatin yerini husumet, yardimlasmanin
yerini diismanlik, barigin yerini de savas almistir. insanlarin bu kétii durumu, islam
gelinceye kadar devam etmistir.

Bu uzun toplumsal gelisim ve buna badli olarak dini tekamil asamalari,
maksadina ulagmis ve insanlik ristini elde etmistir. Onun bu asamasina uygun
olarak da Islam din olarak génderilmistir. islam, insaniyetin riist déneminin dinidir. Bu
yiizden akla hitap etmistir. Zihni anlayisla kalbi anlayisa birlikte seslenmistir. insani
irsat igin his, fikir ve akli ayni derecede muhatap almistir. Allah’in dininin tek
oldugunu ortaya koymustur. Ciinkii Allah’in insanlari islah ve kalplerini temizleme
iradesi bir iradedir. ibadet sekillerinin farkli olmasi, ruhlarda Allah’t anmanin canli
kalmasi dileginin bir sonucudur. Allah sekillere degil kalplere bakmaktadir. Ayni
zamanda Islam din ve diinyanin yollanini da birlestirmistir. iste bitiin bunlardan
dolay! islam, din ve aklin uzlagti§i insaniyet agisindan yetkin duruma gelindiginin
ifadesidirs.

2 Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 134.

25 Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 135-138. Abduh’un bu goriisiinde de Maturidi'nin niiblivvetle ilgili
dustincesinin bir uzantisini bulmak mimkiindir. Zira Maturidi'ye gore ‘deliller’ ya akli ya nakli ya da
hissi olmak zorundadir. Hangi tir delil getirilmesi gerektigi peygamberlerin kavimlerinin anlayis
duzeylerine ve anlatilmak istenen konunun mahiyetine gore belirlenir. Mesela Hz. Musa’nin kavmi,
anlayis ve kavrayis bakimindan zayif oldudu igin, onun delillerinin hepsi hissi, yani duyulara hitap
eden delillerdi. Hz. ibrahim’in ‘delilleri’ ise daha gok akli oldugu halde Hz. Muhammed'in delilleri hem
hissi hem de akli idi. Bkz. Maturidi, Tevhid, s. 38, 53, 78, 83-84; Hanefi Ozcan, Matiiridi'de Dini
Cogulculuk, Marmara Uni. llahiyat Fak. Vakfi Yay., Istanbul 1995, s. 87.
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Hz. Muhammed'le peygamberligin sona ermesinin manasi, insanligin riiste
erdiginin Allah tarafindan tescillenmesidir. Rist dénemine erismis insandan Allah’in
vesayeti kalkmis olmaktadir.

islam biitiin temel faziletlerden sz etmistir. Bitiin salih amellerin ruhi
kaynaklarini ortaya koymustur. Nizami ayakta tutan her dayanadi gdstermistir. Fikir
hirriyetinin ve akli serbestligin zeminini hazirlamistir. Boylece akli olgunluk
kazaniimigtir. Artk Allah'in  vahiyle somutlasan velayetine bdylece gerek
kalmamigtir.

Abduh’un dinlerin tekam(ili konusunda bir takim fantezi sayilabilecek gortisler
serdetti§i sdylenebilir.2” Onun bu konudaki gériigleri, batili bir tarzin alelacele islam
disiincesine uyarlanmasi olarak da gorilebilir.2® Nitekim insanligin sirekli ileriye
dogru gittigini savunan ilerlemeci tarih gériisiiniin bir bakima Abduh’'un diislincesine
hakim oldugu asikardir. Clnki Abduh’un islemek istedigi dinler tarihi felsefesi,
islam’in akilciigini dini tekamiiliin son agamasi olarak kabul etmektedir. Abduh’un
goriisti, sonunda insanidi en milkkemmel din olan islam’a ulagtiran gelismenin
safhalarini ortaya koymaktadir. ilk dinler sert ve kesin kurallar koymus, insanlarin
duyu organlarina hitap etmis, peygamberlerin ¢arpici mucizelerine dikkat ¢ekmistir.
Bu iptidai sathanin asilmasindan sonra kalbe hitap eden, ruhun sirlarindan bahseden
bir din gelmistir. Bu din, takipgilerinden riyazet hayati yagsamalarini ve diinyayi hor
gormelerini istemesine ragmen, ¢ok gegmeden insanlar bu dinin 6gretilerini tahrif
etmis, ihtiyag ve gikarlara uygun bir sekle onu indirgemislerdir. Son olarak akli
olgunlugu esas alan islamiyet gelmistir. islamiyet, ruhla birlestirmis oldugu akla hitap
ederek akli tabiatla ve kendi tabiatiyla uzlastirmis, ne esrar ne de araci kabul etmek
suretiyle akillari otoritelerin vesayetinden kurtarmigtir?s,

% Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 144-145.

77 smail Kara, Abduh’un bu gériisiinii, Resit Riza'ya atfetmek suretiyle ‘igimizde Dolagan Yabancilar
bashigi ile elestirmekte ve soyle demektedir: ‘Ne demek akil dini? Din tipki bir insan gibi dogru bir
cizgi Uzerinde gocukluk, temyiz ve rlst ¢adlarini gegirdi mi? Yani Hz. Nuh donemi yasadigimiz
doneme kiyasla insanliin gocukluk ¢adi mi? Biz riist asrini mi yasiyoruz? Yiice Allah dinini
insanlara aktarirken gegmis zamanlardan giinimize dogru 6nce his sonra zor, ardindan ikna ve en
nihayet akil araglarini mi kullandi? Bunlarin Misliman mahallesinde isi ne? Hem de yerli gibi
dolagiyorlar... Bkz. ismail Kara, Seyh Efendinin Rilyasindaki Tiirkiye, Kitabevi, istanbul 1998, s. 156.

% Fazlur Rahman'in ‘Klasik Islam Modemistlerinde gérdiigii en biiyiik kusur, onlarinin sdyleminin
topluma tamamen yabanci kalmasi ve ‘bati'dan ‘calarken’ de yakalanmalari’ idi. Bkz. Cifci, a.g.e., s.
23.

2 Bkz. Osman Emin, “Misi‘da Roénesans:Muhammed Abduh ve Ekoli”. Cev. ihsan Durdu, istam
Diigiincesi Tarihi, editdr: M.M. Serif, Tiirkge baskinin editorii: Mustafa Armagan, insan Yayinlan,
istanbul, 1991, c. IV, s. 295. Resit Riza'ya gére Abduh’un bu goriisleri, Spencer'in felsefesine benzer
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Fakat yine belitmek gerekir ki Abduh’'un nlbtivvetin sona erigi ile ilgili
dustncesi, nliblvvet bahsinde onun 6zgln dislncesini de temsil etmektedir. Fazlur
Rahman Abduh’un bu goriisiinin daha tutarli hale gelebilmesi igin su noktanin
Abduh’un gérisiine eklenmesi gerektigi kanaatindedir:

insanligin ahlaken olgunlasmasi ilahi hidayete baglidir. Ahlaki ¢okiis bugiin
devam etmektedir. insanlik ilahi hidayetten uzak oldukga, hangi devirde olursa olsun,
olgunlasmamis demektir. Oyleyse niibiivvetin sona ermesinin manasi, ilahi hidayetin
anlasilmasinin, artik ‘segilmis’ kimselere bagli olmayip, toplu bir fonksiyon halini
almis olmasidir®,

Abduh’un gériisiiniin bir agilimi ikbal tarafindan dile getirilmistir. O islam’da
peygamberligin sona ermesini, kendi kendini ortadan kaldirmanin gerekli oldugunu
kesfetmesine baglamaktadir. Bu ‘derin sezise’ gore hayati ebediyen idare etmek
mUmkin degildir. Kendini tam anlamiyla bilmesi icin insan, en son kendi imkanlariyla
bas basa kalmalidir. ikbale gére islam’'in bu ilkesi bir tiir ‘manevi demokrasi
anlamina gelmektedir. Clinkli insanoglunu etkisi altina alacak baska bir vahyin artik
gerceklesmeyecedi yolundaki Islamiyetin bu temel gériisii ile insanlik icin sosyal,
killtiirel, sanat ve benzeri alanlarda mutlak hiirriyet s6z konusu olmustur. islam’in
dogusu bu ylzden istikrari aklin dogmasi demektir®".

III. Vahyin imkani ve Niteligi

Allah’in ezeli bir sifati olarak kabul edilen Kelam’in peygamberlerle irtibatinin
aclklamasi, asirlardir bir problem olarak varligini sirdirmektedir. Bu bir agidan
sonsuz bir varligin sinirli olanla miinasebeti, mutlak varligin miimkin olanla ilikisi
cinsinden oldugu igin, bir problem olarak varligini devam ettirecektir.

islam cagdasciligi vahiyde, geleneksel anlayista oldugu sekliyle melek gibi
semavi vasitalar Uzerinde fazla durmamayi, bunun yerine peygamberin icsel
yasantisini merkeze almayi tercih etmektedir. Boylelikle nebi ve vahiy tarifleri

bir sekilde din duygusundaki evrimi islemektedir. Bkz. Abduh, el-A'maél, Ill, 486-487. Bilindigi gibi
Spencer, tim dlsuncesini (izerine bina ettigi evrim felsefesini dinlere de uygulamaktaydi. Bkz.
Aduvar, A. Adnan, Tarih Boyunca llim ve Din (Bilim ve Din), Remzi Kitabevi, istanbul 1987, s. 357.

30 Bkz. Fazlur Rahman, Ana Konulariyla Kur'an, gev. Alpaslan Agikgeng, Fecr Yayinlari, Ankara, 1987,
s. 179.

31 Bkz. Muhammed ikbal, /slam’da Dini Diisiincenin Yeniden Dogusu, gev. Ahmet Asrar, istanbul, Bir
Yayincilik, 1984, s. 174.
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insaniyetin onuruna halel gelmeyecek bir bigimde, akli anlatim tarzina da uygun
olarak yapiimis oldugu distnulmektedir.

Mesela Afgani peygamberligi neredeyse felsefe ile agiklama yolunu
tutmaktadir. Ona gdre peygamberin vahiy yolu ile 6grendigi seyleri felsefenin
muhakeme sonucu elde ettigi seylerle kiyaslamak mimkiindir. O, peygamber ve
vahyin insaniligin tahakkim altina alinmasi hatta bir tir esirlik oldugunu ifade
etmekte ama insanlarin barbarliktan kurtarilip dini terbiye sebebiyle medeni bir
seviyeye dogru yirimelerinde vahyin kendisinden kaginiimasi mimkin olmayan bir
yol oldugunu ortaya koymaya calismaktadir. Afgani Renan’'in islam ve bilimle ilgili
goriislerine karsilik verirken sdyle demektedir: ‘insanlik aslinda, gdzleri oniinde
cereyan eden olaylarin sebeplerini ve gizli taraflarini bilmedigi icin, ‘mlrebbilerin’
(nebilerin) kendilerine verdikleri nasihat ve emirlerine uygun hareket etmeye mecbur
edilmisti. Bu itaat, onlara en ylksek varlik adina empoze edilmis olup, ‘mirebbiler
bunun faydasini veya zararini tartismaya izin vermeksizin biitiin olaylari bu varliga
isnat etmislerdir. Sliphesiz insan igin bunun en agir bir tahakkiim, bir esirlik oldugunu
kabul ediyorum. Fakat ister Misliman, ister Hiristiyan veya putperest olsun alinan bu
dini terbiye sebebiyle bitiin milletlerin barbarliktan kurtulup daha medeni bir seviyeye
dogru yurtidiklerini kimse inkar edemez’32,

Hintli reformcu Sir Seyit Ahmet Han da peygamberligi naturalist ve determinist
bir tarzda agiklama yoluna gitmektedir. O, peygamberin biinyesine bagh bir
‘peygamberlik melekesi'nden sdz etmektedir. Béylece vahiy tabii bir olay olarak
aciklamig olmaktadir. GUnk{ ilahi sézleri duyan melek degil, peygamberlik
melekesidir. Allah Kuran'da Cebrailden bahsetmekle birlikte, Cebrailin gercek
tabiatini Bakara suresinde ‘Allah’in izniyle Cebrail onu senin kalbine indirmistir
diyerek agiklamaktadir. insanin kalbine yerlestirilen bir sey o insanin tabiatindaki bir
sey olmalidir. Kendisine vahiy lutfedilmis insanin disinda ya da onun tabiatina
yabanci bir sey olmaz®.

32 Afgani'nin Renan’a cevabinin Fransizca asli ve Tiirkge cevirisi ¢in bkz. Alaaddin Yalginkaya,
Cemaleddin Afgani ve Tiirk Siyasi Hayatina Etkileri, Osmanli Yayinevi, istanbul 1991, s. 144-159;
Yalnizca Tiirkge geviri icin bkz. Miimtaz'er Tirkdne, Cemaleddin Afgani, Tiirkiye Diyanet Vakfi Yay.,
1994, s. 55-66. Konu igin bkz. Nikki Keddie, Cemaleddin Efgani, gev. Alaaddin Yalginkaya, Bedir
Yay., Istanbul 1997, s. 202-211.

3 Mazharuddin Siddiki, is/dm Diinyasinda Modernist Diisiince, Tirkgesi: M. Firat-G. Korkmaz,
istanbul, Dergah Yayinlari, 1990, s.72-77.
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Abduh’'un vahiy konusunda 6ncelikle Uzerinde durdugu nokta, vahiy ile
insanilik arasindaki varsayilan karsithdi halledebilmektir. Ona gdre 6zel bir zata,
hususi nimetlerle imtiyazli kilinan bir kisiye, fikir teatisinden, egitim asamalarindan
gecilmesi faaliyetlerinde bulunmadan, baska kisilere &gretiimeyen hakikatlerin
aclimasi, aklen imkansiz bir durum dedgildir. Bir takim ylksek hakikatlerin ylice
ruhlarda temessill edebilmesinde selim akli yaralayan higbir sey yoktur. Nitekim ali
ruhlarin  olabilecegine dair hemen hemen her insan, icinde bazi seyler
hissedebilmektedir3*.

Abduh'un nebi tarifi, akli anlatim tarzina uygundur. O, peygamberi ilahi
keremle donatilan biri olarak gérmektedir. Ona gére nebi, ilim ve amel yoniinden hak
Uzere yaratilmig insandir. Bu yizden hikmet geregdi yalnizca hak olani bilmektedir.
Nebinin bu 6zelligi, sonradan 6grenilmis fikir ve distnceler cinsinden degil,
fitratindan kaynaklanmaktadir. ilahi ogreti, ilahi talim geregi fitratta mevcut olan
durumun bir sonucudur®.

Dustndriimize gore ilahi talim’in, yani vahyin, ‘bir araci veya aracisiz Allah
katindan gelen ve 6zel sahsin nefsinde bunu hissettigi ‘ifan’ olarak tarif edilmesi,
vahyin husule gelmesindeki akli zorluklari ortadan kaldiracaktir. Vahyin aracili
olmasi, bir ses seklinde hissedilmesi, aracisiz olmasi ise dogrudan hissedilmesidir®.

Abduh vahy i¢in yaptigi bu tarifin vahyi ilhama benzer bir durum olarak ortaya
koymasini énlemek igin su uyarlyl yapmaktadir: Vahiy ilhamdan farklidir. ilham,
insanin nefsinde hissettigi bir suur ve vicdan hali olmakla birlikte onun nereden
geldigine itibar edilmemektedir. Bunun igin ilhami aglik, susuzluk,izinti veya seving
hislerinden birine benzetmek mimkindir?”.

Vahyin ve vahye medar olan nebi tarifinde Abduh, geleneksel anlayista yer
alan nlbdvvetin niteliklerinden bir goguna yer vermemektedir. Bunun igin ‘yeni bir
tarif sayilabilir. Mustafa Sabri bu 6zelliginden dolay Abduh’un tariflerini oldukga sert
bir dille elestirmektedir. Omegin sdyle demektedir:

“Nebi tarifinde nlbivvet ve risaletin ozelliklerinden olan hichir sey mevcut
degildir. Ne vahiy var, ne de gonderilmis vahiy tasiyicisi melek. Bu tarifte inzal

3 Fehd b. Abdirrahman, er-Rumi, Menhecu’l-Medresetu'l-Akliyyeti'l-Hadise fi't-Tefsir, Miessesetu'r-
Risale, Beyrut, 1981, (I ve Il. cilt bir arada), s.586.

35 Fehd b. Abdirrahman, a.g.e., s. 586.

36 Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 88-89.

87 Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 88-89.
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edilmis kitap ve mucize unsuru da bulunmamaktadir. Byle olunca o ‘6zel kisi'nin
sadece hakki isledigi nereden bilinecektir? Onun nebi oldugunu bizzat o kisi nereden
ogrenecektir? Bu kisi nliblivvet iddiasinda bulundugunda ve insanlari kendisine
uymaya davet ettiinde insanlar onun risaletini nasil anlayacaklardir? Tarifte ‘ilahi
talim’ unsuru bulunmakla birlikte bu, ‘fitrata’ dayandirimaktadir. Bu yiizden tarifte
‘ilahi talim’ 6zelligi bir aldatmaca konumuna dlsmektedir. Bu 6zellie yer verilmesi,
kelami hiledir. Oyle bir hile ki yagda bulunan ufak bir zehir cinsinden degil, zehir
icinde yag cinsinden bir hile...3®

Abduh’un Kuran tefsiri konusunda Onemli bir calismasi olan Fehd b.
Abdirrrahman da Abduh’'un vahy tarifini islami bulmamaktadir. Ciinkii ona gére bu
tarif Hz. Peygamberin tarifine uymamaktadir. Belki bu tarifte ‘Allah’in indinden
olduguna kesin olarak inanmak’ kismi en olumlu unsur olarak yer almistir, fakat
bunun bile tartismali oldugu kabul edilmelidir. Zira bazi insanlar vardir ki iclerinde
beliren bir hissin kesin Allahtan geldigine inanmaktadirlar. Abdurrahman’a gdre
vahiy tarifinde yer alan ‘insanin kendi nefsinde buldugu irfan’ kismi da oldukga
cliretkardir. Clinkii vahy dahili bir duruma degil harici bir duruma tekabdl etmektedir.
Vahy insanin nefsinden neset etmez, Allah katindan gelir. Bbyle bir izah, vahyi,
tedrici bir kesif yoluyla Hz. Peygamber'in nefsinde olusan bir olgu veya nefsi bir ilham
olarak gérmek isteyen miistesriklerin iddialarini hakli gikarir ancak®.

Abduh’un vahyi ve niiblvveti akla uygun bir tarzda yorumlama endisesinden
kaynaklanan goruslerinin elbette gikmazlar bulunmaktadir. Hatta gorislerinin bir
yontem sorunu ile ele almak suretiyle elestirisini yapmak da mdmkandr.
Kanaatimize gore bitlin bunlara ragmen Abduh’un tariflerinin en olumlu yénd, vahyin
slire¢ psikolojisini ortaya koymaya calismasi ve vahiy sirecinde peygamberin roli
lzerinde durmasidir. Bu tariflere gbre Vahy, ilahi bir durum olarak kabul edilmekte,
fakat derin bir sekilde Hz. Peygamber'in i¢ kisiligi ile baglantili oldugu ifade edilmek
suretiyle onun tamamen digsal olmadigi ortaya konmaktadir.

Abduh’un bu gériisiidir ki Fazlur Rahman tarafindan gelistirilerek Kuran'in
tarihselliginin felsefi temeli haline getirilmistir. Fazlur Rahman'a gére vahiy, fikir ve
s6z olarak Peygamber'in ruhunda ve zihninde dogmustur. Fakat ‘kaynak’ olarak
vahy, peygamberin 6tesinde bir baska varliga aittir. Bu ylizden fikirler, sdzler ve

% Bkz. Mustafa Sabri, Mevkifu’l-Akl, Daru ihyai Turasi'l-Arabi, Beyrut 1992, IV, 41-42.
39 Fehd b. Abdirrahman, a.g.e., s. 486-489.



=N
N

Dog. Dr. Mehmet Zeki iscan

kelimeler peygambere atfedilse bile, ilahi vahyin essiz niteligi diger yaratici bilgi
sekillerinden ayridir.

Fazlur Rahman'a gore vahyin peygamberin kalp ve zihinde meydana
geldigini bizzat Kuran ortaya koymaktadir. Suara suresi 194. ayette soyle
denilmektedir: ‘Ruhu’l-Emin onu senin kalbine indirdi ki bir uyarici olabilesin’. Bakara
Suresi 97. ayette de soyle denilmektedir: De ki kim Cebrail'in dismanidir, (birak
olsun). Zira o, Allah’in izniyle Kur'an’i senin kalbine indirmistir4?.

Fazlur Rahman’a gére vahiy, Peygamber’in kalbine ve zihnine gdnderilir.
Oradan, Peygamberin zihninin evvelden beri sahip oldugu dilsel yapi seklinde
somutlasarak Peygamberiin dilinden araliklarla muhatabina ulasir. flahi kelam, Hz.
Peygamberin kalbinden disar akmistir*!. Bu ylzden vahiy, Allah'in ruhu ile
Peygamber ruhunun bir ‘ufuk birlesimini’ temsil etmektedir. Mesaj elbette ‘bagka’ bir
varliktan gelmektedir. Ama burada Peygamberin ‘dahili idrak glcl’ de
bulunmaktadir. Bunun icindir ki Kuran, tarihsel bir ortama ‘peygamberin zihni’
vasitasiyla Allah’in mukabelesidir*2.

Bu aciklamalardan sonra denilebilir ki ‘peygamber'in i¢ hayatin’ hesaba
katmak demek, o gunin toplumsal sartlarinin dini séylem olusturulurken katkisin
hesaba katmak demektir. Kuran vahyinin olusumunda tarih, toplum ve beseri katk
s6z konusudur. Allah yerylzinii nazari itibara almistir. (tenezziil eylemistir). Bunun
icin burada toplumsal sartlarin kendilerini Allah’a dayatmalari seklinde bir mana
aranmamalidir. Hasan Hanefi'ye gére bu bir bakima vahyin diyalektigi olarak
gorllebilirs3.

Ayni zamanda bu g6rls vahyin yeniden yorumlanabilmesinin 6nlind agmaya
da yonelik olabilir. Zira Peygamberin sahsiyeti (zerine vurgu, ‘Kuran'in lafzi
tatbikatinin digina ¢ikmanin mesgruiyetini de temellendirecektir. Bu ylzden vahiyde
peygamber’in rollinden bahsedilmesinin gayelerinden birinin, Kuranin yeni
zamanlarda gaga uygun yorumlarinin yapilmasinin felsefi altyapisini sunmak oldugu

40 Bkz. Fazlur Rahman, ‘Vahiy ve Peygamber’, gev. A. Biilent Baloglu-Adil Cifgi, Tiirkiye Ginligd, sayr:
23,1993,5.95-08. )

4 Bkz. Fazlur Rahman, Islam, cev. Mehmet Dag- Mehmet Aydin, Selguk Yay., Istanbul, 1981, s. 36-
40.

42 Cifci, a.g.e., s. 71-88. . ) .

43 Bkz. Kirbasoglu, “Yenilikgi Islam Distincesi: Umit mi Risk mi?”, Islamiyat, c. VII, sayi: VI, 2004, s.
53-57.
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sOylenebilir. Zira ancak bu sekilde peygamberden ylzlerce yil sonra Kuran'dan
maksatlar ¢ikararak onlari kendi hayatimizda yeniden somutlastirabiliriz.

Fazlur Rahman'da bu fikir su sekilde yansima bulmus ve gelismistir: ‘*kelime’
Peygamber’in zihninden ‘kastin’ akip muhataplarina iletiimesinin aracidir. Kelime ya
da lafiz, tam anlamiyla Allah’in iradesini temsil etmemektedir. Bu ylizden her ¢agda
Allah’in iradesini yakalayabilmek, kalp ve zihnimizi ‘metne’ agmak suretiyle ‘Séz'e
yeni nesnellikler kazandirmakla mimkiin olacaktir,

Vahiyde peygamber’in roli (izerinde durmak, bir bakima seriatin peygamber
vasitasiyla vahyin beserilesmesi demek oldugunu vurgulama suretiyle din ve seriat
farkliligini dile getirmek amacini da tagimaktadir®.

Kanaatimize gore Kuran'in tarihselligi icin vahiyde peygamber ‘katkisi’ felsefi
bir arka plan saglayacaktir. Fakat tarihselligi temellendirmek igin bdyle bir yola
bagvurmak gergekten gerekli midir? Buna karar vermek oldukga zordur. Herhalde
yapilmak istenen Allah’'in sonsuz ilmi ile Kur'an'in tarihsel olusu arasindaki ‘celigki’
gibi goziiken durumu normallestirmektir. Burada filozoflarin Allah ile maddi diinyay,
Allah’in Allah olus vasfina halel gelmesin diye, direk karsilagtirmamalari, araya
‘aklu’l-evvel’ gibi ruhani varlik koymalari gibi bir maksat s6z konusudur.

Kabul edilmelidir ki vahyin psikolojik izahi, ilahi vahyin tabiatini agiklamada
yetkin bir 6zellik gosteremeyecektir. Abduh bunun farkinda olacak ki peygamberlerin
‘Ustiin insan’lar olduklari Uzerinde de durmaktadir. Ona gdre peygamberler,
baskalarinin sahip olduklari mizaglarin disinda kalan, ‘6zel seyleri’ kapsayan bir
fitrata sahiptirler. Onlarin ruhlari ile bedenleri arasindaki iliski, diger insanlarinki gibi
degildir. Onlar diger insanlardan baska varliklardir. Bu baskalik, onlarin temel
ozelligidirse.

# Bkz. Adil Cifci, “Gelenek ve Modem Durum Arasinda Fazlur Rahman Ya da ‘Anlam Sorunu’ ve
‘Anlama Sorunu”, Islamiyat, c. |, sayi: 2, Nisan-Haziran 1998, s. 58.

45 Bu bakimdan vahyin diyalektigi tezi, Maturidi'nin din-geriat ayriminin izlerini tagimaktadir. Maturidi'ye
gore din asll seriat ise bu asla gétliren yol olarak ikincil bir konuma sahiptir. Din tektir seriatler ise
farkli farklidir. Bu farklilik, diinyevi agidan peygamberlerin génderildigi toplumlarin dil, dolayisiyla
kiltirel farklliklardan kaynaklanmaktadir. Seraitlerin farkli oluslari, kavim farklihg, dil farklihgin
dayanmaktadir. Maturidimin bu anlayigina gére seraitlerin gok olmasi begeri Ozelliklerden
kaynaklanmaktadir. Bkz. Hanefi Ozcan, Matiiridi'de Dini Cogulculuk, Marmara Uni. ilahiyat Fak.
Vakfi Yay., istanbul 1995, s. 55-66.

4 Abduh, Risaletu’t-Tevhid, s. 92.
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Abduh boylelikle vahyin ilahi kdkenine vurgu yapmayi korumak suretiyle
vahyin aKli izahini yapma gabasinin, islami agidan elestirisini, peygamberin fitratinin
‘baskali§!’ tezi ile asmak istemis olmaktadir.

IV. Mucize ve insan

Muhammed Abduh Kur'ani bir kavram olan ‘stinnetullah’tan hareket etmek
suretiyle dogal olaylarin tabi oldugu kanunlarin, varlik ve hayatin idamesindeki
onemli yerini sik¢a vurgulamaktadir. Ona gdre bir Misliman icin dogal fenomenler
arasinda sebep sonug iligkisini inkar etmek, aklin ve mantigin gegerliligini
gormezlikten gelse bile, dinine olan baglilijindan vazgegmedikge mimkin degildir.
Hatta Abduh bir din olarak Islam’i bile sebep ve sonuglar sistemi olarak tarif etmeye
meyilli olmusgtur®”.

Abduh determinizmi bir diizenleyici ilke olarak kabul etmektedir. Bagka bir
ifade ile onun determinizmi, bir varlik felsefesi olusturma gabasi degildir. O, ilmi ve
beseri bir gelisme igin tabiata ve insana hiir bir alan birakmanin zorunluluguna
inanmaktadir. Determinizmi, tabiatin incelenmesinde, insanin dzgurce hareketinde
din digi bir alan yaratma maksadiyla Abduh kabul etmekte ve onu bu maksada uygun
incelemektedir,

Sinnetullah’tan bahsetmek, tabiati bir ‘kosmas’ olarak gormektir. Tabiat,
amagsiz bir dlizene sahip olmayip, bir gayeye isaret etmektedir. Tabiat Allah
tarafindan kendisine yerlestirilen kanunlarla isler. Bu ylizden kendisine has yapisi ile
tabiat 6zerk bir varliktir. Oyleyse insan bu diizenin kanunlarini aragtirmali, kesfetmeli
ve onu, islam’in ahlaki gayesinin gerceklesebilecegi bir alan haline getirmelidir.

Deterministik bir doga ve hayat akisi anlayisi icinde mucizelere yer bulmak
mimkiin olmayacaktir. Bu ylizden teoride Abduh mucizeyi kabul ediyor gériinse de*®
pratikte onu, fonksiyonu olmayan bir olguya indirgemektedir. Hatta Fehd b.
Abdirrahman, onun nebi tarifinin asil maksadinin, mucizelerden siyrilmis bir niiblivvet
anlayisi gelistirmek oldugunu ifade etmektedirs.

47 Mazharuddin Siddiki, /slam Diinyasinda Modermist Disiince, gev. M. Firat-G. Korkmaz, Dergah
Yayinlari, Istanbul, 1990, s. 18-19.

48 iscan, Abduh.., s. 183.

49 Abduh’a gore vahiyde her ne kadar tabiat yasalarinin degismezligine vurgu varsa da bazen bu
yasalara uygun goziikmeyen ‘stinnet-i hésse’ cinsinden gesitli olaylar meydana gelebilir. Bkz.
Abduh-Riza, Tefsiru’l-Menar, Mektebetu'l-Kahire, Misir, 1960, XI, 224.

5 Bkz. Fehd b. Abdirrahman, a.g.e., s. 568.
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Abduh mucizeye tabiat kanunlarinin yaraticisi Allah’in 6zel bir kanunu olarak
bakmaktadir. Ona gore bu &ézel yasa (siinnet-i hasse) az gérillen olaylar cinsinden
oldugu igin, tabiat kanunlarina aykiri olarak nitelendirilebilir5'. Buradan hareketle
diyebiliriz ki Abduh mucizeyi de ‘stinnetullah’in bir béllimi olarak degerlendirmekte
ona da bir yasa 6zelligi vermektedir.

Abduh bu metotla hem fikri, tabii ilmi hatta ahlaki gelismenin temeli olan
nedenselligin tamamen reddini igeren Eg'ari atomculugunu diglamis olmakta hem de
kati bir determinist anlayisin getirebilecedi, ‘Allah’t aradan ¢ikarma'yl geride
birakmaktadir.

Bilindigi gibi Egariligin Allah tabiat iliskisi, alemde nesnelerin gergek bir
tabiati olmadigini, seylerin arasinda zorunlu veya nedensel bir iligki bulunmadigi
esasini sonug vermektedir. Bu diistura gore dyle bir diinyada yasanmaktadir ki her
an her sey olabilir’2. Zira Allah diinyayi her an var etmekte her an yok etmektedir.
Bundan dolay diinyamiz Allah’in, Allah ile birlikte velilerin, kutuplarin ricalu’l-gayb’in
tasarrufuna agiktir. Simdi bu tir bir tabiat goriisinden hareketle en azindan doga
bilimlerini temellendirmek miimkin olmayacaktir.

Abduh’un mucize ile ilgili en dnemli gérist, dinlerin tekamUli nazariyesine
gore, insaniyette goriilen gelismelere bitisik olarak mucize sunumunda da bir takim
degisimler oldugunu kabul etmesidir. Mucize sunumu, kevni mucizelerden akli ve fikri
mucizeye dogru bir gelisme g6stermistir. Buna gére Kur'an'dan 6nce insanlar heniiz
olgunluk ¢agina erismedikleri igin onlara harikulade cinsinden mucizeler sunma
mimkindi. Fakat Kuran'la birlikte olgunluk s6z konusu oldugu igin, hissi mucizeye
de gerek kalmamistir. Kuran'la birlikte, insani inanca kavusturma yolu olarak
harikulade bir olayin cazibesi, bir belirleyici olarak kabul edilmemistir. Kur'an'in
gosterdidi gibi, fikri olgunluk, distinsel mucize gerektirmistir®,

Abduh, son vahiy olan Kur'an'la hissi mucizeler déneminin kapanmasini,
insan onurunun, seref ve haysiyetinin, yiceliginin islam tarafindan vurgulanmasinin
bir gdstergesi olarak ele almaktadir. O bir yazisinda séyle demektedir:

‘Islam bu davetinde Allah’in varligi ve birligine iman davasinda, akli delil ve
temiz fitrata uygun olarak, insan fikrinden baska higbir seye dayanmamistir. Seni

51 Bkz. Abduh-Riza, Tefsiru’l-Menar, X, 224.

5 Bkz. llhami Giiler, ‘Osmanli Popiiler Dini Edebiyatinda ‘Diinya’ya Karsi Mesafe Bilinci, islamiyét, c.
2, sayl: 4, Ekim-Aralik 1999, s. 37-38.

53 Bkz. Abduh, Risale, s. 70 vd. Fehd b. Abdirrahman, a.g.e., s. 559.
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harikulade seylerle hayrette birakma, dehsete dislrme yoluna gitmemistir. Senin
g0zlind mutat olmayan bir takim tarzlarla rtme yolunu benimsememis, dilini, semavi
musibetlerle, vahametlerle susturma yolunu segmemistir. ilahi bir bagingla fikri
hareketini engellemek istememistir®.

Abduh bir bagka yazisinda ise meseleyi su sekilde anlatmaktadir:

‘Hz. Muhammed risaletini dogrulamak igin duyulari dehset iginde birakma
yoluna gitmemistir. Lakin o, her kuvvetin yaratilig gayesine uygun kullaniimasini talep
etmistir. Ozellikle akla hitap etmis ve akli, dogru yanlis arasinda hakem tayin
etmistir'ss,

Bu yaklagim Abduh’un, ‘hayretten adzi bir karis agik’ insan tipini, insaniyetin
Kuranla ulastigi seviyeye uygun bulmadidi icin, Hz. Peygamber'in tek mucizesi
olarak Kur'an'i gdrdigini de ortaya koymaktadir. Peygamberimizin risaletini tasdik
eden tek asil mucize, Allah’in vahyi olan Kuran'dir. Diger harikulade cinsinden olan
olaylar ise, asll mucize degil, bu mucizenin dogurmasi gereken yakin imani
destekleyen, tali derecede bir éneme haiz, reddedilmesiyle herhangi bir sorumluluk
olusturmayan olaylardir. Ona gdre bunlar bir din sisteminin mesru temeli
sayilabilecek yeter kuvvete sahip degillerdir.

Tek mucize olan Kur'an da 6yle bir mucizedir ki, akli, kendisini anlamada
hakem tayin eder, akla ve fikre seslenir, onlari muhatap alir. Hiristiyanligin mucize
olarak dayandigi “éllleri diriltmek” gibi olaylar ise akla degil, dehsete disurilmis
hislere dayanir.5

Bu akli mucizenin mucizelik ydnleri ise, icazi, Uslubu, beladati oldugu gibi,
insanlari iginde bulunduklari kétl durumdan hidayete ¢agirma ve ¢ikartma basaris,
dogru yola kavusturma glcldir. Kuranin mucizeligi, karsilagilan sorunlara
cevaplarin denk dismesidir. Peygamber'in mucizesi, Kur'an’in tahaddide bulunmasi
ve gayba ait haberler vermesidir®’.

Abduh bilhassa rivayet tefsirleri tarafindan Hz. Muhammed'in bir mucizesi
olarak gosterilen ve Enfal suresi 9-10, Ali imran 123-124 ayetlerinde ifade bulan,
Allah’in bin ve (¢ bin melekle Mislimanlara yardiminin®®, manevi bir yardim

5 Abduh, el-slam ve’n-Nasraniyye maa’l-iim ve'l-Medeniyye, Matbaatu’l-Mevsuat, Misir, tsz, s. 57.

% Abduh, Risale, s. 116.

% Abduh, el-islam ve’n-Nasraniyye, s. 57-60.

57 Abduh, Risale, s. 118-119; el-A'mal, Ill, 436-437.

% ‘Siz Rabbinizden yardim istiyordunuz. O da ‘ben size birbiri ardinca bin melek ile yardim edecegim’
diye duanizi kabul buyurmustu. Allah bunu ancak mijde olsun ve kalbiniz bununla yatigsin diye
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oldugunu ifade etmistir. Ona gdre bu ayetler gdstermektedir ki Allah ve onun
peygamberi, zafer elde edebilmeye motive etmek amaciyla manevi-moral agidan
Muslimanlari gliglendirme iradesini gostermektedirler®®.

Abduh bu tir ‘yeni yorum’ olarak addedilebilecek duistincelerini bilylk oranda
gelenekle destekleme yoluna gitmektedir. Zaten ¢agdasciligi 6zgiin islam gelenegi
icinde anlamak Abduh’un vyenilik¢i distincesinin temel tasini olusturmaktadiréo.
Yukaridaki degerlendirmesinde de Raz’nin Ebu Bekir el-Assam’in s6z konusu
ayetlere yaklagimina kitabinda yer vermesini hatirlatmaktadir. Razi’'nin naklettigine
gore Ebu Bekir el-Assam, meleklerin yeryiiziine inerek nesnel anlamda
Muslimanlara yardim etmis olabilecekleri diisiincesini reddetmektedir. Ona gére
yeryiiziini mahvetmek igin bir melek bile kafidir. Nitekim Cebrail Lut kavmini tek
basina helak etmistir. Bu nedenle yeryliziine Muslimanlara destek icin binlerce
meledin gdnderilmesi anlamsizdir. Ayrica binlerce melegin indiriimesi halinde
Muslimanlarin savagmasina da gerek kalmayacaktir. Clinkii melekler tek baglarina
bu gorevi yerine getirebilecek kapasiteye sahiptirlers'.

Abduh’a gére dinin yalnizca olagantsti seylerle onanmasi yoluna gidilmesi,
dogru bir tarz sayilamaz. Zira burada fikir ve diistincenin ikinci plana itildigine dair bir
sonug elde etmek mimkin hale gelebilir. Kuran bu ylizden genelde hep delil ve
burhan metodunu benimsemistir®2. Peygamberler devamli harikulade olaylar
sergileseler, bu yénden ¢ok cesitli kuvvetlere sahip olduklarini gdsterseler, sadece
harikulade cinsinden bir otoriteye sahip olsalardi, bu takdirde insanlarin onlara
zorunlu olarak itaat etmeleri lazim gelirdi. Bu yolla dinin kabull izdirari bir sekle
barlndrdd. Boylelikle hayir ve ser birbirinden ayrilamaz, iyi ve kétllige verilecek
mikafat ve cezanin bir anlami olmazdi. ihtiyari olmayan bir inang, Allah'in va'd ve
vaidini lizumsuz hale getirirdi®.

Fehd b. Abdirrahman belirtmektedir ki, Hz. Muhammedin mucizelerini
Kuran'la sinilayan Abduh’un asil gayesi, Hz. Muhammed'in hayatini iime ve tabiat

yapmistr’. (Enfal, 8/9-10) ‘Nitekim Allah size Bedir'de yardim etmisti. Siz o zaman zayif idiniz. O
zaman sen mi‘minlere; ‘Rabbinizin size indirilmis ¢ bin melekle yardim etmesi size yetmez mi?’
Diyordun’. (Ali imran 3/ 123-124)

%9 Abduh-Riza, Tefsiru'l-Menar, IV, 111-112.

80 Fazlur Rahman islam ve Cagdaslik, s.162.

61 Bkz. Abduh-Riza, Tefsiru'l-Menar, IV, 113. Razi'nin tefsiri igin bkz. Fahreddin Razi, Tefsiru'l-Kebir,
Matbaatu'l-Behiyye, Misir 1938, VIII, 226-227.

62 Abduh, Risale, s.8-9.

83 Abduh, el-A'mal, Il s. 464.
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kanunlarina aykiri olan kevni mucizeler saibesinden kurtarmaktir. Ona gére Abduh,
bu gibi mucizeleri diger peygamberler ve dinler hakkinda kabul etmekle beraber
islam s6z konusu oldugunda reddetmektedirs.

Gercekten Abduh, Hz. Muhammed'den énceki peygamberlerin - kevni
mucizeleri hakkinda, kabul ettigi dinler tarihi felsefesine uygun olarak, miispet bir
kanaat tasidigi soylenebilir. Fakat bunlardan Kuran'da gecip de islam distince
tarihinde godu miifessirlerce mucize olarak kabul edilen olaylari, yorumlamak
suretiyle akla uygun hale getirmektedir:

‘Hani siz bir adam 6ldirmUstiniz de onun (katil) hakkinda birbirinizle
atismistiniz; Oysa Allah gizlediklerinizi agida ¢ikaracaktir. Onun igin (inegin) bir
parcasi ile o (6ldiiriilene) vurun demistik. iste Allah bdylece 6liileri diriltir, size
ayetlerinizi gosterir ki diistinesiniz.’ (Bakara 72-77) ayetleri, Abduh’a gore olaganustii
bir olay! degil, o giin igin gegerli bir hukuki gelenegi aktarmaktadir. Abduh, Tevrat'tan
da faydalanmak suretiyle bu gelenegi soyle agiklamaktadir:

Katili bilinmeyen bir cinayet oldugunda bir buzagi kesilir. Daha sonra
maktullin yakinlari ve stipheli gériinenler, ellerini kesilen buzaginin kanina batirarak
‘bu kani biz akitmadik’ derler. Bunu yapanlar sugsuz sayilirlar. Yapmaktan kaginan
var ise cinayeti onun isledigine hikmedilir. Abduh’a gére yukaridaki ayetlerde
sekillenen bu kissa, iste bdyle bir geleneksel uygulamaya isaret etmektedir. Buna
gore ayette gecen ‘onun bir parcasi ile éldurilene vurun’ emri, gizli kapakli bir igin
ortaya gikarilmasi geregini ifade eden bir tasvirdir. ‘iste Allah bdylece éliileri diriltir
aciklamasi da (ihya), ‘kim bir insani diriltirse btlin insanligi diriltmis gibi olur
ayetindeki diriltme nevindendir. Glink{ katilin ortaya ¢ikartiimasi suretiyle toplumda
meydana gelebilecek muhtemel bir kargasa, ¢atisma énlenmis, ihtilaf sebebi ortadan
kalkmugtir. Bu ylizden bir ihya s6z konusu olmustur. Ayetteki ihya, bu tarz bir ihyadir.
ihya, manevi anlamda toplumun kargasadan korunmasi suretiyle yeniden
canlandiriimasidiré.

Abduh, Hz. isa'nin mucizesi olarak addedilen ve ‘Ben size gamurdan kus gibi
bir sey yapip ona (fleyecegim. Allah’in izni ile hemen kus olacaktir. Anadan dogma
korleri, alacalilari iyi edecegim. Oliileri diriltecegim, yediklerinizi ve evlerinizde
sakladiklarinizi da haber verecegim’ (Al-i imran 48-49) ayetlerinde gegen olaylar

84 Fehd b. Abdirrahman, a.g.e., . 556, 569.
85 Abduh-Riza, Tefsiru’l-Menar, 1, 250; Iscan, Abduh.., s. 281.
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dizisi hakkinda ise sdyle demektedir; ‘Bu ayetlerde bir sir ortaya konmustur. Fakat
bunlari isa'nin bilfiil yapip yapmadigji belirtilmemistir. Bu konuda Hz. Muhammed'den
sahih bir rivayet de nakledilmemistirt®.

Abduh’a gdre zaten Kuran'da zikredilen kissalarin igeriklerinin btlinlyle
dogru olmalarina da gerek yoktur. Cunkii kissalara, tarih bilgisi sunmak veya gegmis
toplumlar hakkinda serdedilen haberlere inanilimasini saglamak amaciyla degil, 6gtit
ve ibret amaciyla Kuran'da yer verilmistir. S6zgelimi bakara suresi 102. ayette
sihirden s6z edilmesine bakarak insanlarin sihir ve byl hakkindaki gériglerinin
ispatlanmasi yapilamaz.5”

‘Hani bir zamanlar ibrahim ‘Rabbim élileri nasil dirilttigini bana bir goster
demigti. ‘inanmiyor musun?’ deyince de ‘inaniyorum fakat génlim iyice yatsin’
demisti. Oyleyse dért kus al onlari kendine alistir, sonra onlari parcalayip her dagin
Uizerine bir parca koy. Sonra onlar gadir; kosarak sana gelirler. O halde Allah'in
glcll ve hakim oldugunu bil" seklinde tercime edilen Bakara suresi 260. ayette
‘parcala’ manasina alinan ‘surhunne’ kelimesine Abduh, sadece ‘kendine itaate
alistir manasini vererek, bu ayetin, Allah’'in éllleri diriltmesinin Allah tarafindan bir
beser peygambere anlatilan temsili ifadesi oldugunu belirtmistir. Buna gére Hz.
ibrahim’e kuslari kendisine alistirmasi sdylenmis sonrasinda her birini farkli yerlere
birakmasi talep edilmistir. Bdylece belirtilmek istenmistir ki ibrahim onlari ¢aginirsa
kuslar yer ve mesafe farkliigina ragmen geleceklerdir. Ayni zamanda belirtilmistir ki
Allah’in élileri diriltmeyi istediginde onlari gagirmasi, ‘dirilin’ demesi yeterlidir.

Abduh bu gérislerini dile getirirken Fahrettin Razi'nin tefsirine atfen, Ebu
Mislim el-isfehanin de ayetin temsili bir karakterde oldugunu dolayisiyla Hz.
ibrahim'’in béyle bir isi yapmis olmasinin gerekmedigini kabul ettigini ifade etmistir.
Razi'nin nakline gore o, ‘eger insan kuglari ¢agrisina uyacak sekilde egitebilirse —ki
kesinlikle bdyle bir yetenege sahiptir- Allah da sadece ‘oI’ diyerek her seye hayat
verebilir' kanaatini ileri stirmustiir®®. Bdylece Abduh ayette olaganustii bir durumun
olmadigini ortaya koymaya caligmistirse.

8 Fehd b. Abdirrahman, a.g.e., s. 578.

67 Abduh-Riza, Tefsiru’l-Menar, |, 399.

8 Razi'de gectigi yer icin bkz. Fahreddin Razi, Tefsiru’l-Kebir, Mektebetu Abdurrahman Muhammed,
Misir tsz., VII, 44-45.

8 Abduh-Riza, Tefsiru’l-Menar, Ill, 55. Abduh’un bu yorumuna en uygun tercimelerden birini sayin
Huseyin Atay yapmistir: ‘Oyleyse dort kus al, onlari kendine alistir, sonra her dagin (izerine onlardan
birer tane koy. Sonra onlari gagir, kosa kosa sana gelirler. Ve Allah’in yiice bir bilge oldugunu bil’
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Abduh, bazi alimlerin; "Zekeriyya onun(Meryem'’in) yanina, mabede her
girdiginde orada bir nizik bulur ve “Ey Meryem, Bu sana nereden geliyor?” der, o da:
“Bu Allah katindandir. Allah diledigine sonsuz rizik verir.” derdi.” (Al-i imran, 3/37)
ayetini kerametin gergek oldugunu ortaya koymak igin delil olarak gdstermelerini de
uygun gérmemektedir. Ona gdre ¢ogu miifessir Zekeriyya’nin Meryem'in her yanina
gidiste orada, mesela yazin kis meyvesi, kisin yaz meyvesi buldugunu sdyleyerek,
“‘Allah diledigine sayisiz rizik verir’ ifadesinden harikulade bir olay anlamalari,
surenin butinligu dikkate alindiginda dogru olmamaktadir. Bu tlr bir yorum mana
bitinligune terstir. Ciinkii surede ifade edilen ve ibret alinmasi istenen hakikat,
Peygamberimizin nublvvetini takrir ve Ehli kitap ile musgriklerin bu konudaki
stiphelerini mesnetsiz birakmaktir. Hz. Meryem'in: “Bu Allah katindandir” s6zi tim
Muslimanlarin kendilerine bahsedilen olagan nimetler igin ge¢miste ve gelecekte her
zaman soyledikleri ve sdyleyecekleri bir sozdiir. Bu séze dayanarak ayetteki “rizk”|
harikulade veya mucizevi bir rizik olarak gérmek dogru degildir. Hele Meryem’e
verilen nizkin yazin kis yiyecegi, kisin yaz yiyecegi oldugunu sdylemek olay
bisbiitin saptirmadir. Ne Hz. Peygamber ne de ilk mifessirler bdyle bir seyi
sbylememislerdir.”

Macit Fahri Abduh’un mucize géristiniin geleneksel gizgiye uygun oldugunu
ancak ona gbre mucizenin akil digi degil (irrationel), daha ziyade akilistii
(preterrationel) oldugunu belitmektedir’.

Kanaatimize goére Abduh Batida Spinoza’'nin yapti§gi, dogal ve sosyal
yasalarla ‘kutsal kitap'ta gegenleri uzlastirma gayreti ile daha fazla ilgilidir. Spinoza,

dedi’. Bkz. Kur'an'in Tiirkce Cevirisi, Ankara 2002, s. 43. Muhammed Esed de ayeti Abduh'un
yorumuna sadik kalarak manalandirmistir: ‘Oyleyse’ demisti Allah, ‘Dért kus al ve onlara sana itaat
etmeyi 6dret. Sonra onarli (etrafindaki) her tepeye ayri ayr sal; sonra da ¢agir: Ugarak sana
gelecekler. Bil ki Allah her seye kadirdir, hikmet sahibidir’. Bkz. Kur'an Mesaji Meal-Tefsir, gev. Cahit
Koytak, Ahmet Ertiirk, isaret Yay., 2001, s. 80. Diyanet isleri Bagkanli§i tarafindan yayinlanan
‘Kur'an Yolu Tiirkce Meal ve Tefsir' adli eser de ise ayet; "Rabbi ‘kuslardan dort tane al, onlari
kendine alistir, sonra pargalayip her bir tepeye onlardan bir par¢a birak, sonra onlari gagir. Kosarak
sana gelecekler ve sunu bil ki Allah hep galiptir ve hikmet sahibidir buyurdu’ seklinde terciime
edilmis, tefsiri sadedinde ise sunlar séylenmistir: ‘Allah’in izniyle éldiriimis ve par¢alanmis kuslarin
diriltilmesi, Allah’in isidir; aziz ve hakim olan Allah igin bu diriltme son derece basit ve kolay bir istir.
Bunun bir peygamber elinde, onun ¢agirmasiyla vuku bulmasi da bir mucizedir. Allah’in izni, ilim ve
kudretiyle hasil olan, gerceklesen mucizeleri tevil etmek, ‘Gldirmeyi, parcalamayi, daglara
dagitmayi, cagirmayi, diriltmeyi..." dil bakimindan kelimelere yiiklenmesi mimkin olmayan
manalara gekmek gereksiz ve yersizdir.” Bkz. Kuran Yolu Tiirkce Meal ve Tefsir (I), yazanlar: H.
Karaman, M. Cagrici, Sadreddin Giimils, Diyanet isleri Baskanli§i Yay., Ankara 2003, s. 287-289.

0 Bkz. Abduh-Riza, a.g.e., Ill, 293-294.

1 Bkz. Macit Fahri, islam Felsefesi Tarihi, gev. Kasim Turhan, Iklim Yayinlari, istanbul, 1987. s. 272.
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evrenin kurallarina aykin olagantsti bir seyin dogmasinin mimkin olmadigini,
Tanrinin bunu yapamayacagini belirterek mucize konusundaki goéristnu dile
getirmektedir. Ona gére Tanr var oldukga evrenin kendi bitlinligi igindeki kurallari
da isleyecektir. Bunun aksini digtinmek, biri Tanrinin digeri de evrenin olmak tzere
iki ayr glicii kabul etmek anlamina gelecektir. Oyleyse Kutsal Kitap'ta gercekten
olmus gibi gegen olaylar, ancak dogal yasalar gergevesini asmadan meydana gelmis
olaylardir. Mucize denen bir sey varsa bile bu, dogal nedenler araciligi ile Tanri
tarafindan yapilan seylerdir. Eger bu olaylar arasinda dogal yasalara aykiri olanlar
varsa, bunlar sonradan eklenmistir. Clinkli dogaya aykiri olan akla da aykiridr.
Gergekte Tanrinin liitfunu mucizelerde aramak da dogru degildir. Zira ilahi liituf
dogadaki yasalarla daha iyi anlagilir’.

Bilindigi gibi Abduh’un bir gayesi, islam’i Hiristiyanlik karsisinda savunmadir.
Hiristiyanlik blyUk olglide bir mucizeler dinidir. Bundan dolayidir ki Hristiyanlikta
bilim-din catismasi mucizeler konusunu daima 6n planda tutmus ve tartismalarin
onemli bir kismi, hep bu alanda olmustur. Clnki mucize tabiat olaylarinin bir
bozulmasi olarak gérilmiis’, Tanri'min insanlik tarihine bir midahalesi seklinde ifade
edilmistir. En azindan mucize, ‘Tanri’'nin araya girmesi’ digtncesine tekabil eden bir
durum olarak addedilmistir’®. Daha otede ‘Hiristiyanlik dininin mucizelerle el ele
gidisi’ Uzerine sekillenen, mucizesiz olarak akli basinda hicbir insan inang elde
edemez; mucizenin tutarsiziidi ile ilgili olarak ileri stirllen her sey, peygamberlik icin
de uygulanabilir’® tezinin ortaya koydugu, mucize Uzerinden din karsithgi yapma
durumu s6z konusu olmustur.

72 Bkz. Baruch Spinoza, A Theologico-Political Treatise, Part Il, Chapter VI to X, translated by R. H. M.
Elves, Pensnsylvania State University Pres 200, s. 4-21, 55. Aduvar, s. 155-156.

8 Bu konu igin bkz. Mehmet Aydin, Din Felsefesi, izmir 1987, s. 214. Gergi Tirkiye'de yapilan
galigmalarin bir gojunda mucizeler konusunda islam’in Hiristiyanliktan geri kalmadigi ortaya
konmaya caligiimistir. Omegin bir calismada Kur'an'da mucizenin genis yer tuttugu savunuimasina
ragmen ondan sadece iki drmek verilebilmistir. Bunlardan biri mirag olay (isra, 17/1) digeri ayin ikiye
yarimasidir.(Kamer 54/1) bkz. Vahdettin Basgi, Felsefi Bir Problem Olarak Mucize, Atatrk Unv.
ilahiyat Fak. Yay., Erzurum 1996, s. 10-23. Bilindigi gibi mirag olayinin bilinen anlamda mucize
sayllmayacak tarif ve kabulleri de bulunmaktadir. Kamer suresindeki ayet ise bir kiyamet olayindan
bahsetmektedir. Adi gegen calismada sahabeden nakledilen Hz. Muhammed'in mucizelerinin de
bilgisinin ‘apagik’ oldugu beyan edilmistir. Bkz. a.g.e., s. 18. Burada ‘apacik’ terimiyle karsilanan
bilgi, ‘ahad haber'dir. Kelamcilarin ifadesiyle bu tiir haberler sadece zan ifade ederler.

™ QOmek olarak bkz. David Hume, insan Zihni Uzerine Bir Arastirma, gev. Selmin Evrim, Milli Egitim
Basimevi, istanbul 1974, s. 172, 191.

75 Bkz. Brian Davies, An Introduction to the Philosopy of Religion, Oxford University Pres, New York
1993, s. 191.

76 David Hume, Insan Zihni Uzerine Bir Arastirma, s. 198.
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Abduh bitiin bu diisiinceler karsisinda islam’in fazla bir sikintisi olmadigini
dile getirmekte ama ayni zamanda o, islam’in bu 6zelligine ragmen, Spinoza ile
batida baslayan slrece de uygun olarak, sahih akla ve bilime uygun, mitolojik
unsurlardan ve anlamlardan soyutlanmis bir ilahi metne ulasmayi da distinmektedir.
Ona gore tabii kanunlarin kirilmasi olayi varsa bile artik bu geride kalmistir. Hem
tabii kanunlari ile Allah’in bir diger ‘stinneti’ olarak gdriilen mucizenin karsi karsiya
getirilmemesi de gerekir. Ciinkii bunlar hakkinda tam bir bilgiye sahip degiliz.

Burada onun bir maksadinin da nibivvet ile insaniyet arasindaki iligkiyi insani
olcllerini zedelemeyen bir yapi icinde anlatmak oldugunu soyleyebiliriz. ‘S6z'lin
dinlenmesi'ni saglamak icin mucizeye bas vurulmasini Abduh, Kur'anla birlikte Allah
tarafindan da ilan edildigini diisiindigu insani tekamile uygun bulmamistir. O
dustinmis olabilir ki insanin ulasti§i nokta itibari ile hissi mucizeler, ilahi olanla iligki
ve diyalog icin iyi bir metot sayllamaz’’.

Fazlur Rahman'a gdére mucizeler konusundaki bu tavir Kurani bir tavirdir.
Clnki bizzat Kuran’in kendisi, Hz. Muhammed'in muhalifleri ondan bir mucize
istediklerinde, ‘mucizelerin zamaninin artik gectigini’ zaten 6nceki toplumlarin yola
gelmesinde de higbir katkida bulunmadigini ifade etmektedir. Fazlur Rahman
‘Onlarin yiiz gevirmesi sana agir gelince, eder glclin yeri delmeye veya goge
merdiven dayamaya yetmis olsaydi onlara bir delil (mucize) getirmek isterdin. (Ama
unutma ki) Allah dileseydi onlari dogru yolda toplardi. Sakin bilmeyenlerden olma!
(En'am, 6/35) ayetine dayanarak Kur'an'in mucize isteyen peygamberine bu sekilde
sert karsilik verdigini ifade etmektedir®.

Burada su ayetler lizerinde durmak da mimkiindr; ‘Dediler ki ona Rabbinden
ayetler indirilmeli degil miydi? De ki ayetler Allah’in yanindadir. Ben ancak apagik bir
uyariclyim’. Kendilerine okunan bir kitabi sana indirmis olmamiz onlara yetmiyor mu?
Burada inanan topluluk igin rahmet ve ibret vardir'.(Ankebut, 29/ 50-51)

insan merkezli bir diinya gériistiniin, buna bazilar sekiilerlesme de diyebilir,
en glgll tavsiyesi, ‘tabiati tabiat olarak gérmek’ ve buradan, ‘dlinyayi diinya olarak

77 Abbe Pierre Isa'nin mucizeleri igin sunlar sdylemektedir: ‘Bu mucizeler sorusu sorun yaratiyor.
Mucizeler gok az. isa ciizamlilari iyilestiriyor. Birkagini. Nigin hepsini degil. Sadece bir yanit var: sa,
tipki bir sihirbazin dikkati gekmek icin bir numara yapmasi gibi, S6z'Un dinlenmesini saglamak igin
bdyle yapmistir'. Bkz. Abbe Pierre Albert, Albert Jacquard, Mutlak, Soylesi Hakemi: Helene Amblard,
cev. Mukadder Yakupoglu, Yapi Kredi Yay., istanbul 1995, s. 63.

8 Bkz. Cifci, a.g.e., s. 176. (Fazlur Rahman, ‘Some Recent Books on the Quran’ Journal of Religion c.
64, 1984 sayi: 1's. 87'den naklen)
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gormeye’ intikal etmektir’®. Tabiati tabiat olarak gdrmek, ondan perilerin, ilahlarin,
baska esrarengiz guglerin kovulmasini, ona rasyonel ve bilimsel gbzle bakilmasin,
onun biyiden arindirimasini gerektirmektedird®. Dinyay dinya olarak gérmek ise
varlik alaninda insanin 6zgUrligiinG sonug olarak vermektedir.

Abduh’un tabiat ve dinya ile ilgili gorisleri gdstermektedir ki o, insanilesme
stireci ile nliblivvet nizamini birbirinin alternatifi olarak gérmemektedir.

Abduh’un tabii kanun gérisiiniin temel referansi, Allah’in tabiat ve diinya ile
ilgisinin anlamhlik, dizenlilik ve degerler agisindan oldugunu kabuldir. Allah esyaya
olgti vermektedir. Hareket kanunun vermektedir. Fakat hadiselerin nasil, ne zaman
nerede meydana gelebilecegi baska bir sirii faktdre baglidir.

Abduh’'un halletmek istedigi bati tandasli problem sudur: ‘Tanr insan
anlasmazligr'. Batida bdyle bir problem yaratiimistir. Bylece tanri veya insanin
yaninda yer alma gibi bir durum s6z konusu olmustur®’. Abduh’a gére tanri ve insan
birbirinin diismani degildir. Tanrisal olan ayni zamanda insansal olandir.

8 Bkz. Mehmet S. Aydin, “Diinyevilesme”, islamiyat, c. 4, say: 3, 2001, s. 15-16.

& Aydin, a.g.e., s. 16.

81 Ornegin A. Camus ‘Tanri ve insan anlasmazli§i karsisinda ben insandan yanayim’ demektedir. Bkz.
Albert Camus, Denemeler ve Bir Alman Dosta Mektuplar, gev. Sabahattin Eyuboglu-Vedat Giinyol,
Say Yay., Istanbul 1991, s. 64.



