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“İnsan bu, su misali kıvrım kıvrım akar ya; / Bir 
yanda akan benim, öbür yanda Sakarya…”demiş 
üstat Necip Fazıl, İstanbul-Eskişehir arası tren 
ile yaptığı yolculuklarda kendisine gelen ilhamla. 
Şimdi bakışlarımızı ve idrakimizi renkli ekranlara 
hapsettiğimizden beri tren pencerelerinden Sakarya 
nehrini ya da Erdem Beyazıt’ın şiirinde ifade ettiği “…
otobüs pencerelerinden/ Bilinçsiz bir baş kayması 
ile görülen/ Evrensel kadınların iki büklüm çapa 
yaptıkları tarla kenarlarında/ Çıplak ayakları yumuşak 
topraklara batmış ırgat çocuklarını…” göremez olduk.

Mehmet Akif ise “Medeniyet dediğin tek dişi kalmış 
canavar” derken o da şair duyarlılığı ile bir görmekten, 
okumaktan bahsediyordu…

Yazma ameliyesini kıymetli kılan en önemli unsur; 
yazının “okur”unu bulmasıdır. Mevlana’nın ifadesi ile 
“Ne kadar bilirsen bil, bildiğin karşıdakinin anladığı 
kadardır.”   Bir eşyanın, bir imkânın kıymeti onu elinde 
bulunduranın ona verdiği, verebildiği kıymet kadardır. 
“sevdiğim yeşil soğan göndermiş…” der Ahmet Arif bir 
şiirinde…

Dergi yayın kurulu olarak bizler de istedik ki bu 
sayımızda kâinatın özü olan insanı, kendisini eşrefi 
mahlûkat olmasına imkan sağlayan ihya ve inşa 
çabasını, insanı farklı kılan iddiasını,  nihayetinde de 
medeniyetini konuşalım, yazalım, okuyalım...

Enderun Eğitim Yazıları dergisinin teşekkül etmesi 
ve bu teşekkülün ederini bulmasına katkı sağlayan; 
hayatın bir yolculuk, yol arkadaşlığı, yoldaşlık 
olduğunun bilincindeki yol arkadaşlarımız: Farkındayız 
ki; yol istikamet üzere oldukça, yol menzile varmayı 
kolaylaştırdıkça kıymetlidir. Söz, sahibi tarafından dile 
geldikçe ve muhatabını buldukça kıymetlidir. 

Derdi insan, imkânı insan, hedefi insanlık olan gönüllü 
eğitimciler olarak temennimiz; sizlere layık olabilme 
kaygısı ile bir hasbihal olarak çıkardığımız dergimizin 
değerini bulmasıdır.

Yine Dergimizin Eylül sayısı vesilesi ile 2017-2018 
Eğitim-Öğretim Yılının, tüm öğretmen arkadaşlarımız, 
eğitim camiası ve ülkemiz için hayırlara vesile olmasını 
dileriz…

BAYRAM YILMAZ
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“Melek/ke/lerin aktardığıdır…”

Biçimsiz bir yığındı. Çevresini dolaşmamız 
gereken bir tortu. Bizler boşlukta varken 

yoktuk. İblis dâhil hiçbirimiz yer kaplamazdı. 
Oturmak, yatmak bize ait bir hususiyet değildi.

Sayılamayacak kadar çok olsak ta sıkışmak, 
sığınmak, yer tutmak ihtiyacımız hiç olmadı. 
Hep birlikte birbirimizin içinde ya da dışında 
olabiliyorduk ama adına toprak dediğimiz 
yığın farklı idi. Yer kaplıyordu. Teklik ve netlik 
içermiyordu, özellikleri vardı. Sanki “kün” kâinatın 
oluşturan emrin izini ve muradını taşıyordu. Geldiği 
alçak yerin sanki özüydü, özetiydi. Sadece geldiği 
yerin değil gelmediği yerlerinde özüydü.

Zamanın olmadığı zamanlarda adına toprak denilen 
yığın öylece bekledi durdu, bekledikçe zerreler 
birbirine girdi. Dışarıdan görülmeyen ama zerrenin 
de zerresi diyebileceğimiz her bir köşesinde 
hareketlenmeler başladı. Duruyor muydu yoksa 
dönüyor muydu bu zerreler anlayamadık. Bir 
aradayken görüyor ve ışığımızı yutuyordu. 

Bu toprak özeldi, özellikliydi. 

Her şey “kün” emriyle başladı. Biz âlemin 
büzülmesine ve yayılmasını zerrelerin birbirinden 
uzaklaşmasına şahit olduk. Biz nuru yutan, nuru 
kesen boşluğu dolduran sürgit devran eden 
bileşenlerin yaratıldığını gördüğümüzde bizim 
anlamadığımız ama iblisin anladığı zamanın da 
yaratılmış olduğuydu. 

Yeni bir dönem başlıyordu. Bu dönemin imtihan 
olunacak varlığı boşlukta yer tutan cinsten olacaktı. 

Hissediyorduk. Değer boşlukta yer tutmakla ilgili 
değildi. Değer muhatap alınmakla ilgili, boşluğa 
anlam katılması ile ilgiliydi.

Âleme anlam katacak şey ise âlemin sahibi 
tarafından bahşedilebilirdi. 

Ve zaman akmaya devam ediyordu…

Ölçme ihtiyacı hissetmediğimiz, ölçemediğimiz 
kadar zaman aktı. Artık toprak durulmuş, birazı 
sertleşmiş onu biçimli tutarken birazı içinde her 
biçime girebilecek şekilde bulunmaya başlamıştı. 

Artık yekpare değil parelerin birbiri üzerine 
oturduğu bir bütün olmuştu.

Benzerinin daha önceden var olduğu bildirilmişti, 
ama bu başkaydı. Toprak olarak özelliği başkaca 
varlıklarda bulunuyordu. “Hayy” emri ile hareket 
eden çokça benzeri vardı ama bu başkaydı. Başka 
olduğunu iblisin tutumundan anlıyorduk. Sanki 
özellikle var edilmişti. Sanki özellik verilmek için 
var edilmişti. Hayat verenin hayat verdiği diğer tüm 
canlardan ayrı bir mahiyete mazhar olacak gibiydi. 
Biliyorduk çünkü cennette var olmuştu. Sanki 
cennet için var olmuştu. Ama ne bizden idi nede 
iblisin taifesinden, 

Hayat verenimizin Adına Âdem dediği toprak 
parçası artık adı anılır bir varlık olarak cennette 
tecelli etti. Tecellisi çok muhteşemdi. Hayy olan Allah 
Âdem’e nefesle Hayy verdi. Âdem önce ortasındaki 
kısım ritmik bir şekilde hareketlenmeye başladı. 
Vücudunda bir şeyler dolaşmaya dolaştıkça 
parlamaya ve nuru daha fazla yansıtmaya başladı. 
Bir müddet yerinde hareket etmeden kaldıysa 
da artık durduğu yerden ayrılmadan dönmeye 
uzuvlarını hareketlendirmeye başladı. Sanki 
özellikle bekletiliyordu.

Rahim olan Allah cennette, Âdem’i yorulmadan 
besledi. Artık hareket edebilirdi. Cennetle bağını 
tekrar buluşmak üzere ayrılabilirdi. 

Artık âdem olma, olabilme vasfı bir imkan olarak 
verilmişti bile,

Âdem cennetten kopmadan hem kendi imtihanını 
hem İblis’in imtihanı olmuştu.

HİKÂYENİN  BAŞLANGICI
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EY İNSAN! KİMSİN SEN?

İnsanın kendisine dönerek “Kimin ben?” 
“Varlığımın anlamı ne?” “Varoluşumu kime, niye 

borçluyum?”… sorularını sorması varoluşuna doğru 
anlamı katabilmesi için önemlidir. 

İnsanlarımızın çoğu hayatı boyunca kendi varlığının 
anlamına dönük olarak böyle bir soru sorma 
zahmetinde bulunmamıştır. Bunun en temel sebebi 
böyle bir soruyu zihninde oluşturacak arayıştan ve 
alt yapıdan yoksun olmasıdır belki de… 

Eğitimle uğraşan her insan bilir ki soru sorabilmek 
birikim ve duyarlılık ister. İnsanın sorduğu sorudan 
onun birikimi hakkında çok rahat bilgi ve fikir sahibi 
olabilirsiniz. 

Soru sorabilmek, yola çıkmanın riskine de 
zahmetine de ödülüne de kendimiz hazırlamak 
anlamındadır. 

Eğer bizler doğru cevaplara ulaşıp bu cevaplarla 
gönlümüzü, zihnimizi ve eylemlerimizi inşa 
edeceksek; işe doğru sorulardan başlamalıyız. 
Doğru soruları doğru yere sormalı, zihnimizi 

tortulardan arındırıp doğru cevaplara hazır hale 
getirmeliyiz. Doğru soruları sormayı beceremezsek; 
doğru cevaplarımız da olmaz. Verilmiş cevaplar 
bizim cevabımız olmadığı gibi bu cevaplar bizi 
yönlendirmenin ve yönetmenin argümanları olur.

Çok temel bir soru olarak “Bu dünyaya niçin 
geldik?” sorusu; soran için çok kıymetli olup 
cevabını nerede aradığına bağlı olarak hayatını 
anlamlandırabilecek, yaşamına yön verecektir. 
İnsan değerler hiyerarşisini, bulduğu bu cevap 
üzerinden inşa edecektir. Eğer vahye yönelip 
oradan varlığını muhtaç olduğu yaratıcısının 
verdiği cevaba (Zariyat suresi/56) iman ederse; 
şerefi, asaleti, mutluluğu, güzel sonucu Allah’a 
kullukta bulacaktır. 

Eğer ki kendisine başkaları tarafından verilen 
cevapları yaşamının merkezine koyarsa yaşama 
şeklide bu yaşamın ürettiği sonuç ta çok farklı 
olacaktır. Örneğin kapitalizmin üretip pazarladığı 
“dünyaya mutlu olmak için geldiğini unutma…” 
cevabı onu bencil, hedonist (hazcı), tüketici bir 
kişilik sahibi yapacaktır. Devletin ürettiği “bu vatan 
için,…” yaklaşımı, “bu takım için ölürüz, öldürürüz…” 
tavrı hep hayatın anlamına yönelik (farkında olalım 

veya olmayalım) edinilmiş cevapların 
sonucunda oluşur. 

Vaktinizi nasıl, nerede, kimlerle 
geçireceğiniz; hayatınızın anlamı ile 
ilgili ne aradığınız, nerde aradığınızla 
çok yakın ilgilidir.

Kişinin kim olduğunu, kişinin kendi 
cevabı belirler. Cevap dediğiniz, sizi 
oluşturan bütün niteliksel özelliklerinizin 
toplamının verdiği cevaptır. Yani sadece 
dilinizin “ben Müslüman’ım” cevabını 
vermesi yeterli değildir. Eyleminizle 
verdiğiniz cevap daha doğru bir cevaptır. 

Vahyin muhatapları bunun önemini 
“sadece iman ettik demekle 
bırakılacağınızı mı sandınız? Biz sizden 
öncekileri de sınadık…” (28/2-3) 
ayet(ler)inin anlamında bulabilirler.

İnsan ilişkilerinde temel bir kural olarak 

HASAN UYAR
Eğitimci
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beraatı zimmet esastır. Kişinin beyanına 
göre hukuk ihdas olunur. Burada 
kastımızın kişiyi tanımlayacak olan şey 
bizzat kişinin kendisidir. Başkalarına 
düşen görev de bu tanımlama üzerinde 
ilişkilerini kurması ve sürdürmesidir. 
İnsana düşen sorumluluk ise söylediği 
ile yaptığının tutarlı olmasıdır. Esas 
olan da nihai manada ortaya çıkarılan 
davranıştır sizi en doğru yansıtacak 
olan…  Kim olmak istediğinizi çok 
rahat dilinizle ifade edebilirsiniz 
ama kim olabildiğinizi eylemleriniz 
ortaya çıkaracaktır.Cennetlik olmak 
isteyebilirsiniz ama cennetlik olup-
olamayacağınıza bu dünyada ortaya 
koyduğunuz (Allah’ın rahmeti ile) 
eylemleriniz belirleyecektir. 

Kim olduğunuz; vücut toplamınızın (tüm 
azalarınızın) ve tüm ilişkilerinizin (tüm yaşamınızın) 
üreteceği sonuçtur.

İnsan yaratılmaya başladığı ilk andan itibaren 
bir kimlik sahibi olmak üzere yaratılmıştır. 
Kimlik sahibi olabilmek bilinçli (kararlarımızın 
sonuçlarının farkında) olabilmeyi gerektirir. Kimlik, 
kim olduğuna karar vermektir… Bu, halife olmanın, 
olabilmenin anlamıdır.

Kimlik, kişinin var oluşunun ifadesidir… Kendini 
nasıl gördüğünün tanımlamasıdır… Bireyin kendi 
farklılığını ortaya koymasıdır… Kimlik, bütün 
şartlarda sahip olunan niteliklerin toplamıdır… 
Bir kişiyi ya da toplumu kendisi yapan veya 
diğerlerinden ayıran niteliklerin tamamıdır… Yani 
kimlik beni ben yapan değerlerin toplamıdır…

Allah Âdem’i yaratmayı dilediğinde melekler bunun 
sonuçlarından çekinmişlerdir. Meleklerin insan 
hakkında olumsuz duygularının sebebini anlamaya 
çalışan âlimlerimiz, meleklerin iki durumdan 
çekindiklerini düşünmüşlerdir. 

Birincisi yaratılacak olanın halife makamında 
yaratılmasıdır. Halifelik temsil imkânını ve iradeye 
sahip olmayı gerektirir. İnsanın iradesinin olması 
demek itaatide isyanı da tercih edebileceğini 
dolayısı ile isyan etme potansiyelinin bulunması 
anlamına gelir. Kendisini yaratmış olana isyan 
edebilecek olan insanın nefsi ona kendi türdeşlerini 
de, diğer mahlûkatıda katledebilmesinede neden 
olabilirdi…

İkinci olarak Melekler insan türü benzeri, iradi olarak 
yaratılmış olan insan öncesi mükellef varlıkların 
yaptıkları üzerinden böyle bir hissiyatedinmiş olma 
ihtimalleridir.

Bizim için önemli olan insan olma potansiyelimizi 
nasıl gerçekleştirebileceğimiz ve bunu neye hizmet 
olarak kullanabileceğimiz…

Rabbimiz Kitabımızda insanı en büyük günahlardan 
kibir günahı sahibi olmaması için, insanı neyden 
yaratıldığına yöneltir. İnsanın çamurdan, çiğnemlik 
et parçasından, akıtılan pis bir sudan(K.K) 
yaratıldığını hatırlatarak insanın yaradılış 
maddesinin (maddiyatın) insanı yüceltmeyeceğini 
hatırlatır. İnsanın şeref sahibi yapan unsur onun 
taşıdığı ruh (can) emaneti olduğunu bilmesi gerekir.  

Emaneti de hediyeyi de değerli kılan emanetinde 
hediyenin nereden-kimden geldiğidir. Sevdiğiniz 
birinin size verdiği bir hatıra, sizin ona hürmetinizden 
dolayı değerlidir.

İnsanın bedeni ruhla şereflendirilmemiş olsa 
idi şerefi olmayacaktı. İnsan hem çamurlaşma 
potansiyeline hem de melekler gibi nurlaşma 
potansiyeline sahiptir. İnsanın çamur tarafına 
yatırım yapmak, çamur tarafının isteklerini 
önceleyerek davranmak, bedeninin arzularına 
gem vurmadan doyurmaya çalışmak onu 
çamurlaştıracaktır. 

Sadece insanda bulunan sorumlulukları gereğince 
düşünmek ve buraya yatırım yapmak insan 
hayatını daha anlamlı kılacaktır… Vesselam…
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BEŞERDEN ÂDEME İNSANIN SERÜVENİ

Kutsal metinlerin, kadim kültürlerin, sanat, 
edebiyat eserlerinin, Yüce kitabımız Kur’an-ı 

Kerim’in de temel konularından biri hiç şüphesiz 
“insan”dır. Allah’ın muhatap aldığı, dünyayı 
kendisi ile anlamlı kıldığı, imar ve inşa sorumluluğu 
yüklediği varlık… Bizlerde naçizane olarak bu 
yazımızda “Beşer, Âdem, İnsan” kavramları 
çerçevesinde insanı anlamaya çalışacağız. 

Sıraladığımız bu kavramlar anlam bakımından 
nüanslarla birbirlerinden ayrılan kavramlardır. 
Genel kavramsal çerçeveyi belirledikten sonra 
vahyin muhatap aldığı, filozofların düşüncelerinin 
merkezine koyduğu, şairlerin şiirlerinin temel 
konusunu oluşturan, sanatın ve edebiyatın 
merkezindeki varlığın; yani kendimiz hakkındaki 
düşüncelerimiz umarım az da olsa vuzuha kavuşur.

Beşer kelimesi farklı çekim kalıpları ile 
kullanıldığında; cildin sathı, dış deri, yerin üzerindeki 
yeşillik ve nebat, insanlık, insanoğlu, yağmuru 
müjdeleyen rüzgâr, sevinmek, sevindirmek gibi 
anlamlara geliyor.

Kur’an-ı Kerimde beşer kavramı sözlük 
anlamından ziyade insan kavramı ile aynı anlamda 
kullanılmıştır. Tür olarak insan olan; melek, cin 
veya ilah olmayan anlamları ayetlerin ağırlıkla 
vurguladığı anlamlardır. Beşer kavramına “ilkel 
insan, gelişimi tamamlanmamış varlık” şeklindeki 
bir yorumu Kur’an’dan çıkarsamak imkânsızdır. 
Nitekim peygamberlerin davetine itiraz eden veya 
peygamberlerde olağanüstü özellikler arayan 
müşriklerle ilgili ayetler bu düşüncemizi destekler 
mahiyettedir. 

“Dünya hayatında kendilerine refah verdiğimiz 
halde küfredip ahirete ulaşmayı yalanlayan 
kavminden o hatırlı/kodaman güruh ise halka 
şöyle dediler: «Bu, sizin gibi bir beşerden başka 
bir şey değil; yediğinizden yiyor, içtiğinizden 
içiyor.”(23/33) Bu ayette inkâr edenlerin ifadeleri 
ile peygamberlerin bütünüyle insani özelliklere 
sahip beşeri varlıklar olduğu vurgulanıyor.  

“Yahut altından bir evin olmalı, ya da göğe 

çıkmalısın. Ama sen üzerimize, okuyacağımız bir 
Kitap indirmedikçe senin sadece göğe çıkmana da 
inanmayız! De ki: “Rabbimin şanı yücedir. (Böyle 
şeyleri yapmak benim işim değildir). Ben, sadece 
elçi ol(arak gönderil)en bir beşer değil miyim?” 
(17/93) Bu ayette ise bizzat peygamberin diliyle 
beşerilik vasfı açıklanıyor.

“Dediler ki: “Bizim benzerimiz olan iki beşere 
(Musa ve Harun’a) mı inanacak mışız? Kaldı 
ki, onların kavimleri bize kullukta (kölelikte) 
bulunmaktadırlar.” (23/47)

Ayetlerden de anlaşılacağı üzere peygamberler 
beşer olan insanlardır. Gelişimi tamamlanmamış 
bir varlık olarak beşer kelimesini yorumlamak 
yanlış bir te’vil gibi görünüyor. “Hani Rabbin 
meleklere, “Ben kuru bir çamurdan, şekillendirilmiş 
balçıktan bir beşer yaratacağım. Onu düzenleyip 
içine ruhumdan üflediğim zaman, onun için hemen 
saygı ile eğilin” demişti.”(15/28)” (İblis) dedi ki: 
“Ben, kuru bir çamurdan, şekillenmiş balçıktan 
yarattığın beşer için saygı ile eğilemem.”(15/33)  
Bu ayetlerde saygı ile önünde eğilinmesi gereken 
varlık “beşer” olarak vasıflandırılıyor. Anlaşılan 
odur ki beşer kelimesi insanla aynı anlamda 
kullanılmaktadır. Hatta Kur’an-ı Kerimde insan 
hem pozitif hem negatif yönleri ile anlatılırken 
beşer daha ziyade nötr bir özellikte anlatılıyor.

***

Âdem kelimesi Sümer dilinde “baba”, Asur ve 
Babil dilinde “yapılmış, meydana getirilmiş, 
ortaya konulmuş, çocuk, genç”;  Sabii dilinde 
“kul” anlamlarında kullanılmıştır. Tekvinde ise 
hem ilk insan hem de insan türü anlamlarında 
kullanılmıştır. Müslüman dilciler ise bir şeyin dış 
yüzü, insicam, ülfet anlamları vermişlerdir. Nitekim 
genellikle sahih kabul edilen bir rivayete göre Allah, 
Âdemi yeryüzünün her tarafından alınan toprak 
örneklerinin birleşiminden yaratmıştır. Bu toprağın 
çeşitliliğinden dolayı da Âdem’in nesli değişik 
karakterler taşır. Rağıb el-İsfehânî Müfredat adlı 
eserinde, Âdem’e (a.s) bu ismin, yerin üst kısmından 
yaratılması nedeniyle verildiğini nakleder.

Kur’an-ı Kerim, sahih hadisler ve İslam âlimlerinin 
ortak görüşüne göre Âdem(as) insanlığın ilk atasıdır 

SEDAT KOTAN
Eğitimci-Yazar
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ve topraktan yaratılmıştır. Diğer ilahi kitaplar ve 
özellikle Tevrat’ın tekvin bölümü bazı farklılıklarla 
aynı şeyi söylemektedir. Nitekim Kur’an’ı Kerime 
baktığımızda şunları görürüz:

“Hani meleklere, “Âdem için saygı ile eğilin” 
demiştik de İblis hariç bütün melekler hemen saygı 
ile eğilmişler, İblis (bundan) kaçınmış, büyüklük 
taslamış ve kâfirlerden olmuştu. Dedik ki: “Ey Âdem! 
Sen ve eşin cennete yerleşin. Orada dilediğiniz gibi 
bol bol yiyin, ama şu ağaca yaklaşmayın, yoksa 
zalimlerden olursunuz. ”Fakat Şeytan onların 
ayaklarını oradan kaydırarak, kendilerini içinde 
bulundukları nimet yurdundan çıkardı. Biz de 
dedik ki; Birbirinize düşman olarak oradan aşağı 
inin. Yeryüzü belirli bir süreye kadar size barınak 
ve geçim yeri olacaktır. Âdem, Rabbinden birtakım 
kelimeler aldı (onlarla amel edip Rabbine yalvardı, 
O da) bunun üzerine onun tövbesini kabul etti. 
Şüphesiz O, tövbeyi çok kabul eden(kulunun 
günahından geçen)dir, çok esirgeyendir.” (2/34-37)

Yukarıdaki ayetlerden açıkça şu sonuçların 
çıktığını söyleyebiliriz. Secde edilen, cennete 
konulan, yasak fiili işleyen, nimetlerle dolu yerden 
çıkarılan, hatasında ısrar etmeyip tövbeye yönelen 
ve tövbesi kabul edilen bütün insanlar değil 
insanlığın atası olan Hz. Âdem’dir.

Kur’ an-ı Kerim’de Hz. Âdem’le ilgili ayetlerde bu 
konu genellikle üç ayrı noktadan ele alınmıştır. 
Öncelikle Âdem’in son derece önemsiz bir 
madde olan topraktan başlamak üzere bedeni 
ve ruhiyönleriyle tam ve kâmil bir insan haline 
gelinceye kadar geçirdiği safhalardan söz edilir ve  bu 
suretle Allah’ın kudretinin üstünlüğü vurgulanmış 
olur. İkinci olarak Âdem’in varlık türleri arasındaki 
mevkiinin yüksekliğine işaret edilir. Bu ayetlerde 
hem Âdem’in hem deonun soyunun yeryüzünün 
halifeleri olduğu, Allah’ın kendilerine verdiği akli, 
zihni, ahlaki vb. meziyetlerden. Dolayısıyla hem 
Allah’a ibadet eden hem de yeryüzünde Allah’ın 
hükümlerinin yerine getirilmesini sağlayan, ayrıca 
diğer birçok varlık türlerini kendi hizmetinde 
kullanabilen varlık olduğuna dikkat çekilir. Çeşitli 
ayetlerde Allah’ın emri uyarınca meleklerin Âdem’e 
secde ettikleri bildirilmektedir.(İSAM ÂDEM Md.)

Âdem(as) akıl, duygu ve bilgi sahibi bir varlık olarak 
çeşitli imtihan süreçlerinden geçecek şekilde 
yaratılmıştır. Her aşaması tamamen ilahi iradenin 
kontrolü altında olan ilk insan…

İnsan; e-ne-se/ kökünden türeyen bir kelime 
olup, sözlükte; garipsemeyi bırakıp alışmak, 
yadırgamamak, cana yakın olmak,  samimi olmak 
gibi anlamlara gelmektedir. Ayrıca bu kökten 
türeyen “iste’nese” kelimesi, hayvanın evcil 
olmasını ifade etmektedir.  El- İnsan ise; İnsan, adam, 
beşer, zihnen ve yaratık olarak terakki etmiş insan 
anlamlarına gelmektedir. Rağıp el-İsfehani ise; 
el-ins’i, cinnînin zıddı olan, ancak diğer insanlarla 
beraber  ayakta kalabilen/hayatını sürdürebilen ve 
tabiaten medeni olan varlık olarak tarif etmektedir

Kelimenin aslının “unutmak” manasındaki 
“nesy”den geldiği de ileri sürülmüştür. Böyle 
düşünenler İbn Abbas’a nispet edilen, “İnsan ahdini 
unutması sebebiyle bu ismi almıştır” şeklindeki 
rivayete dayanırlar.

İnsanın yaratılışı başta topraktan -ki ilk örneği Hz. 
Âdem’dir- daha sonra değersiz bir sudan yaratıldığı, 
insanların bu şekilde sosyal bir varlık olarak çoğalıp 
yeryüzüne yayıldıkları Kur’an’ın vurguladığı bir 
hakikattir. Kur’an-ı Kerimde insan bütün yönleriyle 
anlatılmıştır. Yaratılışı, mahiyeti ve amaçları 
ayrıntılı bir şekilde sunulmuştur. Nitekim Hac 
Suresinin 5. Ayetinde Rabbimiz şöyle buyuruyor:

“Ey insanlar! Ölümden sonra diriliş konusunda 
herhangi bir şüphe içindeyseniz (düşünün ki) hiç 
şüphesiz biz sizi topraktan, sonra az bir sudan 
(meniden), sonra bir “alaka”dan, sonra da yaratılışı 
belli belirsiz bir “mudga”dan yarattık ki size 
(kudretimizi) apaçık anlatalım. Dilediğimizi belli bir 
süreye kadar rahimlerde durduruyoruz. Sonra sizi 
bir çocuk olarak çıkarıyor, sonra da (akıl, temyiz 
ve kuvvette) tam gücünüze ulaşmanız için (sizi 
kemale erdiriyoruz.) İçinizden ölenler olur.
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Yine içinizden bir kısmı da ömrün en düşkün 
çağına ulaştırılır ki, bilirken hiçbir şey bilmez hale 
gelsin. Yeryüzünü de ölü, kupkuru görürsün. Biz 
onun üzerine yağmur indirdiğimiz zaman kıpırdar, 
kabarır ve her türden iç açıcı çift çift bitkiler bitirir.”  
Yaratılışın her aşaması tamamen ilahi iradenin 
kontrolündegerçekleşmiştir. Bu hususta herhangi 
bir tesadüfe imkân olmadığı açıktır. 

Yaratılış inancını benimsemeyen felsefi akımlar 
aydınlanma döneminden itibaren çeşitli görüşler 
ortaya atmışlardır. Genel olarak materyalist 
felsefe olarak adlandırabileceğimiz bu akımların 
tamamı Hıristiyanlık eleştirisi üzerinden dinlerin 
tamamına karşı çıkmaktadırlar. Hurafelerle ilahi 
menşeinden koparılan Hıristiyanlık, muktedirlerin 
zulüm aracına dönüşmüş, din eleştirisi Tanrı’nın 
varlığını sorgulamaya sebep olmuştur. Ancak 
yapılan eleştiriler önce insanı sonrada üretim 
mekanizmalarını tanrılaştırarak insanlığın 
bugünkü felaketini doğurmuştur.

Kur’an’ın insana dair diğer önemli bir 
beyanı da insanın yeryüzünde halife olarak 
görevlendirilmesiyle ilgilidir. Hilâfet, esas itibariyle 
yeryüzünü Allah’ın iradesine uygun bir şekilde imar 
ve ıslah görevidir. Bu görev için verilen donanımları 
insan harekete geçirmelidir. Bunlar;

• İnsan “asil bir varlıktır”. Mükemmel bir şekilde 
yaratılmış, özgür bir benliğe sahiptir.

• İnsan irade sahibi olarak yaratılmıştır.

• İnsan bilen, kavrayan bir varlıktır.

• İnsan benliğinin şuurunda olan bir varlıktır. Kendi 
hakkında bilgi sahibidir.

• İnsan üreten bir varlıktır. (Alet, teknoloji, sanat, 
değer…)

• İnsan ülkü sahibi bir varlıktır. İdeal olana varmak 
için hareket eder. Üreterek ‘kemale doğru hareket 
halinde olan’ bir varlık.

• İnsan ahlaki yönü olan bir varlıktır. Değerler 
üzerinden hareketini anlamlandırır. 

Değer; sanatı maddi çıkara, sevgiyi menfaate, ideali 
realiteye tercih yaptıran ahlaki duruştur. Değer; 
eşya ve varlıkla ilişkimizde ortaya çıkan ahlaki 
duruş,hayata anlam katan tercihtir. Yeri geldiğinde 
canı feda etmeyi en büyük kazanç sayabilmektir… 

Hilafet görevini yerine getirme sürecinde aşması 
gereken en önemli engel yine insanın kendisidir. 

Çünkü onun imtihan varlığı olmasının bir gereği 
olarak nankörlük, geçici hazlara düşkünlük, 
cimrilik, umutsuzluk, unutkanlık, böbürlenme, 
acelecilik, gerçeğe karşı direnme, inkârcılık vb. 
zaafları bulunmakta olup ahlâkî gelişim sürecinde 
bu zaaflarını yenmeyi öğrenmelidir. (İSAM İNSAN 
Md.) Bütün bu zaafları “benlik zindanı” olarak 
tanımlamak mümkündür. 

Kur’an-ı Kerim’ de bu zaaflarla ilgili birkaç ayet 
hatırlatalım; İnsan Rabbine karşı gerçekten pek 
nankördür. Buna kendiside şahittir. Ve insan 
mala çok düşkündür. (Adiyat, 6-8) De ki: “Eğer siz 
Rabbimin rahmet hazinelerine sahip olsaydınız, o 
zaman da tükenir korkusuyla cimrilik ederdiniz. 
Zaten insan çok cimridir.“ (İsra, 100) İnsan hayra 
dua eder gibi şerre dua eder. İnsan gerçekten çok 
acelecidir. (İsra, 11) İnsanı nutfeden (bir damla 
sudan) yarattı. Böyle iken bakarsın ki o, Rabbine 
açık bir hasım kesilmiştir. (Nahl, 4) “Ben nefsimi 
temize çıkarmam, çünkü Rabbimin merhamet 
ettiği hariç, nefis aşırı derecede kötülüğü emreder. 
Şüphesiz Rabbim çok bağışlayandır, çok merhamet 
edendir” dedi. (Yusuf, 53) 

Bu zaafları aşacak donanımların da insana 
verildiğini Kur’an-ı Kerim açıklamaktadır. İlgili 
ayetlerin bir kısmını hatırlatalım:

Şüphesiz sizin çabalarınız (çalışma, yetenek)  
elbette çeşit çeşittir. (Leyl, 4) Nefse ve onu düzgün 
bir biçimde şekillendirip ona kötülük duygusunu ve 
takvasını (kötülükten sakınma yeteneğini) ilham 
edene andolsun ki; nefsini arındıran kurtuluşa 
ermiştir.  Onu kötülüklere gömüp kirleten kimse de 
ziyana uğramıştır. (Şems, 7-10) O ki, yarattığı her 
şeyi güzel yaptı. İnsanı yaratmaya da çamurdan 
başladı.  Sonra onun neslini bir öz sudan, değersiz bir 
sudan yarattı. Sonra onu şekillendirip ona ruhundan 
üfledi. Sizin için işitme, görme ve idrak duygularını 
yarattı. Ne kadar az şükrediyorsunuz! (Secde, 
7-9) İnsan (henüz) anılır bir şey değilken 
(yaratılmamışken) üzerinden uzunca bir zaman 
geçti.  Şüphesiz biz insanı, karışım halindeki az bir 
sudan (meniden) yarattık ve onu imtihan edeceğiz. 
Bu sebeple onu işitir ve görür kıldık. Şüphesiz 
biz onu (ömür boyu yürüyeceği) yola koyduk. O 
bu yolu ya şükrederek ya da nankörlük ederek 
kat eder. (İnsan, 1-3) De ki: “O, sizi yaratan ve size 
kulaklar, gözler ve kalpler verendir. Ne kadar da az 
şükrediyorsunuz!“ (Mülk, 23)
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İnsan; biçimlendirilmiş toprak parçasına ruhun 
üfürülmesi ve akli yetinin kendisine tevdi edilmesi 

ile birlikte ona emanetin verilmesi ve bir misyon 
biçilmesi sayesinde varlık kazanmıştır. 

Özgürlüğü insan kadar yaşayan ve tercihleri 
sonucu geleceğini belirleyen bir başka varlık 
kategorisi de yoktur. Kimin iyilikler yapacağının 
kimin kötülükler yapacağının veya kimin daha 
çok iyilik yapmak için çaba harcayacağının veya 
kimin daha çok kötülükler yapacağının ortaya 
çıkması için yaşam insana verilen bir mühlettir. İşte 
bu mühlet ve imkânınasıl kullanacağı da insana 
kalmış bir şeydir.

Kötülük insana dair bir şeydir; yani insanın 
kendisine içkin tutumu ve kendisi dışındaki 
varlığa yönelik yıkıcı ve tahribata dayalı özelliği 
sayesinde oluşan bir şeydir. Kötülük dediğimiz şey 
bizzat insanın varlığı ile ortaya çıkan bir durum ve 
özgürlükle birebir ilişkili bir sürece mebnidir.

Çünkü neden sonuç ilişkisi bağlamının geçerli 
olduğu alan da insana dair ve insanın özgürlük 
alanını belirleyen bir özelliğe sahiptir. Eğer 
yaptıklarının sorumluluğunu üstlenmeyecekse, 
insanın ceza ve mükâfat alma ihtimali de 
kalmaz. Bu yüzden özgürlük sorumluluk yükler, 

sorumluluk ise mükâfat ve cezayı zorunlu kılar. 
Dilerse kötü veya daha kötü, dilerse iyi ve ya daha 
iyi olabilir. Ancak bu tercih etme özgürlüğünden ve 
sonuçlarından hesaba çekilecektir. 

Vahiy ve nübüvvet, sınanan insan için verilmiş 
lütuflardır. 

Çünkü insan ilgisi ve beklentisi karşılığında 
eylemlerine yön verecektir. İnsan, niçin 
yaratılmıştır sorusu kadar, insan, varlık 
hiyerarşisindeki konumu nedir sorusu da varlığa 
anlam katma çabasının sonucudur.

İşte bu sorunların çözümü konusunda insan kendi 
fıtratına yöneldiğinde, yani yaratılışının temellerini 
doğru kavradığında işi kolaylaşacaktır. Bu konuda 
sığınağı vahiy, yani vahyin sahibi olan Yaratıcı 
Allah’tır. Allah’a her sığındığında soru ve sorunlar 
berraklık kazanır. Ve bu berraklık sayesinde 
çözümüne de bir adım daha yaklaşılmış olur. 

İnsan, etrafında olup bitenlerden âri oldukça ve 
salt kendisi için değil kendisinin oluşturduğu 
anlama binaen varlık sahasına yürürse o zaman 
Allah’a yakınlık oluşturarak bu yakınlık üzerinden 
çözümler üretebilir. Böylece samimiyet ve ihlas ile 
hayatını idame ettirdiğinde ise soru ve sorunların 
hayatında birbir çözümlendiğini gözlemleme 
imkânı elde edecektir. 

İnsan iradesi ile hayatına yön verirken ona değerin 
ne olduğu verili olarak 
sunulmuştur. Yani neyin iyi 
ve kötü olduğu tanımlanmış 
olarak tevdi edilmiştir 
insanoğluna… Bu yüzden 
Rabbi insanı terk etmemiş 
ve onu yalnız bırakmamıştır. 
Ama bir imtihan dünyasında 
olduğunu unutmadan yola 
düşmelidir.Bu yolculuğunda 
da kendisine lazım olan her 
bilgi Peygamberler aracılığı 
ile gönderilmiştir. Dileyen 
sapar, dileyen ise doğru 
yola ulaşır. Allah doğru yola 
yönelenlerin yardımcısıdır. 

İNSAN NEYE TALİP OLMALIDIR

ABDÜLAZİZ TANTİK
Yazar
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***

Hayat insanın hem dışında hem de içinde olduğu 
süreçte akıp gidiyor. Bu temel gerçeği göz ardı 
etmeden bir istek ortaya koymaya çalışmalıyız. 

Kadim bir tartışma: ideal olan mı reel olan mı, 
kalıcı olan mı geçici olan mı? Soruyu hangi kalıpla 
sorarsanız sorun, fark eden bir şey olmayacaktır. 
Ama şu temel gerçeği de gözler önüne sererek; 
bugün reel olan ve geçici olana yüklenen anlam 
güncel olan o kadar baskın karaktere dönüşmüş 
durumdaki onun baskısı olmadan yol almak nerede 
ise imkânsız olmuştur. 

Güncelin sarhoş ediciliği bir tarafa güncelin 
kıymetinden geçmeyen herhangi bir şeyin kıymetli 
olduğunu iddia etmek ise delilik olarak kayıtlara 
geçmektedir. Meselenin para eden tarafı bu güncel 
tarafı, değer kazandıran boyutu yine bu güncel 
olanı… O zaman bu güncelin hapishanesine gönüllü 
yazılmadan oradan çıkışın imkânlarını oluşturmak 
bizzat insan olmanın yegâne parametresi 
konumuna yükselmiştir. 

İnsan bir tercihte bulunmakla yükümlü; İşte bu 
tercihin neye istinaden yapılması gerektiği konusu 
önemli hale gelmektedir. İnsan, gününü kurtarma ve 
bugün önemli biri olma hayalini mi gerçekleştirmeli, 
yoksa geleceğe dair insanlığın kurtuluşuna veya 
insanlığına bir değer katma bağlamında bir şeyler 
yapma imkânını mı harekete geçirmeli? Ya bugünü 
kurtaracaksın veya bugününü feda ederek yarının 

kurtarılmasına zemin oluşturma gayretlerine katkı 
sunacaksın… 

Bu temel çatışma alanı aynı zamanda insanın da 
çatışma alanını belirlemektedir. İnsan en genel 
boyutu ile bugünü işaret eder. Ama her zaman 
asıl olan yarındır! Yarını olmayanın bugünü bir 
anlam taşımaz. Çünkü bugünü anlamlı kılan ve 
eylemlerinin değere mebni olabilmesi için yarınında 
ne olduğuna bağlıdır. 

Bugün her ne olup bitiyorsa olup bitsin, kendi 
değerini ancak yarınlara olan etkisi bağlamında 
kazanacaktır. Bu yüzden salt bugünü kutsamak 
herhangi bir değere haiz değildir. İman, yarına gönül 

vermektir. İman, yarını 
güzelleştirme çabasına 
olumlu katkı sunmaktır. 
İman, bugünü kaybetme 
korkusunu geride bırakarak 
yarını kazanma kaygısının 
öne çıktığı zemindir. 

O zaman insanın temel 
gerçekliğini dikkate alarak 
yol almak elzem hale 
gelmektedir. İnsanın temel 
gerçekliği ise zaafı, acizliği ve 
aceleciliği yanında; bağlılığı, 
güven duyma arzusu ve 
gelişimine olan inancıdır. 
Çünkü insan, yaptığı 
şeylerin kendi gelişimine 
olan katkısı bağlamında ona 
meşruiyet kazandırır.

İlk düşünmen gereken şey ne aradığını sormandır... 
Sonra nereye gittiğini sor... Ardından hangi niyetle 
yola çıktığını sor kendine ve iç sesini, kalbinin 
sesini, yüreğinin sesini dinle... Orada şeytandan 
uzak ilahi nefhaları bulursun...

Din, insanın bugününü yarın üzerinden temellendirir. 
Ahiret ve imtihan meselesi bu çerçeveyi zorunlu 
kılar. Ama maalesef bugünün mümini hem ahireti 
ve hem de imtihanı unutmuş durumdadır. Bugünü 
ile ilgili bir zorlukla karşılaştığında hemen feveran 
etmeyi marifet addediyor. Hâlbuki insan her an bir 
imtihan ile karşı karşıyadır. Bu temel gerçekliği de 
göz ardı etmemeliyiz.

İmtihan bugüne ait bir eylemlilik halidir. Ama 
sonucunu ahirette vermektedir. Yani bugünü yarın 
için ikame etmektedir. Tıpkı namazı bugün beş 
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vakit kıldığımız gibi… Ama namaz, yarını süsleyen 
ve orada kurtuluşuna vesile olacak en temel kulluk 
birimidir. 

İnsan, değerden bağımsız eylem ortaya koyamaz. O 
yüzden insanın her eylemi bir değere mebni kılınır. 
Bu değer ister güncelin belirleniminde olsun, ister 
yarının belirleniminde olsun, değişmez. İnsan, değer 
üzerinden eylemde bulunur. Bu temel gerçeği de bir 
yere yaslayalım. 

İnsanın eylemlerinin bir değer olmadan bir 
karşılığının olmadığını biliyoruz. O yüzden de bu 
değeri dikkate alarak bir ahlak üretilmeye çalışılır. 
Modernlik, bu değeri bugünü inşa konusunda 
harekete geçirdiği içindir ki bugünün eyleminin 
kendisini sonuçlarını bugünle sınırlı tutarak 
değere dönüştürmektedir. O zaman bugün insanı 
değerli kılan şey sahip olduklarıdır. Ama bu sahip 
oldukları şey niceliksel şeylerdir. Yani işi, maaşı, 
makamı, evi, arabası ve hatta kullandığı markaları 
onun değerini belirler. Bugünün hiyerarşisi de 
böylece kurgulanmış olur. Hangi okulu bitirdiğiniz, 
hangi mesleği yaptığınız, kaç para kazandığınız 
vesaire sizin toplum katındaki hiyerarşik yapıdaki 
konumunuzu belirler. Hâlbuki bunlar insana 
sonradan dâhil olan şeylerdir ve bizzat insanın 
doğasına ait değillerdir. Bu temel gerçeği de 
kayıtlara geçirelim…

Bugünün kültürünün bize dayattığı her şey çatışma 
üzerine kuruludur. Bu aynı zamanda toplumsal 
yapıyı parçalamakta ve her parçanın bütünden 
kopuşunu kolaylaştırmaktadır. Hâlbuki parça 
bütünden bağımsız olamaz… Çünkü o zaman 
kimliğini kaybeder,yok olur… Kendi yalnızlığının 
sessizliğinde boğulur gider. 

Bu tuzaktan kurtulmak için önce rüyadan 
uyanmak lazım. Bu rüya aslında yaşadığımız 
bugün ile gördüğümüz rüyadır. Uyandığımız andan 
itibaren bunun bir rüya olduğunu kavrarız. Ve bu 
kavrayış bizi bu rüyanın etkisinin dışına çıkartır. 
Böylece neler olup bittiğini kavrama yeteneğine 
sahip oluruz. Artık özgürüz ve yarınımızı daha iyi 
bir şekilde inşa etmenin başlangıç imkânlarını 
elde etmiş oluruz. Haydin o zaman rüyalardan 
kurtulmaya… Modernliğin rüyasından, nefsin 
rüyasından, aldatıcıların aldattığı rüyalardan 
vesaire… 

Uyanmaya ve rüyalardan kurtulmaya hazır 
olmalıyız… Ya da bize dikte edilen bu rüyalardan 

çıkıp kendi rüyamızı görecek bir zemini inşa 
etmeye başlamalıyız. Bu yüzden de kalıcı ve kadim 
olana yönelmeliyiz. Değeri niceliksel boyutu 
üzerinden değil de niteliksel boyutu üzerinden 
tanımlamalıyız ve hayatımıza bu özelliği ile dâhil 
etmeliyiz… O zaman kurtuluşun imkân dâhilinde 
olduğunu gözlemleyebiliriz. Bize dayatılan bütün 
prangalardan kurtuluşun mümkünlüğünü 
deneyimleyebiliriz.

İnsana dair olan yarına dair kaygıdır. Hatta bugünü 
oluşturan olayların yarına dair kaygıları da bu 
insani gerçeğe tabi kılındığında anlamlı olur. Yarın 
ilkeler ve değerler üzerinden inşa edilebilir. Ve 
yarına kalmak insana dair şerefli bir konumu 
dikkate sunar. 

Kaygı, insani bir haslettir. Bu insani haslet çoğu 
zaman bugün ile buluşturularak kaygıyı sulandırır. 
Böylece en insani boyutu yamuk hale getirir ve bu 
yamukluk ile insan zaafları ile malul hale getirilir. 
Artık bu tip insanı her türlü boyunduruk altına 
almaya yetki kazanılmış olur. Çünkü bu insan, 
köleliğe önce kendi nefsinin arzu ve tutkularına 
kapılarak başlamış olur. İşte bu başlangıç insanın 
köleliğinin sürekliliğinin teminatı haline gelir. 

Bak, her şey zıttı ile kaimdir. Ama bu sadece varlığın 
var olma koşulunu belirler. Bil ki var olmak kişinin 
kendi hakikati değildir. Ama senin hakikatin var 
olmak değil var olmayı nasıl sürdürdüğün ve bunu 
hangi amaca binaen yaptığındır. 

Duygularının nereye yöneldiği senin karakterini 
belirler. Kimden korktuğun veya neyden 
korktuğun senin kişiliğini ve kimliğinin ipuçlarını 
verir. Neyi sevdiğin ve niçin sevdiğin yine seni 
işaret eder. Bu yüzden duygularının yönelimlerini 
derinlemesine düşün ve öyle davranmayı hilkatin 
olarak kabullen…

Hiçbir şey beklemeden sadece Müslüman olmaya 
çalışmalı ve sadece Allah’ı razı edecek eylemlerde 
bulunmayı ilke ve eylemin kendisi kabul etmeli... 
Hayatı bu ilke üzerine kurmalı ve sadece yola revan 
olmalı, yolda olmalı ve yolda kalmalı... 

İnsan, yarınına talip olmalı ve hayatını da buna göre 
düzenlemeyi göze almalıdır…

Korkma, ümit var ol. Mahzun olma… Allah seninle 
beraber… Yeter ki sen Allah’a yakın olma çabana 
ara verme… Vesselam…
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İstanbul’un iki yakasını birbirine bağlayan 
köprünün Anadolu yakasını Avrupa’ya bağlayan 

güzergâhında son aşamada sizi şöyle bir ifade 
karşılar: Köprüden önce son çıkış. 

Eğer Avrupa yakasına gitmek istiyorsanız; hiç 
bir çıkışı önemsemenize gerek yok. Yol açık. 
Gerçi gişelerden sizi Avrupa yakasına almama 
durumlarını da hesaba katmanız gerek. Ama 
eğer Avrupa yakasında kalmak, kendi kültür ve 
medeniyetinizden tümüyle çıkmak ve başka bir 
medeniyete dâhil olmak istemiyorsanız, diğer tüm 
çıkışları kaçırmışsanız veya önemsememişseniz 
bile bu son çıkışı kaçırmamanız gerekir. Aksi halde 
köprüyü geçmek zorunda kalırsınız. 

Son üç yüz yıldır batı medeniyetinin genel olarak 
dünyada sürükleyici olduğu; kendi üretim-
tüketim biçimlerini, yaşamı algılama tarzlarını 
dünyaya yaydıkları, diğer kültür ve medeniyetleri 
işgal ettikleri, asimile ettikleri ve yok ettikleri 
açık bir husus. Özelde ise Müslüman toplumların 
bu etkilenmenin son halkasında yer aldıkları, 
önemli ölçüde direndikleri ve hala varlıklarını 
koruyabildikleri ve belki bir gün yeniden dünya 
sahnesinde etkin olabilecekleri ümidi taşımaları 
hepimizin arzusu. 
Bu arzu ve ümidin 
korunması için 
y a s l a n a c a ğ ı m ı z , 
kendimizi biz olarak 
koruyabileceğimiz 
son sığınak; 
kurulması, devam 
ettirilmesi ve içeriğiyle; 
Müslüman ailesidir. Medeniyetimizin son kalesi 
demek istemiyorum. Zira kale hem siyasi bir 
içeriği çağrıştırıyor ve hem de aile kurumu bir 
medeniyetin bütün kaleleri düştükten sonra yine 
onu devam ettirebilecek bir anlama sahip. Nitekim 
Moğol istilası Müslüman toplumların siyasi 
organizasyonlarını yerle bir etse de Müslüman 

toplumun varlığını ve sürekliliğini etkilememiştir. 

Müslüman ailesi; kadın erkek ilişkilerine getirdiği 
mahremiyet ilişkileri, ailenin kurulması (evlenme) 
ve devamı açısından Müslüman toplumun ve İslam 
medeniyetinin temelini teşkil etmektedir.

Ancak günümüzde sosyal değişim dışarıdan bir 
tazyikten, bir baskıdan daha güçlü olarak içeriden 
taleplerle ve kültürel etkilerle hızlanmıştır. 
Toplumlar ve kurdukları medeniyetler; 
işgal edildikleri, yıkıma uğradıkları, kısmen 
öldürüldükleri zaman değil; başka bir topluma 
dönüştükleri zaman yok olurlar. Üç-dört asırdır 
süren hesaplaşmada son kertede bizim; biz 
olmamız neyse onu sağlayan aile kurumu, bazı 
açılardan önemli bir dönüşüme uğramaktadır. 

Bu yazımızda bu bağlamda evlenme ve aile 
kurumlarını, önemlerini ve günümüzde 
evlenmenin aileden ayrıştırılmasının nasıl bir 
tehlike oluşturabileceğine dair kısa bir değinide 
bulunacağız. 

Evlenme ve Aile İki Ayrı Olgu

Evlenme ve Aile denilence bir toplumsal olgunun iki 
ayrı aşaması gibi algılama eğilimindeyiz. Bu olguları 
birleştirme, bizim toplumsal yapımızdan; evlilik 
ve aile olgularına bakışımızdan, evlenme-evlilik 
kavramlarının kelime köklerinin ev olmasından 

k a y n a k l a n ı y o r 
olsa gerek. Ancak 
günümüzde azda 
olsa kullanılan 
ş e k i l l e r i y l e ; 
evlenme ve aile 
k a v r a m l a r ı n ı n 

diğer türevleri, bu 
kavramların toplumsal bir olgunun iki parçasını 
değil, iki farklı toplumsal olgunun önümüzde 
olduğunu gösteriyor.

Örneğin evlilik-evlenme yerine kullanılan 
izdivaç kavramı; Türkçe karşılığını düşünürsek; 
çift olma-eş olma gibi manalara geliyor. İzdivaç 
veya bizim kullandığımız manada evlenme; 

İSLAM MEDENİYETİNİN İÇ KALESİ;
MÜSLÜMAN AİLESİ

HALİL AYVAZ
Sosyolog, Öğretmen
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öncesinde ve sonrasında; 
kadın-erkek ilişkilerini, 
bir arada olmalarının 
kurallarını, kadının ve 
erkeğin aldıkları toplumsal 
rolleri belirlemektedir. 
Diğer yandan aile 
kavramı; geçimini 
sağladığımız, geçimi 
sağlanan manasında, 
sorumluluğunu üstümüze 
aldığımız kişilerin tümü 
için kullanılabiliyor. Arapça 
kullanılan “üsra” kelimesi 
ise bizim dilimize direkt 
geçmemiş olsa da, esir 
kavramı şeklinde farklı 
bir boyutuyla kullanılmış, 
yani aile kurma birazda 
bağlı olma manasına geliyor. 

Bu şekliyle evlenme, bir toplumsal olgu iken, 
aile farklı bir toplumsal olgu olarak ele alınabilir. 
Ancak kendi toplumsal tecrübemiz ve özellikle 
Müslümanların evlenme(izdivaç) ve aile 
kurma tecrübeleri bu iki olguyu ayrışmaz bir 
şekilde birbirine bağlamış durumda. Müslüman 
toplumlarda; tüm izdivaçlar- evlilikler veya 
karı-koca ilişkileri; aile olmaya dönük olarak 
düşünülmüştür. Bu Müslüman toplumun yapısı 
ve devamı açısından büyük bir başarı sayılmalıdır. 
Hâlbuki gerek İslam öncesi toplumlarda, gerek 
şimdilerde sıkça karşılaşılan bir durum olarak bu 
iki olgu farklılığını bizlere gösteriyor. Bu farklılığın 
Müslüman toplumdaki yıkıcı tesirini yazının son 
kısmında ele almaya çalışacağız.

Aile ve Toplum

Evlenme(izdivaç) ve aile; toplumsal yapının, sosyal 
düzenin iki önemli olgusu olarak tarih boyunca 
birçok toplumun temel kurumları olmuşlardır. 
Toplumsal yaşam insanın doğal-canlı yaşamının 
üzerine kurulmuş, öylesine insan ile bütünleşmiş 
bir yapıdır ki: neredeyse insan; toplumsal (sosyal) 
yaşamından ayrı düşünülemez hale gelmiştir. Bir 
kaç hikâye ve roman kahramanı dışında neredeyse 
tek başına yaşamını sürdürmüş insan yok gibi! Bazı 
insanlar yaşamlarının bazı dönemlerinde uzleti 
tercih etse de; giydikleri elbiseden, kullandıkları 
aletlere ve yedikleri yemeklere kadar hemen hemen 
her şey toplumsal yaşamın üretimleri. En azından 

insanoğlu belirli bir yaşa kadar toplumsallığın 
bir parçası olmak zorundadır. İnsanoğlu verilmiş 
bir yaşamı; üretilmiş toplumsallık içerisinde 
sürdürmekten başkaca yol bulamamıştır.

Toplumlar tarih sahnesinde ortaya çıkmaya 
başlamalarından itibaren farklı şekilleri; aldıkları 
biçim ve örgütlenme tipleri, yaşamın devamı için 
ortaya koydukları çözümler ve insan ilişkilerinin 
diğer boyutları ile her zaman farklı tiplerde, türlerde 
olmuşlardır. Toplumsal yaşamın bütünlüğü 
içerisinde bazı olgular, kurumlar ve unsurlar, 
daha belirgin ve önemlidir. Değişmeleri halinde 
toplumsal düzeni tümüyle değiştirecek veya 
yok oluşunu getirecek etkidedirler. Bu kurumlar 
en uzun süre değişmeye direnebilir, yapıları 
açısından değişmeden kalabilir, çevresindeki bir 
çok toplumsal yapı değişse, çökse bile; toplumu 
ayakta tutabilir; veyahut çöküşüyle birlikte (diğer 
kurumları sağlam olsa dahi) toplumsal yapıyı 
kendisiyle beraber çökertebilir.

Toplumsal yaşamı bir ormana benzetirsek, birçok 
unsurdan oluşan bir ormana; herhalde aileler bu 
ormanın ağaçlarıdır. Onlarsız ormanı düşünmek 
mümkün değildir. Her orman kendi yapısı ve türüne 
göre belirli bazı ağaçlardan oluşur. Bazı büyük 
ormanlar birçok türü kendi içerisinde barındırabilir. 
Yapısı kuvvetli, çoğalması verimli ağaçlardan 
oluşan ormanlar büyük bir hızla yayılır ve genişler. 
Eğer çoğalmaları zayıf ve sorunlu hale gelirse bir 
müddet sonra orman yaşlanır. Eğer ağaçları bir 
hastalık vurursa; kısa bir müddet sonra orman hızla 
yok olur ve bir kuru bayır haline gelebilir.
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Belki de başka bir tür ağacın istilasıyla orman eski 
vasfını kaybedip başka bir ormana dönüşebilir. 

Müslüman Toplumunun Teşekkülünde Ailenin 
Önemi

Genel olarak tarih içerisindeki ortaya çıkan yeni 
toplumsal düzenleri biz sanki hiç geçmişi yokmuş 
ve yeni toplumsal düzen birden kendisi varolmuş 
gibi düşünürüz. Belki bu Hz. Âdem ile birlikte veya 
Nuh Tufanından sonra olabilir. Bunun dışında tüm 
toplumsal düzenler başka bir toplum yapısının 
içerisinde şekillenir veya mevcutla çatışarak, 
uyuşarak veya onu dönüştürerek ortaya çıkarlar. 

Peygamberimizin Müslüman toplumu inşası da 
buna benzer süreçler sonunda ortaya çıkmıştır. 
Allah’ü Teâla; Peygamberimizi göndererek; büyük 
bir hızla çöken Arap Cahiliye toplumundan; tarihin 
o yavaş işleyişinin aksine örneği görülmemiş bir 
zaman diliminde mevcut toplumu değiştirmiş, 
dönüştürmüş ve yeni bir Müslüman toplumu 
ortaya çıkarmıştır. Tarihteki örnekleri açısından 
bu mucizevî bir durumdur. Ancak bu hıza ve 
kısa sürede yaşanan büyük değişime rağmen; 
Peygamberimizin toplumsal yapıyı tümüyle 
yok edip, yerine yeni bir toplum inşası yaptığını 
söylemek, tarihi gerçeklere uygun olmasa gerekir. 

Peygamberimizin en büyük değişiklikleri; inanç 
esaslarının, Allah ile İnsan arasındaki ilişkinin 
tevhîdi çizgide yeniden şekillendirilmesi olmakla 
birlikte, sosyal hayatta; toplumun temelini 
oluşturan birçok yenilikler getirmesi, evlenme ve 
aile gibi diğer sosyal kurumların yeniden İslama 
uygun şekilde düzenlenmesi 
olmuştur. 

Peygamberimizin içerisine 
doğduğu toplum belki kendi 
yaşam biçimlerine bırakılsa, ortaya 
çıkan zulüm düzeni, kabileler 
arası çatışmalar, erkek-kadın 
ilişkilerinde yaşanan çarpıklıklar, 
evlenme ve aile kurumlarının 
çökmesi gibi sebepler yüzünden; 
birkaç yüzyılda silinip gidecekken; 
Arap toplumu, Peygamberimizin 
getirdiği yenilikler ve ıslah ile 
birlikte günümüze kadar ayakta 
kalmıştır. 

Peygamberimizin yaptığı toplumsal 
yapıdaki değişiklikler; sadece 

Arap toplumunun yaşamasını sağlamamış; genel 
çerçevede birçok toplum; Müslüman toplumlar 
olarak yüzyıllar boyu tarih sahnesindeki yerlerini 
almışlardır. 

Bazen Peygamberimizin vefatından sonra ortaya 
çıkan çatışmalara rağmen, Müslüman toplumun 
genişlemesinin ve büyümesinin nasıl olduğunu 
anlamakta insan zorlanıyor. Bu durum; siyaset 
merkezli bir toplumsal yaşam düşünenler 
açısından böyle olabilir. Ama Peygamberimizin 
büyük değişimini; siyaset sahasından önce, 
gündelik yaşam ve aile kurumu gibi daha temel 
sosyal kurumlarda yaptığını; bu sebeple tüm 
siyasal veya mezhepsel çatışmalara rağmen 
Müslüman toplumların hızla genişlediği ve varlığını 
sürdürebildiğini anlamak gerekiyor. 

Gerek Kuran-ı Kerim’in emirleri, gerek 
peygamberimizin uygulamaları ile cahiliye 
toplumunun çökmeye yüz tutan yapısı içerisindeki 
bir kısım kurumları kaldırılarak, bir kısım kurumları 
değiştirilerek ve yeni toplumsal yapılar kurarak, 
Müslüman toplum inşa edilmiştir. Özellikle 
evlenme(izdivaç) kurumunun uygulamalarında, 
cahiliyle toplumu tarafından ortaya konulan 
yaklaşımların önemli bir kısmı kaldırılmış ve 
günümüze kadar geçerli nikâh çeşidi; karşılıklı 
rızaya dayalı ve mihr esaslı evlenme uygulamaya 
konulmuştur. Kadın-erkek ilişkilerinin 
yürütülmesinde mahremiyet ilişkileri yeniden 
düzenlenmiş ve birçok ahlaksızlık engellenmiş, aile 
olma yönünde engel teşkil eden kişilerin nefsani 
istek ve arzularının yıkıcı tesirleri kontrol altına 
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alınmış, kimlerin evlenemeyeceği belirlenmiş ve 
karşılıklı rıza ve sevgiye dayalı erkek ve kadının 
haklarının güvence altına alındığı evlenme biçimleri 
yerleştirilmiştir.

Bununla eş zamanlı olarak aile kurumunun 
yürütülmesi, eşler arası münasebetler, mahremiyet 
ilişkilerinin tesisi, mülkiyetin korunması, mirasın 
nasıl paylaştırılacağı, aile içi ilişkilerde erkek ve 
kadının rollerinin hakkaniyete uygun olarak 
yeniden düzenlenmesi gibi birçok konu tespit 
edilerek Müslüman ailesi tesis edilmiştir. Böylece 
bu aile yapısı yüzyıllarca Müslüman toplumun 
merkezi olmuştur.

Gerek evlenme, gerek aile kurumunun içerikleri; 
İslam’ın diğer toplumlar tarafından kabul 
edilmesinde, o toplumlarında benimseyebileceği 
esnekliklere ve farklı uygulamalara açık tutulan 
boyutları ile birçok kavim ve kültür tarafından da 
(ana ilkeleri açısından) uygulanmıştır. Bu sayede; 
İslam ve Müslüman toplumu; siyasi yayılmasının bir 
adım önünde; ticaret ahlakı, yardımlaşma ve bizim 
ele aldığımız evlenme-aile gibi sosyal kurumları ile 
diğer toplumlar içerisinde yayılmış ve o toplumları 
Müslüman toplumlara dönüştürmüştür.

Yukarıda verdiğimiz orman alegorisini yeniden 
kullanırsak: Peygamberimiz, tıpkı coğrafyası gibi çöl 
olmaya yüz tutan mevcut toplumsal yapı içerisinde, 
risalet görevi ile birlikte,  çölleşen ormanı(toplumu) 
yeniden ele almış, onun zararlı otlarını ve ağaçlarını 
temizlemiş, toprağını yeniden tesviye etmiş, 
havalandırmış ve kökleri kuvvetli, zor şartlarda bile 
dayanıklı, yayılması kolay bir ağaç türüyle yeniden 

filizlendirmiştir. Böylece orman; 
birçok yangın yaşamasına, birçok 
afetlerle yüzleşmesine rağmen; 
hızla yayılmış, genişlemiş, başka 
toplumları dönüştürmüş ve kısa 
bir zamanda dünya insanlarının 
kurdukları toplumlar arasında en 
etkili ve yaygın bir toplum haline 
gelmiştir. Öyle ki; bu ormanın ana 
ağacı Müslüman ailesi olmakla 
birlikte, diğer birçok ağaç çeşidi 
ve bitki türünün içerisinde 
yaşayabildiği büyük bir barış iklimi 
kurabilmiştir. Peygamberimiz 
tarafından tebliğ edilen; tevhit 
merkezli inancın; dünyada hızla 
yayılmasının en büyük sebebi; 
temeli sağlam kurulmuş, kökleri 

güçlü bu tür kurumlar ve sosyal yapılar olmuştur.

Müslüman Toplumlarda Evlenmenin Aileden 
Ayrılması

Önceki bölümlerde evlenme ve ailenin iki ayrı 
toplumsal olgu olduğunu söyledik. Ancak 
Müslüman toplumunda bu ayrılık önemli ölçüde 
yok olmuştur. Zira tüm izdivaçlar ve evlenmeler, 
aile olmaya dönük şekilde bir niyete bağlandığı için; 
bu ayrılık silikleşmiş ve evlenme, aile kurumunun 
bir başlangıcına dönüşmüştür. Bu şekliyle birçok 
faydalar temin edilmiştir. Cinselliğin kontrol 
altına alınması, neslin ve soy bağının güvenli 
hale gelmesi, toplumu çürüten zina, aileyi bitiren 
boşanma gibi unsurların azaltılması sağlanmıştır. 
Ama günümüzde, önümüze çıkan bir vakıa olarak; 
evlenme ve aile kurma artık iki ayrı toplumsal olgu 
olarak ortaya çıkmaktadır.

Müslüman toplumlar son üç yüzyıldır, batılı 
toplumların tesiri ve baskısı altında kalmıştır. 
Önemli siyasi hezimetler yaşamış, teknolojik ve 
bilimsel bir istila ile karşı karşıya kalmıştır. Tüm 
bu baskılara, siyasi ve askeri yenilgilere rağmen 
Müslüman toplumlar varlıklarını korumuş, tüm 
beklentilerin aksine batılı toplumların istilasının; 
diğer kültür ve medeniyetlerde meydana 
getirdikleri yıkıma uğramamışlardır. Toplumsal bir 
yok oluşa uğramasalar da; Müslüman toplumların 
değişimi yavaş ve sancılı bir biçimde üç yüz yıldır 
devam etmektedir.
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Askeri ve siyasal alanda başlayan değişiklikler, 
batılı ekonomik düzen olan kapitalizm ve onların 
taraftar ve karşıtlarının şekillendirmeleriyle; 
Müslüman toplumlarda yüzyıllar içerisinde 
şekillenen ekonomik ilişkileri, üretim biçimi ve 
yöntemlerini, insanlar arası yardımlaşama ve 
paylaşma düzenlerini yavaş yavaş değiştirmiştir. 
Ancak bu değişime birçok açıdan direnen toplumsal 
yapılarımızdan en önemlileri: evlenme ve aile 
kurumları olmuştur. 

Birçok temel inanç ve yaşam tarzı bu kurumlar 
vasıtasıyla aktarılmış; Müslüman toplumu yok 
olmaktan, çürümekten ve tümüyle başka bir 
toplum yapısına evrilmekten muhafaza etmiştir. 
Bu muhafaza sürecinde Müslüman toplumlar; batılı 
istila ve işgale karşı askeri ve siyasi çareler üretmek 
için vakit bulabilmişlerdir. 

Fakat etkileşimin durmaması, Batı toplumlarının 
bizim beklentimizin aksine ahlaki çöküntünün 
getireceği büyük bir yıkıma uğramaması ve 
kendini birçok açıdan yenileyebilmesi gibi sebepler 
ile Müslüman toplumları askeri ve siyasi açıdan 
yönetmesi, ekonomik ve sosyal açıdan etkilemesi 
hız kesmeden devam etmiştir. 

Bu sebeple Müslüman toplumun, evlenme ve aile 
kurumlarının temelini oluşturan birçok etken; 
zamanla çok yavaş bir biçimde tahribata uğramaya 
başlamıştır. Özelikle son elli yıllık, bilişim ve kitle 
iletişim araçlarının getirdiği kültürel hegemonya, 
gündelik yaşamın değişmesi, kişilerin ahlak ve 
dünya görüşlerinde ortaya çıkan tahribat, kadın-
erkek ilişkilerinin dejenerasyonu, mahremiyet 

ilişkilerinin bozulması, kadınların iş sahalarında 
edindikleri alan, üretim ilişkilerinin ve buna bağlı 
tüketim alışkanlıklarının değişmesi gibi sebeplerle; 
insanların bir arada olma, eşler olma, ailevi bağlar 
kurma, çocuk yapma ve yetiştirme gibi birçok 
temel unsur; yani ailenin yapı taşları zayıflamıştır.

Müslümanların siyasi ve askeri sahada kendi 
bağımsızlıklarını kazanmalarıyla birlikte, batılı 
yaşam tarzının tesirinin azalmayıp, artarak 
devam etmesiyle; siyasi baskılar ile yapılamayan 
birçok sosyal değişim, içeriden ve hızla, kendi 
arzumuzla gerçekleşmeye başlamıştır. Ailenin 
yapı taşlarının zayıflatan etkenlerin yanında; 
kadın-erkek ilişkilerinin mahremiyet ölçülerinden 
uzaklaşması, kadının iş sahasına çekilerek temel 
annelik güdüsünden kopartılması, insanların daha 
rahat ve konforlu yaşam beklentileri, kariyer 

yapma ve mevki makam hırsları, 
diploma ve statü düşkünlükleri, 
maddi güç elde etme isteği, aile kurma 
mesuliyetinden kaçınma istekleri, 
modaya uyma ve kendini sergileme 
duygusunun meşru kabul edilmesi 
gibi onlarca etken; Müslüman aile 
yapısını kıyısından köşesinden 
aşındırmaktadır.

Bir kesim nikâh bağı kurmadan 
aile olduğunu, çocuk yaptığını 
söyleyecek kadar bu tahribatta rol 
oynarken; zinadan yani evlilik dışı 
cinsellikten kendini sakındıranlar, 
evlenseler bile; aile yükümlülüklerini 
üzerine almamaktadırlar. Kadın- 
erkek iş sahasının aynı seviyede 

elamanı durumuna getirilmiş, çocuk yapma, neslin 
devamı ve kadın-erkeğin Müslüman topluma 
uygun rolleri iptal edilmiş durumdadır. Evlenme 
yaşı her geçen gün artmakta, çocuk yapma 
imkânı azalmaktadır. Eşler evleniyor; ama aile 
kurmak için değil! Evleniyorlar; ama bir aile kurup 
geleceğin inşasını yürütecek çocuk yetiştirmek 
için değil! Evleniyorlar; ama kapitalizmin, 
konformizmin karşısında sağlam bir kale kurmak 
için değil! Evleniyorlar; çünkü günümüz yaşamının 
paylaşılarak yürütülmesi daha kolay olduğu için. 
Evleniyorlar; çünkü bir kısım fıtri ihtiyaçların 
tatmini için. Haliyle kimse bir ömrü adayacağı bir 
“üsra”sı, ailesi, orada Müslümanlığı yaşayacağı bir 
kalesi için çalışmamakta; cinsel, ruhi ihtiyaçlarını 
karşılayabileceği, film karesi gibi düğünler yapacağı, 



DOSYA

17

yirmi bin liralık gelinlikle camiye gidebileceği, el 
ele Umre ve Hac vazifesi yapabileceği, arada tatil 
köylerinde eğlenebilecekleri eşler aramakta; 
evlenmekte ama aile kurmamaktadırlar. 

Tüm yaşamımızı dini söylevler kaplasa bile, siyasal 
ve askeri açıdan Müslümanlar hâkim olsa bile, her 
yere camiler yapılsa bile; durum değişmemektedir. 
Müslüman toplumun siyasi sahada kavuştuğu 
imkânların aksine, Müslüman ailesi batılı normlarla 
kurulmakta, romantik ve cinsel ihtiyaçların tatmini 
açısından değerlendirilmekte, evliler tüketim 
toplumunun gereğine göre yaşamaktadırlar. 
Ailede temel eğitimini alması gereken çocuklar, 
kreşlerde; evde annelik yapması gereken kadınlar, 
televizyon ekranlarının başında, ya da iş hayatında 
vakitlerini geçirmektir. Çocuklar babalarını 
veya Müslüman şahsiyetleri örnek alarak değil, 
animasyon filmlerinin kahramanlarını örnek alarak 
yetişmektedirler. 

İstediğiniz kadar siyasi sahada dini argümanları 
getirin; eğitim müfredatlarına İslamı koyun, her eve 
Kur’an dağıtın, toplum; Müslümanlığın devamını 
sağlayacak temel sosyal yapılardan, ailenin İslami 
olmasından uzaklaştıkça; Müslüman toplumun 
devamı mümkün değildir. Siyasi sahada sesiniz 
gür çıktıkça, ezanlar gökyüzünde mikrofonlardan 
kuvvetlice çalındıkça, Müslüman toplumun 
dirilişinin gerçekleştiğini düşünebilirsiniz. Ama 
gece yarısı çocuklarına Allah’ı hatırlatan babalar 
azaldıkça, abdest almadan çocuğunu emzirmeyen 
anneler yok oldukça, genç erkeklerin hayalini 
mankenler, genç kızların hayallerini çocuksuz 
romantik aileler süsledikçe; evlenmenin, aile 
kurmak demek olduğu unutuldukça, bizleri 
bekleyen toplum; Müslüman toplumu olmayacak 
gibi!

Temel ağaçları; Müslüman ailesi olan büyük 
ormanımız, birçok yangına, afete, istilaya 
direnmesine rağmen, şimdilerde daha sessiz bir 
biçimde büyük bir değişime; geri döndürülmesi 
bir mucize haline gelen yapısal bir değişikliğe 
uğramaktadır. Tabiri caizse çam ağaçlarından, 
köknar ağaçlarından oluşan güçlü orman; yakılıp 
yok edilip bir bozkır, sömürüye uygun bir maden 
ocağına döndürülmese bile; bir kısım alanlar 
kanada kavakları, Amerikan sekoyası gibi kendi 
ormanımıza yabancı ağaçlar tarafından ele 
geçirilmektedir. Yabancı ağaçların istilasına uygun 
olmayan alanlarda ise ağaçların yayılımı durmuş, 

güve, asalak otlar ve amaçsız istekler ile içten içe 
çürümeye başlamıştır.

Müslüman Ailenin Korunması

Ümit var olmak iyidir! Ama bazen ümit; tarihi ve 
toplumsal değişiklikleri ve yönünün fark edilmesini 
güçleştirebilir, ümitvarlık değişime müdahale 
konusunda yavaşlık ile birleşince; düzeldiğini, ayağa 
kalktığını düşündüğünüz toplumsal yapıların; 
iyice çöktüğünün anlaşılmasına devamında da 
bozulmaya erken müdahalenin önüne engel olur. 

Müslüman ailenin teşekkülü ve korunması 
hakkında günümüzde ve geçmişte birçok çalışma 
yapılmış, görüşler ortaya atılmıştır. Ancak her 
değişim eski çalışmaları boşa çıkaran bir durumu 
da ortaya çıkarıyor. Bu sebeple medeniyetimizin 
devamı açısından, (en başta kullanmak istemediğim 
ama arada yinede kullandığım bir ifadenin mecaz 
oluşuna atfen) medeniyetimiz son kalesi ailenin 
yıkılmaması için; toplumun bir üyesi olarak 
herhangi bir Müslümanın; evlenmesi ve ailesinin 
bu çağda nasıl olması gerektiğine yeni çözümler 
bulmak gerekmektedir. Aksi halde Müslüman 
toplumların batılılaşmalarının önündeki son çıkış 
olan Müslüman ailenin varlığı geri döndürülemez 
biçimde değişime uğrayacaktır. 

İsteyerek veya istemeyerek bizi kendine çeken 
Batılılaşma güzergâhından; Müslüman ailesine 
varan bir yolu seçerek çıkılabileceğini ümit 
ediyoruz. İnsanın önünde iki yol kalmışsa ancak 
birini seçebilir. Ve gözlemlerimize göre Müslüman 
ailesi; seküler batı tipi bir topluma dönüşmeden 
önceki son çıkış noktamız olarak önümüzde 
durmaktadır.
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İnsanlığın inanç, bilim, felsefe, siyaset, ekonomi, 
tarih, sanat, hukuk vs. alanlarda ürettiklerinin 

toplamı olarak tanımlayacağımız medeniyet, 
insanların kendi değerleri doğrultusunda söz 
söyleme ve bunları eyleme dönüştürme biçimidir. 
Sözün gücüne inananlar ve hakikati inşa etmek 
isteyenlerin medeniyetlerini kendi özleriyle 
yeniden inşa etmeleri gerekmektedir. Medeniyetin 
köklerine bağlı kalarak yeniden inşa edilebilmesi 
için o medeniyet mirasçılarının zamanın ruhuna 
uygun bilgi, beceri, tutum ve değerlere sahip 
olmaları gerekmektedir. Başka bir deyişle güçlü 
medeniyetler her açıdan güçlü kişilik özelliklerine 
sahip bireyleri yetiştirmeyi gerekli kılmaktadır. 

İslami ve insani şuurun inşası olan medeniyetin 
tanzimi ve insanın ihyası için kişinin Allah’ın 
boyası ile boyanması yani Rabbi ile iç içe 
olması gerekmektedir. İnsanı bilinçlendirecek, 
özgürleştirecek ve medenileştirecek tek hakikat, 
Allah’tır. İman, bilinç ve medeniyet, Allah’ın mutlak 
hakikati temelinde gerçekleşebilir.

Medeniyet, İslam ümmeti için vazgeçilmez bir 
gerekliliktir. Medeniyetin inşası için dünya 
şartlarında sürekli insan olmak ve insan olarak 
gayret etmek gereklidir.Yıllardır İslami hassasiyeti 
olan kesimlerin dillerine pelesenk ettiği tevhid, 
adalet, özgürlük kavramlarının çerçevesinde 
insani hayatın inşası çabasına bizce medeniyet 
denilmektedir.

Günümüzde küresel ve bölgesel sistemler 
ideoloji ve hayat tarzlarının dayatmaları ile insanı 
bilinçsizleştirmek ve fıtratına uzaklaştırmak 
için kirli bir oyun sergilemektedir. Ne yazık ki 
ülkemizde bile insanlarımız teknolojinin eseri 
olarak, gençlerimizde zorunlu ve sorunlu eğitimin 
esiri olarak yozlaştırılmakta ve bilerek veya 
bilmeyerek bir gaflet hali, seküler hayatın esiri 
kitleler oluşturulmaktadır. İnsanlık, hakikatten 
uzaklaştırılarak sürü haline getirilmeye 
çalışılmakta ve modern anlamda barbarlaştırma 
girişimine muhatap olmaktadır.

Önce bilincimizi sonrada medeniyetimizi inşa 
etmek için akıl ve yürek birlikteliğinde oluşmuş 
bir bilince ihtiyacımız vardır. Çünkü şahsiyet 
olmadan millet ve ümmet olma girişimi; kalabalık 
olmak veya sürüye dönüşmek tehlikesini 
barındırmaktadır.

Bilinç, şahsiyet, özgünlük; aklederek anlamayı ve 
yaşamayı zorunlu kılar. Toplumları güçlü kılan aynı 
insanların çokluğu değil, farklı ve özgün insanların 
bilinçli bir şekilde kaynaşması sonrasında oluşan 
birlikteliğidir. Suni gündemlere hapsolmuş, hep 
aynı soru ve cevapları tekrarlayan, ezbere dayalı 
eğitim sistemleri ile resmi ideolojilere uygun 
vatandaş yetiştirme anlayışının bir medeniyet inşa 
etmesi mümkün değildir. İnsanlığın durumunu 
ilk önce şuurlu bir bilinçle ve bireysel düzeyde 
değerlendirecek bir akla, ahlaka ve erdeme ihtiyaç 
vardır.

İslami bir medeniyet anlayışı, insanın 
ötekileştirilmesine, tüm zorunlu dayatmalara, 
resmi ideoloji ritüellerine, bireyleri kalabalığa 
dönüştürmeye, insanın insana efendi olmasına, eşya 
ve makinenin insana egemen hale bürünmesine, 
iktidarları millete otorite kılmaya, fıtratı dışlayan 
seküler hayat yansımalarına karşı çıkmaktadır. 
İnsanı sıradanlaştıran, tek tipe dönüştüren ve 
zorunlu bir şekilde herkesleştiren bir tarz da 
eğitmeye çalışan her türlü yaklaşım ve yöntem 
insanlığa, şahsiyete, medeniyete düşmandır. 

Medeniyet inşasının temel hammaddesi insan, 
sermayesi de insani zenginliktir. Medeniyet 
inşasında etkileşim; insanlar arası hiçbir sınırı 

MEDENİYET İNŞASINDA İNSAN

ALİ EKBER YILDIRIM
Eğitimci
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ve duvarı kabul etmemektedir. Allah’ın muradı 
olan yeryüzünün imarı da diyebileceğimiz 
Medeniyet inşasında insan takva kriterinde 
değerlendirilecektir. Allah’ın ölçüsü takva olduğuna 
göre, bizimde ölçümüz, kişinin insanlığa kattıkları 
anlamında takva olmalıdır. Medeniyet, dar ve yapay 
sınırlara hapsolmayı değil, hep sınırların ötesinde 
sınırları aşmayı gerektirmektedir.

Yakın geçmişimizde bizzat şahit olduk ki, 
insan yetiştirmeden topluluk, cemaat, kitleler 
oluşturmaya çalışmak yanlış ve tehlikeli olabilir.
Açıkçası bugün ülkemizdeki siyasal erk, sivil 
toplum örgütlerimiz, insanı bir araya getiren 
yapılarımız, tarihten ve başımıza gelenlerden pek 
ders almışa benzemiyor. Adı konulmuş yapılara 
kin kusarken onların eylem pratiklerinin hepimizin 
üzerine sinmesi daha çok çalışmamız gerektiği 
gerçeğini günbegün yüzümüze vurmaktadır.

Değişebilmeyi, dönüşebilmeyi, gelişebilmeyi ve 
yenilenmeyi başarmamız artık elzemdir. Allah 
yaratılışı sürekli olarak yenilediği gibi, bizde 
insanlığımızı yenilemeliyiz. İnsanlık kendisini 
değiştirmedikçe, Allah kimseye hiçbir değişme 
dayatmasında bulunmayacaktır. Bizi yenileyecek 
imana ve bilince sahip olmalıyız. 

İslami değişime hazır olmak, tevhidi dönüşümü 
sağlamak, medeniyetimizi insan ve İslam üzerine 
inşa edebilmek önemlidir. 

Toplumun ıslahını gerçekleştirmek yerine 
çoğunluğa uymak, gafletine düşmek, tevhid ve 
adalet merkezli değişime direnmek, değerlerimizle 
savaşmak bırakın medeniyet inşa etmeyi batı 
kaynaklıhedonist bir medeniyete esareti de 
beraberinde getirecektir.

Bugün için genelde İslam coğrafyası özelde ise 

ülkemiz için söyleyecek olursak bulunduğumuz 
durumu yeterli saymak doğru değildir.İslam 
coğrafyasının inanlar üstündür ilkesine güvenip 
her şeyi Allaha havale ederek çalışmayı, üretmeyi 
bırakarak; küresel güçlere esir olması, ülkemiz 
halkının büyük bir çoğunluğunun ise yapması 
gerekenleri siyasi iktidara havale ederek gününü 
geçirme sevdası, topyekûn bizleri, birliğimizi ve 
dahi medeniyetimizin varlığını tehdit etmektedir.

Medeniyetimizin inşası için şahsiyetlere, âlimlere, 
kanaat önderlerine ve eğitimcilere çok iş 
düşmektedir.Şahsiyet sahibi olmaya çalışanların 
sürü psikolojisine kapılmaması, âlimlerimizin 
Allah’ın adı ile hareket edip nefsine uymamaları, 
kanaat önderlerimizin siyasal güce ve popülerlik 
hastalığına meyletmemesi, eğitimcilerimizim 
ise resmi eğitim sistemine ve devlet memurluğu 
sınırlarına teslim olmamaları gerekmektedir.
Özellikle güçle imtihan ve güç zehirlenmeleri 
bizi bizden ve değerlerimizden eden en önemli 
tehlikedir.

Hülasa Medeniyet ufkumuz ve iddiamız, iki günü 
eşit olanın bizden olmadığı bilinciyle hareket etmeyi 
gerektirmektedir. İslami değerlerle ve insani 
eylemlerle “olma”yı hak etmek, bizleri yücelten bir 
çabadır. Zaten insani değerlerin diğer adı İslam’dır.

Medeni olmak için; medeniyete ve insanlığımıza 
hayatımızın her gününde bir şeyler katma 
bilinciyle hareket etmeliyiz. Medeniyet ihyası için 
unutmamamız gereken ilke şu olmalıdır: İnsan 
ilk önce Yaratıcısının âlemi yaratma gayesini 
anlayarak şahsiyet olacaktır, şahsiyet olmayı 
öğrenen kişi akleden bir kalp ile insanlığa erdemi 
öğretecek kişi olarak, Allah’ın kulu ve öğrencisi 
olması yolunda kendi medeniyetinin inşasına da 
katkı sunacaktır... İnşaallah.



DOSYA

20

MEDENİYET KURAN ANNELER

ELİF ARAL

Mekke; Arabistan çöllerinin içinde kuru, taşlık 
ve kurak bir vadi. Bu vadinin ortasında bir 

kadın. Korunmasız, evsiz, barksız. Kavurucu çöl 
sıcağında, iki dağın arasında, yiyecek ve içeceksiz 
kalmış. Üstelik yalnız değil. Rabbimin ona annelik 
vazifesiyle emanet ettiği küçücük bir çocuk. Daha 
kendisine bile yetemezken… Annelik duygusuyla… 
Çocuk acıktığında ya da susadığında ne diyecekti 
çocuğa? “Biraz sabret” mi? Peki çocuk bunu 
anlayacak mıydı? Hem sabretse de çölün ortasında 
kime sığınacaklardı ki? Kim koruyacaktı onları? Bu 
kadar soru ve çaresizlikle ne yapacaktı bu kadın?  

Bilinçsizce başladı koşmaya. Koşuyor ama bir gözü 
de arkada, çocuğunda. Koşuyor, bir tepeye doğru 
çıkmaya başlıyor. Evladını gözünden kaçırıncaya 
kadar, kaybetme korkusuyla, hemen olduğu yerde 
telaşla geriye dönüyor. Dönüyor ama sorularına 
hiçbir çözüm bulamadan. Bu defa koşmaya 
devam ediyor diğer tepeye doğru. Aynı şekilde 
evladını göremeyinceye dek koşuyor. Sonra bir 
daha geri geliyor. Bunu tam yedi kere tekrarlıyor. 
Yedinci koşuşun sonunda bir de bakıyor ki çözüm 
yavrusunun topuklarının altından süzülüyor. Bu 
süzülen çaresiz bir kadının dualarının karşılığı, bu 

süzülen umut, bu süzülen sabrın gülen yüzü, bu 
süzülen şükür ve bu süzülen ZEMZEM.

Bu bilindik bir hikâye, 
Zemzemin bulunuş 
hikâyesi, başroldeki bu 
kadın Hz. Hacer, çocuk 
ise Hz. İbrahim’in dua dua 
istediği, uğrunda adaklar 
adadığı Hz. Hacer’den 
olan oğlu İsmail. Tepeler 
ise Safa ve Merve. 
Asırlardan beri anlatılan 
bu hikâye özellikle Hac 
ve Umre zamanlarında 
hep kulaklarımıza değer. 
Çünkü Hz. Hacer’in 
koşuşunun adıdır SA’Y.

Küçükken sadece 
heyecanla dinlenen bir 
hikâyedir Zemzemin 
bulunuş hikâyesi. Ama 

büyüyünce kafada bir sürü soru işareti oluşturuyor. 
Özelikle de şunlar:

-Hz. İbrahim dua dua istediği, uğrunda adaklar 
adadığı İsmail’ini ve eşini nasıl bıraktı?

-Hz. Hacer çocuğuyla tek başına kalmaya nasıl razı 
oldu?

Biraz düşününce gerçekten buna Hz. İbrahim 
nasıl ikna oldu? Vazgeçilir mi senelerce beklediği, 
dualarımın kabulü dediği, soyunu devam ettirecek 
olan varlıktan? Ya eşini nasıl bıraktı, Rabbimiz 
erkeği kadına kavvam kılmışken? Sorular kurcalar 
durur kafamızı Hz. İbrahim için. Bu bir insan için çok 
ağır bir imtihandır. Ama peygamber olduğunu yani 
Rabbi tealanın dünyadaki elçisi, Allah cellecelaluhu 
ile iletişim halinde olduğunu düşünürsek bunun 
adına ZORLU BİR GÖREV diyerek geçiştiririz belki. 
Ya Hz. Hacer’e ne demeli? O peygamber de değil. 
Üstelik Mısır’dan gelme siyahi bir cariye. Öyle soylu 
filan da değil. 

Eşi yani bu dünyadaki koruyucusu olan Hz. İbrahim 
ile o kadar uzun yolu gittikten sonra, hiç bilmediği 
diyarlarda tek başına, üstelik bakıma muhtaç, belki 
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ayakbağı denilebilecek çocuğuyla bırakılacağını 
anlayınca ne yaptı? Sadece “Bunu sana Rabbin mi 
emretti? “diye Hz. İbrahim’in yüzüne bakarak Hz. 
İbrahim’in, Allah’a olan güveni sonucu, onaylayıcı 
tavrıyla teselli bulması da ne oluyor? Bunun adı 
TESLİMİYET.   

Besbelli Hz. Hacer Rabbine teslim oldu. Kendini 
yaradanına, kendisine zulmetmeyeceğini bildiği 
Rabbine. Elinden geleni yaptı ve TEVEKKÜL etti.

Nasıl unutsun bu kadını Mekke? O emin beldedeki 
hangi taşa sorsak şahitlik eder Hz. Hacer’in 
teslimiyetine ve tevekkülüne.

Hz. Hacer’in yetiştirdiği İsmail’i, babası kendini 
kurban niyetiyle adaması üzerine ‘‘babasıyla 
beraber yürüyüp gezecek çağa gelince: 
yavrucuğum! Rüyada seni boğazladığımı 
görüyorum; bir düşün ne dersin? dedi. O da cevaben: 
Babacığım emrolunduğun şeyi yap. İnşallah beni 
sabredenlerden bulursun, dedi’’*.Kuran şahitlik 
eder İsmail’in teslimiyetine.

Ve başka bir kadın Hayme Ana. Hayatı hep yollarda, 
savaşlarla geçmiş. Hem diğer kadınlar gibi süt sağıp 
yoğurt, peynir yapmış, ip eğirmiş, dokuma yapmış 
hem de siyaset. Kocasıyla beraber birbirlerine 
sımsıkı tutunup obayı idare etmeye çalışmışlar. 
Ama yaratılan her şey fani. Baki olan yalnızca Allah. 
Bir gün ölüm gelir çatar bir göç sırasında kocasına. 
Kocası ki koskoca obanın beyi. Bey ölürse karışıklık 
çıkar, çok başlılık olur ve oba dağılır.

Ne yapsaydı Hayme, gönlü 
razı olur mu hiç iki insanı 
bile birarada tutmanın 
zor olduğu bir dünyada 
ölüm nedeniyle, başsızlık 
sebebiyle o kadar emek 
verilen obanın dağılıp 
gitmesine? Savaşlarda 
erkek gibi savaşan Hayme 
Ana yine bir yiğitlik 
yapıp sırtlanır obasının 
yükünü. Adının manası 
gibi çadır olur, devlet olur 
obasına, herkesi başına 
toplar ve getirir başarıyla 
Domaniç’e sağ selamet. 
Evladı Ertuğrul’a “Oğuz’un 
yurtlarına diktiğimiz 
ağacın, kökleri kara 

yerin derinlerine konsun. Söğüt’te köküne su 
döktüğümüz ağacın, dalları göğün yüceliklerine 
uzansın.” Öğüdüyle Hayme Ananın oba dağılmasın 
diye gösterdiği bu vefa gerçekten de kök salacaktı 
üç kıtaya. Bu yüzden Devlet Ana der Kemal Tahir 
Hayme Ana’ya.

Peki bakınca Hacer ile evladı İsmail’e ve Hayme ile 
yetiştirdiği çocuğu Ertuğrul’a. Bu tesadüf müdür 
sizce? Şimdi bir anneye modern dünyanın dediği gibi 
bir birey olarak bakabilir miyiz? Hayır, hayır! Anne 
asla tek bir birey gibi düşünülemez. Söylenenlerin 
aksine anne liderleri doğurur, devletler kurar, 
dünyayı yönetir. Rabbi Teâlâ’nın cenneti annelerin 
ayakları altına sermesindeki mantık tam da budur. 

Bu örneklere bakarak, daha dört aylık anne olan 
ben ve şimdiki anneler bir tercih yapmalıyız. 
Ya hiç ölmeyip herkesin diline, yoluna rehber 
olacağız ya da kaybolup gideceğiz. Geçmişimizden 
ilhamla, Şairin diliyle tavsiyelerde bulunacağız 
evlatlarımıza; İl göçsün göçtüğün vakit/ Yol yansın 
geçtiğin vakit/ Suyundan içtiğin vakit/ Kaynak 
senden incinmesin. Yollar uzun, yollar ince/ Yol 
kısalır aşk gelince/ Yat kurban ol İsmail’ce/ Bıçak 
senden incinmesin. (Abdürrahim Karakoç-Saffat/ 
102)

“Ey Rabbimiz! Bizi sana boyun eğenlerden kıl, 
neslimizden de sana itaat eden bir ümmet çıkar, 
bize ibadet usullerini göster, tevbemizi kabul et; zira 
tevbeleri çokça kabul eden, çok merhametli olan 
ancak sensin.” (Bakara /128)
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Çocukluk tabiri Batılı bir tabir olduğundan ortaya 
çıkış izlerini sürmek için çağdaş Batı tarihi okuması 
zorunludur. Önce bu okumayla başlayalım.

Çocukluğun Uzun Tarihi

Aries meşhur çalışması Çocukluğun Yüzyılları’nda 
(Centuries of Childhood, ASocialHistory of Family 
Life) çocukluğun 
ortaçağda olmadığı 
tezini öne sürer. Bu 
tezin temel dayanağı 
dönemin resimleridir. 
Aries incelediği yağlı 
boya tablolarında 
özel bir çocuk figürü 
görmediğini söyler.  
“Ortaçağ sanatında 
çocuğun adı yoktur” 
şeklindeki tespitinde 
ortaçağda çocuğun 
özel bir kategori 
olarak ele alınmadığını 
iddia eder. Bu iddia 
günümüz çocukluk 
araştırmalarında çocukluğun modern bir kurgu 
olduğu savına temel oluşturur.

Ancak 10. yüzyıldaki bir tabloda görülen çocuk 
figürü küçük bir yetişkin olarak resmedilmiştir. 
Çocuğa özel kıyafetlerin olmadığı fikrini 
düşündüren bu resme göre özel bir çocuk dünyası 
da yoktu. Çocuklar yetişkinlerin devamı bir hayat 
yaşıyordu. Çocukların özel kıyafetleri, oyuncakları, 
yeme alışkanlıkları ve enformasyon alanı yoktu. 
Modernleşmeyle birlikte Locke ve Rousseau’nun 
düşünceleri çocukluğu icat etti. Kimine göre bu bir 
icat kimine göre ise bir keşif olarak algılandı. Çocuk 
(aslında bebek) biyolojik bir tanımken çocukluk 
toplumsal bir kurgu olarak ortaya çıktı. 

N. Postman“Çocukluğun Yok Oluşu” kitabında bu 
döneme denk gelen matbaanın icadının yeni bir 
enformasyon süreç başlattığını yazar. Buna göre 
yetişkinler dünyasının kendine özel, çocuktan 

ayrı bir gerçekliği vardı. Yazılı bir kültürün iyice 
yaygınlaşmaya başladığı bu dönemde yetişkinler 
çözümü çocukluğu kendilerinden ayırmakta 
gördü. Çocuğa yeni bir alan açarak yetişkinler 
kendi dünyasında kalabileceklerini düşündüler. 
Çocuk giysileri, çocuk oyuncakları, çocuk eğitimi, 
çocuk kitapları, çocuk mobilyaları şeklinde 
sıralayabileceğimiz bir çocuk dünyası oluşturuldu 
böylece.

Sosyal olayları açıklarken tek bir nedene 
bağlı kalmak büyük yanılgılara sebep olabilir. 
Çocukluğun bir icat mı yoksa keşif mi olduğu 
yönündeki bu tartışmada çocukluk söyleminin 
nasıl çıktığına dair başka tespitleri de iyi görmek 
gerekiyor. Matbaanın icadıyla enformasyondaki 
gelişmelerin yukarıda özetlediğimiz sonuçları bir 
yana modernleşmeyle birlikte gelen modern iktidar 
ve ekonomi yapıları çocukluğu oluştururken/
dönüştürürken oldukça etkili olmuştur.

Sanayileşme hamleleriyle birlikte başlayan yeni 
ekonomik süreç seri üretim ve tekelleşme üzerine 
inşa edilen kapitalist sistemdi. Yeni dünyanın yeni 
ekonomik yapısı olan kapitalizm sanayileşmenin 
gelişme sebebi olarak görülen sömürgeciliğe 
dayanıyordu. Buna göre ekonomik ilerleme 
sömürge ve daha çok çalışmaya bağlıydı. Sayısı 
artan fabrikalarda çalıştırılmak üzere pek çok işçi 
kentlere göç etmeye başladı. Toprağa bağlı hayat 
yerine fabrika merkezli kent yaşamı görünür oldu. 
Sadece erkeklerin değil kadınların da birer işçiye 
dönüştüğü bu çağda kapitalist sistem ulus devletle 
birlikte ailesi tüm gün çalışan çocuğun bakımı için 
bir formül buldu: okul. Modern okul sistemi tipik 
bir fabrika sistemidir. İşleyiş olarak fabrikalara 
benzeyen okullar müfredat olarak da modern 
dünyaya uyum sağlıyordu. Böylece okul gerçeğiyle 
tanışan çocuklar için yeni bir süreç başlıyordu. 
Okulların şekillendirdiği, Postman’ın tabiriyle yok 
ettiği, çocukluk yavaş yavaş yetişkin dünyasına 
geri dönüyordu. 

Okula gidebilen çocuklar görece “şanslı” idi. Çünkü 
bu fırsatı sağlayamayan çocuklar uzun saatler 
boyunca fabrikalarda çalışmak zorundaydı. 
Aydınlanmacı düşünürlerin türlü çaba ve 
gayretleriyle doğan pozitif çocuk tanımlarının 

ÇOCUKLUK TARİHİNİ YENİDEN OKUMAK…

AYŞENUR NARBOĞA
Çocuk Şehri Dergisi Genel Yayın Yönetmeni
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aksine fabrikalarda çocuklar sömürü 
nesnesine dönüyordu.  Bu anlamda modern 
çağın çocukluk anlayışında çelişkiler vardır. 
Çocuğu hem görünür kılmaya çalışan, onu 
özne yapmaya çalışan ama bir yandan da 
onu tüketimin nesnesi haline getiren…

Öte yandan yeni kurulan ulus devlet yapısı 
varlığının devamını makbul vatandaşlara 
borçlu idi. Devletin vatandaşlarını sürekli 
denetim ve gözetleme yoluyla idealize 
etmeye çalışıyordu. Hangi vatandaşın 
makbul olacağı belirlenen normal ve 
anormal tanımlarına göre sağlanıyordu. 
Anormallerin ehlileştirilmesi, ıslah edilmesi 
gerekiyordu. Bu tespitlerin yapılabilmesi 
için de denetim ve gözetim şarttı. Bu 
sebeple kurulan hapishane, hastane, 
sosyal hizmetler, akıl hastaneleri, sivil toplum 
kuruluşlarının yanına Foucault bir de okulu ekler. 
Çünkü okulun misyon olarak diğerlerinden farkı 
yoktur modern iktidar için. Makbul vatandaş 
yetiştirmenin en iyi yolu okuldur.

Modern dünya için çocuk herşeyden önce 
geleceğin makbul vatandaşı olarak görülen siyasi 
bir projedir. Bu proje için çocuğun eğitilmesi ve 
gerekli enformasyona sahip olması gerekir. Bunu 
tek başına yapamayacağını anlayan devlet aileye 
pek çok sorumluluk yükleyerek aile içindeki 
otoritesini sürdürmek ister. Çocuğun eğitimi büyük 
oranda anneye emanet edildiğinden annenin de 
eğitilmesi gerekiyordu, baba ise iktidarın evdeki 
meşru otoritesinin temsiline dönüşmüştü. Bu 
açıdan modern çocukluk söyleminin modern aileyi 
doğurduğunu da söyleyebiliriz.

Çocuğu toplumsal bir kurgu olarak kabul etmenin 
ardından ona özgü geliştirilecek olan dünyayı 
kurmak şirketlere düştü. Oyuncak, kıyafet, mobilya, 
araç-gereçler, aksesuarlar, güvenlik gereçleri, 
çocuk kitapları, okul ihtiyaçları, çocuk yiyecek-
içecekleri gibi pek çok alanda sektörler oluşmaya 
başladı. Çok canlı ve hızlı bir üretim başladı. 
Devletin ve toplumun tasarladığı çocukluğun 
aynı otorite tarafından tasarlanan araçları hızlıca 
piyasa sürülüyordu. Modern anlamda ilk çocukluğu 
burjuva ve aristokrat ailelerin erkek çocuklarında 
görebiliyoruz. Çocuk için üretilen pek çok şeye 
işçi, alt gelirli, köle ve göçmen çocukları yine sahip 
olamıyordu. Modernleşme tek tip bir çocukluk 
tanımını mutlaklaştırsa da pratikte birden fazla 

çocukluk tecrübesi yaşanıyordu. Bu durumda 
kimin gerçekten çocukluğunu yaşadığı, kimin 
bundan mahrum bırakıldığı tartışmaları başladı.

Bu tartışmalar çocuk hukukunda hareketliliğe 
sebep oldu. Çocuk hakları söylemi, sözleşmeler, yeni 
yasalar ve reformlar gündeme geldi. Bazıları küresel 
anlamda karşılığını buldu. Sivil toplum ezilen, 
sömürülen ve hakları ihlal edilen çocuklar adına 
bir çaba başlattı. Kısa zamanda Batı dünyasında 
sanayileşmenin bir sonucu olarak çocuk ihlalleri ve 
istismarları yaşandı. Gittikçe artan bir hızda yayılan 
kapitalist sömürge bugün bile hala çocukları 
fuhuş, merdiven altı üretim, ağır yaşam şartları, 
yetersiz sağlık koşullarına mecbur bırakmaktadır. 
Tüm bir dünya ucuz iş gücü olarak kabul edilen, 
yasal olarak reşit görülmeyen ve savunmasız 
olan bu çocuklar üzerinde ilerlemektedir. Bir 
yandan çocuklar için özel bir dünya oluşturularak 
sektörleşme sağlanırken diğer yandan da çocuklar 
sömürülmektedir. 

Medeniyetimizin Bir Çocuk Söylemi Var Mı?

Buraya kadar anlattıklarımız modern çocukluğun 
tarihini vermektedir. Çocukluğun bir toplumsal 
proje olarak kabul edildiği zamanlardan günümüze 
değişen çok az şey vardır. Önceleri çocukları 
yetişkin dünyasından ayırarak söylemini 
meşrulaştıran sistem bugün de medya ve okul 
yoluyla çocukları yetişkin dünyasına yaklaştırıp 
yok ederek başka türlü bir meşruiyet arayışında. 
Peki, bu söylemleri kabul etmeyerek farklı bir 
çocuk/luk paradigması inşa etmek isteyenler nasıl 
bir güzergâh takip edebilir?
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Tam da bu noktada medeniyet tarihimize bir sondaj 
çalışması yapabiliriz. Bizim medeniyetimizde, 
geleneğimizde durum nasıldı? Buradan bir çıkış 
yolu bulabilir miyiz?

Tarihimize bakıldığında şimdiki gibi özel bir 
çocukluğun olmadığı bilinmektedir. Bu anlamda 
kaynaklara bakarken çocuk dünyasının nasıl 
kabul edildiğine bakılmalı, modern bir çocukluk 
görüntüsü arama zahmetine girerek anakronizme 
düşülmemeli. Yukarıda olduğu gibi uzun uzun 
anlatmaya mahal bırakmayacak bir çocuk 
gerçeğimiz vardı: yetişkin dünyasında yaşayan bir 
çocukluk. 

Kendi adıma çocuğun yetişkin dünyasından 
yalıtılmasını gerekli görmüyorum. Çocuk 
bir yetişkinin minyatürü olarak görülebilir. 
Yetişkin kıyafetlerinin küçülmüş halini giyebilir, 
aynı odalarda yatabilir, benzer yeme-içme 
alışkanlıklarına sahip olabilir. Özel bir oyun ve 
oyuncak üretimi olmaksızın oyun nesneleriyle 
oynayarak da oyun ihtiyacını karşılayabilir. 
Yetişkin dünyasının paydaşı olarak zahiren ona 
benzeyebilir. Tutum ve davranışlarında, günlük 

ilişkilerinde, konuşma dilinde vs birer yetişkini 
andırabilir. Ancak bir çocuk zihin dünyası, düşünme 
biçimi, gerçeklik algısı ve savunmasızlığı ile 
yetişkinden ayrıdır, farklıdır, başkadır…

Çocukluğun o kendine has dünyasını nasıl 
yeniden yakalayabilir ve en azından günümüzde 
bu çocukluk süresini nasıl uzatabiliriz sorusunun 
cevabı için medeniyetimizin temel özelliklerine 
bakılabilir.

Medeniyetimizde iktidar ve ekonominin 
güdümünde olmayan bir çocukluk görürüz. Devlet 
özel alana müdahale etmez. Çocuk anne ve babanın 
himayesinde, anne ve babanın dünya görüşüne 
göre yetişir. Çok farklı dillerden, çok farklı yaşayış 
şekilleri, aile düzeni ve toplumsal ilişkiler günlük 
hayatın çeşitliliği olarak yaşam alanı bulabilir. 
Mekân tasarımları ve mahalle kültürü detaylı 
incelendiğinde medeniyetimizin vahye dayalı 
temasının çocukluğun iç dünyasına da sirayet ettiği 
fark edilir. Dinsel, metafiziksel hayatın güçlülüğü 
insanların düşünüş biçimine de yansıdığından 
çocukların gerçeklik düzeyleri şimdinin dijital 
çocuklarından epey farklıdır. Şimdinin dijital 
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çocuklarının gerçek ile sanal dünyayı ayırmakta 
zorlandığını hatırlatalım. Sözlü kültürünhâkim 
olduğu insan ilişkileri de farklıydı. İnteraktif, 
etkileşimli bir hayat olağandı. Masallar, menkıbeler, 
şiirler, sözlü edebiyatın her türü yetişkin-çocuk 
ayırmadan herkese ulaşırdı. Bunlarla büyüyen 
çocuğun metaforik dünyası zenginleşir, masalların 
ahlakçı dünyasından etkilenirdi. Modern 
edebiyatın yaygın bir türü olarak fantastiğin insanı 
nesneleştiren bir izleyiciye/okura dönüştürdüğünü 
tartışmaya açmak gerek.

Bilgiye ulaşmak kişisel gelişim ve ilerleme için 
kıymetli bulunuyordu. Bu yüzden bilgi nesne 
haline getirilmemişti. Oysa şimdi öğrenme 
hayatına adım atan çocuklar için öğrenilecek bir 
müfredat vardır ve bu müfredat çocuk için bilgiyi 
değersizleştirmiştir. Pek çok bilgiye internet 
arama motorlarından ulaştığını düşünürsek 
bilginin kendisinde olduğu gibi bilgiye götüren 
araçlar (kitap, öğretmen, bilirkişivs.) da kıymetini 
yitirmiştir. Çocuklar için eğitim bizim kültürümüzde 
de yetişkin tasarımındaydı. Ancak şimdiki 
gibi görsel, akademik ve tekno-enformasyon 
yerine tüm duyuların ve duyguların terbiyesine 
dayanan bir eğitim söz konusu idi. Çocuk tam gün 
kapalı bir yerde kalmak suretiyle kamusal bir 
eğitim görmeyip daha çok günlük hayatın içinde 
bir aktör olduğundan tecrübî bilgilere sahipti. 
Doğayla etkileşimi yüksek olduğundan farklı bir 
evren okuması vardı. Kendini evrenin bir parçası 
görebilirdi, evrenin üstünü değil. Sorunları çözme ve 
muhakeme gücü yüksekti. Büyük ve kabalık aileler 
içinde büyüdüğünden aidiyet duyguları farklıydı. 
Günümüz kapitalist sisteminde görüldüğü çocuk 
edilgen ve sömürülmüş değildir. Ailesinin yanında 
çalışmış, mevsimsel işçi olmuş olabilir ama şimdi 

anlaşıldığı şekliyle bir çocuk işçiliği görülmemiştir. 
Çocukların savunmasız kabul edilmesi, onları 
koruma ve müdahale esaslı bir eğitim anlayışını 
doğurmuştur. ancak modern iktidarda görüldüğü 
gibi bir panoptikon gözetleme sistemi yoktur. 

Diriliş Nesli Çocuğu

Biraz daha detaylı bir yazı isteyenler için Sezai 
Karakoç’un çocuk tasarımları okunabilir. 
Kendisinin Diriliş Nesli külliyatında dile getirdiği 
çocuk imgesi oldukça romantik belki ama onun 
şiirleri çocuğu nasıl anlamamız gerektiğine dair bir 
yol haritası sunabilir. 

Bu şiirlerde çocuk insanın ilksel, arkaik halidir. Aklın, 
mantığın ve nefsin henüz ele geçirmediği temiz, 
saf ve vahiyseldir. Oldukça metafizik bir çocuk 
anlayışına sahip Karakoç diğer tüm eserlerinde 
hararetle dile getirdiği dirilişin çocuklarla 
gerçekleşeceğini umar. “İnsanlığın Alınyazısı Bir 

Çocuk” şiiri bu bağlamda özellikle 
detaylı bir incelemeyi gerektirir.

Tüm sosyal bilimlerde Batı menşeli 
bir okuma yapıyoruz. Çoğu modern 
olan bu disiplinlerin metot, tarih 
okuma ve yorumlama biçimlerinin 
çoğu kendine has, Batılı mefkurelerle 
yapılıyor. Modern bilim ve modern 
pedagojiyi denedik. Artık vahiy 
eksenli bir medeniyet okuması 
ile toplumca dirilişe ve çocukluğu 
yeniden tartışarak yeni bir büyüme 
felsefesine geçmeyi deneyebiliriz. 
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Ahiretten bir sahne;

Bugün her bir nefis, kendi kazandığına karşılık 
görür. (Müminûn17)

Artık her nefis neyi hazırladığını bilip öğrenmiştir. 
(Tekvir 14) 

GERİ dönüşü olmayan bu süreçte pişmanlıklar 
olmasın. Gençler hazzının peşinde, dünya 
kıskacında kalmasın. Peki, nasıl olacak? Nasıl bir 
gençlik ki medeniyete sahip çıkacak? Yarın ahirette 
–ben elimden geleni yaptım ya Rabbi- diyebilecek 
gençler nasıl yetişecek…

Gençlerin önündeki örnekler Kuran’dan olursa, 
Kuran ı sahabe gözüyle okuyabilirlerse bizim 
nesilde kurtarılmış bir nesil olabilir. 

Aynı Kuran’dan Allah Resulü’nünetrafındaki 
o güzide gençler nasıl etkilenirler? Sormamız 
gereken soru bu olmalı. 

Onlar okudular, anladılar ve yaşadılar. Hayatlarının 
her karesini Kuran’agöre şekillendirdiler. 
Cesurlardı, ‘Elalem ne der’e aldırmadan, şehadeti 
rüyalarına alarak adanıyorlardı. 

Hz. Musab ailesine rağmen, sosyal statüsünü 
ayakları altına aldıve inancına sahip çıktı. Hem 
örnek oldu hem önder oldu. Tek tasası Allah’ın 
rızasını kazanmaktı. Musab zengindi ama yaptığı 
fedakârlıkların ahiret sonrası hayatın getirisinde 
mükâfatlandırılacağına öylesine inanmıştı ki; 
dünyanın tüm ihtişamını elinin tersiyle itti ve 
kazandı. 

Kuran ı Kerim Maide Suresi 27-31.ayetler arasında 
Hz. Âdem in iki oğlundan bahseder iki oğul da 
Allah’a birer kurban takdim ettiler. Birisinden kabul 
edildi diğerinden kabul edilmedi. Kabul edilmeyen 
kardeş – Andolsun seni öldüreceğim – dedi. Diğeri 
de Allah ancak takva sahiplerinden kabul eder dedi 
ve ekledi:Andolsun ki sen öldürmek için bana elini 
uzatsan bile ben sana öldürmek için el uzatacak 
değilim, ben âlemlerinRabbi olan Allah’tan 
korkarım... 

İki genç, iki farklı duruş:

-Biri nefsine, diğeri Allah’a kul olan genç,

-Biri canının istediğini, diğeri Allah’ın dediğini 
önceleyen genç,

-Biri dünyayı, diğeri ahireti merkezine koymuş olan 
genç,

Buradaki üstünlük takva sahibi olabilmek ve 
Allah’tan korkmak. 

Sorumluluk bilinci olan, takvayı hayatın gayesi 
haline getirebilen gençler medeniyet inşa edebilir. 
Allah’tan korkmayı (sevgisini kaybetmekten 
korkma) duyarlılığıyla hayata taşıyabilen gençler 
kendilerinden önce davalarını öncelleyebilirler.
Tıpkı Ashabı Kehf gibi. Bu gençler inançlarını 
yaşayabilecekleri bir ortam arıyorlardı her 
şeye ve herkese rağmen inançlı kalabilmekti 
amaçları. Ve kalabalıklar arasında yalnız olarak 
direndiler ve başardılar. Rabbimiz Kur’an da bu 
“mağara arkadaşları”nın eylemlerinden övgüyle 
bahsederek, kıyamete kadar onlarınhayırla yad 
edilmesini dilemiştir.

Hz. İsmail de gençti, itaatkâr, samimiydi. Rabbi onu 
Kur’an’da teslimiyetiyle övdü. Ve bize ölümsüz bir 
miras bıraktı: Rabbe itaat, babaya sadakat, ilahi 
hükme rıza... 

Bu günün gencinin hezeyanı erken yaştayken 
yapabileceklerini kaçırmamak adına haz merkezli 
bir yaşam sürmesi. Gençlik gitmeden hayatın 
tadına varabilmek tek gaye görülüyor. Ebeveynler 
tarafından da ‘biz çektik aman onlar çekmesin’ 
mantığıyla her türlü imkâna boğuluyorlar. Özgüven 
verici diye yanlış yönlendirmelerle,gençleri 
kendi içlerine dönük, kendilerini düşünen, hazzı 
için yaşayan gençler haline getirdik. Sonra da –
bu davaya sahip çıkacak bir nesil- arayışı içine 
girdik. Bu hatayı biz yaptık… Bünyemize uygun 
olmayanithal pedagojik doğrularla kendi neslimize 
kıydık. Ve sonra ‘nasıl bu hale geldik’ diye 
hezeyanlar içine girdik. 

Biz Müslümanlar olarak fabrika ayarlarına 
dönmemiz gerekiyor. Fıtrata, o temiz islam 
fıtratına.

MEDENİYET İNŞASINDA BİR GENÇLİK

İLKAY CAN
Sosyolog



DOSYA

27

Rasulullah Kur’an’a nasıl yaklaştıysa, kararlarını 
verirken nasıl Kur’an’a danıştıysa, insani ilişkilerine 
şekil verirken hangi ilkeleri baz aldıysa; gençlerin 
de kendilerine Rasulullahı örnek alıp Kur’an’daki 
Hz.Peygamberi tanıma çabasıyla işe başlamaları 
gerekir. 

Medeniyetimize sahip çıkacak gençliğin öncelikle 
kendisini tanımaktan başlaması zaaflarını ve 
hassasiyetlerini tespit edip –ilke merkezli- bir 
yaşam sürmesi gerekir.

Kalabalıkların dayattığı yaşam tarzına Allah için 
kafa tutan bir gençlik gerek. Tarih yazabilecek bir 
gençlik. Kendi hayatını hakikate şahit kılacak bir 
gençlik. Hikmeti önemseyen, olayları okuyabilen, 
yaşanılanların getirisini hesaplayabilen, başına 
gelenleri Allah’ın gösterdiği yerden okuyabilen bir 
gençlik. Tıpkı Hz. Yusuf gibi hiç pes etmeyen ve 
şimdi ne yapabilirim diyebilen bir gençlik. Hz. Yunus 
gibi hatasını üstlenebilen ben nefsime kötülük ettim 
diyip, tevbe ile arınıp yeniden başlama iradesini 
gösterebilen bir gençlik. Hz. Süleyman gibi büyük 
iktidar sahibi dahi olsa bir karıncayı incitmekten 
sakınan bir gençlik. Böylesine duyarlı bir gençlik 
medeniyete sahip çıkabilir. 

İnsana çalışmasından başka birşey yoktur. 
Çabasının sonucunu görecek ve karşılığı ona tam 
olarak verilecektir. (Necm 39-41). Bu ayet ışığında 
bizim dinimiz sonuç merkezli bir din değil sürece 
değer veren bir dindir. Yarın ahirette Rabbim kişinin 
ne kadar çaba ortaya koyduğunu sorgulayacaktır.

Şah damarımdan yakın olan Rabbimin güzel 
isimlerinden Er-Rakib (koruyup gözetleyen) 
kulunu sevdiğinden dolayı takip eden Allah, 
iyi hallerini gözetler ve yaşamındaki gidişatını 
değiştirir. Bu iş için Kaf Suresi 18.ayette sağımıza ve 
solumuza iki melek tayin ettiğini söyler. Bugünün 
gençliği Er-Rakib olan Allah’a imanını artırırsa 
kendi iradesini kendi iyi hallerinin çoğalabilmesi 
için kullanması gerektiğini anlayacaktır. Bu 
Esma’nın kula yansıması murakabedir yani kulun 
kendi kendini takip edebilmesi. Bunu yapan bir 
genç kendi kendisinin denetleyicisi olur. Dışardan 
bir kontrol mekanizmasına da ihtiyaç duymaz. 

Bugün yaptığımız ibadetler ahlakımıza ve 
yaşantımıza yansımıyorsa RadSuresi 11.ayete 
imanımızı artırmamız gerekiyor.

Rad Suresi 11.ayette “bir toplum kendi üzerindeki 
olumsuz halleri değiştirmedikçe Allah o kişinin 

gidişatını değiştirmez.” diye buyrulur.

Eğer bir medeniyet iddiamız olacaksa değişime 
kendimizden başlamalıyız. Zira birey değişirse 
toplum değişir. O zaman birlik olup vahdet 
potasında İslama ve medeniyete sahip çıkabilir, bizi 
biz yapan değerleri kucaklayabiliriz. Bireysellikten 
ve yalnızlıktan kaçarak bunu becerebiliriz. 

Yüce Kitabımız Fatır Suresi10.ayette tekraren “Kim 
kalıcı şeref ve itibar arıyorsa iyi bilsin ki bütün 
şeref ve itibarın kaynağı Allah tır. Ona sadece 
güzel sözler yükselir sözleri yücelten ise imana 
uygun eylemlerdir…” diye buyurarak şeref ve izzeti 
nerede arayıp bulmamız gerektiğini gençlerimize 
ve hepimize muhkem olarak bildirmektedir. 

Medeniyetimize sahip çıkabilecek gençlik Salih 
amelle süslenmiş bir hayat, şerefi ve itibarı 
sistemden değil Allah katından bekleyen bir neslin 
güzel söylemleri Allah a yükselecektie ve o sözü 
yücelten ise imana uygun eylemler olacaktır. Genç 
neslin Allah’ın Esmalarından El-Musavvir ( Allah’ın 
tasvir etmesi ve şekil vermesi) esmasını hayatının 
merkezine alabilse bu Esmanın kula düşen 
tarafının Allahın çizdiği sınırlara riayet ederse Allah 
da ona hayal ettiği güzellikleri yapmasına müsaade 
edecektir. Hayallerimiz olsun medeniyet adına, 
İslamın yeryüzüne hâkim olması adına,“zaman 
bendedir ve mekân bana emanettir” şuuru ile 
gençlik enerjimizi hayra kanalize edelim. Edelimki 
Medeniyetimizin görkemini yeniden insanlığa 
gösterebilelim. Selam ve dua ile...
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Bireyselleşme hastalığının adeta altın çağını 
yaşadığı günümüz dünyasında, bu hastalığın 

pençesine düşmüş ve bunun yıkıcı etkisi altında 
inleyen sayısız insan mevcut. İşin acı tarafı 
insanların bu hastalığın gönüllü müşterileri 
olmaları ve başta sonucunu tahayyül edemedikleri 
bu hastalığa sahip olabilmeleri için adeta canhıraş 
bir şekilde kendileriyle ve birbirileriyle mücadele 
etmeleri birbirileriyle yarışmaları. Peki, ne adına! 
Sözde özgürlük adına, ancak bireyselleştikçe özgür 
olacağını sanan insanın aslında değersiz pek çok 
şeyin tutsağı kölesi olduğu bir gerçektir. Bu duruma 
düşenlerin, düşecek olanların özgürlük anlayışında 
çok ciddi bir sorun vardır ve insanın önce bunu 
halletmesi lazım.

İnsanın ontolojik hakikatine tamamen yabancı 
olan bu yaman bireyselcilik hastalığı özellikle 
çağımız insanının müptelası olduğu en müzmin 
en yaman bir hastalıktır. Tüm zamanlarda insanın 
bireyselleşmesi bir trajedi olmuştur, insan için 
zararlı ve kötü bir akıbet olmuştur. Ancak çağımız 

insanlarının bireyselciliği kadar insanı kötü bir 
duruma düşüren, onu insanlıktan çıkartan başkada 
bir şekline rastlanılmamış diyebiliriz. Çağımız 

modern dünyasında 
insan adeta bireyselciliğin 
ve ondan neşet eden 
savrulmaların pençesinde 
kıvranıyor. Şimdilerde 
özellikle modern ideolojiler, 
çağdaş seküler yaşam 
biçimleri, ideolojik eğitim 
sistemleri, para ve insanın 
ontolojik hakikatinden 
uzak ona yabancı ve zıt olan 
her şey, aslında tamamen 
insanı bireyselleştirmeye 
iten, onu bireyselleştiren 
en önemli etkenlerdir.

İnsan sosyal bir varlıktır, o 
ancak sosyal bir ortamda 
çevrede kendisini bulur.

Hemcinsleriyle hayatın tüm gerçeklerini yaşayarak 
paylaşarak varlığın, hayatın farkına, tadına 
varabilir.Veişte ancak o zaman mutlu da olabilir. 
Çünkü bireyselleşme insanın fıtratına özüne ters 
bir durumdur ve insan için bir nevi ölümdür. Modern 
hayat tamamen insanı bireyselleştirme üzerine 
kurgulanınca insanın bu hastalığın pençesine 
düşmesi adeta kaçınılmaz bir durum oluyor. Bir 
zamanlar büyük avlulu evlerde acı tatlı birçok şeyi 
birlikte yaşayan, paylaşan kalabalık ailelerden 
şimdi eser yok. İnsanların birliğini bütünlüğünü 
ve onu bireyselleşmeye karşı koruyan pek çok 
etken ortadan kalkmış, kaldırılmış durumda.  
Maalesef şimdilerde bölündükçe bölünmeye 
neden olan, modern şehirlerde 1+1 hapishanelere 
mahkûm olmuş,  insanlar özgür ve mutlu bir hayat 
yaşamıyorlar. Aksine bu sitelerde bu insan yığınları 
içerisinde tek başına yapayalnız, fıtrata ters ve 
mutsuz bir hayat yaşıyorlar. 

Bir yerde bireyselleşme insanların hayat felsefesi 
haline gelince hayatın tüm alanları da buna göre 
şekilleniyor ve sistemde buna yönelik işliyor.

ÖZGÜR BİREY ÇAĞRISININ ÇOĞALTTIĞI
BİREYSELLEŞME

ERDAL ŞAHİN
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Böyle bir ortamda toplumu bir arada tutanaileden 
ve insanları bir arada tutan güçlü aile bağlarından 
söz edilemez. Böyle bir dünyada sosyal hayattan 
tutun mimariye kadar her şey bireysel hayatın 
yaşanması üzerine dizayn edilir. Ne anne baba 
çocuklarını, ne çocuklar anne babalarını düşünür. 
Böyle bir yerde akrabalık bağlarından da söz 
edilemez, yüce değerlerin yaşanmasından da. 
Değil mi ki herkesin hayatı kendine, herkes kendi 
ayakları üzerinde durmayı bilmeli, başarmalı ve 
herkes istediği şeyi yapmada özgür olmalı!

Özgürlük adına bireyselciliği seçen, bireyselleşen 
insan sonunda özgür olmadığı gibi aslında pek çok 
değersiz şeylerinde kölesi oluverdi. Özgürlük gibi 
gerçekten çok önemli bir değeri, yanlış adreslerde 
ve yanlış bir şekilde arayıp buna sahip olmaya 
çalışan günümüz çağdaş insanının özgürlük 
serencamı gerçekten ibretlik bir durumdur. Evet, 
özgürlüğü bireyselleşmede arayanın dünyasında 
her zaman kölelik, tutsaklık fırtınaları eser. Ancak 
heyhat ki o bunu tatlı ve huzur veren meltem 
rüzgârları olarak görüyor, anlıyor.

İnsanoğlu tek başına bir bireydir, bu anlamda özgün 
ve özeldir. O tek başına bir âlemdir, başkalaşmadan 
bu anlamda kişiliğini özgünlüğünü koruduğu 
koruyabildiği kadar bir değer ifade eder. Birey 
olmak elbette kötü değil zira bu bir seçim değil, 
ancak bireyselleşmek bir seçimdir ve ne adına 
olursa olsun kötü bir tercih olduğu için kötüdür. 
Bireyselcilik insanın hem fizik hem de anlam 
dünyasına zıttır, aykırıdır. Zira insan hiçbir zaman 
tek başına yetmeyen her yönüyle nakıs bir varlıktır. 
Ve sürekli her konuda bir başkasına muhtaçtır, 
başka bir güce ve yardıma gereksinim duyan bir 
varlıktır.

Özellikle çağdaş ideolojiler ve onların fikir babaları 
teorisyenleri ve davetçilerinin dillerine pelesenk 
ettikleri ve insan için de albenili olan”özgürlük”  
“özgür birey” “benim hayatım” “çağdaşlaşma” 
vb söylemler, kesinlikle insanları bireyselleştirip 
onları daha kolay güdülebilir hale sokmak ve 
onların sırtından sistemlerini devam etmek için 
bilinçli bir şekilde bulduğu yücelttiği söylemlerdir. 
Ve bu anlamda en etkili kandırılma nedenleri ve 
ifade biçimleridir, insanın kolay kolay fark etmediği 
tuzak olan söylemlerdir. 

İnsan için mutlak anlamda bir özgürlük yoktur, 
olamaz olmamalıda, çünkü sınırsız, kuralsız, hedefsiz 
gayesiz yaşamak, hareket etmek, insanlığın değil 

hayvanlığın bir gereğidir. Seküler ideolojilerin 
insanın zihnine ve gönlüne Nihilizmi zerk ettiği 
çağımızda bireyselleşen insan, kalabalıklar içinde 
yalnızlaştı. Özellikle modern çağlarda insan bu 
yüzden çok başıboş serkeş ve kuralsız bir hayatı 
seçti, yaşadı ve sonunda bunun acısını ıstırabını 
da çekti, çekiyor. Çünkü bunlar mutluluk ve huzur 
vaat etmeyen bireyselciliğin dünyasına kendilerini 
mahkûm etmişlerdi. Sonunda bireyselleştikçe 
bölündüler parçalandıkça bireyselleştiler ve kendi 
gerçekliklerine ve hayata hakikate yabancılaştılar. 
Zira bu durum insanın doğasına fıtratına tersti.

İnsanlar özgürlük söylemleriyle aldatılarak önce 
bireyselleştiriliyor, ardından tek başına bir ölümle, 
bir yok oluşla baş başa bırakılıyor. Özgürlük insan 
için en önemli bir değer iken maalesef günümüzde 
bu kavramın içi boşaltılarak ve yanlış anlamlar 
yüklenmek suretiyle insan için bir kandırılma bir 
aldatılma ve kendi özüne yabancılaştırma aracı, 
sebebi haline getirilmiş durumda. Bugün büyük 
kitleler sahte özgürlük vaatleriyle söylemleri ve 
şarkılarıyla kandırılmakta bireyselleşmenin kötü 
akıbetine itilmekte. Çağımız insanı bireyselleşme 
yüzünden milyonlar içinde maalesef tek başınadır, 
yapayalnızdır. Özgürlük insan için ontolojik bir 
ihtiyaç iken sahte özgürlük söylemleri insan için 
tamamen bir felaket sebebidir. Özgürlük şimdilerde 
insanın en çok kendisiyle aldatıldığı kandırıldığı bir 
kavramdır. Sahte özgürlük şarkılarını dillerinden 
düşürmeyen çağdaş ideolojiler hâkim sistemler 
bununla insanın gerçek kişiliğini şahsiyetini hedef 
olarak onu kendi özünden ontolojik hakikatinde 
uzaklaştırarak insanın fıtratına yabancı olan 
bireyselleşmenin kucağına itmek için var güçleriyle 
çalışıyorlar. 

Kişisel menfaatler, dünya hırsı daha çok sahip 
olma arzusu narsizm, konformizm vb günümüz 
insanını bireyselleşmeye iten en önemli faktörler 
olarak ön plana çıkıyor. Ayrıca mevcut sistemler, 
teknolojik aygıtlar, televizyon, internet vb. 
şehir site hayatı ve bunlara sahip olabilmek 
için verilen ayakta kalabilme mücadelesi de 
insanı insanları bireyselleşmeye iten en önemli 
nedenlerdendir. İnsanı insan kılan fedakârlık ve 
doğruluk duygusu, başkasını düşünme toplumun 
faydasına hareket etme vb. özellikler de insanı 
bireyselleşmeye karşı koruyucu özellikleri olan 
hasletlerdir. Ancak buna karşın birileri bilinçli 
olarak, özgürlük gibi önemli argümanları da 
kullanarak insanlarısürekli bireyselleştirmeye 
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çalışıyor, onlarıhâkimseküler sistemlerin kurbanı 
ve kendisinden istifade edilen bir elemanı haline 
getirmeye çalışıyor. Çağımız insanları bunlar 
tarafından sürekli hedef alınıyor, kişiliği oluşturan 
hasletler kötüleniyorbunların ortadan kalkması 
için,  var güçleriyle birdezenformasyon yapılıyor. 
Başkasını kendine tercih ediyorsan, toplumun ve 
başkalarının menfaatlerini kendi menfaatlerinin 
önüne koyuyorsan, bunları önceliyorsan 
enayisin diyorlar. İnsan bu zamanda babasını bile 
düşünmemeli, sadece kendisini düşünmeli, kendisi 
için yaşamalı diyorlar.

Bireyselleşmiş insan istenildiği şekilde güdülmeye 
kendisinden istifade edilmeye teşne bir insandır. 
Çünkü onun bir şahsiyeti, aidiyeti, hedef ve gayesi 
ve yüce bir gaye uğruna yaşama amacı kalmamıştır 
artık ve o bundan sonra bireyselleşmenin girdabında 
sürekli dönüp dolaşır. Onu bu hale getirenler için o 
artık zararsız bir köledir ve iki ayaklı canlı türünden 
başka da bir anlam ifade etmiyor.

Bireyselleşince özgür olacağını sanan daha 
doğrusu buna inandırılan çağdaş insan, 
bireyselleştikçe özgür değil tamamen köleleşiyor. 
İnsanları bireyselleştirmeye götüren onların 
bireyselleşebilmeleri için her türlü yola başvuran, 
sözüm ona toplum mühendisleri bir gerçeği çok 
iyi biliyorlar, oda bireyselleşmiş insanın onlar 
açısından her çeşit güdülmeye hazır ve müsait bir 
insan olduğu gerçeğini.Vemaalesef bunlarınellerine 
ve ayaklarına o kadar albenili prangalar geçirilmiş 
ve bunlarlaöylece hipnotize edilmişler ki bu 
durumunun farkında bile değildirler, olmuyorlar 
da. İnsanoğlunu bireyselleşmenin kötü akıbetine 
karşı koruyabilecek en önemli şey, insanın yüce 

bir iddiaya bir davaya sahip olması ve kendini 
buna adaması ile gerçekleşebilir. Bu anlamda bir 
idealistliğe sahip olmayan, bireyselciliğin kötü 
akıbetinden kendini koruyamaz, muhafaza da 
edemez. 

Bireyselleşmek yüce bir medeniyet inşa etmenin 
önündeki en büyük engeldir. Bireyselleşmiş 
insanlardan hiçbir medeniyet hiçbir başarı elde 
edildiği vaki olmamıştır.     Ancak gerçek anlamda 
azda olsa kişiliğini, şahsiyetini oluşturabilmiş 
bireylerden oluşan cemiyetlerin,  insan 
topluluklarının bununla bir sinerji oluşturarak 
ön plana çıktıklarını tarihe ve toplumlara yön 
verdiklerini ve güçlü bir medeniyet ortaya 
çıkardıklarını biliyoruz. Buna yaşlı dünyamız da 
kim bilir kaç defa şahit olmuştur.

Birilerinin insanı hedef alarak farklı şekillerde farklı 
argümanlarla ve sürekli gündemde tuttukları, 
insanın da en çok hoşuna giden  “özgürlük” 
söylemleri ve sanki insan için bir lütuf bir 
kurtuluşmuş gibi lanse ettikleri “özgür bir birey 
ol ”  çağrıları o kadar da masum bir söylem bir 
çağrıdeğildir. Bunların altında sinsi ve kötü gayeler 
ve hedefler var. Bunlarla karşılaşılan yerde durup 
düşünmek lazım ve bu konularda gerçekten bilinçli 
ve uyanık olmak lazım, yoksa insan bu tuzaklara 
düşmeye görsün, hayatı, ömrü boşuboşuna 
heba olur gider. Sonunda büyük bir pişmanlık 
yaşar, ancak o zaman da işişten geçmiş olur. Bu 
söylemlerin en büyük hedefi, tabiri caizse “sürüden 
ayrılan koyunu kurt kapar” misali insanları ait 
oldukları yerden inançtan toplumdan velhasıl 
onları bir arada tutan her şeyden uzaklaştırıp daha 
kolay avlayabilecekleri bir yer olan bireyselleşme 

noktasına getirmek içindir.

İnsanın sahte özgürlük söylemlerine 
karşı uyanık olması ve kendisini 
bireyselciliğin kötü akıbetine karşı 
koruması ve kişilikli, şahsiyetli 
güçlü bir birey olabilmesi için 
bir gayret bir çaba göstermesi 
hayatidir ve takdire şayandır.  Sahte 
özgürlük söylemlerine kanmayıp 
bireyselciliğin kötü sonucuna karşı 
kendisini muhafaza eden, kişilikli 
şahsiyetli, insan gibi insanlara selam 
olsun. Allah bizleri ve toplumumuzu 
bireyselleşmenin yıkıcı etkilerinden 
korusun muhafaza etsin. Âmin.
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Aslında imam-öğretmen ikilemi, sadece bir 
meslek    karşılaştırması   değil, Türk     modernleşme 

tecrübesinin iki sembol tipolojisi olmaktan 
kaynaklanıyor. Bu tipolojilerin siyasal olarak 
karşılıklarını analiz etmek Türk modernleşmesinin 
tecrübesini anlamak bakımından merkezi öneme 
sahiptir.Bu noktada öncelikle modernleşme 
olgusunu,ardından Cumhuriyet modernleşmesinin 
ana parametrelerini analiz etmek gerekmektedir. 

Modernliğin kuşkusuz değişik değerlendirmeleri 
vardır. Modernizmi değerlendirirken Batı 
felsefesinde de batı dışı felsefelerde de farklı 
modernlik modellemeleri varlığını gözden uzak 
tutmamak gerekmektedir. Ancak Batı modernliği 
dikkate alındığında şu parametreleri belirlemek 
mümkündür:

1-Modernlik genel anlamda dini anlayışı dışlayan bir 
epistemoloji üzerine oturur.(Laiklik/Sekülarizm)

2-Bilgi anlayışı akılcılık ve deneyciliğe yaslanır 
(Rasyonalizm ve empirizm)

3-Modernliği besleyen akılcılığa göre,hakikatin 
kaynağı akıldır.Aklın dışında, ötesinde, üstünde 
doğru bilgi kaynağı yoktur. Dolayısıyla vahiy sahih 
bir bilgi kaynağı olamaz. 

4-Sosyolojik anlamda modernliğin öznesi bireydir. 
Birey, tek gerçekliktir ve bireyi yönlendirecek daha 
üstün bir güç yoktur.

5-Modernliğin siyasal anlayışı modern ulus 
devlettir. 

6-Modernlik din ve hayat arasına mesafe koyan 
laiklik ve Sekülarizme yaslanır. 

7-Kuşkusuz Batı dünyasında felsefe tek boyutlu 
değildir ve modernliğin temel felsefi varsayımlarına 
da itiraz edenler vardır. 

8-Modernliği anlama da Descartes ve Bacon 
mutlaka iyi analiz edilmelidir.

9-Modernlik epistemoloji etik ve ontoloji 
anlamında bir paradigma sunar. Bu paradigmanın 
parametrelerini anlamadan modernlik doğru 
anlaşılamaz.

10-Modernlik Descartes’in düalizmine, Darwin’in 
evrimciliğine, Auguste Comte’un pozitivizmine 
yaslanır.

Türk modernleşmesi, batılılaşma veya çağdaşlaşma 
olarak adlandırılmış olsa da Batı modernleşmesini 
önemli ölçüde taklit eden bir özelliğe sahiptir. Türk 
modernleşmesi kuşkusuz geleneksel olandan bir 
kopuşa işaret etmektedir. Bu değerlendirmede 
imam geleneksel-geri-ilkel-devrini tamamlamış 
olana denk düşerken, öğretmen ilerici, modern, 
geleceği inşa eden bir konumdadır. 

Kuşkusuz her sistem kendine özgü bir eğitim 
sistemi oluşturmak ister. Öncelikle buna uygun bir 
müfredat ve bu müfredatı uygulayacak aktörlere 
ihtiyaç vardır. Bundan dolayı Cumhuriyet yönetimi 
kendini İmparatorluk geçmişinden ayırmak için 
yeni bir tarih,kültür ve eğitim arayışına girmiştir. 

Tarih alanındaki arayışı Şükrü Hanioğlu 
Tarihler, semboller ve merasimler (Kut’ül Amare 
tartışmasını anlamlandırmak için sosyolojik analiz) 
adlı makalesinde çok çarpıcı bir şekilde analiz 
etmektedir. “Cumhuriyetin seküler elitleri milli 
olanı öne çıkmakla kalmadı, dini olanı tümüyle 
inkâr eden bir tarih inşasına giriştiler. Hatta 
millî olanı daha da sekülerleştirmek için ulusal 
ile değiştirdiler. Ulusallığı dini olanın karşısına 
konumlandırdılar… Millî, dinîye karşı Erken 
Cumhuriyet liderleri 1919 sonrasından devşirilen 
anma günleri ve yaratılan hatıra duraklarının 
toplumsal dayanışmayı sağlama, bireylerde aidiyet 
duygusunu güçlendirme ve millet inşa etme 
alanında önemli olduğunu düşünmüşlerdir.

Bu Erken Cumhuriyet kadrolarının gerek doğrudan 
gerekse de Ziya Gökalp aracılığı ile Durkheim’dan 
aldıkları bir düşüncedir. Avustralya yerlilerinin 
“corroboree”lerini tahlil eden Durkheim, kolektif 
ayinlerin, topluluğun değerlerinin bireye 
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nakledildiği, onun aidiyet duygusu ile grubun 
dayanışmasının güçlendirildiği merasimler 
olduğunu vurgulamıştı.Yeni rejim kurucuları 
önemli tarihî günleri bu tür duyguları ve toplumsal 
dayanışmayı güçlendirecek “merasim/ ayin”ler 
olarak araçsallaştırmaya çalışırken iki temel 
yaklaşımı hayata geçirmeyi düşünmüşlerdi.

Bunlardan birincisi, Durkheim ve dönemin diğer 
önemli düşünürlerinden alınan, modern dünyada 
“millî”nin “dinî”nin yerini alacağı ve tedricen 
kutsallık tekeli oluşturacağı tezi idi. Bu, şüphesiz 
Erken Cumhuriyet tasavvurunun, “dinlerin kısa 
sürede tarihe karışacağını” savunan güçlü bilimci 
varsayımlarıyla da uyum halindeydi. Yeni rejim, 
bunun yanı sıra “devr-i sâbık” yaratılmasından 
kaynaklanan “sembol” ve “hatıra” boşluğunu 
EricHobsbawm’ın “gelenek icadı” olarak 
kavramsallaştırdığı yolla doldurmaya çalışmıştı. Bu 
alanda da Fransa örneği taklit edilerek “Cumhuriyet 
öncesini dışlayan” gelenekler üretilmiş ve hatıra 
seçiciliği tekeli tahkim edilmişti.”

Hiç kuşkusuz eğitim alanındaki değişim de bu 
perspektif üzerinden gerçekleşecektir. Bu bakışta 
din-medrese-imam olumsuzlanan imgeler 
olurken; laiklik- okul- öğretmen yeni sistemin 
eğitim alanındaki olumlu imgeleri olacaktır. 

Eğitim zihniyetinin dönüşümünde ana aktörler 
öğretmenlerdir. Nihayetinde öğretmenler 
Cumhuriyetin laik,ilerici ve modern ideolojisini 
köye taşıyan aydınlanma misyonerlerdir. 
Erken Cumhuriyet dönemi eğitim kurumlarının 
müfredatları incelendiğinde bu dönüşümüm izlerini 
görmek mümkündür. 

Bir dönemin zihniyetini anlamak için o dönemde 
verilen edebiyat ürünleri çok önemli bir fonksiyon 
üstlenirler. Özellikle Talip Apaydın,Fakir 
Baykurt,Mahmut Makal gibi Köy Enstitüsüçıkışlı 
yazarların kaleme aldığı köy romanlarını izlersek 
imam,ağa ve bunların etkisindeki muhtar kötü 
figürler,kuşkusuz öğretmen aydınlatıcı bir figür 

olarak öne çıktığını göreceğiz. İmam ve ağa, köyü 
ekonomi ve din üzerinden sömürürken,öğretmen 
tüm bu olumsuzluklara karşı sömürülen köylüyü 
aydınlatıcı bir fonksiyon üstlenir. 

Aslında gerilimin daha derininde din ile Cumhuriyet 
ideolojisinin pozitivist,aydınlanması karakteri 
arasındaki ilişkiler yer almaktadır. Bu gerilimin bir 
diğer yansıdığı alan ise medrese-okul arasındaki 
farklılaşmadır. 

İmam, cumhuriyetin ilk dönemlerinde yazılan 
eserlerde genellikle olumsuz hatta korkunç 
bir tiplemeyle resmedilir. Cahildir, kabadır, 
aydınlanmaya karşıdır, gericiliğin temsilcisidir. 
Tabi arka planında, temsil ettiği din yer alır. Cahil 
imam tiplemesiüzerinden din eleştirel bir konuma 
yerleştirilir. Buna karşılık öğretmen laikliğin, 
ilericiliğin, aydınlığın sembolü olarak resmedilir. 

Bu dönemin laiklik uygulaması da doğrudan imam 
–öğretmen geriliminde öğretmen lehine uygulanır. 
Türkiye özelinde laiklik,devletin inançlar karşısında 
tarafsızlığı ya da bir inanç grubunun diğerine baskı 
yapmaması anlamında uygulanmamıştır. Laiklik 
dindarların en masum isteklerini bloke etmek 
üzere negatif özgürlük şeklinde uygulanmıştır. 

Doğrusu bu tezi ortaya atan Auguste Comte’unda 
düşüncesi bilimi dinin yerine koymaktı. Zaten 
temel eserinin ismi de “Pozitivizmin İlmihali”dir. 
Bu anlayışın amacı varlığın kanunlarını Allah’tan 
bağımsız hale getirmek ve varlığa müdahil olmayan 
deist bir Tanrı anlayışının önünü açmaktır. 

Öğretmen modernliğin temsilcisi olarak dini temsil 
eden imama karşı savaşım halindedir. 

Türkiye’de öğretmenin kişiliğinde temsil edilen 
laiklik toplumun hiçbir zaman ortak paydası olmadı.
Olamazdı,çünkü Türkiye’de uygulandığı şekliyle 
laiklik din karşıtlığı idi. Militarize olmuş özgürlükten 
uzak bir uygulama idi. Uzun yıllar başörtüsünün 
laiklik ve Atatürkçülüğe aykırı olduğu söylemiyle 
yasaklanması aslında uygulanan modernleşme 
politikasının doğurduğu yanlış algıdan besleniyordu. 
Bürokraside başörtüsüne geçit vermeyen bir laiklik 
uygulamasının ortak payda olma imkânı yoktur. 
Laikliğin inanç özgürlüğü olarak anlaşılmadıkça, 
bir dinin diğerine baskı yapmasını engelleyen 
bir mekanizma olarak anlaşılmadıkça toplumda 
kabul görmesi çok kolay değildir. İnsanlar nasıl 
konuştuğunuza,kavramları nasıl kullandığınıza 
bakmaz,nasıl davrandığınıza,nasıl uygulama 
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yaptığınıza bakar.

Aslında imam-öğretmen arasındaki ilişki 
toplumdaki siyasal farklılaşmayı tetikleyen iki 
farklı kesimde yarattı. Türkiye Cumhuriyeti 
kurulduğu andan itibaren iki toplumsal sınıfa 
ayrıldı. Merkezi oluşturan laik-modernleşmeci 
elitler ve muhafazakâr dindar halk kitleleri. Şerif 
Mardin’in Türk siyasetini okumak için oluşturduğu 
merkez-çevre kavramsallaştırması yani. Burada 
merkez kendini olması gereken,laik,çağdaş,modern 
olarak,ideal Türk vatandaşı olarak tanımladı. 
Çevrede yer alan ve bu tanıma uymayan 
muhafazakâr dindarlar ise modernleştirilecek 
kitle olarak tanımlandı. Ancak özellikle 1960 
yıllarda başlayan ve 70’li yıllarda yoğunlaşarak 
devam eden göç hareketi Türk siyasetinin temel 
taşlarını yerinden oynattı. Çevrede biriktirdikleri 
muazzam enerji ile toplumsal merkezden devletin 
merkezine doğru harekete geçen muhafazakâr 
dindarların kendi ekonomilerini,medyalarını 
yaratmamaları; kendi siyasal aktörlerini 
çıkarmamaları mümkün değildir.İbn Haldun’un 
deyimiyle Hadariliği temsil eden laik elitler hem 
politik ve entelektüel yönden büyük enerji kaybına 
uğramışlardı. Bu yüzden çevreden gelecek enerjiyi 
bloke etmeleri mümkün değildi.Türk siyasal 
tarihi merkezi oluşturan laik elitlerle,çevreden 
gelen muhafazakâr dindarların mücadelesinden 
ibarettir. Askeri darbeler aslında çevreden gelen 
muhafazakâr dindar taleplere merkezi kapatmak 
ve oraya bir daha yaklaşmamaları için gerekli 
tedbirleri almak üzere yapılmıştır. Ne ki alınan 
hiçbir önlem bunu başaramazdı. Herakleitos’un 
deyimiyle “ Bir ırmakta iki kez yıkanamazsınız”. 
Çünkü değişimi engellemek mümkün değildir. 
Oysa Cumhuriyetin özellikle ilk dönemlerinde 
etkin olan elitler aynı ırmakta değişmeden 
yıkanabileceklerini zannediyorlar. Bundan dolayı, 
nehrin yatağını ıslah edecekleri yerde, önünü 
kesmeye çalıştılar. Sosyolojik anlamda başarmaları 
mümkün değildi.

Türkiye Cumhuriyeti bir ulus devlet olarak 
kurulduğunda sürekli Müslüman bir halkın zihin 
yapısını ve gündelik pratiklerini oluşturan İslam 
ile devletin kabul ettiği yeni paradigma arasında 
gerilim yaşamıştır. Bu gerilim ne geçmişi inkâr 
etmek ne de günümüz koşullarını ıskalayarak 
aşılabilir. Bu gerilimin göstergesi olan imam-
öğretmeni sürekli rakip halde tutmaktan çıkarıp 
barıştırmaktan geçtiği açıktır. 

Dindarlığı muhafaza edilecek en önemli değer 
olarak görengünümüz muhafazakâr dindarlar; 
Cumhuriyet dönemi pratikleriyle tanıştığı laiklik 
ve seküler milliyetçiliğe mesafeli duran; devlet 
ve toplum hayatında yapılacak ani değişimlere 
ve devrimlere mesafeli duran; bir yandan sol 
Kemalistlerin,diğer yandan İslamcıların gericilik 
ve aklı dışlama bağlamında eleştirdikleri Sünni 
geleneğin ana damarı olan Eş’ariliğe yaslanan; 
Kurtuluş Savaşını,kâfire karşı bir varoluş 
mücadelesi olarak gören ve bunun için büyük 
çaba harcayan,ancak savaş sona erdikten sonra 
yapılan değişiklikler karşısında muhalefete geçen 
yada sessizliğe bürünen veya sivil itaatsizliği 
benimseyen bir tavra bürünen(Mehmet Akif, 
Elmalılı Hamdi,Said Nursi); Kemalizm’in seküler 
milliyetçiliğine karşı din eksenli bir kültürel 
milliyetçiliği savunan; Cumhuriyet döneminin 
özellikle Tek Parti döneminde yürütülen laiklik ve 
seküler milliyetçiliğe itirazları olan; siyasal anlamda 
Menderes,Özal,Erbakan ve özellikle Erdoğan’a 
destek veren; Köy Enstitüsü modeline karşılık, 
dinin devlet sistemi içinde öğrenilmesini savunan 
İmam-Hatip modelini benimseyen; Cumhuriyet 
modernleşmesinin dışladığı Osmanlıya İslami 
geçmişinden dolayı sahip çıkan; kendi değerlerine 
sahip çıkarak modernleşmeyi savunan; büyük 
ölçüde tasavvuf ile harmanladığı Anadolu irfanına 
yaslanan; bir yandan sol Kemalizm’in dini dışlayan 
milliyetçiliği ve laiklik anlayışına karşı yeni bir 
laiklik ve milliyetçilik anlayışı geliştiren,diğer 
yandan İslamcıların büyük ölçüde Mutezile 
akılcılığına yaslanan akılcılığına karşı Eş’ariliği 
İslam’ın merkezi değeri olarak savunan ve bugün 
büyük ölçüde Ak Partinin tabanını oluşturan bir 
düşünce biçimidir.

Bu düşünce biçiminin temel özelliği aslında imam 
ile öğretmen arasındaki dargınlığı gidermektir. 
Mehmet Akif’in deyimiyleöğretmenin temsil ettiği 
Batı medeniyeti ile imamın temsil ettiği İslam inancı 
arasında bir sentez sağlayabilmektir.
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Medeniyet kavramı, Yirminci yüz yılın ortalarına 
kadar yaklaşık 200 sene, hegemonyacı, emperyalist, 
sömürgeci ve Avrupa merkezci (Euro-centrist) 
bir yaklaşımla; İnsan topluluklarının, gelişmiş ya 
da ilerlemiş hali veya belli bir aşaması, ya da belli 
bir gelişim türü olarak kabul edildi. Medenîleşmek, 
barbarlıktan kurtulmak, yaşam sanatlarında 
eğitilmek aydınlanmak, gelişmek, süzülmek ve 
evcilleşmek diye tanımlanıyor ve barbar kabul 
edilen,Batılı olmayan toplumları medenîleştirmenin 
Avrupa’nın en tabii hakkı olduğu düşünülüyordu. 
Nitekim 1839 yılında Cezayir’i işgal eden Fransızlar, 
buraya medeniyet getirdiklerini öne sürüyor ve 
ünlü Sefiller romanının yazarı Victor Hugo da, 
Fransızların Medenî olmayan toplumları zorla 
Medenîleştirmelerinin medeniyetin zorunlu gereği 
olduğunu iddia ediyordu.1

18. ve 19. yüzyıllarda dünyaya egemen olan 
batılı güçler, Batı medeniyetini insani gelişim 
standardının en üst düzeyi olduğu iddiasını bütün 
dünyada kabul ettirmeye çalıştılar. Bu çerçevede 
medeniyet terimini de, Avrupa’nın, mimari, resim, 
edebiyat, heykel, müzik, felsefe, bilim, estetik ve 
entelektüel alandaki başarıları ile sosyal ve fiziksel 
çevre üzerindeki etkileri şeklinde sundular.2

1. Danielle Jean, Sommes-nous les Grecs du Monde (La Guerre des Dieux), 5 
(Le Nouvel Observateur, Hors Série, Janvier-2002.

2. Huntington, The Clash of Civilizations, 41.

Hâlbuki medeniyet, insanlık ile beraber başlamış ve 
insanlıkla beraber gelişmiş evrensel bir olgu; bütün 
toplumların bütün kültürlerin, bütün dinlerin ortak 
katılımı ile meydana gelen bir ortak yapı, bir sentez, 
bir bileşimdir. Kültürler birleşerek medeniyetleri 
meydana getirirler. Medeniyetler birleşerek ortak 
evrensel insanlık mirasını oluştururlar. Her toplum, 
her kültür, medeniyet üretebilir. Zaten medeniyet 
kuracak seviyeye gelmemiş kültürler, bütüncül, 
kapsamlı ve kalıcı yapılar oluşturamazlar. Artık 
geçen asırlardan kalma eski kalıplar insanlığa dar 
geliyor. Bunları üzerimizden atmak ve yeni kalıplar 
bulmak zorundayız. 

“Medeniyetlerin Genel Tarihi” isimli 7 ciltlik büyük 
eserin koordinatörü Maurice Crouzet, Avrupa 
medeniyetinin tek medeniyet olduğu fikrînin, 
günümüzde geçerliliğini yitirdiğini belirterek 
şöyle diyor: “Artık bugün biz, kesin üstünlük 
iddiasında tek ve yegâne medeniyet anlayışını 
bırakıp değişik medeniyetler bulunduğunu kabul 
etmeliyiz. İnsanlığın önde gelen bilim adamları, 
tarihçiler ve sosyologlar artık bunun kesinliğini 
kabul etmekte ve her insan topluluğunun, kendine 
has bir medeniyeti ve düzeni olduğunu; hatta ilkel, 
yabani toplulukların dahi bir medeniyeti bulunduğu 
görüşünü benimsemektedirler.  

Aynı şekilde medeniyetin sadece bir tek tarihi 
bulunduğunu öne süren katı ve dar görüşü de 
benimsememek gerektiği kesin olarak kabul gören 
bir yaklaşımdır.”3

Yaklaşık üç yüz yıldır dünyaya egemen olan Batı 
dünyası, bu Avrupa merkezci (Euro-centrist)
medeniyet anlayışıile dünyamızı yaşanmaz 
hale düşürmekle kalmamış, medeniyet üzerine 
dayandığı temelleri kökten sarsarak konseptin 
kendisini de tartışmalı halegetirmiştir.

Batı, Hıristiyanlığı kabulünden, yani Dördüncü 
Yüzyıldan, On üçüncü asra kadar yaklaşık 900 
sene, Skolastisizm’in ağır baskıları atında ezildi. 
Bu dönemde akıl büsbütün reddedildi ve bilim yok 
sayıldı. Sonra gün geldi, Hıristiyan Orta Çağı, İslâm 
3. Maurice de Crouzet, Age. I, 18.
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düşüncesiyle tanışma fırsatı buldu. O tanışma 
sayesinde yeni yorumlar, yeni açılımlar elde etti. 
Böylece On üçüncü Yüzyıl Rönesans’ı dediğimiz yeni 
ve farklı bir döneme girdi k,i bu sayede, genel olarak 
Rönesans diye bilinen toplu değişim sürecinden 
geçti. Rönesans’ı dini alandaki reformlar ve modern 
düşünce dönemi takip etti. 

Aklı tamamen yok sayan, bilimi kesinkes reddeden 
ve bilim adamlarını, ağır takiplere ve işkencelere 
maruz bırakarak engizisyon mahkemelerinde inim 
inim inleten, zaman zaman da halkın gözü önünde, 
meydanlarda kazıklara geçirerek canlı canlı 
yakan, eşi görülmemiş bir zulmün, bağnazlığın, 
ilkelliğin ve vahşetin yaygınlaşmasına tepki olarak 
doğup gelişen Modern düşünce, din ile ilgili bütün 
değerlendirmeleri göz ardı etmeye ve dinden uzak 
(Seküler ve Laik) bir dünya görüşü ve hayat tarzı 
inşa etmeye çalıştı. 

Böylece Batı dünyasında, din ile bilim, felsefe 
arasında büyük bir mücadele ve çatışma başladı.  
Bu çatışma, neticede aklı reddeden Dogmatik-
Skolastik anlayışın yerine, aklı önceleyen, pozitif 
bilgi temeli üzerine dayalı bulunmayan hiç bir 
doğruyu kabul etmeyen Aydınlanma’yı doğurdu. 
Aydınlanma, aklı adeta putlaştırarak bilimi her 
şeyin yegâne kriteri, hakemi ve ölçütü sayan katı 
bilimselciliği ve Pozitivizm’i doğurdu. Pozitivizm de 
neticede her türlü manevi değerleri dışlayan kaba 
Materyalist anlayışlara zemin hazırladı, güç kattı. 
Materyalizm ise geçen yüz yılın başlarında öncelikle 
Marksist-Leninist proleterya diktatörlüğünün 
ortaya çıkmasına neden oldu. 

Nihayet yüzyılın ilk çeyreğinde insanlık, Hitler 
Faşizmi, Mussolini despotizmi ve totaliter, Marksist-
Leninist Stalinci Sovyet Komünizmi gibitarihin 
tanık olduğu en gaddar ve zalim rejimlerden ikisi 
ilekarşı karşıya geldi. 

Rönesans ve Reform dönemi boyunca devam 
eden din-devlet, din-bilim çatışmaları ve Mezhep 
Savaşları, onun ardından gelen ve çok çetin geçen 
100 yıl savaşları diye bilinen savaşlar ile büyük 
çapta kan kaybına uğrayan Batı dünyası,  nihayet 
1598 yılında ilan edilen Nant fermanı ve 1649 yılında 
akdedilen Westfelya barış antlaşması ile şekillenen 
Avrupa merkezli dünya görüşü, bütün dünyayı, 
Batı’nın menfaatleri doğrultusunda düzenlemeye 
başladı. Ardından hızla gelişen bilimsel keşifler, 
Sanayi inkılabı ve Fransız devrimi Avrupa’nın 
emperyalist iştahını kabarttıkça kabarttı.  Bütün 

dünyayı Batı’nın doğal sömürge alanı olarak 
algılayan Batı emperyalizmi, Aydınlanma ile birlikte 
Batı değerlerinin eşsizliği,  entelektüel ve medeni 
bakımdan üstünlüğü fikrini yaygınlaştırarak, Batı 
kültürünün zorla da olsa bütün dünyaya hâkim 
kılınması gerektiği tezini hayata geçirmek istedi.

Böylece Onsekizinci yüz yılda ortaya atılan ve 
büyülü bir kavram haline getirilen medeniyet 
konseptinin Batı’ya ait bir olgu olduğu, Batı dışı 
toplumların medeniyet üretme yeteneğine 
sahip bulunmadığı varsayımıyla Avrupa 
Merkezci (Euro-centrism) yaklaşım, bütün 
dünyada geçerlihâkim ideoloji haline getirildi. On 
dokuzuncu yüzyılın sonlarına doğru Materyalim, 
Pozitivizm, Oryantalizm üçlüsü emperyalist Batı 
hegemonyacılığını, evrensel medeniyet konsepti 
ile bütünleştirerek yaygınlaştırdı.

Ne var ki Yirminci yüzyılın başlarında pozitif 
bilimlerdeki gelişmelerin alt üst ettiği determinist 
ve Pozitivist yaklaşım,Birinci Cihan Savaşıyla 
birlikte bütün alanlarda etkisini göstererek her 
alanda Batı hegemonyasının yıkılmasına zemin 
hazırladı. Savaş sonunda modern dünyanın 
liderliği Okyanus ötesine, ABD’ye geçti. Ardından 
gelen İkinci Büyük Savaşta yeni keşfedilen silah 
teknolojisi dünyamızı tehdit eden bir felaket 
düzenin doğmasına neden oldu. Hiroşima’ya atılan 
Atom bombası, Avrupa merkezci dünya görüşünün, 
insanlığı ne büyük felaketlere sürüklediği ağır ve 
acı biçimde ortaya çıktı. Savaş sonrası oluşturulan 
Birleşmiş Milletler kuruluşu, Amerika ve Sovyetler 
Birliği öncülüğünde kurulmaya çalışılan yenidünya 
düzeni, eskinin yanlışlarını ortadan kaldırmak şöyle 
dursun, daha da katmerleştirerektüm dünyayı 5 
ülkenin kararlarına mahkûm ettiği gibi, insanlığı 
Soğuk Savaş bataklığına sürükledi. 
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Avrupa Merkezci medeniyet anlayışının sebep 
olduğu küresel krizler:

Günümüzde tüm dünyanın büyük bir krizden 
geçmekte olduğu ve bu krizin temelde bir 
medeniyet krizi olduğu konusunda Edgar Morin, 
Michele Serres ve Leslie Lipson başta olmak üzere 
dünyanın önde gele seküler aydınlarının hemen 
hemen hepsi ittifak etmektedirler. 

Bu krizin temelinde bağnazlıklar, bilgisizlikler, 
tahammülsüzlükler, önyargılar, düşmanlıklar, 
kin ve nefret duyguları, terör ve şiddet eylemleri,  
savaş ve saldırganlık eğilimleri yatmaktadır. Bu ise 
sorunu daha da kompleks hale getirmektedir. 

Bu medeniyet krizinin, insanlığın uzun asırlar 
içerisinde oluşturup geliştirdiği evrensel değerleri 
kökten tehdit etmekte olduğu açıktır. Savaş, 
çatışma, terör belalarının yanı sıra, çevre kirliliği, 
insani ve ahlaki değerlerin erozyonu, gerek 
toplumlar gerekse milletler arasındaki sosyal, 
kültürel ve ekonomik dengesizlikler küremizi 
yaşanmaz hale getirmek için adeta el birliği 
etmektedirler.

Bugün, dünya, hızlı bir değişimden geçiyor. Bilişim 
teknolojileri, gezegenimizi küçülttükçe küçülttü, 
bütün dünyayı anında evimizin dört duvarı arasına 
taşımayı başardı. Eskiden bize son derece uzak 
gibi görünen gökyüzü, yakınlaştı. Aşılmaz sanılan 
dağlar aşıldı, okyanuslar geçildi, denizler kuşatıldı, 
ırmaklar dizginlendi. Ancak kısa bir süre sonra bizi 
büyük felaketlerin beklemekte olduğunun farkına 
vardık. Ümitlerimiz soldu, küçülen dünyamız 
ile birlikte, ufkumuz da daraldı, beklentilerimiz 
sıradanlaştı, muhayyilemiz cılızlaştı, bakış 
açımız sınırlandı. Varlığı, kameraların minicik 
objektifinden izlemeye başladık. Büyük yazarlara, 
şairlere, düşünürlere, filozoflara, sanatçılara hasret 

kaldık. 

Yaşlı dünyamız, son yıllarda tarihinde az rastlanır 
derecede büyük değişimler ve büyük yıkımlarla yüz 
yüze geldi. Hepimizi acı ve gözyaşına boğan doğal 
felaketlerle karşılaştık. Ekolojik dengeler bozuldu. 
Kuzey Kutbu’nda buzlar erimeye başladı. Büyük 
Okyanus’ta meydana gelen deprem sonucunda 
oluşan Tsunami, Uzak Doğu’da büyük yıkımlar 
yaptı ve 270.000 insanın canına mal oldu. 

Bilim adamları, küresel ısınmanın limit ötesi 
seviyeye ulaştığını söylemektedirler. Önümüzdeki 
yüz yılda,  sıcaklığın, 1,4 - 5,8 Santigrat derece 
arasında artış göstereceğini ve bu miktarın, 
yeryüzünde insanoğlunun belirmesinden bu yana 
gözlenen toplam sıcaklık artışından daha fazla 
olduğunu haber veriyorlar. Bunun sebebinin, sera 
gazlarının atmosferde toplanması ve şemsiye 
etkisiyle sıcaklığın dünyada kalması olduğunu 
haber veriyorlar. 

Küresel ısınmanın ana nedeni karbondioksit 
olduğundan, bunun kaynaklarını iyi belirlenmesi 
gerekir. Gelişmiş ülkelerde karbon dioksitin yarısı 
binalardan (çoğu ısınma), yarsı da ulaşım ve 
endüstriden eş oranlı olarak çıkmaktadır. 

İklim değişiklikleri neticesinde ortaya çıkmış 
bulunan okyanuslardaki sıcaklık yükselmeleri, 
kasırgaların şiddetini daha da artırmaktadır. 
Uzmanlar, böyle giderse yüz yılın sonunda, ABD’nin 
Meksika Körfezi kıyılarının yaşanamaz hale 
geleceğini bildiriyorlar.

Birleşmiş Milletler tarafından Kanada’nın Montreal 
kentinde düzenlenen iklim değişikliği konusundaki 
uluslararası konferansta, gelişmiş ülkelerin, 2012 
yılına kadar, sera etkisindeki gazların yayılmasını, 
1990’daki düzeyinin %5 altına indirmelerini 
kararlaştırılmıştı. Aynı günlerde, Amazon nehrine 
kıyısı bulunan ülkeler topluluğu da (OTİCA) 
Peru’nun İquiatos kentinde yaptığı toplantıda 
“iklim değişikliği tehlikesine karşı acil önlemler 
alınmasının zorunlu hale geldiğini” açıklıyordu. 

Yalnız doğal afetlerle boğuşmuyoruz, aynı zamanda 
ekonomik dengesizlikler ve gelir dağılımındaki 
eşitsizlikler de büyük çatışmalara zemin hazırlıyor. 
Birleşmiş Milletlerin verilerine göre, dünya 
nüfusunun yüzde yirmisinin, tüm dünya ticaretinin 
% 84,2 sini elinde bulundurduğu, toplam dünya 
gelirinin % 85,5’ine sahip olduğu ve toplam dünya 
üretiminin %84,7 sini tükettiği görülmektedir. 
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Yeryüzündeki 385 milyarderin sahip bulunduğu 
servetin, dünya nüfusunun yaklaşık yarısının sahip 
bulunduğu servete denk olduğu söyleniyor. 

Uzmanlar, bu gidişle, önümüzdeki on yıllarda, 
dünya nüfusunun ancak % 20’sinin refahtan 
pay alabileceğini, geriye kalan % 80’inin ise 
hayır cemiyetlerinin ve yardım teşkilatlarının 
yardımlarıyla hayatlarını sürdürebileceklerini ifade 
etmektedirler.

Yeni bir medeniyet anlayışına duyulan ihtiyaç: 

Bütün bu olumsuz gelişmelere dur diyecek, 
insani değerleri yeniden hâkim kılacak, haklının 
yanında durup haksıza karşı çıkacak yeni bir 
“fazilet mücadelesi” başlatmanın zamanı gelmiş 
bulunuyor. Yeni bir diriliş ile silkinmeye, düşünce 
ufkumuzu genişletmeye, bakış açımızı büyültmeye, 
muhayyilemizi zenginleştirmeye kısacası, 
insanı önceleyen yeni bir yaklaşım geliştirmeye 
muhtacız. Evet, Allah Resulünün genç yaşlarında 
Mekkeli hemşerileriyleyaptığı gibi, dünya çapında 
yaygınlaşan bu garip çelişkileriortadan kaldırarak, 
vicdanları harekete geçirecek yeni bir “Erdemliler 
Hareketi” başlatmanın ve yeni bir “Erdemliler 
Sözleşmesi” (Hilfü’l-Fudûl) akdetmenin zamanı 
gelmiş bulunuyor.

Yaktığımız, yıktığımız, tahrip ettiğimiz, talan 
ettiğimiz, altını üstüne getirdiğimiz çevreyi, yeniden 
kazanmanın yollarını aramalı ve bulmalıyız. 
Tabiatla yeniden dost olmalı, dostluklar kurmalı, 
onu sevmeli, sevdirmeliyiz. 

Küçülen dünyamızın karşı karşıya bulunduğu 
karmaşık sorunlar karşısında Hak, Adalet, Refah, 
Eşitlik, Özgürlük, Dürüstlük ve Güven gibi değerler, 
bugün artık tüm insanlığın özlemini duyduğu 
idealler haline gelmiştir.

Yirmi birinci yüzyılın, temel önceliklerinden birisi, 
hatta birincisi, hak ve özgürlükler konusudur.
Kuşkusuz özgürlük, bir bilinç meselesidir ve insanın, 
var oluşundan ayırt edilmesi adeta imkânsız bir 
olgudur. Özgürlük, aynı zamanda içinde barış, 
hoşgörü, uzlaşma ve dostluk gibi insani erdemleri 
de barındıran bir değerdir.

Özgürlüğün, yükümlülük ve sorumluluk ölçüsü 
bağlamında ele alınması gerekir. İnsan, toplumsal 
bir çevre içinde varolduğuna ve yaşadığına göre, 
onun özgürlüğünün, başkalarının özgürlüğünü 
engelleyecek noktaya ulaşmaması gerekir. 

Bu nedenle özgürlük,isteyenin istediği gibi 
davranabilmesi değil; başkalarının özgürlüğüne 
saygı duyarak ortak yaşama katılmasıdır.  

Böylece özgürlük, insanın kendi varlığının farkına 
varmasında maddi ve manevi varlığını koruma ve 
geliştirmesinde itici bir güç olurken; aynı zamanda 
kendisinden başlayarak hemcinslerine, çevreye 
topluma ve doğal ortama sorumluluk bilinciyle 
yaklaşmasını sağlar. Kendi özgürlüğünün, ancak 
ötekinin özgürlüğü ile gerçekleşebileceğini 
anlamasını temin eder. 

Günümüzde,karşı karşıya bulunduğumuz özgürlük 
kadar önemli bir diğer konu da haklar sorunudur.
Hak kavramı, bireyin manevi dünyasında kök 
salmazsa, toplumda düzen, denge, huzur ve barış 
yerleşemez. Maddi güç, çıkar hırsı, bencillik; 
dolayısıyla haksızlık, düzensizlik, kargaşa ve 
güvensizlik yaygın hale gelir. Bu da bireylerin maddi 
gücü esas alan, ikiyüzlü, emeksiz, güvenilmez, 
korkak, zorba kişiler haline dönüşmesine neden 
olur.

Hak kavramının en çok belirginlik kazandığı yer ise, 
adalet ve hukukun üstünlüğü sahasıdır. Hukukun 
üstünlüğü ilkesinden anlaşılması gereken şey, 
öncelikle insanlığın ortak değeri haline gelen ve 
insan onurunu temel alan nesnel, genel, adalet 
ve hakkaniyet kurallarının bütünüdür. Hukukun 
üstünlüğü, insan doğasını temel alır. Onun maddi-
manevi bütünlüğünü tanır, korur ve gelişmesine 
imkân hazırlar.

Genellikle doğrudan ayrılmama ve hakka riayet 
etme anlamına gelen adalet, bir hukuk terimi 
olarak, hüküm ve davranışlarda doğru olmak, 
gerçeğe uygun karar vermek, eşit olmak, eşit 
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kılmak anlamlarına gelir. Verilen ile hak edilen 
arasındaki dengeyi gösterir. 

Bir ahlak terimi olarak da adalet, bireysel ve 
toplumsal alanda hakkaniyet ve eşitlik ilkeleri 
doğrultusunda dirlik ve düzenliği sağlayan 
erdemleri ifade eder. 

Adalet duygusu, insanda doğuştan vardır. Zira 
insan tabiatı, anarşi ve kaostan hoşlanmaz, denge 
ve düzeni arar. Gerçekte adalet’in temel dayanağı 
hakkaniyettir. Nitekim adalet ile eşitlik arasında 
paralellik bulunduğunu göz önüne alan ünlü 
filozof Aristo, denkleştirici adalet ve dağıtıcı adalet 
ayırımını yapmıştır.

Hakkaniyet, her kesin gerçekten hak ettiğini elde 
etmesi demektir. Dağıtıcı ve denkleştirici adalet 
anlayışlarının arasında yer alır ve her ikisinin 
eksikliğini ortadan kaldırarak nesâfeti(insaflı oluş) 
meydana getirir. 

Bu ayırıma ek olarak, yüz yılımızda ayrı bir 
önem kazanmış olan sosyal adalet ise, insanların 
topluma katkıları oranında dünya nimetlerinden 
yararlandırılmaları yerine, eşit şartlarda katkı 
sağlayabilecekleri ortamın ve imkânların 
hazırlanmasınıöngörür. Bu ortamı sağlama görevi, 
devlete düşmektedir. Sosyal devlet, bu anlayışın 
ürünüdür. 

Adalet, hukukun temel kavramıdır. Adaletin 
gerçekleşebilmesi için yasalarla, yasaklar arasında 
bir denge ve uyumun bulunması gerekir. Bu 
ikisi arasında denge ve uyum olmadığı takdirde, 
hoşnutsuzluklar artar. Adalette esas olan ve herkes 
için bağlayıcı nitelik taşıyan husus,nesnelliktir. 
Öznellik, ancak erdem anlamında olduğu zaman bir 
değer ifade eder.  

Toplumsal adalet, tek başına bireyden çok, 
toplumun yapıcı bir unsuru olarak bireyin 
toplumla ilişkilerini belirler. Bu da ancak bütün 
toplumsal ilişkilerin ortak yarar ilkesine göre 
düzenlenmesi halinde mümkün olur. Herkes ortak 
yararı gözetmedikçe ve aynı geminin yolcuları 
olduğu anlayışıyla hareket etmedikçe toplumsal 
adalet gerçekleşemez. Toplumsal yarar uğruna 
bireyin göz ardı edilerek özgürlüklerini kısıtlayıcı 
yaklaşımlar, artık günümüz dünyasında hoşgörüyle 
karşılanmamaktadır. 

Toplum düzeninin, hakların yanı sıra görev ve 
sorumlulukla dengelenmesi gerekir. Sadece 

hakların savunulduğu, görev ve sorumlulukların 
göz ardı edildiği toplumlarda,düzenli bir toplumsal 
yapı kurmak mümkün olmaz. Toplumsal adaletin 
gerçekleşebilmesi için, insanlar arasında ayırım 
yapılmaması, fırsat eşitliğinin sağlanması ve 
herkesin kurallara uyması gerekir. 

Bugün özenle üzerinde durulması gerekenbir 
diğer konu da dürüstlüktür. Dürüstlük ahlaki bir 
erdem olduğu kadar,insani bir gerekliliktirde. 
Hem kendimize, hem de başkalarına karşı dürüst 
olmak ve dürüst davranmak zorundayız. Bireyler 
ve toplumlar arasındaki karşılıklı güven, ancak 
dürüstçe inşa edilecek ilişkilerle mümkün olur.

Güven ise,bireyin mutluluğu için olduğu kadar; 
toplumsal hayatın barış, hoşgörü ve dayanışma 
içerisinde sürdürülmesi ve uluslararası barış ve 
huzurun gerçekleşmesi için de zorunludur.

Gerek küresel, gerekse bölgesel boyutta karşı 
karşıya bulunduğumuz sorunlarımızın üstesinden 
gelebilmemiz için, tek başına akılcı yaklaşımlar 
ve pozitif değerler yeterli olmaz. Bunun yanı sıra 
mutlaka ahlâkî ve manevî değerlerin temelini 
oluşturduğu dini ve kültürel motivasyonların da 
güçlü olması gerekir. 

İnsanoğlu, bilinmeyen bir dünyadan geliyor, belirli-
belirsiz bir ortamda kısa bir yolculuk yapıyor, 
sonra da bilinmeyen bir dünyaya doğru yolalıyor. 
Üç merhaleden oluşan bu yolculuğumuzda, bizim 
bilinmeyene doğru açılmamızı sağlayan üç ayrı 
kapımız var: Din, Felsefe ve Sanat.

Adeta bilinmezlikler okyanusunda yüzen 
insanoğlunun, gerçeği aramak üzere koyulduğu 
metafizik yolculukta, önünü açan ve aydınlatan 
ilk ve en önemli kapı dindir. Din, ilk insanla beraber 
doğmuş ve -yeryüzünde varlığı devam ettiği 
müddetçe- son insana kadar da devam edecektir. 

Bizim bilinmeyene doğru açılmamızı sağlayan 
ikinci kapı, felsefedir. İnsanoğlu kimi zaman 
dinden aldığı güçle, kimi zaman da dinin ölümsüz 
soluğundan uzak düşerek, gerçeği bulmaya çalışır. 
Dinden ilham alarak yol almaya çalıştığında aklını 
olmazların zoruyla boğuşmaya sokmak yerine, akıl 
ötesinin yardımıyla hakikati aramaya gayret eder. 
Fakat dinin can veren soluğundan mahrum olarak, 
kendi zihni melekelerini çalıştırıp hakikate ermeye 
çabaladığında, çoğu zaman büyük sıkıntılarla 
yüz yüze gelir. Genellikle de bu sıkıntıları aştığını 
sandığı anda, daha büyük sıkıntılar okyanusunda 
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çırpınmaya başlar.  

Nihayet bizim bilinmeyen ile burun buruna 
gelmemizi sağlayan üçüncü kapımız ise sanattır. 
Sezgi gücümüzün boy salıp geliştiği bu alanda, şiir, 
musiki, güzel sanatlar ve mimari bizi bilinmeyene 
doğru bir yolculuğa çıkarır. Zihnimizden geçirip de 
kelimelere dökemediğimiz gerçekleri, sanatkâr, 
nazma, nağmeye, yazıya döker, mermere nakşeder.

İnsan, varlık yapısı bakımından bir bütünlük arz 
eder. Ruhuyla bedeniyle, maddesiyle manasıyla 
komple bir varlıktır. Batıl inançlar ve katı ideolojiler, 
insanın bu varlık yapısını parçaladılar ve onu, 
ya sadece ruhtan ibaret soyut bir varlık haline 
getirmeye, ya da sadece bedenden ibaret maddi 
bir varlık haline dönüştürmeye çalıştılar. Bu ise, 
bütünüyle varlık hakkında yanlış yaklaşımların 
ortaya çıkmasına neden oldu. İşte ilahi dinlerin 
ana hedefi, parçalanmış olan bu varlık tasarımını 
yeniden kurmaktır. 

Din, felsefe ve sanatın ortak bileşkesi olan Hikmet, 
insanın insanüstü ile irtibat sağlayarak çevresinde 
gördüğü mucizevî yapıyı anlama ve ruhunun 
derinliklerinde yer etmiş olan ezeli hakikatleri bir 
şekilde ifade etme çabasının özgün şeklidir.

Dinlerin ana mesajı ortaktır: Yaratılışın, yani fıtratın 
sesine kulak vermek,”yaratılanı yaratandan 
ötürü” sevmek; bütün dünyada barış, hoşgörü, 
dostluk, sevgi ve saygıyı geçerli kılmaktır.
Bunlar, aynı zamanda medeniyetlerin de temel 
amacıdır. Ne yazık ki günümüzde dinler daha 
çok bir parçalanma, medeniyetler de bir çatışma 
aracı olarak kullanılmak istenmektedir. İnsanlığın 
karşı karşıya bulunduğu durumun fecaati de işte 
buradan gelmektedir.

Derin bir medeniyet krizi geçiren dünyamızın, 
bu gün, her zamankinden daha çok yeni bir 
medeniyet bilincine ihtiyacı vardır. Bu medeniyet 
krizinin, insanlığın uzun asırlar içerisinde oluşturup 
geliştirdiği evrensel değerleri köktentehdit 
etmekte olduğu açıktır. Savaş, çatışma ve terör 
belalarının yanı sıra; çevre kirliliği, insani ve ahlaki 
değerlerin erozyonu, gerek toplumlar gerek 
milletler arasındakisosyal, kültürel ve ekonomik 
dengesizlikler küremizi yaşanmaz hale getirmek 
için adeta el birliği etmektedirler.

Güçlü ve uzun ömürlü medeniyetler, akıl ile 
vahiy,din ile bilim arasında kurulan sağlıklı ilişkiler 
üzerindeboy salıp gelişirler. Dolayısıyla medeniyet 

algısı, din ileaklın çatışması üzerine değil, buluşması 
ve dengeli şekilde bir araya gelmesi üzerine inşa 
edilmelidir.

Yaklaşık 300 yıldır dünyamıza yön veren Batı 
medeniyeti, akıl ile vahiy, din ile bilim arasındaki bu 
hassasdengeyi göz ardı ettiği için, insanlığı büyük 
krizlerle yüzyüze getirmiştir.

Aynı şekilde yeniden bir dünya gücü haline gelmek 
için çırpınan ülkemizin de, zengin medeniyet 
birikiminden yararlanarak güçlü bir medeniyet 
perspektifi geliştirmek için çok hızlı adımlar atması 
gerekir. 

Zira yeni bir medeniyet bilinciyle ancak yeni bir 
dünya kurulabilir. Ve Türkiye, bu yenidünyada, 
ancak geliştireceği yeni medeniyet perspektifiyle 
hak ettiği yeri alabilir.

Cumhurbaşkanımız Sayın Recep Tayyip Erdoğan’ın 
öncülüğünde Birleşmiş Milletler bünyesinde 
kurulmuş bulunan ve 127 ülke, 24 uluslararası 
kuruluşun içinde yer aldığı Medeniyetler 
İttifakı, küresel çapta yeni bir medeniyet 
bilincinin geliştirilmesine katkıda bulunmayı 
amaçlamaktadır. 

Yirminin üzerinde medeniyete ev sahipliği yapan, 
farklı dinlerden, dillerden, ırklardan insanları, uzun 
asırlar barış içinde birlikte ve bir arada yaşatmayı 
başarmış olan Türkiye’nin sahip bulunduğu zengin 
medeniyet birikimi ve tecrübesi, yenidünyada 
oluşacak, bu yeni medeniyet yaklaşımının da 
kurucu öğesi olacaktır. 

Bu yeni medeniyet hamlesi yalnız ülkemiz, yalnız 
bölgemiz, yalnız İslam dünyası için değil, doğusuyla 
batısıyla bütün dünya için büyük önem ifade 
etmektedir. 
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Müslümanlar olarak İslam dışı bir kültürü 
ifade etmek için kullanılan “Batı kültürü/

medeniyeti” kavramsallaştırması coğrafi 
tanımlamadan daha çok sosyolojik olarak Helen 
ve Roma kültüründen beslenen, Hıristiyanlığa 
mensup anlamında kullanılmaktadır.

İslam’ın ve Müslümanların “Batı” ile ilk 
karşılaşmaları hicri 7. yılda Peygamber Efendimizin 
ashabdan Dihye bin Hâlife el-Kelb-î’yi bir mektup 
ile tebliğ ve diplomasi için zamanın Bizans 
egemenlerinden olan Rum Kayseri Heraklius’a 
gönderilmesi ileevrensel anlamda ilk temas 
gerçekleşmiştir. Zamanın Batı egemenlerinden 
olan Bizans(Rum) Kayseri HERAKLIUS, İslam’la 
karşılaşan ilk “Batılı” hükümdar olmuştur.

Heraklius’un Pers İmparatorluğu ile olan sıkıntılı 

konjonktürün de etkisi ile Peygamberimize saygılı 
bir dille diplomatik bir cevap yazmıştır.  

Bu süreçte ileri gelen Bizanslılarla tebliğ ve 
görüşmelerini sürdüren Dihye bin Kelb-i olumlu 
sonuçlar da alabilmiştir. Bizans’ın Baş patriği 
DAGATIR bilgisi ve tecrübesi ile Peygamberimizin 
son peygamber olduğuna görmeden iman etmiştir. 
Bu kadar önemli bir unvana sahip birisinin İslam’a 
geçmesi ise statükonun hoşuna gitmemiş ve Baş 
patrik Dagatır bir linç sonucu şehit edilmiştir. Bu 
kan, Batınınİslam medeniyetine karşı döktüğü ilk 
kan olarak,Batı husumet ve barbarlığının sembolik 
başlangıcı olmuştur.

İslam ümmetinin iç çekişmelerin olmadığı Hz. 
Ömer döneminde İslam, devlet ve toplum olarak 
genişlemeye devam etmiş, Batı’nın kapısını 
zorlayacak düzeye ulaşmıştır.

Müslümanlığı kabul eden Türklerin Anadolu’nun 
kapılarını açarak askeri olarak Batıya doğru 
ilerlemelerinin yanında;  İslam medeniyeti 
bilim, sanat, devletgibi alanlarda dagelişmesini 
sürdürmüş,üretken ve istikrarlı bir toplum inşa 
edilmiştir. İslam memleketlerinde artan refah, ipek 
yolunun bereketli güzergâhı, merkezi otoritelerin 
görece güçlü olması, Müslümanların çağdaşı olan 
toplumlara göre üstün olmalarını sağlamıştır.

Diğer yandan,İspanya’da Endülüs Müslümanları 
kütüphanelerindeki toplam kitap sayılarını 
tüm Avrupa Kütüphanelerinde bulunan kitap 
sayısından fazla hale getirmişlerdir. Bütün 
Avrupa’ya ışık saçacak devlet kurmuşlardır.

Ortaçağ Avrupa’sının içinde, yükselen İslam 
medeniyetinin görkem ve zenginliğine karşı 
biriken hazımsızlık, husumet ve iştiha Batı zihninin 
İslam karşısında tırmanan düşmanlığın nedenlerini 
şekillendirmeye başlamıştır.

Kısaca aktarmaya çalıştığımız İslam medeniyetinin 
gelişimi, Batı zihninde İslam düşmanlığının temel 
sebeplerini oluşturarak;bu zihnin sosyo-psikolojik, 
siyasal, askeri ve dini argümanlarının oluşmasına 
yol açmıştır.

Ortaçağ Avrupası’nda derebeylerin ve kilisenin 
tahakkümü altında yoksul, perişan ve adaletten 
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yoksun,köle durumunda bulunan halklar büyük 
sıkıntı içinde yaşamaktadır. Bu zor şarlar altında 
İslam topraklarından gelen gezgin ve kâşiflerin 
anlattığı düzen ve zenginlik, çaresiz Batı toplumu 
için bir umut ve hedef haline gelmiştir.

İslam medeniyetinin ışıltısı karşısında Avrupa’da 
kilise ve derebeylerin sorgulanıyor/sorgulanacak 
olması kilise ve kralların iktidar ve otoriteleri için 
tehdit oluşturmaya başlamıştır.

İslam medeniyetine karşı artık olgunlaşan 
düşmanlığın nedenlerinin kilise tarafından 
kutsal bir söyleme dönüşmesi, halkını daha fazla 
yönetemeyen kral ve prensleri kilise öncülüğünde 
“kutsal değerler için!” “İslam tehdidine” karşı 
birleşmeye yöneltilmiştir.  

Artık XI. yüzyılın sonlarında başlayıp XII. yüzyılın 
sonlarına kadar devam eden, Haçlı Seferlerinin 
başlaması için ilk defa papanın öncülüğünde Batı 
devletlerinin büyük ittifakı gerçekleştirilmiştir.
Böylelikle, Batı zihninin, İslam’a öfke ve husumetle 
dolu ordusu,topyekûnİslam beldelerine doğru ilk 
organize yürüyüşlerini gerçekleştirmek üzere 
harekete geçmişlerdir.

Ünlü Bizans araştırmacısı Peter Charanis’in 7. 
Uluslararası Bizans Çalışmaları Kongresi’nde 
“Bizans, Batı ve Haçlı Seferleri’nin Nedeni” isimli 
tebliğinde:

Haçlı ordusunun temel hedeflerinin Bizans 
imparatoru Komnenos Hanedanının kurucusu I. 
Isaakios’un deyişiyle;  

*Hıristiyanların kutsal Kudüs şehrini geri almak,

*Kudüs’ü inançsızların elinden kurtarmak,

*Doğunun zenginliklerini ele geçirmek,“Türk-İslam 
ilerleyişini durdurmak” olduğunu açıklamaktadır.

Aleksios, Kutsal Toprakların Türklerin 
eline geçmiş olmasının katlanılamaz bir 
duygu olduğunu “Grek” kayıtlarından 
nakletmektedir.Bu nedenlerle sürdürülen 
Haçlı Seferleri,Batının İslam’a düşmanlığını 
tarihsel bir süreç haline getiren önemli 
sebepleri teşkil etmektedir.

Batı Medeniyeti, Sultan Alparslan’dan 
Nureddin Zengi ve Selahaddini Eyyubi’ye, 
Selçuklu’dan Osmanlı’ya kadar İslam 
medeniyetiyle karşılaştıkları her savaştan 
hezimet ve büyük kayıplarla dönmek 

zorunda kalmışlardır. Hezimetlerin kemikleştirdiği 
öfke İslam ve Müslüman kimliği üzerinden Batı 
zihin “DNA” kodlarına yerleşerek tarihin seyri 
boyunca nesillerden nesile sirayet etmiştir.

Batının İslam ve Müslüman algısı,“Barbar 
Müslüman” imajı, hurafe ve iftiraları ile beslenerek 
şekillenmiştir.Bu anlayışla tarihsel ön yargı olarak 
“İslamofobia”bilinç ve asabiyesi ortaya çıkmıştır. Bu 
önyargı, gerekli ve uygun gördüğü her an depreşen 
bir sosyo psikolojik bilinç ve refleks haline gelmiştir. 

Rönesans ve reform dönüşümleri halk, kilise ve 
saraylar arasında “ortak düşmana karşı birlik olma, 
doğunun zenginliklerine hep birlikte sahip olma” 
hedefinde uzlaştıran bir etkiye neden olmuştur. 

Batı toplumunda ortaya çıkan, gelişim ve keşiflerin 
etkisiyle artan refah, Batı iştihasını evrensel 
hedeflere yönelterek egemenlik alanlarını 
geliştirme ihtiyacını ortaya çıkarmıştır.Batının 
sömürgeleştirdiği coğrafyalardan temerküz ettiği 
sermaye, ucuz işgücü, kölelik ve maddi olanaklarla 
üretim imkânlarını artırmıştır. Artan imkânlar 
sanayiyi beslemiş, Batıkendi insanının da emeğini 
sömürerek onları da çok iptidai yaşam şartlarında 
yeni kurulan fabrikalarda çalıştırmıştır. 

Kilise, Aristokrasi ve aydınların menfaat paylaşım 
ilkelerinin ve kurumlarının şekillendiği 17. yy. 
sonrası “her şeyi ve herkesi kontrol edebilme”ortak 
hedefidoğrultusunda medya, diplomasi, para, 
banka, sigorta, haber alma ve casusluk gibi 
yeni kavramlar ve kurumlar geliştirilmiştir.
Bu imkânlarlaBatınınemperyal kurgu ve 
organizasyonuna karşı koyabilecek tek güç olarak 
İslam medeniyetine karşı,yeni savaş yöntemleri 
geliştirerek saldırılarını güçlü, nitelikli ve kurumsal 
düzeye ulaştırmışlardır.
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Batı, zihin ve yapısal gücünü bu hedef 
doğrultusunda artıradursun, kendi içinde gelişen 
ve kendilerini dönüştüren bir gücün hedef ve 
stratejilerinden habersiz sinsi bir varlığıda kendi 
içinde büyütmekte, beslemektedir. Bu sinsi güç 
Batı toplumunda ticaret, para ve bankayı dizayn 
edip,var olduğu ülkelerde gizli ama gerçek iktidarı 
eline geçiren Siyonist yapılanmadır.

Yeryüzünde bir üst akıl olarak faaliyetini sürdüren 
Siyonistyapı,Batı medeniyetini topyekûnesiri 
haline getirmiştir. Kabbalistik Yahudiliğin biçim 
verdiği “Siyon dünya egemenliği” hedefinde dünya 
milletleri ve coğrafyaları küçük parçalara ayrılması 
sürecini uygulamaktadırlar.

Dünya gelirinin büyük çoğunluğuna hükmedebilen 
birkaç yüz aile, yerel işbirlikçileri, idareci aydın vb. 
çevrelere verdikleri desteklerle istedikleri ülkeye 
istikamet verebilecek güce sahip hale gelmişlerdir. 
Casus (“Lawrence’lar”) kadrolar tertipleriyle 
yeni devlet ve coğrafyalar şekillendirilmektedir. 
Dönüştürülerek kurulan bu yeni devlet ve 
toplumları, para, medya gibi imkânlarla büyüleyerek 
etkisiz hale getirmektedirler. Zihinleri medya 
terörü ile işlevsiz kalan toplumları, Taliban, DAEŞ, 
PKK vb. terör örgütleri gibi manipülasyon araçları 
ile etkisiz hale getirmektedirler. Böylece dünyayı 
“Siyon İktidarına”(Dünya Yahudi Hâkimiyeti) köle 
yapacak zemini oluşturmaktadırlar. 

Dünya üzerinde mevzi almış bu Siyonist çevreler; 
dev aile şirketleri, büyük petrol, silah, medya ve 
teknoloji şirketleri kılığında, ülkelerin ve tüm 
dünyanın yaşamsal damarlarını kontrol eder hale 
gelmişlerdir.

Siyonist egemen güç, gözükmeyen ama yıkan 
bir kasırga gibi varlığını gizleyen yapısıile 

dünya toplumları üzerinde her 
türlü manipülasyonlarını (aldatma)  
gerçekleştirmektedirler. 

Ancak Siyonizm’in yeryüzündeki yegâne 
korktuğu güç; İslam medeniyetinin 
yeniden Tevhid ekseninde şuur ve 
şahlanışa geçme “riskidir”. Özellikle son 
yüzyılda gittikçe artan şekilde bilinç ve 
gelişim gösteren İslam toplumları tüm 
fitne ve zorbalığa rağmen her alanda umut 
verici bir sürece girmişlerdir.

İslam medeniyetinin Kur’an ve Sünnet 
sayesinde potansiyel olarak her zaman 

var olan ihya, inşa ve medeniyet iddiası, bir imkân 
olarak Müslümanların yeniden vahiy ve sünnet 
şuuru ile canlanmaya başlaması ve tevhid mucizesi 
ile tüm dünyayı aydınlatacak olmasıözellikle Batı 
kaynaklı sömürge düzeni için en büyük tehdittir.

İSLAMIN Yeniden diriliş tehdidine karşı Batı 
zihni büyük bir teyakkuz vaziyetine geçmiş 
bulunmaktadır.

Batı, “Büyük İslam Tehlikesi” başlığında imgeler, 
kavramlar ve iletişim oyunları ile kendi toplumunda 
nefret duygusu oluşturmaktadır. Bu maksatla 
Batı, kendi toplumunu; İslam’a karşı hasımlık 
duygularını tazeleyerek konsolide etmekte, 
husumet duygularıylaİslam’a karşı yapılacak her 
türlü mücadeleye katkı sağlamaktadır.

İslam dünyası, son iki yüzyıl boyunca, Batı 
kaynaklı modernitenin güçlü ve yozlaştırıcı etkileri 
karşısında özellikle aydınlarını koruyamamıştır. 
İslam dünyası Batı tarafından devşirilmiş aydınların 
da etkisi ile İslam milletleri Batının öne sürdüğü 
her türlü paradigmayı insanlık tarihinin uygarlık 
zirvesi ve ortak mirası olarak kabul eder hale 
gelmiştir. Bugün tüm dünyanın nerdeyse aynı 
şekilde giyinmesi, benzer beslenme alışkanlıklarına 
sahip olması gibi örnekler sorunun ne kadar 
derinleştiğinin de göstergesidir.

İslam coğrafyalarında sözde “Reformcu” kimliği 
verilen kimi düşünür ve devlet adamlarına kendi 
kültürleri yerine Batılı değerler ve kurumların 
yerleştirilmesi vazgeçilmez bir ideal olarak 
benimsetilmiştir. Nitekim “reformcu” Osmanlı 
entelektüelleri Abdullah Cevdet gibi insanlar 
Batıya topyekûn teslimiyeti savunurken, Namık 
Kemal ve arkadaşları Batının seküler zihninin 
peşine düşmüşlerdir. İran’da Cemaled-Dîn el-
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Afganî, Mısır’da Muhammed Abduh gibi modernist 
İslamcıların İslam anlayışları da İslam toplumlarında 
Batılı değerler sistemine karşı direnci azaltan işlev 
görmüşlerdir.

Bu reformcular: Batı uygarlığının ulaştığı maddi 
başarıların ayartıcı etkisi ile demokrasi çağdaşlık, 
modernizm gibi kavramlarla medeniyetimizin 
yeniden ihyaedileceğini savunarak Osmanlı’nın 
Batı değerleri ile dönüşümüneyol açmışlardır.
Bu modernleşmede Batı değerler bütünü ile 
bizden de kültür motiflerinin yer aldığı bir model 
benimsenmiştir. NitekimMustafa Kemal Atatürk 
ve İran Şahı Rıza Pehlevi, Batı kültür ve kurumlarını 
benimseyerek ülkelerini modern ulus devlet olarak 
kurmaya çabalamışlardır. 

Ancak bu dönüşüm gerçekleşirken Batılı zihin 
tarafından potansiyel çatışma alanları da Müslüman 
halkların arasına bir mayın olarak bırakılmıştır.  
Bu çatışma alanlarının bazıları; bir damar halinde 
Vehhabi ve Selefi hareketler, Batini yapı ve ekoller 
ile ayrımcılık unsurları içeren yapılar toplumda 
oluşacak muhtemel öze dönüşleri engellemeküzere 
yedekte tutulan bir fitne tetiği gibi bir fanus içinde 
beslenmektedirler.

Nitekim İslam medeniyet coğrafyasında fanus 
içinde bekletilen bu damar, günümüzde elverişli bir 
şekilde kullanılmaktadır. Bu üst akıl eliyle yerel ve 
bölgesel hedefler doğrultusunda Taliban, DAEŞ v.s 
adıyla yapılar örgütlendirilmiştir.Bu yapılar talimatlı 
katliamlar yoluyla İslam algısının,“gaddarlık, 
zorbalık, kadın düşmanı, Batı ve uygarlık düşmanı 
eşkıya”  imgesi ile eşitlenmesine hizmet etmiştir.

Diğer yandan daha elverişli bir malzeme olarak 
FETÖ tarzı örgütler tasarlanarak çok masum 
bir kimlikle derin bir tehlike olarak yapılanması 
sağlanmış; İslam toplumunda vahiy ve sünnet 
anlayışını tahrif ve ifrat etmek suretiylede 
itaatiAllah ve resulüne değil; “ağabeyler”ile sözde 

komprador “hocalara” yönelmesini sağlayacak 
din anlayışında “aydın, bürokrat ve itaatkâr…” 
mankurtlar yetiştirilmiştir.Bu stratejiden hareketle 
Kadıyanilik ve FETÖ gibi masum ambalajlı sinsi 
ifsad örgütleri yapılandırılmıştır. 

Bu örgütler İslam toplumlarının kendi dinlerinden 
şüphe duymalarını sağlamak, kuşku toplumu haline 
dönüştürüp güç ve şuur gelişiminin durdurulması 
amaçlanmıştır. Tahrif ve tevil diliyle aklı ifsad 
edilerek Batı egemenliğinin hizmetkârına dönüşen 
namazlı şuursuzlar,gerçek İslam’ın gönüllü ve gafil 
düşmanları haline getirilmektedir.  

İslam ve Batı, son bindörtyüz yıldır çatışma, 
rekabet, meydan okuma, hayranlık, nefret, kabul, 
reddetme çeşitliliğinde; duygular, tutumlar, 
deneyimler dolu bir süreç yaşamışlardır. Müslüman 
ve Batı toplumlarında yaşayanların benlik algıları 
ve kimlik iddialarına, bu damalı (değişken) geçmiş 
rengini vermiştir. 

İslam ile Batı arasındaki ilişkiler; siyaset ve 
uluslararası ilişkilerden dinler arası ilişkilere, 
otoriterlik iddialarından çoğulculuk tartışmalarına 
kadar, bu uzun tarihin kısa bir özeti olarak üç temel 
etkileşim alanını ortaya çıkmaktadır. Bu alanlar: 
dini, kültürel ve politik alanlardır.

Batının İslam düşmanlığının temel motivasyonu 
sömürgeciliktir. Bu durum bugün İslam-Batı 
ilişkileri üzerinde derin etkiler bırakmaya devam 
etmektedir. Birçok  Müslüman ülke, sömürgecilerine 
karşı geçmişte kurtuluş savaşları düzenledi ancak 
siyasi bağımsızlıklarını kazandıktan sonra bile eski 
sömürgecilere bağımlı halde bulunmaya devam 
etmektedir.

Sömürü düzeninin devamını tehdit eden tevhidî 
İslam’ın küresel gelişimi karşısında egemen güçler 
hunhar ve cani Müslüman modelini beslemek 
üzere her türlü enformatik manipülasyon 
(aldatıcı) faaliyetlerini, şeytani zekâsının tüm 
imkânları ile “algı terörü” yoluyla küresel düzeyde 
sürdürmektedir.

Günümüz Batı dünyasının İslam algısını 
şekillendiren algı terörü organize bir sistem halinde 
uygulanmaktadır. Bu algı Batıt oplumlarında İslam 
nefretini beslerken, diğer yandan Müslüman 
toplumları suçluve ezik duygulara mahkûm 
etmektedir.
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Kavramlar, olaylar, sembolik imgeler halinde 
küresel algı bombardımanında kullanılan 
unsurların neler olduğunailişkin birkaç örnek 
vermek günümüz İslam düşmanlığının nasıl 
cereyan ettiğini ortaya koyacaktır.

Bunların başında İslami terör kavramı gelmektedir. 
Terör ve İslam’ın aynı şey olduğunu bilinçaltına 
kabul ettiren bu kavram İslam düşmanlığının 
simgesel ifadesi olarak medyanın sıkça kullandığı 
küresel tesire sahip etkili bir imaj yıkıcısı olarak 
kullanılmaktadır. Hiçbir Hıristiyan ya da Budist’in 
yaptığı; Hıristiyan terörü, Budist terörü olarak 
kullanılmazken, Amerika’da bir eşcinsel barda, 
başka bir eşcinsel tarafından işlenen suç bile 
İslam’la ilişkilendirilmektedir.

Kamusal alanda İslami işaretlerin meşruiyeti: 
Başörtüsü, cami ve minareler giderek Batı’nın 
demokratik değerlerini reddetmek olarak kitlesel 
algıya dönüştürülmüştür. Daha da kötüsü Batı 
için doğrudan tehdit olarak toplumsal bilinçaltına 
yerleştirilmiş simgesel dezenformasyon araçları 
olmuştur.

Buna örnek olarak, İsviçre’deki minareleri 
yasaklama amaçlı 2006 kampanyası sırasında, 
İslam karşıtı Egerkingen Komitesi’nce tasarlanan 
posterler, İsviçre bayrağında gökyüzüne yükselen 
ve füzelerle benzer gökyüzüne işaret eden 
minarelerin yanında duran bir burka örneği 
sergilenerek kamusal alanda İslam’a ilişkin 
olumsuz bir algı geliştirilmiştir.

Avrupa’da sürmekte olan İslam’ı simgeleyen her 
şey ve şeriat tartışmaları, hapishanelerde İslami 
radikalleşme üzerine söylemler ve 2010 yazında 
sıfır cami tartışmalarıyla ABD’ye ulaşmıştır.

2011 de İkiz kulelere yapılan saldırının sonradan 
çıkan bilgilere göre MOSSAD entrikası ile “selefi 
ahmaklara” yaptırıldığının anlaşılmasına rağmen; 
bu saldırı “İslami terör olarak lanse edilmeye devam 
edilmektedir. 

Kitlesel saldırı ve terör eylemleri:Batı şehirlerinde 
meydana gelen intihar bombacısı silahlı ve 
bıçaklı kitlesel saldırılar ile kalabalıklar üzerine 
sürülen kamyon eylemleri, Batı toplumunu,İslam 
düşmanlığında birleştirmeyle sonuçlanan 
faaliyetler olarak cereyan etmektedir.

Medya ile küresel ölçekte toplumların bilinçaltına 
kazandırılan bu kavramlar üzerinden geliştirilen 
argümanlar İslam’a yönelik her türlü saldırıyı 
meşru kılacak gerekçe olarak kullanılmaktadır. 

Nitekim Batı değerlerine aykırı düşen kimi İslami 
toplum lideri, İslami terörü destekledikleri ve Batı 
değerlerine savaş açtıkları gerekçesi ile küresel 
siyasi tehcir ve iktidardan düşürme girişimlerine 
maruz kalmaktadır. Ayrıca bu iftiralarla birçok 
ülkenin işgal edilmesine gerekçe üretilmektedir.

Batı, sığınmacı, göçmen Müslümanların hızla artan 
nüfus ve zenginlikleri ile bir diaspora gücüne 
erişmelerinden dolayı da itiraf edemediği bir 
korkuya kapılmıştır. Bu korku sokaktaki Batılı 
insanın zihninde ise “işimizi ve ülkemizi elimizden 
alacaklar…” endişesine yol açmıştır. Bu kaygıların 
sürekli taze ve güncel tutulması ise İslamofobianın 
yaygınlaşmasına neden olmaktadır.

Tüm bu gerekçeler kullanılarak, potansiyel tehdit 
içerdiği öne sürülen İslam toplumunun, Batıyı içten 
işgal etmekte olan gizli bir çaba içinde olduğunu 
savunan politikacıların popülist yaklaşımları iseBatı 
kamuoyunun hassasiyetini derinleştirmektedir.
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Batı zihninde şekillenen İslam karşıtı tutumun 
nedenlerini incelemeye çalışırken Batılı 
düşünürlerin ağzından bu nedenleri somut biçimde 
görebilmekteyiz.

Bu düşünürlerden biri olan Runnymede 
Trust, İslamofobianın sekiz bileşenini şöyle 
tanımlamaktadır:

1. İslam, Batıdan bakıldığında değişime karşı statik 
(durağan) ve tepkisiz monolitik (tek yapı) bir blok 
olarak görülür;

2. İslam ayrı ve ‘öteki’ olarak görülerek; diğer 
kültürlerle ortak değerlere sahip olmadığı gibi 
onlardan etkilenmez ancak onları etkilemeye 
çalışır;

3. İslam Batı değerlerine göre alt kültür ve bilinç 
düzeyinde olduğundan; barbar, mantıksız, ilkel ve 
cinsiyet ayrımcısı bir pratiğe sahiptir;

4. Müslümanlar şiddet yanlısı saldırgan, tehdit 
edici, terörizmi destekleyen ve bir medeniyetler 
çatışması içine girmiş olarak görülür;

5. İslam kendi içinde siyasi bir ideoloji olarak 
görülüyor toplumu yönlendirmek için siyasi ve 
askeri avantaj için kullanılır;

6. Batı hakkındaki Müslüman düşünürlerce yapılan 
tüm eleştiriler saçma görülerek reddedilir;

7. İslam’a karşı düşmanlık, Müslümanlara 
yönelik ayrımcı uygulamaları haklı çıkarmak ve 
Müslümanları ana akım toplumdan dışlamak için 
kullanılır;

8. Batı dünyasında anti Müslümanlık doğal veya 
normal olarak görülüyor.

Sonuç olarak; Müslümanlar Avrupa’dan Amerika 
Birleşik Devletleri’ne kadar iç ve dış düşmanlar 
olarak görülmektedir. Tabii ki, Batıbu tarihi 
düşmanına karşı uzun sömürge ve sömürge sonrası 
ilişkilerinde, İslami kimlik ve varlığını damgalamak, 
şeytanlaştırmak, dışlamak ve aşağılamak 
suretiyle itibarsız bir konumda tutma çabası içinde 
bulunmaktadır.

Batı medeniyetinin zihin dünyası ve pratiğinde 
gördüğümüz İslam düşmanlığı, tüm bu 
tutumlarından anlaşılacağı üzere aslında Batı ve 
batılın, İslam’a karşı asla tolerans ve hoşgörü ile 
bakmayacağını göstermektedir.

Bu gerçekler ışığında bakıldığında, Batının İslam 

ve Müslümanlardan asla razı olmayacağı; daima 
husumet,öfke ve düşmanlık tavrını sürdüren 
tarihsel bir tutum ortaya koyduğu kesin bir hakikat 
olmuştur. 

Nitekim: Kuran mucizesinde Allah (c.c.):“Sen, onların 
dinine uymadıkça, Hıristiyanlarla Yahudiler senden 
asla razı olmazlar.(Bakara 120)” ikazı ile aslında bu 
hakikatin kesin şeklini asırlar öncesinden bizlere 
bildirmektedir.

Vahyin ortaya koyduğu “asla razı olmayacakları” 
bilgisi; geçmişten geleceğe Batı medeniyetinin 
vazgeçmedensürdüre geldiği bir tavır olarak 
İslam’a karşı düşmanlığını daima diri tutacağına 
işaret etmektedir.

Buraya kadar açıklamaya çalıştığımız Batının 
düşmanlığı karşısında Müslüman nasıl 
davranmalıdır? sorusu güncel ve işlevsel bir soru 
olmaktadır.

Bu sorunun cevabı Kur’an’ın açıkladığı şu ayette 
ortaya çıkmaktadır:

“Ve hepiniz, Allah’ın ipine sımsıkı tutunun, fırkalara 
ayrılmayın! Ve Allah’ın sizin üzerinizdeki nimetini 
hatırlayın; Siz (birbirinize) düşman olmuştunuz. 
Sonra sizin kalplerinizin arasını birleştirdi, böylece 
O’nun (Allah’ın) nimeti ile kardeşler oldunuz. Ve 
siz ateşten bir çukurun kenarında iken sizi ondan 
kurtardı. İşte Allah, âyetlerini size böyle açıklıyor. 
Umulur ki böylece siz hidayete erersiniz. (Ali İmran 
103)”müjdesi ile İslam Medeniyetinin Batıya karşı 
tavrını modelleyerek, ümmetin selametini garanti 
altına almaktadır.
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Batı aydınlanmasının dayandığı Yunan 
medeniyetinde tanrıların görevleri farklıdır. 

Bu gelenek Hıristiyan inancı ve kültüründe devam 
eder, St. Augustin geliştirdiği Katolik kilisesi 
tarafından da benimsenmiş ve “iki Dünya “, De 
CivitasDei (Tanrı’nın ülkesi) ve De CivitasTerrana 
(Yeryüzü ülkesi, insanların ülkesi)’ya dayanır. 
(Augustinus, 1969’dan aktaran: Aslan ve Koçal: 2016: 
1). Buna karşın İslam inancı ve geleneksel kültürü, 
ilahi alan ile dünyevi alan arasında bütünlük 
gözeten metodolojik bir yaklaşım benimser. 
Bunun doğal sonucu olarak dünyaya ait olanın 
uhrevi olanla arasında bir kopukluk ve bir tenakuz 
olmaktan daha çok bir bütünlük ve uyumun olması 

vurgulanır. İçinde yaşadığımızı zaman dilimine 
baktığımızda dünyanın şekillenmesinde Batı 
medeniyetinin etkin olduğunu ve her zamankinden 
daha fazla ulvi bir referansa muhtaç olduğumuz 
görülecektir. Sanayi devriminden önce tarım 
toplumu denilen üretim ortamında dünyada kişi 
basına gelir yüzyıllar boyunca 1000 $’dan daha 
düşük düzeydeydi ve değişimin olması gibi bir 
durumda çok yoktu. Ancak sanayi devriminden 
sonra başta İngiltere gibi endüstrileşen ülkeler 
olmak üzere, ortalama olarak dünya genelinde kişi 
başına gelir katlanarak artan bir gelişme gösterdi. 
İfade edilen bu gelişmeyi aşağıdaki grafiklerden 
görmek mümkündür.

Tablo 1: Kişi Başına Gelirin Dünyada ve İngiltere’de 
Gösterdiği Seyir

Son iki yüzyılda gelirde meydana gelen bu artış 
hızından insanların eşit düzeyde faydalandığı 
maalesef söylenemez. Bunun birçok nedeni ifade 
edilebilir. Bu konuda biri dışarıdan yani sistem 
karşıtı olmak üzere Marksist-sosyalist bir çözüm, 
diğeri ise sistem içinde olmak üzere sosyal-refah 
devleti tecrübesi karşımıza çıkmaktadır. Sistem 

karşıtı ve dışarıdan gelen sert tepkiyi ortaya 
koyan Marksist düşünürler, bir yönü ile üretilen 
ürünlerin kullanım değeri ile mübadele değeri 
(elmas-su paradoksu olarak bilinen) arasında 
farkın meydana gelmesinde belirleyici olan 
piyasa mekanizmasının gelir eşitsizliğinin ortaya 
çımasında en önemli rol sahibi olduğunu tespit 
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ettiler. Diğer yönü ise insanlar arasında kategorik 
ilişkilerin esas tayin edicisinin üretim sürecinde rol 
alış biçimleri olduğunu ve bu rollerin çatışır nitelikte 
olduğunu, diyalektik materyalizm ekseninde tarihi 
materyalist bir yorum ile ileri sürdüler. Köle-efendi 
ilişkisinden endüstriyel devrim sonrası dönemde 
sermayedar (burjuvazi) ile ücretli (emek sahibi) 
arasındaki bir çatışma üzerinde yeni/modern 
ekonomik yapıyı izah ettiler. Marksist eleştirinin 
bir yönü olan “değer” tartışmasının çözümü olarak 
piyasa mekanizmasının yok edilmesi, çelişkinin 
kaynağını ortadan kaldırmak için geliştirdiler. 
İkinci yönü olan emek-burjuvazi arasındaki 
gerilimin kaynağı olan sermaye araçlarını kontrol 
eden burjuvazinin mülkiyet hakkına sınırlama 
getirilerek bütün üretim araçlarının devlete devir 
edilmesi ile mülkiyetin yok edilmesi şeklinde 
çözümler önerildi. Bu önerilen reçeteyi eksen alan 
ekonomik sistemin, farklı ülke deneyimleri ile 
yaklaşık 100 yıllık bir tecrübeye rağmen istenen 
başarıyı gösteremediğini dünya açık şekilde 
tecrübe etti.  

Kapitalizmin karşısında yer alan sosyalist 
tecrübenin ortaya koyduğu deneyim dışında 
kapitalizmi alternatif bir rejim olarak tehdit eden 
sosyalizm, kapitalizmin kendi içinde sosyal-refah 
devleti diye adlandırılan bir yapının meydana 
gelmesine neden oldu. Negatif özgürlükleri eksen 

alan devletin varlığı pozitif özgürlükleri temin 
yükümlülüğü ile kapsamı ve rolü genişletilmiş yeni 
formu olan sosyal-refah devletini üretti. Bu yeni 
rol ile devletin ekonomideki payı, geçen yüzyılın 
başında genelde %10’un altında olmasına karşın, 
devletin hiçbir bireyi ekonomik gelir yetersizliği 
nedeni ile yaşamsal varlığını riske etmesine göz 
yumamaz denilen pozitif devlet yaklaşımı ile 
yüzyılın ortasını geçtiğinde çoğu batılı gelişmiş 
ülkede %40’ın üzerine çıktı. Bu süreci sağlayan 
iki önemli yapı etkili oldu. Bir yandan artan 
oranlı vergiler ile diğer yandan sosyal güvenlik 
ve sosyal yardım kurumlarıyla yeniden dağıtım 
politikaları ile gelir eşitsizliğini azaltacak politikalar 
uygulamaya konuldu. Gelirin yeniden dağıtımının 
başlangıçta belli düzeyde etkili olduğu görülmesine 
karşın, özellikle son yıllarda bunun başarılı olduğu 
da söylenemez. Bunun nedenlerine baktığımızda 
birincisi, sosyal transfer ödemeleri gelir düzeyi 
en düşük olan kesimlerden daha çok ortanca 
gelir kesimlerine aktarıldı. Aşağıdaki grafiklerden 
görüleceği gibi hem gelir dağılımı göstergesi 
olan gini katsayısı büyüdü (gini büyüdükçe gelir 
dağılımının bozulduğunu ifade eder) hem de emek 
sahiplerinin toplam gelirden aldığı pay giderek 
bütün ülkeler için düşen bir nitelik arz etti. Bütün 
bu gayretlere rağmen gelir dağılımını iyileştirmeye 
yönelik politikalar yeterince başarılı olamadı.
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Diğer yandan devlet eli ile sosyal adaleti 
sağlamaya yönelen bu arayışın finansmanı için 
yapılanlar devletin borç yükünü hızlı şekilde 
artıracak gelişmelere neden oldu. Bunun nedeni, 
politikacıların ve bürokratların bu süreci kendi 
çıkarlarını maksimize edecek şekilde rant kollama 
faaliyetlerine alet edecek ahlaki problemler 
göstermesine yol açtı. Artan bütçe giderlerini 
vergileri arttırmaktan ziyade, seçmeni daha az 
rahatsız edecek ve iktidardaki politikacının yeniden 
seçilmesini garanti edecek bir yöntem olarak, 
kamunun daha çok borçlandırılması politikacı için 
daha iyi bir seçenek olarak görüldü. Ancak bu tercih 
bir yandan faiz oranlarının yükselmesine neden 
olurken, diğer yandan özel sektörün yükselen faiz 
oranlarından daha maliyetli finansman bulmasına 
ve yatırımlarının düşmesine neden oldu. Aynı 
zamanda kamunun kullandığı fonların giderek 
artması özel kesimin yatırımları için giderek 
daha sınırlı miktarda fon kaynağının kalmasına 
neden olmaktadır. Bu durum, İktisat literatüründe 
devletin özel sektör yatırımlarını “dışlama etkisi” 
olarak bilinen önemli bir sorunu ifade etmektedir.

Kaynak: http://data.worldbank.org/indicator/

Bu mekanizma en nihayetinde “refah devletinin 
krizi” olarak ifade edilen bir sürecin ortaya 
çıkmasına, yani devletin sosyal adaleti sağlama 
çabasında başvurduğu yöntem, kriz olarak ifade 
edilen bir aşama getirdi. Çözüm aranan alandaki 
manzara yukarıdaki grafikten de görüleceği gibi, 
dünya nüfusunun %71’i ancak dünya servetinin 
%3’ü alırken, buna karşın dünya nüfusunun 
%0,7’si ise dünya servetinin %45,2’sine sahip 
olacak sonucu doğurmuştur. 2015 yılı verilerine 
göre dünyanın en yoksul nüfusunun %50’sinin 
serveti ancak dünyadaki 62 tane büyük servet 
sahibininkine eşit olduğunu aynı kaynak 
göstermektedir (CreditSuisseResearchİnstitute). 
İfade edilen bu manzaraya başka bir açıdan bakan 
T. Piketty (2014), servet geliri elde edenlerin yıllık 
kazancındaki artış oranı ile ortalama ekonominin 
büyümesini mukayese etmekte ve servet geliri 
elde edenlerin kazancındaki büyümenin 1870 
yılında olduğu düzeyde ekonomik büyümenin 
6-7 katı düzeyine doğru gitmekte olduğunu 
göstermektedir. Bu gelişmenin insanlık için önemli 
bir risk içerdiğini ve önlem alınmasının gerekliliğini 
ileri sürmektedir. Bütün bu çelişkilerin çözümü 
olarak kapitalizm önerdiği çözüm, küreselleşme 
mekanizması ise büyük ölçüde sermayenin 
küreselleşmesi denilen bir manzaraya yol açtı. 
Servet sahiplerinin gelirlerinin daha da artmasına 
yol açarken, yoksul ülkelerin bu süreçten istenilen 
düzeyde yararlanamadıkları bir gelişmeye yol 
açmıştır. Nitekim dünyamızda 2012 yılı itibariyle 
yoksulluk sınırının 1,90 $ alındığı bir durumda dahi, 
halen dünya nüfusunun 903 milyonu yoksulluk 
sınırı altında bir yaşama mahkûm durumda 
bulunmaktadır

(https://ourworldindata.org/extreme-poverty/).  

Aydınlanma sürecinde ortaya çıkan kapitalizmin 
bir dünya cenneti kurma projesi olduğunu göz 
ardı etmemek gerekiyor. Dine karşı gelişen batı 
aydınlanmasının tanrısız, seküler bir dünya kurma 
arayışı insanlığın yüzyıllar boyunca geliştirmiş 
olduğu piyasa ekonomisini dönüştürerek yeni bir 
forma kavuşturularak ortaya çıkarmış olduğu 
bir ekonomik sistemdir. Kapitalizm insanı sadece 
madde boyutuna indirgeyerek, kıt kaynaklarla 
sonsuz ihtiyaçları için çözüm bulmak üzere iktisat 
bilimi, homo economicus olan insanı mutlu etmeye 
çabalar.  Kapitalizm insanda var olan üç özelliği 
temel almıştır: prize (ödül, şan şöhret arayışı), 
pleasure (haz, fayda maksimizasyonu) ve power 
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(güç maksimizasyonu). Sürekli daha fazla fayda elde 
etmeye odaklı hayvansal güdü/fil, bencil egosu/
gösteriş düşkünlüğü şeklinde ifade edilebilir. Bunlar 
aslında insanda var olan ve ıslah edilmesi gereken 
özelliklerin yanında yine insanda var olan kalp/kral, 
vicdan/yargıç ve akıl/vezir gibi değerler insanın 
önemli erdemleridir (Aydın, 2013: 22). Kapitalizm 
esas itibariyle insanın zayıflığını oluşturan 
hayvansal güdüsünü, bencilliğini ve egosunu 
besleyecek bir şekilde bir insanı esas almış ve bu 
insanın taleplerine uygun bir model dizayn etmiştir. 
Hâlbuki insanın erdemi olan ve güçlendirilmesi 
gereken kalp, vicdan ve sağduyusunu esas alacak 
kısımlarını göz ardı etmiştir. Kapitalizm, insanın 
rasyonel ben’i, hayvani ben’i ve egoistikben’ini 
dikkate almasına karşın ahlaki ve manevi ben’ini 
göz ardı ederek, insanı sürekli hırsları, hazları ve bir 
dünya cenneti hayali arayışına odaklamıştır. İfade 
edilen bu noksanları sonucu insan, suicide (kendi 
katili), homoicide (kendi neslinin katili) ve ecocide 
(çevre katili) sorunlarının hem faili hem de kurbanı 
haline geldi. Paranın en üst değer haline getirildiği 
bu medeniyet bunun dışında diğer değerleri yok 
sayar hale gelmiştir. 

Yapılmış bir araştırma, Müslüman toplumlarla 
gayrimüslim toplumların olaylara yaklaşım farkını 
tespit etmeye yöneliktir. Bunlardan birisi için 
sorulan soru: “Mutlu bir kuş mu yoksa mutsuz bir 
insan mı olmak istersin?” ABD’de ki katılımcıların 
%80’den fazlası mutlu bir kuş olmak seçeneğini 
tercih ederken, İslam toplumlarında bu oran 
oldukça düşük düzeyde çıkmıştır. Benzer şekilde 
diğer bir deneyde ise, iki kişinin olduğu bir odada bir 
kişiye bir miktar para bağışlanmaktadır.  Birincisine 
para veriliyor, ikinci kişi ise bağışın yapılıp 
yapılmamasına karar veriyor. Bağış yapılan kişinin 
karar verenle paylaşacağı tutara göre, karar veren 

bağışa olumlu veya olumsuz karar vermektedir. 
Çok sayıda farklı kişilerle tekrarlanan bu deneyde, 
bağışlanan tutarın büyük kısmında bağışlanan 
tutarın kişiler arasında yarı yarıya olduğu 
görülmektedir. Diğer yandan parayı alan kişinin 
karar veren kişiye %20’den daha az verdiği zaman, 
karar veren bunu adaletsiz bulduğu için bu bağışı 
reddettiği görülmüştür (Aydın, 2014). Dolayısıyla 
paylaşımda adaletin önemli bir değer olarak 
insanlarda var olduğu ve kararlarında etkili olduğu 
görülmektedir. Anlaşılacağı üzere insanların sadece 
egoistikben’i ile açıklanması mümkün değildir. Bu 
örneklerin gösterdiği gibi, İnsanın ahlaki ve manevi 
ben’inin insan davranışları üzerinde çok belirleyici 
etkilerinin olduğu görülmektedir. 

Sonuç olarak ifade etmek gerekir ise, insanlığın 
son iki yüzyılda elde etmiş olduğu olağan üstü 
zenginliği adaletten oldukça uzak bir şekilde 
paylaşıyor olmasının bir nedeni mahkûm olduğu 
iktisadi düzen, diğeri ise bunu besleyen homo 
economicus olduğu kabul edilen insanın sadece 
egoistikben’inin dikkate alınmış olmasıdır. İfade 
edilen bu iki kusurun da ıslah edilmesine insanlık 
ihtiyaç duymaktadır. Öncelikle insanın sadece 
hayvani güdülerini esas alan bir yaklaşımın dışında 
onun ahlaki ve moral değerlerle bütünleyen 
tevhidi bir yaklaşım çerçevesinde yeniden 
kavramak ve dikkate almak gerekiyor. İnsan 
içinde bulunduğu sosyal ortamdan bağımsız olarak 
sürekli homo economicus davranışlara sahip 
değildir. İnsan davranışlarının belirlenmesinde 
sosyal normlar, taklit, alışkanlıklar gibi faktörlerin 
küçümsenmeyecek rolü bulunmaktadır. Bu insan 
sosyal adaletsizliğin mümkün olduğunca daha az 
olması için daha yüksek düzeyde bir motivasyona 
sahip olacaktır.
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İnsanlık tarihinde buna ilişkin tarihi tecrübenin 
var olduğu, İslam tarihindeki dönemlere dikkatle 
bakıldığında görülecektir. Diğer kusurlu olan 
kısım ise sorunlu olan kapitalist yapının ıslahı için 
yapılması gerekenlere gelince; öncelikle piyasa 
başarısızlığının eksikliğini gidermek için geliştirilen 
kamu müdahalesi yaklaşımı, piyasa başarısızlığının 
dışında bizleri ikinci bir başarısızlık örneği olarak 
kamu başarısızlıkları kavramı ile tanıştırdı. Devlet 
eli ile sosyal adaleti düzeltmeye yönelik çabalar 
politikacıların ve bürokratların popülist politikalar 
ile kendi çıkarlarını gözetecek şekilde kullanılmaya 
konu olmuş ve bu durum devlet ile topluma oldukça 
ağır külfetlerin doğmasına neden olmuştur. Bu 
nedenle devletin tek başına bu sorunun altında 
kalkması mümkün değildir. Buna tamamlayıcı 
ve telafi edici seçenek olarak sivil girişimlerin 
katkılarının rol almasına ihtiyaç duyulmaktadır. 
Bunun en iyi örnekleri, İslam’ın sadaka ve zekât 
kurumları ve yine Osmanlı’da başarılı bir şeklide 
uygulanan vakıf medeniyeti uygulamalarının 
önemli rolleri olacağı düşünülmektedir. Yapılmış 
olan araştırmalar, eğer zekât kurumu etkin şekilde 
uygulanır ise çoğu İslam ülkesinde yoksulluğun 

tamamen yok edilmesine yol açtığı görülmektedir. 
Benzer şekilde dünya servet verilerine T. 
Piketty’nin insanlığın 21. Yüzyılda kurtuluşu için 
önerdiği servet vergisi oranları dünya servetine 
uygulandığında %2,5’lik bir ortalama vergiye 
denk gelmesi, zekât kurumun dünyada servet 
eşitsizliğini azaltmak için önemli bir kapasite 
oluşturduğunu ortaya koymaktadır (Ayrıntılı 
bilgi için bakınız: Bilen, 2016). Toplumsal adaleti 
bozan diğer bir unsur olarak, sermayenin üretimle 
ilişkisine bakılmaksızın faiz getirisi sağlayan 
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finans kapital yapısıdır. Gümünüzde finans kapital 
üretimle ilişkisi kopacak hızla büyüyen ve giderek 
ekonomide krizlere neden olan bir yapı üretmiştir. 
Aşağıdaki grafikte görüldüğü gibi dünyanın 
yıllık üretimi 80 trilyon $ düzeyinde olmasına 
karşın finansal varlıkların değeri 300 trilyon $ 
düzeyine yaklaşmış olduğu görülmektedir. 2008 
finans krizi özü itibariyle finans kapitalin ürettiği 
ve mekanizması faiz olan bir problemdir. Faizin 
neden olduğu ekonomik sorunların gelir adaletini 

bozmanın yanında giderek ekonominin esas niteliği 
olan üretim-tüketim süreçlerini de tahrip eder 
hale geldiği görülmektedir.  Bu manzaranın daha 
büyük sorunlara neden olmadan, üretimle ilişkisi 
olmaksınız kapitalin getiri üretme mekanizmasını 
sınırlayacak yeni bir finans mekanizmasına ihtiyacı 
olduğu açıktır. Bütün ifade edilen hususlardan 
anlaşılacağı üzere batı medeniyetinin içine düştüğü 
krizin sadece sistemik bir özellik arz etmediği, 
ekonomik krizler, artan intihar oranları, cinsel 
sapmalar, ailenin yok olması, artan suç oranları, 
artan küresel gerginlikler,  sosyal adaletsizlikler, 
esas itibariyle insanın tanımında ve sistemin 
yapısında sorunlar olduğunu ifade etmektedir. 
Daha dengeli bir insan ve ekonomik sistem için 
değerleri eksen alan, sadece dünyevi çıkarlarını 
değil, daha uzun vadeli uhrevi çıkarlarını da 
dengeleyecek yaklaşımların önemli katkı sunacağı 
görülmektedir. Bunun için daha uzun soluklu 
araştırmalara insanlığın her zamankinden daha 
fazla muhtaç olduğu ortadır.
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Canlılar arasında gelişim süreci en karmaşık ve 
dinamik olan varlık insandır. Dünyaya gözünü 

açtığı andan itibaren her an hızlı bir değişim süreci 
içinde olan insanoğlu; sürekli bir yeni şeyler öğrenir. 
Öğrendikçe gelişir, geliştikçe de yeni durumlara 
ve gelişimsel görevlere uyum sağlama çabasıyla 
kendini var eder. Bu gelişim alanları da oldukça 
geniş bir yelpazede dağılım göstermektedir; 
zihinsel, sosyal, duygusal, fiziksel, kültürel, ahlaki 
ve manevi vb. 

İnsanoğlu zihinsel yönden her an yeni bir gelişim 
göreviyle karşı karşıyadır. Bebeklikte dil gelişimi, 
çocuklukta okuma-yazma ve diğer akademik 
becerilerin gelişimi, ergenlikte soyut düşünme, 
analiz-sentez yapma gibi üst düzey zihinsel 
becerilerin gelişimi gerçekleşir. 

İnsanoğlu duygusal yönden de sürekli bir gelişim 
serüveniyle yüzleşmektedir. Bebeklikte iki 
temel duygu olan mutluluk ve üzüntü daha fazla 
ön plandayken, çocuklukta başarı, rekabet ve 
paylaşma gibi bir dizi nispeten daha karmaşık 
duygular göze çarpar. Ergenlik ise duygusal 
açıdan tam bir kaos dönemidir. Ergen birey belki 
de yaşamın en zorlu görevi olan kimlik hissini 
elde etmek durumundadır. Yetişkinlikte ise artık 
insanoğlu ebeveyn olma duygusu ve topluma 
katkıda bulunmanın verdiği hazla yaşamına anlam 
katmaya çalışacaktır.

İnsanoğlu kültürel açıdan da her an yeni deneyimler 
elde etmektedir. Bebeklikte toplum içinde uygun 
davranma kaygısı insanoğlu için hiçbir önem arz 
etmemesine rağmen, okul hayatının başlamasıyla 
birlikte içinde bulunduğu sosyal ortamlara 
uyumlu davranışlar sergileme kaygısı belli bir 
düzeye ulaşacaktır. Hatta bu kaygının üst düzeyde 
yaşanması; sosyal fobi olarak tanımlanan bir dizi 
psikolojik semptomlarla kendini gösterecektir. 
Ergenlikte çok daha fazla gözlemlenen bu tür bir 
kaygının temelinde, aslında içinde bulunduğu 
toplum tarafından dışlanma ve küçümsenme 
düşünceleri yatmaktadır. Yetişkinlikte ise 

insanoğlu için bir baba, bir meslek elemanı veya 
bir yönetici olarak kendinden beklenen sosyal 
rollerle uyumlu bir davranış tarzı sergileyebilmesi 
önemlidir. Bu da sonuçta sağlıklı bir sosyal gelişimle 
mümkündür. 

Kültürel gelişim de insanoğlu için hızlı yaşanan 
bir süreçtir. Bu gelişim bazı durumlarda o 
denli önemlidir ki belli bir kültürel yapı, bireye 
yaptığı yüklemelerle onun kendini iyi veya kötü 
hissetmesine yol açabilmektedir. İçinde bulunduğu 
kültür, bireyin ahlaki gelişiminde de belirleyici rol 
oynamaktadır. Töreler, sosyal normlar ve hatalı 
sosyal değerler, bir başka insanın canına kıymasına 
yol açacak kadar birey üzerinde büyük etkilere 
sahiptir. Maalesef bireyin kültürel değerlerini 
seçebilmesi mümkün değilken aynı zamanda bu 
değerlerin analizi, eleştirilmesi veya reddedilmesi 
birey için son derece sancılı sonuçlara yol 
açabilmektedir.

Peki, insanoğlu yaşamından nasıl doyum elde 
edebilir? İnsanoğlunu hem kendi içsel dünyasına 
hem de sosyal çevresine yabancılaşmasının 
temelinde ne yatmaktadır? Bu tür varoluşsal 
soruların cevabını tek bir başlık altında toplamak 
elbette oldukça zordur. Ancak en büyük etmen 
nedir diye sorulduğunda, psikolojik ve sosyal 
anlamda başat bir faktör göze çarpmaktadır; anlam. 

İnsanın yaşamına anlam katan nedir? Çok fazla 
para kazanmak mı, statüsü çok yüksek olan, 
prestijli bir işte çalışmak mı, çok başarılı olmak mı, 
çok geniş sosyal bir çevreye sahip olmak mı, istediği 
her şeyi elde edebilmek mi? Yapılan araştırmalar 
yaşam anlamı hissinin, zenginlik, statü ve başarıyla 
birebir ilişkili olmadığını göstermektedir. Aslında 
bunların fazla olması, bireyi daha da tedirgin ve 
kaygılı hale getireceği için onun kronik biçimde 
mutsuz ve doyumsuz olmasına yol açabilmektedir. 
Çünkü bu tür maddi kazanımlar eğer manevi bir 
kerterizle dengelenmez ise, bireyin büyüklük hissi 
yaşamasına ve narsistik bir kişilik yapısına sahip 
olmasına temel teşkil edebilir. 

İnsanoğlunu yaratan ve onun zaaflarını, acizliğini 

PROF. DR. AHMET AKIN
İstanbul Medeniyet Üniversitesi Eğitim Bilimleri Fakültesi
Psikolojik Danışmanlık Anabilim Dalı Öğretim Üyesi

ANLAMSIZLIK HİSSİNİN PANZEHİRİ: 
İNFAK VE HASBÎLİK
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ve krizlerini en iyi bilen Yüce Mevla’mız, Tekasür 
Suresi’nde maddi gücün insanoğlunun yaşamına 
anlam katmayacağını bizlere bildirmiştir. Çokluk 
yarışı ve çoklukla övünmek anlamına gelen 
Tekasür terimi; bireylerin sosyal çevrelerini insanlar 
arasında bir üstünlük aracı olarak kullanmalarını 
içermektedir. Efendimiz Hz. Muhammed (sav) 
döneminde mal, evlât ve akrabaların fazla olması, 
insanlar için bir gurur ve şeref göstergesi olarak 
görülmekteydi. Bu olgu o denli önem kazanmıştı ki 
artık insanlar maddi güç ve akrabalarının fazlalığını 
vurgulayabilmek adına yaşayanlarla yetinmemeye 
başlayarak, kabilelerinin üstünlüğünü geçmişleriyle 
de kanıtlamak için mezarlıklara giderek ölmüş 
akrabalarının çokluğuyla övünmeye başlamışlardı. 
Yüce Mevla’mız cahiliyye dönemindeki bu yaygın 
ancak hatalı anlayışa şöyle dikkat çekmektedir: 
“Çokluk kuruntusu sizi o derece oyaladı ki, Nihayet 
kabirleri ziyaret ettiniz (Tekasür, 1-2).”

İnsanoğlunun anlam boşluğunun doldurulacağı ve 
anlamsızlık hastalığının deva bulacağı mecranın 
maddi alanlar olamayacağını Kuran-ı Kerimde 
vurgulayan Yüce Rabbimiz, çağımızın vebası 
olarak görülen anlamsızlık problemi için bizlere 
bir çözüm yolu önermiştir: İnfak ve Hasbîlik. İnfak, 
insanoğlunun Allah’ın hoşnutluğunu kazanmak 
için kendi servetinden harcamada bulunması, 
ihtiyaç sahiplerine yardım etmesi, hasbilik ise 
insanoğlunun bir şeyi gönüllü olarak ve karşılık 
beklemeksizin yapabilmesi anlamına gelmektedir. 
Birçok ayette Allah yolunda harcamayı ve 
insanlara karşılık beklemeden iyilik yapmayı 
bizlere anlamsızlığın panzehiri olarak öneren 
Yüce Mevla’mız, infak ve hasbîliğin önemini şöyle 
vurgulamıştır; 

“Mallarını Allah yolunda harcayanların durumu, 
bir tanenin durumu gibidir ki, yedi başak bitirmiş 
ve her başakta yüz tane var. Allah, dilediğine daha 
da katlar. Allah’ın rahmeti geniştir. O, her şeyi 
bilir. Allah yolunda mallarını infak eden, sonra 
verdiklerinin arkasından başa kakmayı, gönül 
incitmeyi uygun görmeyen kimselerin Rableri 
yanında mükâfatları vardır. Onlara hiçbir korku 
yoktur ve onlar üzülmeyeceklerdir (Bakara, 261-262).”

İnsanoğlunun fiziksel bir omurgası ve bedeni 
olduğu gibi psikolojik ve ruhsal anlamda da bir 
omurgaya ihtiyaç duymaktadır. Hatta psikolojik 
omurga çoğu zaman fiziksel omurganın sağlıklı ve 
işlevsel olmasında çok daha fazla rol oynamaktadır. 

Fiziksel omurganın büyüme ve gelişmesi için çeşitli 
gıda ve vitaminler olduğu gibi psikolojik omurganın 
da gıdası infak, vitamin ve mineralleri ise hasbîliktir. 
Günümüz insanına baktığımızda; maddi gücün iyi 
ve faydalı bir insan olabilmek için sadece bir araç 
olduğunu unutup ona amaç olarak bel bağlayan, 
maddi açıdan değeri fazla olmasına rağmen 
manevi açıdan değerini giderek yitiren, elindekileri 
varoluşunun payandası olarak gören, vermekten 
korkan, ağzı açık ve alıcı konumda olan, istifçi ve 
sömürücü eğilimlere sahip olan ve sosyal yaşama bir 
katkı sunamayan insan tipinin giderek çoğaldığına 
üzülerek şahit olmaktayız.   Bu bağlamda gelecek 
nesillerimizin hem maddi hem de manevi anlamda 
değerli olması ve sosyal huzurun artması için 
toplumun tutkalı olarak nitelendirebileceğimiz 
hasbîlik ve infak davranışlarının özendirilmesi 
ve biz büyüklerin bu anlamda yavrularımıza 
model teşkil etmesi son derece elzemdir. İçinde 
bulunduğu toplumun insanları ve genel olarak da 
insanlığın tümüne faydalı olan bir birey kendini 
bir işe yaramış hissedebilir. Bireyin yaşamına 
anlam katacak his işte budur. Hem dinî hem de 
kültürel değerlerimizin vurguladığı bu iki özelliğin 
toplumumuzda tekrardan neşvü nema bulması; 
içinde yaşadığımız çağın vebası olan anlamsızlık ve 
hiçlik duygularının rehabilite edilmesinde anahtar 
rol oynayacaktır. Böylece kendisinin sınırlı, fani 
ve aciz bir varlık olduğu gerçekliğini bir an olsun 
aklından çıkarmayan, maddi olan her şeyin kendisi 
için bir emanet olduğunu fark eden ve sonuçta 
kendisi ve çocukları en önemli yatırımın sağlıklı bir 
karakter ve kişilik olacağını unutmayan bir toplum 
oluşabilir. Aksi takdirde sosyal çevresi internet 
ve iletişim aracı sosyal medya olan ve giderek 
kendinden korkan ve kendinden uzaklaşan bir 
nesille karşı karşıya kalma riskinin oldukça yüksek 
olduğu görülmektedir.
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1.Giriş

Birçok kişinin de işaret ettiği gibi1, giderek vasat 
bir medeniyetin bütün bir dünyayı tasallut 

altına almaya başladığı bir zamanda yaşıyoruz. 
Hemen her meselenin bir kavram üzerinden 
çözümlenmesine olan meylin, düşüncenin de 
vasatlığa mahkûmiyetinin sonucu olup olmadığı 
üzerinde düşünmekte fayda var. Elbette her 
paradigmanın kök kavramlar üzerine bina edildiğini 
göz ardı etmiyorum; hangi iktidar odaklarının 
belirleyici olduğu bir vasatta konuştuğumuza 
dikkat çekmek olarak değerlendirilmeli benim 
söylediklerim. Nitekim modernitenin küresel bir 
olgu hâline gelmesiyle Batılı olmayan toplumların 
Batı ile hiyerarşik bir ilişkiye icbar edildiği ve 
bugünkü düzenin Avrupa’nın dünya düzenini 
yeniden kurgulaması sonucunda şekillendiği 
yaygın olarak konuşulmaktadır. 

Sözü geçen tartışmalarda da belirtildiği gibi, 
Batılı olmayan toplumların Batı ile ilişkileri, bu 
zemin yüzünden, çoğunlukla savunmacı bir 
çerçevede gelişiyor son iki asırdır. Osmanlı-
Türk modernleşmesi bu nokta-i nazardan 
incelenebilecek kayda değer bir tecrübedir. 
Hatırlanacağı gibi, genel bir çerçeve olarak 
Osmanlı’da modernleşme, devlet merkezli bir 
Avrupalılaşma-Batılılaşma olduğu için medeniyet, 
medenilik ve medenileşme kavramları, 19. 
yüzyıl Osmanlı düşüncesinde Avrupa merkezci 
bir bağlamda kullanılmış ve medeniliğin ölçütü 
“Batılılaşma” olarak tayin edilmiştir. Öyle ki Avrupa 
medeniyetini merkeze alan bu kavrayış tarzı, 
hiyerarşik bir kültürler ve medeniyetler anlayışını 
temellendirerek “medeniyet”i, Avrupa merkezci 
düşüncenin temel kavramlarından biri hâline 

1. bkz. İ. Kalın, Dünya Görüşü, Varlık Tasavvuru ve Düzen Fikri: Medeniyet 
Kavramına Giriş, Dîvân2010/ 1, s. 13; Ricoeur, “Universal Civilizationand-
NationalCultures”, HistoryandTruthiçinde, Northwestern UniversityPress, 
Evanston 1965, s. 271-284. 

getirmiş bulunmaktadır.2

İnsan topluluklarının ileri-geri, medeni-barbar 
(yahut yabani/ilkel) olarak tanımlanması, soyut 
bir kavramlaştırmanın ötesinde somut sonuçları 
olan siyasi bir eyleme dönüşmüştür günümüzde. 
Nitekim Afrika’dan Hint alt kıtasına ve Güneydoğu 
Asya’ya kadar çok geniş bir coğrafyada Avrupa 
emperyalizmini meşrulaştıran önemli bir 
kavramsal araca dönüşmüştür. 

Durum böyleyken, bir kavramın dikkat çekici 
düzeyde gündemi işgal etmesini ya da başka 
bir kavramın değer kaybına uğramasını 
hatta kaybolmaya yüz tutmasını bu zemin ile 
ilişkilendirmek tabii karşılanmalıdır. Dolayısıyla 
medeniyet kavramına her şeyi açıklayan bir 
maymuncuk işlevi yükleyen olumlayıcı tutumlar 
gibi hemen her şeyi karşıtından izah eden 
tutumların da bu zeminle ilişkisinin sorgulanması 
gerekir.3

Biz yazımızda, medeniyet kavramıyla ilgili 
tartışmayı,  İbn Haldun’un “umrân” kavramı 
çerçevesinde ela alacağız. Böylece, medeniyeti bir 
başka zaviyeden değerlendirme imkânı yakalamış 
olmayı ümid ediyoruz. 

1.Düzen Tasavvuru ve Umrân Kavramının Mahiyeti

İbn Haldun’un muhalled eseri Mukaddime, insan 
ilişkilerini ve medeni hayatın dinamiklerini 
anlaşılır kılmada çığır açıcı bir yer işgal etmektedir. 
Öyle ki, kitabı okuduğumuzda, coğrafya bilgisinden 
siyasetin tabiatına, hayat tarzımız üzerinde etkili 
olan fizik çevre unsurundan vahyin işlevine değin 
hemen hayatın tüm veçhelerini hesaba katan bir 

2. İnsanlık tarihini ve durumunu farklı okuma biçimlerine bir örnek olarak
Semerkandî’nin “Letâifu’l-Efkâr ve Kaşiru’l-Esrâr” eseri hakkında ilgi çekici 
bir değerlendirme için bkz. Kavak (tarih??: 467). 

3.Yaşanan zihin karmaşasını anlamayı kolaylaştıracak bir örnek olarak Halil 
Hâlid’in “medeniyet” söyleminin temel işlevinin, Avrupa sömürgeciliğini 
meşrulaştırmak olduğuna dair farkındalığına rağmen medeniyeti reddetmek 
yerine onu tüm insanlığın ortak mirası olarak anlaşılması gerektiğini ve be-
nimsenmesini isteyen tutumunda görülür: “Avrupalılar şunu da unutmasınlar 
ki Şarklılar dahi aynen kendileri gibi hürriyetlerine ve istiklallerine düşkündür-
ler ve ‘iyi irade’ veyahut ‘medenileştirme vazifesi’ iddiası ile ecnebi bir devletin 
kendilerine amirlik taslamasından en kalbi hissiyatları ile nefret ederler.” bkz. 
Hâlid (2008: 211). 

VAHDETTİN IŞIK

MEDENİYET TARTIŞMALARINA;
UMRÂN KAVRAMI EKSENİNDEN BAKMAK
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çözümleyici dil ile karşı karşıya kalırız. Kitaba 
daldıkça, bir metropolün ara sokaklarında yolculuk 
yapan ve her ayrıntıyı gören ama istikametini 
kaybetmeden yol alan bir yolcu gibi hisseder insan 
kendini.

Eserin muhtevası ile ilgili, bizatihi İbn Haldun’un 
dilinden şu ifadeleri alıntılamak istiyorum:

“Geçen çağlarda ve o çağlarda yaşamış olan 
kavimlerin hal ve yaşayışlarında husule gelen 
değişiklikleri ve bunların idare ve memleketi 
ellerine geçirmelerin sebeplerin anlattım. Dünya 
mamurluğunun ve insan cemiyetlerinin zatına 
hadis ve arız olan devlet ve kavmiyet, şehir ve 
ülkelerde yerleşik veya göçebe hayatı sürmeler, 
göç ve hareketler, şevket ve kuvvet kazanmalar, 
zelil ve hakir düşmeler, çoğalma ve azalma, ilim ve 
sanat, ticaret, kar etme ve zarar ve ziyana uğrama 
kabilinden olan hadiseler, asırların ve zamanın 
geçmesiyle hallerin değişmesi, göçebe hayatını 
bırakarak yerleşik hayata geçmeler ve husule gelen 
ve beklenilen hal ve durum gibi ne varsa hepsini 
sebep ve delilleri ile açıkladım. Eserim, nadir olan 
ilimleri ve acaip hikmetleri içine aldığından, kendi 
benzeri arasında tek ve mümtaz bir kitap oldu.”4

Gerek alıntıladığımız bölüme gerekse de metnin 
bütününe bakıldığında diyebiliriz ki; İbn Haldun, 
düşüncesini insan-tabiat-topluluk ilişkisi ile 
yaratıcı arasında kopmaz bağlar bulunduğu 
anlayışı ile şekillendirmektedir.5

Bu bütünlüklü kavrayış ile ahlak sistemi ve umrân 
arasındaki ilişkiyi sağlayan şey de evrenin düzenine 
hâkim olan ilke ve kurallarla, insanın hayatına 
yön vermesi gereken erdemlerin, aynı kaynaktan 
besleniyor olmasıdır.6 Bu bütüncül ve entegral 
varlık anlayışı, umrânın dayandığı düze n ve ahenk 
fikrinin de temel çerçevesini oluşturmaktadır.7

4. Mukaddime, c. 1., s. 13-14 
5. İbn Haldun, age.,c. 1, s. 3 
6. İbn Haldun, age.,c. 1, s. 3-5; İmam Maverdi de, tüm nimetlerin Allah’tan 
olduğunu ve insan ne kadar inayet gösterirse o kadar da semere alacağını 
ima eder. Ona göre, dünya ve ahiretin salahı da böyle tahakkuk eder. Bkz. İ. 
Maverdi, Edebu’d-Dünya ve’d-Din, 5.

7. İ. Haldun, age., c. 1., s.100-104; Keza, yaygın olarak Kınalızâde’nin formüle 
ettiği şekliyle bilinen ve klasik İslam siyaset düşüncesinin olduğu gibi Osmanlı 
toplum düzeninin de en kapsamlı ve özlü ifadelerinden biri olan adalet daire-
sinin İbn Haldun tarafından da kullanıldığını ifade etmeliyiz (Mukaddime, İbn 
Haldun, tarih??: c. 1, s. 94). Daire-i adliye Kınalızâde’nin (tarih?: 539) ifadeleri 
ile şu şekilde ifade edilmiştir (vurgular bize aittir): “adldirmucib-i salâh-ı 
cihân/cihân bir bağdır divârıdevlet/ devletin nâzımı şeri’attır/şeri’ate olamaz 
hiç hâris illâ mülk/mülk zabt eylemez illâ leşker/leşkeri cem edemez illâ mâl/
mâlı kesb eyleyen ra’iyettir/ ra’iyyeti kul eder pâdişah-ı âleme adl.” (bkz. 
Ahlâk-ı Alâî, s. 539)

İbn Haldun umrânı, “insanların yeryüzünün insan 
yaşayabilecek yerlerinde cemiyetler halinde 
bir araya toplanarak, dünyayı imar eylemeleri.” 
8anlamında kullanmaktadır. 

Ona göre, umrân da havadis âlemindeki her varlık 
gibi değişime uğrar.9 Bu değişimin de kanunları 
bulunmaktadır. Değişimi doğru anlamak için, 
olup biteni kanun ve kaidelerine göre inceleme 
zarureti vardır.10 Bu kanun ve kaideleri o zamana 
kadar oluşturulan ilimlerin inceleyemeyeceğini ve 
yeni bir ilme ihtiyaç bulunduğunu ifade eden İbn 
Haldun, bu yeni ilmin özelliklerini anlatır ve onu 
diğer ilimlerden farklı yapan hususiyetler üzerinde 
durur.11 Olayların ve insanın toplumsal varlığının 
bu çok katmanlı varoluş içerisinde kavranabilmesi 
için umrân ilmine ihtiyaç olduğunu belirtir. 

Mukaddime’nin Birinci Kitab’ında dillendirdiği 
öncüller dikkate alındığında bu önermeler bir 
kıyasın öncülü olmaktan öte, bir ilmin dayandığı 
öncüller olarak vaz edilmektedir. Bu ilim ise “ilm-i 
umrân”dır. O’nu çığıraçıcı olarak tarif etmemizin 
esas sebeplerinden birisi de bu ilmin esaslarını 
belirlemiş olmasıdır.

8. İ. Haldun, age., c. 1, s. 90

9. İ. Haldun, age., c. 1, s 66, 67 vd.

10. İ. Haldun, age., c. 1, s.19, 88-89 
11. İ. Haldun, age., c. 1, s. 91-92 
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İbn Haldun umrân ilmini şekillendirirken iki ayrı 
varlık alanını birbirinden ayırarak çözümleme 
yapar. Bunlardan birincisi olan “unsurlar âlemi” 
geleneksel anlamda metafizik ve buna bağlı olarak 
da tabiiyyatın, ikincisi varlık alanı olan “havâdis 
âlemi” ise umrân ilminin konusunu teşkil eder. 
Havadis âlemi oluş-yok oluş âlemidir. Doğrudan 
insana bağlı ve bağımlıdır. Ancak insanla var 
olabilir, aynı şekilde insan da yalnız onunla vardır.12 

İnsanın tabiatı üzerine yaptığı değerlendirmelerde 
kendinden öncekilerin temel kabullerinden birisini 
oluşturan, “insan tab’an medenidir” önermesini 
esas aldığı görülen İbn Haldun “medeni” ifadesi 
ile “ictimai hayat yaşama”yı ve “medine”yi aynı 
manada kullanmaktadır.13 Bütün bu unsurlar 
tabiatı gereği “medenî” olan insanın, tabiatından 
gelen zaruretlerin farkında olarak ardına düştüğü 
faaliyetlerin hangi alanlarda cereyan ettiğini de bize 
göstermektedir. Zira “umrân” da bu faaliyetlerin 
tezahürüdür. İnsan hayatını ifade eden kavramın 
“ömür”, hayatı ihtiyaçları karşılamaya elverişli 
hâle getirme ameliyesinin “imar” kavramları 
ile karşılanması bu faaliyetlerin derin irtibatını 
göstermektedir.

Tüm bu terimler, kelime olarak “a-m-r” fiilinden 
türetilmişlerdir. Sözlükler bu fiile; (bir yerde) 
oturmak, uzun yaşamak, (bir yeri) ziyaret etmek, 

12. T. Görgün, agm., s. 544

13. İbn Haldun, age., s.100 

(bir bina) inşa etmek, (bir yerin kendisi için) 
insanlarla-hayvanlarla meskûn olmak, içinde 
oturulmak, iyi durumda tutulmak; bir yeri veya 
bir şeyi iyi durumda tutmak, işlemek manalarını 
vermektedirler. Keza “umrân” da bayındırlık, 
mamurluk, saadet anlamlarına gelmektedir.14

Günümüzdeki ileri bir hayat tarzını ve seviyesini 
ifade eden anlayıştan farklı olarak, O’nun 
düşüncesinde umrânın ana hatlarıyla tahakkuk 
ettiği “iki hal” vardır: Bedevilik ve hadarilik. İbn 
Haldun’a göre umran toplulukların hayat tarzlarına 
ve üsluplarına göre tezahür eden durumları ifade 
etmektedir. Bu sebeple de O, sözü geçen her iki 
hâlin de insanlar için tabii ve zaruri olduğunu 
belirtir.15

Ona göre bedevilik, toplumların temel ve ilk 
aşamasıdır.16

Bedâvet kavramı, fizik çevreye uyum sağlamış, 
göçebe, asabiyet bağının güçlü olduğu, 
hiyerarşinin henüz gelişmediği toplumlukları 
tanımlar. Bu toplulukların yönetimi, meşruiyetini 
ortak değerlerden alan ve yalnızca liyakatle sınırlı 
olan riyasete dayanır ve bu hayat tarzını sürdüren 
insanlar özgür bir hayat yaşamaktadırlar.17

Hadarilik ise umrân seviyesinin gelişmiş 
olduğu, ancak bu gelişmişliğin  araçlarıyla 
hayatta  kalabilen, yerleşik, asabiyet bağının 
yerini dünyanın ve kendi arzu ve heveslerin 
düşkünlüğüne bıraktığı, hiyerarşinin derinleştiği 
toplumu tanımlar. Hadari toplumsal aşamaya 
geçilmesi; mülkün artması, ilimlerin ve sanatların 
gelişmesiyle iç içedir. Bu toplumda egemenlik bir 
kesimin baskı ve zor gücüne dayalıdır. İnsanları 
özgür değildir ancak sahip oldukları mülkü ve 
rahatlığı da bırakamazlar. 

Hadariliğin temelinde tarihî olarak bedevi toplum 
vardır. 

İbn Haldun’un açıklamalarında “medeni olma”nın 
zıddı, “vahşi olma”dır ki insan, tabiatı bu hâli 
içselleştiren bir hayat kurmamıştır. Nitekim İbn 
Haldun medeni olmayı “ulaşılması gereken bir 
hedef” olarak değil, “tabii ve zorunlu bir durum” 

14. El-mu’cemu’l-vesît, haz. Heyet, daru’l-maarif yay., 2. Bs., Beyrut 1998s. 
657; Serdar Mutçalı, el-mu’cemu’l-arabi’l-hadîs, Dağarcık y., İst. 1995

15. İ. Haldun, age., c. 1., s.303-304 
16. İ. Haldun, age., c. 1., s. 307-308 
17. Mukaddime’nin Zakir Kadirî Ugan çevirisinde olduğu gibi, bedevî teriminin 
göçebe olarak çevrilmesi bu yüzden anlam daralmasına yol açmaktadır.
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olarak tanımlayarak modern Batılı anlayıştan açık 
bir şekilde farklı bir çerçeve sunmuştur.

Bu genel tasvirlerde göçebelik ve köy hayatının 
tek bir formu olmadığı gibi şehrin medeni hâli ile 
diğer şehirlerin medeni hâlleri arasında da farklar 
bulunmaktadır.18

İnsanların toplu hâlde yaşama tecrübelerinin 
tekil bir tablo ortaya çıkarmadığını ifade eden İbn 
Haldun, farklılıkları etkileyen çeşitli değişkenleri 
izah ederken coğrafi şartlarla umrânın ilişkisine 
oldukça uzun bir yer ayırır. Yedi iklimin imkânlarını 
ve sorunlarını ayrıntıları ile anlatan İbn Haldun, 
coğrafi farklılıkların insanlar üzerindeki yansıması 
olan özellikleri değişmez özellikler olarak görmez.19

İbn Haldun umrânın tahakkuk etmesinden 
ibaret olan toplumsal gelişmeleri izah ederken 
“asabiyet” ve “mülk” kavramlarına merkezî bir yer 
vermektedir. 

Asabiyet, topluluğu bir arada tutan, tek bir 
organizma hâlinde hareket etmesini sağlayan 
dayanışma duygusu, ortak hissiyat anlamına 
geliyor. Bu hissiyatın temel karakteristiği, şahsi 
olanın topluluk lehine fenâ bulması olarak ifade 
edilebilir.20

Ona göre, bedevi toplumda güçlü olan asabiyet 
bağı, ona askerî bir üstünlük ve yerleşik toplum, 
dolayısıyla da mülk üzerinde egemenlik sağlar. 
Zamanla da çözülerek yerini devlet ve bürokrasi 
aygıtlarına bırakır. 

Mülk ise; “ancak asabiyet ve bir düşünce etrafında 
toplanarak onu tahakkuka azim ve kalpleri 
birbirine ülfet ettirmekle olur… Kalpler ise ancak 
insanların Tanrı’nın dinini yaymak ve hâkim kılmak 
hususunda birbirine yardımlaşmaları ile telif 
edilebilir.”21

Tam da burada, İbn Haldun’un siyasetin tabiatına 
ilişkin kabullerini çözümlemek gerekiyor: Ona 
göre mülk (devlet), “ancak güç, kudret ve galebe 
sonucunda kurulabilir. Galebe çalmak ise ancak 
asabiyet ve bir düşünce etrafında toplanarak 
onu tahakkuka azim ve kalpleri birbirine ülfet 

18. İ. Haldun, age., c. 1., s. 308- 309

19. İ. Haldun, age.,c.1, s. 202

20. İ. Haldun, age., c. 1, s. 365 
21. İ. Haldun, age.,c.1, s. 402

ettirmekle olur.”22 Bu tutumun tabiatı gereği, devlet 
zamanla varoluş amacının aksine faaliyetlerde 
bulunmaya başlayacaktır. Bu durumda asabiyet 
sınırlı bir kesime menfaat sağlarken, bu kesimin 
dışında kalanlar için bir zulüm çarkına döner. Bu ise 
devletin varoluş amacına muhalif bir durumdur. Bu 
yüzden her devletin kendine ait yönetim ilkelerine 
sahip olması ve bu ilkelere göre kanunlar yapması 
ve uygulamayı buna göre sürdürmesi mecburiyeti 
ortaya çıkmıştır.

Bu kanunlar “insanların akılları ile düşünerek 
koydukları kanunlar”23 ise bu “akli siyaset”tir. Akli 
siyaset olsa olsa insanların dünyevi menfaatlerini 
temin edebilir. “Şeraitin hüküm ve kaidelerine” 
bağlı olarak vazedilen siyasete ise “şer’i/dinî 
siyaset” denilir. Ona göre, sadece şer’i siyaset 
insanlığın varoluş amaçlarına uygun kuralları 
tekmilen ihtiva eder.24 İbn Haldun bu imkânı bir 
“lütûf” olarak yorumlar.25

O, hilafetle mülk arasındaki ayırımı otoritenin ne 
olduğu noktasından hareketle belirler. Hilafette 
asıl olan dinin otorite olması ve hiç kimsenin bir 
başkasına bir işi zorla yaptırmamasıdır. Buna göre 
otorite, doğru olduğuna inanılarak benimsenen 
dindir. İnsanların kendi iradeleri ile dine 
uymaları hâlinde ortaya çıkan güç birliği, başka 
şekillerde ortaya çıkan asabiyetlerle mukayese 
edilemeyecek kadar güçlü bir ilişki ortaya 
çıkaracak, bu da dünyanın en güçlü ve ahlaklı 
toplumunu oluşturabilecektir. Ancak zamanla 
asabiyetler kendini gösterir ve farklı asabiyetler 
arasında çatışma olur. İktidar da tabiatı gereği tek 

22. İ. Haldun, age.,c.1, s. 402 
23. İ. Haldun, age.,c.2, s. 117     
24. Bu siyasetlerin ayrıntıları ve İbn Haldun’un bahsettiği ve ruhani fazilete 
dayanan “siyaset-i medeniye” hakkında bkz. ,aynı eser, İbn Haldun, C. 2, 
117-137.

25. İ. Haldun, age., c. 1, s. 216-7
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elde toplanarak mülke dönüşür. Mülkün tabiatında 
olanı tahakkuk ettirmesi ile de dinin öngördüğü 
ahlaki faziletlerden uzaklaşabilmektedir.

Hâkimiyetin tabiatı ile insana mahsus olduğunu 
ve bunun da fikir ve siyasetle tahakkuk 
ettirilebileceğini ifade eden İbn Haldun, devletin 
bu fikir ve siyasetin bir ürünü olduğunu 
düşünmektedir.26

Burada, İbn Haldun’un insanın tabiatı itibarıyla 
kötülükten çok iyiliğe meyline ve iyilik ve hayra 
olan meylinin de siyaset ile devlete muvafık 
olduğuna ilişkin tutumuna vurgu yapmamız 
gerekir. Ona göre, insana yüklenen hilafet görevi, 
esasen tabiatı gereği iyiliğe meyilli olan insanın bu 
temayülünü güçlendirip şeytanın iğvası ile kötülüğe 
yönelmesinin önüne geçmeyi başardığında varlığın 
muhafazasını temin etmiş olmaktadır ki, bu tam 
da “Mekâsıdu’ş-Şeri’a”ya tekabül etmektedir. 
Yani, halife olmak canı, malı, aklı, nesebi ve dini 
muhafaza etme işini “iradeten” yapmaya matuf bir 
eylemdir.

İbn Haldun’un üzerinde durduğu önemli bir husus da 
ilim ve sanatların gelişip çeşitlenmesinin umrânın 
gelişmesiyle irtibatıdır:

İbn Haldun “Altıncı Kitab”ın “Giriş”inde insanlar için 
bilginin ve ilimlerin gelişiminde doğallığı vurgular 
ve umrân teorisi çerçevesinde ilimlerin gelişmesi 
için gerekli şartlara işaret eder.27  İlimleri de 

26. İbn Haldun, age., s.104

27. İ. Haldun, age., c. 2, s. 453 

tasnif eden İbn Haldun’a 
göre, vaz’î ilimler İslam 
ümmetine has ilimlerdir. O 
her milletin kendisine ait bu 
tür ilimleri olduğundan söz 
eder; ama İslam ümmetinin 
iki açıdan bu ilimlerde 
ayrıcalıklı bir konuma sahip 
olduğunu belirtmekten 
de geri durmaz. Bu 
ilimler kendi zamanında 
İslâm ümmetinde, başka 
milletlerde olmadığı 
kadar çok gelişmiştir. 
Öte yandan İslam diğer 
dinleri neshettiğine göre, 
başka ümmetlerin bu 
türden bilgileri onları 
ilgilendirmemektedir.28

İbn Haldun’a göre bir devletin kurulduktan sonra 
“büyüme”, olgunlaşma” ve “yıkılma” süreçlerinden 
geçmesi doğal ve kaçınılmazdır.29

Ona göre ilk aşama, yerleşik bir yönetimin elinden 
askerî üstünlükle devleti ele geçirme, yani fetih 
aşamasıdır. Bu aşamada asabiye bağları oldukça 
güçlüdür. İkinci aşamada hükümdar, egemenliği 
sadece kendine özgü kılacak biçimde yönetimi 
akrabalık ilişkilerinden soyutlama işine girişir 
ve gücü tekeline alarak mutlak hükümdar olur. 
Üçüncü aşama yükseliş aşaması olup refahın 
arttığı ve buna paralel olarak kültürel unsurların 
geliştiği aşamadır. Dördüncü aşama istikrar ve 
barışın egemen olduğu, yönetimde yenilikçi hiçbir 
hareketin görülmediği eski yönetimlerin taklit 
edildiği ve bundan ayrılmanın devleti yıkacağına 
inanıldığı aşamadır. Son olarak çöküş aşaması 
ise hükümdarın ekonomik ve toplumsal ilişkileri 
kişisel arzularına göre yönetmeye başlamasıyla 
birlikte devlette iyileşmesi mümkün olmayan 
hastalıkların ortaya çıkmaya başladığı ve devletin 
yıkılışa geçtiği aşamadır.30

Bu son aşamada rahatlık ve savurganlık 
hastalıklara ve ahlaki bozulmalara yol açar. 
Toplum bedavet dönemindeki hayatın erdemlerine 

28. İ. Haldun, age., c. 2., s. 458

29. Mustafa Yıldız, İbn Haldun’un Tarihselci Devlet Yorumu; FLSF (Felsefe ve 
Sosyal Bilimler Dergisi), 2010 Güz, sayı: 10, s. 25-55. ISSN 1306-9535, www. 
flsfdergisi.com

30. İbn Haldun, age., C: I, s. 444–447



DOSYA

59

tümüyle yabancılaşır. Böylece toplum dış saldırılara 
karşı güçsüz düşer.Sonunda dışarıdan başka bir 
devletin ya da göçebe bir toplumun saldırısıyla 
devlet yıkılır.31

Böylece İbn Haldun, devletin doğal ömrünü, 
asabiyenin güçlü olduğu “kurucu”, asabiye 
bağlarının zayıfladığı “sürdürücü” ve asabiye 
bağlarının kaybolduğu “yıkıcı” olmak üzere üç 
kuşağın ortalama 120 yıllık ömrüyle sınırlar.32

İbn Haldun devletin geçirdiği bu aşamalarda her 
ne kadar birtakım değişiklikler olabileceğini ifade 
etse de katı bir belirlenimcilik (determinizm) söz 
konudur. Bu aşamalar döngüsel bir süreçte her 
devlette sürekli tekrarlanır. Aynı zaman diliminde 
farklı devletlerde farklı aşamalar yaşanıyor olabilir. 
Bir devlet kuruluyor ya da gelişiyorken bir diğeri 
çöküşe geçmiş olabilir. Ancak tüm devletler için bu 
aşamaları geçirmek doğal ve zorunlu bir süreçtir.

O’na göre, umranın yükselişi ve ardından 
duraklayarak çöküşü zorunlu olarak birbirini 
izleyeceğinden, ilim ve sanatlar da bu dönüşümü 
takip ederek düşüşe geçer.33

Sonuç

İbn Haldun umrân kavramını “önde olma imkânı” 
ya da “geride kalma gerilimi” olmaksızın, tabii 
bir bağlamda ele almaktadır. Onun meselesi, 
bu tabiatın hangi unsurlarla ve hangi kanunlar 
dairesi çerçevesinde gerçekleştiğini açıklığa 
kavuşturmaktır. Üstelik o, bu çabayı yeni bir 
ilim ihdas ederek taçlandırmış olma ayrıcalığına 
sahiptir.

Keza, İbn Haldun olup bitenin bir “kader” içerisinde 
cereyan ettiğini ve karşı karşıya olduğumuz hâlin 
bu kaderin tahakkukundan ibaret olduğunu 
düşünmektedir. Nasıl kevni düzlemde bir düzen 
ve bu düzenin kanunları varsa, insanların bir 
arada yaşama düzleminin de benzer bir düzeni 
bulunmaktadır. Nitekim onun “umrânın tabiatı” 
terimi umrân kanunlarının da keşfedilebilir 
olduğunu ifade eder. Umrân ilminin konusu işte 
bu tabiatı, onun zatına arız olan hâlleri ve bunlar 
arasındaki münasebetleri incelemektir.

O, Allah’ın yeryüzünü insanlar eliyle mamur 
ettiğini, imarın ise var olan imkânları seferber 

31. İbn Haldun, a.g.e., C: II, s. 127–129 
32. İbn Haldun; a.g.e., C: I, s. 431–435

33. İ. Haldun, age., c. 2., s.452

etme ve yeni imkânlar oluşturmakla tahakkuk 
ettiğini bütün metin boyunca izah etmektedir. 
İmarın hikmetleri arasında ise insanların farklı 
yaratılışları, beslenme ve barınma ihtiyacı olduğunu 
ifade eder. Bu zaruretler, insanı iradi bir şekilde 
mekasidu’ş-şeri’a’yı tahakkuk ettirmeye memur 
kılmaktadır. Bu hem bir zaruret hâlidir hem de 
insanın tercihleriyle şekillenen davranış alanındaki 
özgürlüğünü tahakkuk ettirir.

O, insanın tarihî serüveninde tecrübe ettiği hâlleri 
iki ana başlıkta toplamaktadır: Bedâvet ve hadâret. 
Ne var ki, İbn Haldun bu iki durumu da medeni 
olmanın farklı şartlar altında tezahür etmiş hâlleri 
olarak görmektedir. Onun bedevi hâlde yaşamayı 
“vahşi” olmak ve/yahut “gayrimedeni bir durum” 
olarak tanımlamadığına dikkat etmemiz gerekiyor. 
Bu durumda, insan tarihinin ulaşılması gereken 
hedefi de “medeni olmak” ya da “hadari olmak” 
şeklinde değerlendirilmemektedir. Onun izahına 
göre, medeni olmanın zıddı, vahşi olmadır ki insan 
bu hâli içselleştiren bir hayat kurmamıştır. Bu 
yaklaşımıyla İbn Haldun modern Batılı anlayıştan 
açık bir şekilde farklı bir çerçeve sunmuştur. 

Mülk (devlet) İbn Haldun için ikinci bir varlık 
seviyesini ifade etmektedir. O insanı varlığın 
bir parçası olarak kabul ettiği için onun inşai 
faaliyetlerini de bir tahakküm meselesi olarak değil, 
Allah’ın yeryüzündeki halifesi olarak, bir “vekilin” 
sahip olduğu hak ve sorumluluklar içerisinde ele 
almaktadır.

Ona göre mülk, tarihin nihai amacı olamaz. Tarihin 
nihai amacı, “Allah, emrini hilafet ile tamamlar.” 
sözünü de dikkate aldığımızda, belirginleşmektedir. 
Bu durum özellikle onun insanın yeryüzündeki 
varlığının anlamını umrân ortaya çıkarmak, yani 
yeryüzünü mamur etmek olarak düşündüğümüzde 
belirginleşmektedir. Bu husus kendisini Kur’an-ı 
Kerim’de yaygın olarak kullanılan “salah” ve 
“fesad” tefrikinde göstermekte; salah, ilahî 
hidayete tabi veya uygun olanı, dolayısı ile mevcudu 
muhafaza ederek onu kemale doğru taşıyan fiillerin 
sıfatı olurken, fesad tam da bunun aksini ifade 
etmektedir. İbn Haldun’un bahsettiği yeryüzünün 
imarı görevini bu kavramlar ekseninde anlamamız 
gerekir.

Nihai olarak, her şeyin bir eceli var; ebedilik ve 
değişmeme ancak Allah’a mahsustur. Bu yüzden de 
insan ve onun inşası olan umrân da daima değişime 
tabidir.



DOSYA

60

Medeniyet, şehir (medine) kökünden gelen bir 
kelimedir. Şehir ise, ihtiyaçlarını karşılamak, 

kemal ve yetkinliğe ulaşmak için bir araya gelen 
insanların inşa ettiği dini, sosyal, ekonomik, 
kültürel, maddi ve manevi çerçevelerde geçerli 
bütün ilişkiler ağının gerçekleştiği yerin adıdır. 
Dolayısı ile şehir, insanî potansiyellerin tamamının 
hem taşıyıcısıdır hem de doğrudan yansıdığı yerdir. 
Yani bir anlamda şehir hem heykeldir, hem de 
heykeltıraştır. Şehir, bir yandan içerisine aldığı ve 
kendi atmosferini soluttuğu her bir insan tekini 
yontarken öte taraftan şehirde yaşayan insanlar 
da şehirlerini kendilerine benzetirler. Yaşama dair 
kurguları ve inançlarını şehirlerine yansıtırlar. Bu 
sebeple her şehrin bir insanı, her tasavvurun da bir 
şehri vardır. Tarihte bir şehri gören, o medeniyetin 
yetiştirdiği insan türünün âlem tasavvurlarını, 
eşya ile kurdukları ilişkiyi ve inançlarını da 
görmüştür, tersi de doğrudur. Tarihte bir insanı 
inceleyen onu üreten medeniyeti de keşfedebilir. 
Nitekim Çin, Hint, Mısır medeniyetleri ve özellikle 
de Batı ve İslam medeniyetlerinin ürettiği insan 
modelleri arasındaki farklar barizdir.

İslam düşüncesinde Kur’an ayetleri arasındaki 
taksim kriterlerinden birinin Medenî ve Mekkî 
olması dahi bu hikmete matuftur. Çünkü hakikatle 

bile ilişki kurarken şehir bağlamı önemli bir 
kriterdir. Şehir, bağlamı insanın varoluş durum 
ve düzenine dair bilgiler verir. Hakikat, biraz 
da şehrin atmosferi ile ilgilidir. Nitekim Allah, 
Kur’an’da peygamberlerini gönderdiği muhatapları 
sayarken genellikle kavim ve şehir bağlamlarını 
zikreder. Çünkü insana tabiî kıvamını veren kavim, 
medeni ölçüleri veren ise şehirdir. Dolayısı ile 
peygamberler aslında sadece insanları değiştirmek 
için değil, kavimleri ayakta tutan (kaim) kriterleri, 
onları sertleştiren (mukavemet) kabul unsurlarını 
ve sür-git devam eden (ikame) geleneklerini 
değiştirmek içinde gönderilmişlerdir. Bu unsurları 
değiştirmek için seçilen elçiler, genellikle 
gönderildikleri şehrin atmosferi içerisinden 
çıkarılmışlardır. Kur’an buna sıklıkla işaret ederek, 
Allah’ın kendilerinden ya da kardeşlerinden 
seçilmiş (eHâhum) bir elçi1 gönderdiğini belirterek 
değişim mesajının “ötekileştirilmesi” ve 
“yabancılaştırılması” tehlikesinin önünü keser. 
Bu, mücadele sosyolojisinin önemli bir kriteridir. 
Dışarıdan bünyeye doğru yönelen hareketin 
ivmesi ile, bünyede doğan ve onu saran hareketin, 
dışarıya yönelik ivmesi asla aynı dozda olmaz. 
Kur’an Allah’ın bazen de şehre gönderilen elçileri, 
“Şehrin en uzak yerinden (aksa’l-medine) bir 
adam koşarak geldi: “Ey kavmim, elçilere uyun” 
dedi.”2 şeklinde içeriden birinin sosyal ve psikolojik 
desteği ile kuvvetlendirdiğinden bahseder. 
Dolayısı ile medeniyet kriteri hakikat mesajını 
kabul konusunda da, onu taşıma konusunda da 
değerli görülüp üzerinde düşünülecek bir kriterdir. 
Çünkü insan şehirli bir varlıktır ve bu durum onu 
sosyo-politik bir özneye dönüştürür. Hakikat ile 
ilişkiye geçen her insan ve her çağ için bu durum 
ya dezavantaj ya da fırsat olarak değerlendirilebilir. 
Taşıdığımız ve soluduğumuz medeniyet değerleri 
ya bizim için dinamiğe dönüşebilir, ya da hakikati 
tahrip eden bir dinamit olabilir. Kavmimiz bize kıvam 
verici, mukavemetimizi arttırıcı, değerlerimizi 
ikame edici bir öznellik sunar. Fakat bu öznellik, yeri 
geldiğinde de hakikate direnen ve “atalar” birikimi 
tezini öne sürüp hakkı kabule inat eden bir varlık 

1. en-Neml-27/45.; el-Arâf -7/65, 73, 85.; Hûd-11/50, 61, 84.; eş-
Şuârâ-26/106, 124, 142, 161.; el-Ankebût-29/36.

2. Yâsîn- 36/20. 

GÜVEN MEDENİYETİ

YRD. DOÇ. DR. ÖZKAN ÖZTÜRK
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da gösterebilir. Dolayısı ile şehirli olma anlamında 
medenilik, hem sosyal hem de siyasal bir duruma 
karşılık gelir. İslâm düşüncesinde insanın doğasına 
dair çokça vurgulanan insanın tabiatı itibariyle 
medenî olduğu (medeniyyünbi’t-tab‘) tanımlaması 
bu potansiyele işaret eder.

Potansiyel ise fiile geçmeden imkân ya da zaaf 
olarak görülemez. İnsan, bu özelliğin her zaman 
taşıyıcısı olacaktır. Dolayısı ile hakikat ile kurduğu 
ilişki bu özelliğinden bağımsız olarak gerçekleşmez. 
Bu sebeple insanın medenî bir varlık olarak inşa 
edilmesi ve değerler sisteminin hakikate ayarlı 
olarak örgütlenmesi gerekir. 

İslam dini, tabiatı itibarı ile medeni olan varlığı yani 
insan türünü muhatap alarak onu ele alamaya, 
kıvam vermeye ve nakış nakış işlemeye taliptir. 
İslam’ın önce    insanın  iç  dünyasını inşa  etmeye,  
sonra onu aile düzenin de şekillendirmeye, daha 
sonra da emin bir şehir imar ederek ona İslamî 
umrânın havasını teneffüs ettirmeye dair bir 
programı vardır. İslam, kurduğu umrân hayatının 
sosyal, siyasal, entelektüel, kültürel ve ekonomik 
alanlarda mümkün kıldığı birikim ve düzey 
üzerindeninsanî potansiyelleri yetkinleştirecek bir 
program teklif eder. Bu programın içeriklendirilmesi 
konumuzu aşar. Ama tabiatı itibarı ile medenî 
varlık olarak tanımladığımız insan türünü, yani 
yalnız başına kemale ulaşamayan toplumsal varlığı 
yetiştirirken İslam’ın vurguladığı en temel kavram 
olan emniyetten bahsedebiliriz. Çünkü insan teki, 
öteki kabul ettiği her varlıkta güveni bulmadıkça 
onunla kemale ulaşmak için dahi olsa bir araya 
gelmek istemez.

İslam’ın, insanî birlikteliği emniyet kavramı 
merkezli temellendirdiğini görürüz. Emn kelimesi, 
emin olmak, doğru olmak, emniyette ve güvende 
hissetmek, gelecekten endişe duymamak, varlığı 
ile ilgili bir kaygı taşımamak anlamlarına gelir. 
Korkunun, tereddüdün, tedirginliğin zıddıdır. İman 
kelimesi de aynı anlamsal çerçeveye dâhildir. İman, 
inanmak, güvenmek, tasdik etmek demektir. 
Aynı kökten gelen kelimelerden te’mîn etmek ise, 
güven vermek, güven garantisi altına almaktır. Bu 
garantiye emân, bunu geçekleştirene emîn, yani 
güvenilir kimse denilir.

Emniyet/güven,hissiyatı yani duygu dünyasını 
yapılandırır. Duygu dünyasında emniyeti 
hissetmeyen hiçbir insan medeniyet oluşturucu 
birlikteliğe yanaşmaz. İnsan güven arayışı içinde 

olan bir varlıktır ve güven ortamı olmadan ne şehir 
ne de medeniyet inşa edebilir. 

İslam benlik bilgisinin temeline başkalarıyla güven 
temelli ilişkiyi koyar. İslam’ın yüceliği, insanın öz-
bilincini, ben idrakini öteki ile karşılaştığı alanda 
kurmasıdır ve insanı hem ötekini hem kendini 
bilebilen bir varlık durumuna yükseltmesidir. İslam, 
yaşamı asla bir ego temelinde değerlendirmez. 
Egoyu övmez, yüceltmez. “Mümin müminin 
aynasıdır.”3 Âlem bir çokluktur ve fiillerimizde bu 
çokluğu rahatsız etme hakkımız yoktur. Medeniyet 
inşa etmenin ilk şartı da güven temelli bu 
düzende yer almaktır. Mümin bütün âleme güven 
veren kimse olmalıdır, varlığa muamelesinde 
eylemlerinin ilkesi emniyet olmalıdır. Dolayısı ile 
Müslümanın varoluşu temellendirdiği en içerikli ve 
esaslı kavramlar vahdet ve emniyettir. Biri bilicin 
diğeri hissiyatın güvenliğini tesis eder.

Vahdet ve emniyet kavramları, İslam mesajının da 
İslam medeniyetinin de ana kasnağı niteliğindedir. 
İslam medeniyeti tasavvurunu, dört emniyet 
halkasını birbirine ekleyerek kurmuş, bizleri de 
çağlar ötesinden bütün zamanlarda bu programa 
davet etmiştir. Bu dört emniyet ilkesi sırası 
ile, el-Mü’min, Cibril-i Emin, Beledü’l-Emin ve 
Muhammedü’l-Emîn kriterleridir.

Toplumsal birlikteliğin esası olan güven/emniyet 
unsurunu ikame eden bizzat Allah’tır. Allah zâtını 
el-Mü’min4 olarak nitelendirmiştir. el-Mü’min ismi, 
kurucu özne olarak tedirginliği, korkuyu, tereddüdü 
ortadan kaldıran mutlak ilkeye ve çokluğu bir 
arada tutacak imkâna işaret etmektedir. el-
Mü’min “güven içinde bulunmak, korkusuz olmak” 

3. EbûDâvûd, “Edeb”, 49; Tirmizî, “Birr”, 18. 
4. el-Haşr 59/23. 
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anlamındaki emn (emân, emânet) kökünün “if‘âl” 
kalıbından türeyen bir isimdir. “İnanıp tasdik eden; 
başkalarının güvenli olmasını sağlayan, onları 
korku ve endişeden emin kılan, vaadine güvenilen” 
manalarına gelir. el-Mü’min ismi öncelikle tanrı fikri 
hakkında bir güvence sunarak inanç konusunda 
insandaki tedirginliği giderir. İnsan kendi aklını, 
hayâlini ve vehim kuvvetini, emniyetli bir inanç 
ilkesine teslim etmiş olur. Öte yandan yeryüzünde 
kurulacak iktidar düzenlerinin, sosyal yapılarının 
ikamesini ve sürekliliğini sağlayacak bir güvence 
olarak emniyet ve emân sunar. el-Mü’min ismi 
bütün zamanlar için bu emniyetin imkanıdır. 
Nitekim şu ayetler, İslam medeniyetinin emniyeti 
sağlayacağının garanti belgesi niteliğindedir.

“Allah, içinizden, iman edip de salih ameller 
işleyenlere, kendilerinden önce geçenleri egemen 
kıldığı gibi onları da yeryüzünde mutlaka egemen 
kılacağına, onlar için hoşnut ve razı olduğu dinlerini 
iyice yerleştireceğine, yaşadıkları korkularının 
ardından kendilerini mutlaka emniyete 
kavuşturacağına dair vaatte bulunmuştur. 
Onlar bana kulluk eder ve bana hiçbir şeyi ortak 
koşmazlar. Artık bundan sonra kimler inkâr ederse, 
işte onlar fâsıkların ta kendileridir.”5

el-Mü’min olan Allah bahsettiğimiz bu ikameyi 
el-Mü’min isminin tecellisinden ibaret olan 
üç emniyet halkası ile sağlar. İnancın ve aklın 
emniyeti Cibril-i Emîn ile yeryüzünde siyasal barış 
organizasyonunun ikamesini hükmüne güvenilir 
hakem olan Muhammedü’l-Emîn ile; sosyal-
ekonomik organizasyon ve mekanın güvenliği ise 
Beledü’l-Emîn ile gerçekleşir.

İkinci halka el-Mü’min olan güven verici Allah’ın 
kendi melekûtundan temsilcisi olan Cebrâil (as)’dır. 
Cebrâil ya da yaygın kullanımıyla Cibrîl-i Eminveya 
Rûhu’l-Emîn6 mülk ile melekût arasındaki ilişkinin 
emniyetini tesis eder. Vahyi kaynağından insanî 
mertebeye iletmek ve ilâhî kelâmın peygamberlere 
ulaşması, onlar tarafından bellenmesi ve 
anlaşılması gibi süreçlerin tamamının güvenlik 
ilkesidir. Nitekim Kur’ân vahiy sürecinin emniyetini 
iki şekilde vurgular. İlki Cebrâil’in vahyi ulaştırma 
süreci konusundaki liyakatine işaret etmesidir. “O 
(Kur’an), şüphesiz değerli, güçlü ve Arş’ın sahibi 
katında itibarlı, orada (meleklerce) itaat edilen, 
güvenilir (emîn) bir elçinin (Cebrail’in) getirdiği 

5. en-Nûr, 24/55.

6. eş-Şu‘ârâ, 26/193. 

sözdür.”7 İkincisi ise vahyin peygamberlere 
ulaştırılması ile başlayan bilme, kavrama, anlama 
süreçlerindeki sorumluluğu ve bu konudaki 
gücüdür. Ayette “(Kur’an’ı) ona, üstün güçlere 
sahip, muhteşem görünümlü (Cebrail) öğretti. O, en 
yüksek ufukta bulunuyorken (aslî suretine girip) 
doğruldu.”8 Yani vahyin ve insanın vahiyle kurduğu 
ilişkinin güvenlik kriteri Cebrail’dir. Allah’ın ilk 
elçisi O’dur. Emin olandır ve Emin olana gelmiştir. 
Getirdiği de emin mesajlardır. Bu mesajların içeriği 
insanlık için asla çatışma ve kaos üretmez. Ancak 
nizam ve barışı çoğaltır.

Üçüncü halka şehrin emniyetidir. Kur’an’da 
Kâbe,“Hani, biz Beyt’i (Kâbe) insanlara toplantı 
ve güven yeri kılmıştık.”9 şeklinde güven ve 
emniyet yeri olarak tanımlanmıştır. Dolayısıyla 
Kâbe, güvenlik alanı olarak tesis edilmiş bir sosyal 
organizasyonun (âlem) vahdet noktasıdır. Vahdet 
fikrinin sembolüdür. Toplantı (mesâbe) ve güven 
yeri (emn) olma şeklinde tanımlanan iki fonksiyonu 
icra eder. Beyt kavramının bütün sembolizmini de 
kendinde taşır. Nitekim tarih boyunca ev kavramı, 
hep bu iki fonksiyonu icra etmiştir. Ev öncelikle 
toplayıcı ve birleştiricidir, buna ek olarak da 
güven ve sükûn yeridir. İslam medeniyetinin 
merkez noktasını, çekirdek örgütlenmesini, maddi 
ve manevi bütünlüğünü sembolize eder. İslam 
medeniyetinin bütün şehirlerindeki mabedler 
de bu mananın taşıyıcısıdırlar. İçerik ve biçim 
birlikteliğinin, zâhir ve bâtın yapısının olmadığı bir 
hakikat düşünülemez. İslam, ibadet fikrini de zahir 
ve batın kategorilerinde inşa eden bir dindir. Ruhun 
ibadetini bedenle, toplumun ibadetini mâbedle, 
hatta şehirle organize  eder. Ruh-madde, niyet-amel 
birlikteliğini ibadet temelinde gerçekleştirmenin en 
uygun formu budur. Çünkü insan dikey bir varlık 
olarak, Allah karşısında kuldur. Yatay bir varlık 
olarak da hemcinsleri ile cemaat ya da ümmettir. 
Yeryüzü ile gökyüzü, fert ve cemiyet arasındadır. 
Fert ve cemiyet birlikteliğini gerçekleştirmenin en 
uygun yolu da ev/mabed inşa etmektir. Yeryüzü 
ile gökyüzü arasında kurulan bu bağın temessül 
ettiği zemin olarak mabed, İslamî hayatın canlılık ve 
güven merkezidir. İslam, dini öğrenme, anlama ve 
yaşamayı mabed merkezli organize eden bir dindir. 

Hz. İbrahim (as)’ın inşa ettiği şehir olan Mekke, 

7. et-Tekvîr, 19-21. 
8. en-Necm, 53/5-7. 
9. el-Bakara 2/125.
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Kur’an’da Beledü’l-Emîn10 olarak tanımlanmaktadır. 
Allah’ın yemin ettiği varlıkları kendine kuvvetli 
bir nispetle atfettiği düşünülecek olursa Mekke, 
ilkeselliğiniHakk’tan alan bir şehirdir. İslam 
medeniyetinin kalbidir. Güvenli kılınan bir yer 
olduğu ilâhî bir teyid ile Fil Vakası’nda tekrar 
vurgulanmıştı. Fil olayı bir yönüyle de Kâbe’nin 
ve dolayısıyla da Beledü’l-Emîn olan Mekke’nin 
insanlığın yaşadığı zaman dilimine, dünyanın o 
anki gündemine emniyetinin ve vahdet noktasının 
tekrar anons edilmesi şeklinde anlaşılabilir. Aslında 
tarihte yapılan bu anons el-Emîn olanın geleceği 
bir şehrin gündeme alınmasına yönelik, zihinleri 
Mekke’ye yönlendiren ilahi bir tembih gibidir. 
Fakat ontolojisi emniyet üzere kurulsa da el-Emîn’i 
olmayan belde, Beledü’l-Emîn olamayacaktır. 
Dördüncü emniyet halkası olan şehrin emini de 
hakem olayı ile insanlığa ilan edilecektir.

Tarih aralığında gerçekleşen son anons Hz. 
Peygamberin Beledü’l-Emîn olan Mekke’ye insan 
topluluklarının gündemine, genele tanıtılması 
ve zihinlerin emniyete yer açması anlamında 
gerçekleşen Hakem Olayı’dır. Fil vakıasında 
Beledü’l-Emîn’e dikkat çekilmiş, Hakem Olayı’nda 
ise bütün ilgi,o beldenin emîni, güvenlik ve 
vahdet merkezi olacak Muhammedu’l-Emîn’de 
toplanmıştır. Bu sıradan bir durum değil, belli ki 
tarihin öznesi olan Allah’ın tarihe müdahalesi ile 
gerçekleşmiştir. Hakem olayında “kapıdan ilk 
girecek kimse” olarak tanımlanan Kutlu Hakem, 
taşı (Hacerü’l-Esved) gediğine koymuş ve 
çatışmayı sonlandıran vahdet noktası olmuştur. 
Emniyetin ve vahdetin tesisine yönelik bu kararda 
hükmün taraflarına düşen rızadan başka bir şey 
olmamıştır. Demek ki toplumsal birlikteliğin maddî 
nedeni insanlar ve içerisinde yaşanılan belde 
(âlem), formelnedeni emniyet merkezli bir hükmün 
tesisi (devlet), fâil nedeni el-Emîn’in hakemliği 
(yönetici), gayenedeni ise vahdetin (nizâm-ı âlem) 
gerçekleşmesidir. Ancak bu tahakkuk sonrasında 
nizam gelir, niza’ biter.

Neticede denilebilir ki önce bireyin kendi 
dünyasında emniyeti kurması, ahlakî kemallerin 
zuhuru için zaruret teşkil eder. Bu emniyetin ilk 
kurulduğu ilişki biçimi, Allah ile kulu arasında ki 
güvenin tesisidir. Bu gerçekleştikten sonra ikinci 
unsur olan aile ve mabed merkezli bir emniyetin 
icrasına geçilir. Sonraki adım ise el-Emîn olanların 
hakem olduğu siyasî organizasyon temelli 
10. et-Tîn, 95/3. 

emniyetin kuruluşudur. Vahdeti ilmek ilmek 
işlemek için medeniyet kurucu süreçte psikolojik 
unsuru, hissiyat âlemini ihmal etmemek gereklidir. 
Bir barış dini olan İslam’ın, bir vahdet noktası olan 
insan benliğine öncelikli teklifi, ötekinin varlığında 
gördüğü kesreti/çokluğu, emniyet fikri ile tecrübe 
etme yolunu aralamaktır. Hatta çokluğun insanî 
potansiyelleri tehdit etmediğini, hatta bizzat 
çokluğun insanî kemâlleri imkâna dönüştürdüğünü 
göstermektir. Ben’in potansiyelini Biz’de inşa 
edilebileceğine, vahdetten ayrılmadan çokluk 
temelli bir birlik kurabileceğine davet etmektir. 
Bu süreçte insanın bütün yapıp etmelerinin 
merkezinde ise psikolojiyi ve hissiyatı besleyen 
emniyet duygusu vardır. Bugün Müslümanların 
bütün dünyaya karşı en temel sorumluluğu, bu 
emniyet duygusunu tekrar insanlığa teklif etme 
yönünde bir çabaya girmek olmalıdır. Ahlaktan, 
siyasete vahdetin inşası ve İslam medeniyetinin 
ikamesi bütün alanlarda tekrar emniyetin 
sağlanması ile ancak mümkün olabilir.

Sonuç olarak şunu ifade edelim ki, ferdî ahlak; nefsin 
emniyeti ve vahdet noktası, evler; ailenin emniyeti 
ve vahdet noktası, mabed; cemaatin emniyeti ve 
vahdet noktası, İslam şehri ise bütün bir toplumun 
emniyeti ve vahdet noktası olarak yeniden inşa 
edilmedikçe vahdetin inşasında nebevî usul takip 
edilmiş olmayacaktır. Unutulmaması gereken 
ana esas ise vahdet medeniyetinin inşasına giden 
yolun insandan başladığıdır. Dolayısıyla görülüyor 
ki sosyolojiyi inşa eden süreç ancak psikoloji 
üzerinden tesis edilebilir.

Demek ki insan, her zaman iyi bir başlangıçtır.



DOSYA

64

Osman; aklın, hesabın ve nefsin alanından aşka 
geçiş. Doğmadan iman tohumu sevda ile atılan, 

rahmet olarak cihana gelip Asr-ı Saadeti kendi 
nesline teşekkül ettiren; gonca dudaklı sevgilinin, 
(sas)’in rahmet çınarı. Bizlerde o çınarın dallarından 
serpilen bahtiyar yapraklarız ki; yaprak dökülse bile 
çınarın gövdesine düşer, toprak olur binbir çiçek 
açar ve tekrar yeşerir, binaenaleyh Osman; Osmanlı 
olur. Hilkatte ise Osman; İslam nurunun nişanesi 
olur. Peygamber vekilliği ile özdeki mimarlık 
maddeye de sirayet eder. Benliğini aramak isteyen 
şahsiyetlere Cennetten gölgeler bahşederler. 
Mabedden, Mabuda götürecek hikmetler inşa 
ederler. İşte böyle bir nurdur Osman’ın nesli. 
Mamafih, Osman ebediyette, gönülde, dilde, 
muhabbette ve mabetlerde her daim.

Velhasıl Mabudun nişanesi bir mabed daha 
teşekkül eder; Mimar Ali Neccar Efendi tarafından. 
Resmiyette böyledir elbet fakat onunla birlikte 
nice pirlerin himmeti mevcuttur inşa edilişinde. 
20 büyük kubbesi ile mabedler şahı Ulu Camii.Her 
kubbesi şehrin ruhaniyeti ve kalbi olan bir camii. 
Bursa topraklarını şahlandıran Camii. Biraz daha 
hasbihal edelim o vakit, edelim de bilelim bize 

neler barındırır içerisinde o camii… Namütenahi 
letafetlerle dolu olup bize, bizi nasıl anlatır.

Yıl 1396 Osmanlı sultanımız Yıldırım 
Bayezid Han tarafından 4 yıldan daha 
kısa bir sürede inşa edilmiştir. Tevafuk 
mu diyelim; 4. padişahtır Yıldırım Han 
ve Bursa’da padişahlar tarafından 
yapılan 4. camidir ve 4 özelliği ile diğer 
mabedlerden ayrılır. Şöyle ki;

1- Osmanlılar tarafından yapılan ilk 
Camii Kebir’dir.

2- 20 kubbeli olması sadece kendisine 
mahsustur.

3- İçerisinde büyük bir şadırvana sahip 
olmasıda örneğinde tektir.

4- Son derece zengin hat sanatı 
örneklerine maliktir.(13 ayrı yazı 

karakteri, 41 ayrı hattat, askılı ve sabit 192 levha 
mevcuttu. Günümüzde ise 9 ayrı yazı karakteri, 21 
sanatkârın 132 adet yazısı bulunmaktadır.) Hüsn-i 
Hat Teşhirgahıdır bir nevi.

AÇILIŞ VE İLK HUTBE

İnşaat ikame ettirildiğinde açılış için padişahımız 
Yıldırım Han hutbe okuma vazifesini Emir Sultan 
Hazretleri’ne havale edince, O şöyle bir hitapta 
bulunur:”Sultanım içimizde asrın büyüğü varken 
bize söz düşmez!” Somuncu Baba’yı işaret eder. Bu 
emrivaki üzerine, sır aşikâr olur ve Somuncu Baba 
minbere çıkarak ilk hutbeyi okur. 

MEVLİDİ ŞERİFİN YAZILIŞ HİKÂYESİ

1409 yılı Ramazan ayında ikindi namazını müteakip 
kürsüye çıkan bir vaiz konuşması esnasında 
bir ayetin tefsirini yaparken “Resuller arasında 
fark yoktur” der cemaatten biri “Hocam Risalet 
yönüyle aralarında fark olmasa bile benim Efendim 
Muhammed Mustafa(sas) fazilet açısından 
hepsinden üstündür” Vaiz ise “değildir” der ve 
tartışılır. Süleyman Çelebi Hz. ise buna şahit olur ve 
Kâinatın Efendisinin(sas) tevellüdünü, faziletlerini 

ELİF GÜNGÖR

OSMANLI MEDENİYETİNE
ULU CAMİ’DEN BAKMAK
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anlatan “Vesîletün Necat” mevlidi şerifini yazar. 
Bursa’da ve Türkçe yazılır. Camii Kebir’imizin ilk 
imamı ve mevlid yazarı olma şerefine nail olmuştur. 

Şadırvan

Şadırvanın oldukça hoş ve ibretlik bir hikâyesi 
vardır. Şadırvanın yeri yaşlı bir kadıncağızın 
istemeye istemeye verdiği arsasıdır. 

Dedelerimiz sırf bir kadıncağızın gönlü tam razı 
olmadı düşüncesini güderek, şadırvan yerini 
secdegâha katmamışlardır. 

Bu şadırvan; vana açıldığında en tepeden kaynayan 
su 3 ayrı kademeden 33 ayrı oluktan akmaktadır. 
Hal diliyle “Allah birdir” zikrini anlatırcasına.

CAMİMİZ İÇRE HAZİNELER VE HİKMETLERİ

Dinimizin ve mabedimizin asaletine yakışır şekilde 
biz de alemlerin Rabbi Allah’ın adı ile başlayalım.

“Bismillahirrahmanirrahimvebihi”

Meal: Her şeye Rahman ve Rahim olan Allah’ın adı 
ile başlamak lazım.

Zira camimizin ilk imamınında buna mukabil bir 
hitabı vardır:”Allah adın her kim ol evvel ana; Her işi 
kolay eder “Allah” ona” diyor ve biz dahi bu niyetle 
başladık. Bismillah. (En üst büyük siyah hat) 

YEŞİL VAV HARFİ

Ulu Cami içerisinde hemen hemen her duvarda 
“Vav” harfi karşımıza çıkar. Ancak en güzel “Vav” 
harfi budur. Yeşil Vav olarak adlandırılır. Muhtelif 
bazı özellikleri ise şunlardır:1- Sanat yönü itibari ile 
muazzam bir eserdir. Etrafı perdelerle süslenmiştir 
ve ucuna zarif bir lale motifi işlenmiştir. Tasavvufi 
alanda ve süsleme sanatında “lale” motifi Allah’ı, 
“gül” ise iki cihan güneşi Efendimizi(sas) temsil 
etmektedir. 2- “Vav” harfi, Vahidiyet-Vahdaniyeti, 
sembol etmesi yönüyle de Allah’ın varlığını ve 
birliğini ihtiva eder.

Alfabenin yazılışı en zor harfidir aynı 
zamanda,bundan dolayı vav çekmek hattatlarca 
bir maharet sembolü gibidir. Vav harfi hat sanatını 
temsil eder.Naif bir anlamıda “insanın mütevazilik, 
teslimiyet, ve edepten iki büklüm oluşunun, 
acziyetinin, boyun büküşünün, anne karnındaki 
cenin duruşunun namazda secdeye varan insan 
duruşunun simgesidir.

Ölmeden önce ölmek ve olmaktır, varlık içinde 
yokluktur vav. Derler ki; insan vav şeklinde doğar, 
sadece ortalarda dolaşarak hayatı anlamaya 
başladığını sandığı sıra elife benzer. Ve eğer tekrar 
kendini keşfedip de vav’a benzemeyi becerebilirse 
kâinatın şarkısını duyar, sonsuz aşk bilgisine sahip 
olur…

Vav hikmet gözü ile bakabilen zata nice efsunlarla 
doludur. Sırra erebilmek nasîb-i müyesser ola. 
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MİNBER

Camii içerisinde gezegenler. Bu bize İslam ve 
Osmanlı Devleti’nde alimlerimizin fenni ilimlerde 
Avrupalıdan çok önce ulaştığı zirveyi gözler önüne 
sürmeye kafidir! Kısaca bir malumat verelim: Ulu 
Cami’nin orijinal kalabilmiş dört yerinden biri ve sert 
ceviz ağacından, hiç çivi ve yapıştırma malzemesi 
kullanılmadan geometrik parçalar birbirine 
geçirilerek yapılmış harika bir eserdir. Ustasının adı 
Batı yüzünde oymaların içinde gizlidir. Adı: Amele 
El-Muhammed bin Abdülaziz İbni Devakî.

Kündekâri (Tutkal ve çivi kullanılmadan, parçalar 
birbirine geçirilerek) bir eserdir. Bu sebeple sanat 
açısından eşsiz bir değere sahip olan minberin ilginç 
bir özelliği de 6666 adet abanoz ağacı parçasından 
vücuda gelmesi. Bu rakamda halk arasında yaygın 
inançla Kur’an-ı Kerim’deki ayet sayısına tekabül 
etmektedir. 

Kapısının tacı sanat yönüyle çok meşhurdur. 

Üzerinde altın yaldızlı harflerle Yıldırım Bayezid 
Han tarafından yaptırıldığı yazılıdır.

Doğu ve Batı yüzünde bulunan bazı yuvarlak 
çıkıntılar güneş sistemi ve gezegenlerdir. 

610 yıl önce yapılan bu minber üzerinde Amerika’nın 
1953 yılında keşfedebildiği Plüton gezegeni bile 
mevcuttur. 

MİHRAB

1571 yılında ilk kez  yaldızlanmıştır. Son yaldızlama ise 
1904 yılı Mehmet Usta tarafında yapılmıştır. Sağdaki 
iki çiçekli sütun arası, kûfi harflerle, alttan başlayıp 
yukarıya doğru, “Ya malikelmülkzülcelalivelikram” 

yazısı yukarı doğru çıkar ve sola döner, sol tarafta 
iki çiçekli sütun arasından aşağıya doğru iner. Tam 
16 kez tekrar eder.

İki beyaz sütun ise sağdan başlayarak sivri kubbe 
şeklinde “Besmele” ve “Ayetelkürsi” ayeti yazar. 
İç kısmında “Rabbena âtina” duası vardır. Onun 
üstünde yine kufi harflerle İhlas Suresi vardır. 
Mihrabın üstünde “Allah’ın mescitlerinde yalnız 
Allah’a ibadet edilir (Cin Suresi/18. ayet)” yazılıdır.

Üst kısımda yer alan askılı tabloda 
Peygamberimiz(sas’)in ismi şerifi ve etrafında miraç 
ayetleri yazılmıştır. En zirve noktada âlemlerin tek 
sahibin adı yani “Allah(cc)” adı yazılıdır.

ALLAH-HU

Asılı büyük levhada karşılıklı olarak“Allah-Hu” 
yazısı görmekteyiz. Bu yazının hattatı, İstanbul 
Süleymaniye Camii’ndeki yazıları restore eden 
Abdülfettah Efendi tarafından meşk edilmiştir. 
Kendisi dönemin resmî hattatı olmakla beraber 
Sultan Abdülmecit Han’ın da hat hocasıdır. Camimiz 
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içindeki en güzel eseridir. Sağ ve sollu Allah yazısı 
yazılıdır. Müsenna(aynalı-simetrik) yazı çeşididir.
Tabloyu dikkatlice incelersek, tam ortasında dönen 
bir semazen şekli vermiştir ve bunu ismi azam 
yazarak yapmıştır. En üst kısımdaki yazı bir Mevlevi 
sikkesini andıracak şekilde teressüm edilmiştir ve 
“Yazelcelalivel ikram” yazısı vardır. Hemen alında 
kirli beyaz yazı da semazenin yüzünü çağrıştırır 
ve “Ya hazreti Mevla” yazılıdır. Bir alt kısımda, 
vavlarınortasına denk gelen yazı ise damlaya 
benzer bize semazenin sakalını çağrıştırır ve “Ya 
Hayyu Ya Kayyum” esması yazılıdır. En alt kısım 
ise 3 satırdan oluşur, Padişahımıza övgüyle başlar, 
imza kısmıdır. Hattatın bu yazıları yazdığı meşhur 
bir kalemi vardır. 65 cm uzunluğunda ve ahşaptan 
imal edilmiştir. Kalem halk arasında şöhret bulur, 
bu olay padişahın kulağına kadar varır. Padişahımız 
hattata rica ederek bu kalemi görmek istediğini 
söyler. Arzusu kabul görür. Abdülfettah Efendi 
“Padişahım Hırka-i Saadet dairesine gidelim orada 
size bu kalemle yazı meşk ederek armağan edeyim, 
kalemimi de göstermiş olurum” der ve orada 
“Muhammed (sas) yazısını yazar. Bu meşhur kalem 
bugün camimizde duvarda asılıdır. Bu ana kadar 
kimse onun kalemiyle yazamamıştır.

HÜNKÂR MAHFİLİ VE ADALET AYETİ TABLOSU

Hünkar mahfili “kafesli kameriye” hitabıylada 
adlandırılmıştır.  Bu makam padişahların namaz 
kılması için yapılmıştır. Bu durum -yani ayrı olması- 
yadırganamaz.Zira ne kadar adil olurlarsa olsunlar 
düşman her zaman vardır. Emir-ülMü’minin olarak 
bilinen ve kıyamete kadar da adalet denilince 
aklımıza gelecek olan tek isim Hz. Ömer akıbetinde 
şehid olmuştur. Bir devlet reisinin aniden ölümü 
büyük bir kaosa neden olabilir. Yıldırım Han 

döneminden sonra bu tarz vakalar olmuştur.

Hünkar mahfili sağında bulunan tabloda ise, şu 
ayeti kerime yazılıdır:

“Veizahakemtümbeynennasi en tahkümu biladl” 
yani; “İnsanlar arasında hükmettiğiniz zaman 
adaletle hükmediniz” ayetiyle nasıl hüküm 
verilmesi gerektiğini bildirir. Bu tablo 3 önemli 
özellik barındırır: 1- Padişah eseridir, 2. Mahmut 
tarafından meşk edilmiştir. 3- Altınla yaldızlanmış 
bir eserdir. 4- İşçilik olarak muazzam bir sanat 
eseridir. Hemen üstünde Hz. Ömer ismi yazılıdır. 
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KÂBE-İ MUAZZAMA ÖRTÜSÜ

Bu örtü hakkında şöyle bir rivayet mevcuttur:

“Eskiden Hutbe’nin sağ tarafında büyükçe 
biraz yüksekçe bir yere asılıydı. Sadece siyah 
örtü görünümündeydi. Çoğu kişi ne olduğunu 
bilmiyordu.

Yavuz Sultan Selim, Mısır seferini kazanıp hilafeti 
ve kutsal emanetleri aldığında aynı zamanda 
Mekke’nin onarımını da yaptırmaya koyulmuştu.

Bugünkü Orta ve Doğu Anadolu’yu kapsayan 
Dersim adlı eyaletin tüm vergi gelirlerini de 
Mekke’ye vakfetmiş, bu eyaleti diğer her türlü 
vergilerden muaf tutmuştu. Taki devlet yıkılana 
kadar.İşte bu gelirler ile yeniden imar edilen 
Kâbe’nin örtülerinin değiştirilmesi istenmişti.

Bu sırada eski örtü İstanbul’a yollanırken Kâbe’nin 
kapısının örtüsü ise Bursa UluCamii’ne hediye 
edilmişti. Bizzat Sultan Selim kendi elleriyle taşıyıp 
Camiye asmıştı.

Aslında Bursa’ya geldiğinde üzerinde saf altını 
iplik haline getirerek dokunmuş çeşitli ayetler 
çok rahat bir şekilde görünüyordu. Yunan işgali 
yıllarında dahi altın maddesinin kararmama 
özelliği yüzünden parlak şekilde duruyor olmasına 
rağmen sonraki yıllarda Ulu Camii’nde yapılan 
hatalı restorasyonlar sonucu cami rutubet almış 
ve yüzlerce yıl boyunca sapasağlam duran bu altın 
işlemeler dökülmüşlerdir. Üzerindeki işlemeleri 
ancak parlak ışık altında seçebilmek mümkün 
oluyordu.

Halifeliği Osmanoğullarına getiren Sultan Yavuz 
Sultan Selim tarafından Bursa Ulu Camii’ne hediye 
edilen 500 yıllık Kâbe kapısı örtüsü, Nisan 2013’te 
Büyükşehir Belediyesi Konservasyon Merkezi’nde 
bakıma alındı.

El değmeden lazerle yapılan 6 aylık restorasyonun 
ardından eski haline dönüştürülen örtü, Ulu 
Camii’nde oluşturulan iklimlendirmeli özel bir 
vitrinde sergilenmeye başladı.”

ÜST ASKILI BÜYÜK LEVHA VE VAVLAR

Kelamı Kibar bir levhadır. “Allahüveliyyüttevfik” 
yani; “Allah yardım ve muvaffakiyet verendir” 
yazılıdır. Bu levha hakkında yorum yapmak yerine 
gönüllerinize bırakıyorum zira mesaj gayet nettir. 
Bize düşen tevekkül ve teslimiyet göstermektir her 
vakada çünkü hüküm veren Allah.

Hemen büyük levhanın altında, iki pencere arasında 
ve Besmele-i Şeriften sonra büyükten küçüğe 
doğru derinlemesine, iç içe 4 adet vavdan teşekkül 
eden bir eserdir. Bu naif ve zarif görünümlü vavlar 
üzerine ayet yazılmıştır.

Ayet:”  Velillâhilizzetu ve liresûlihî ve lilmu’minîne 
ve lâkinnelmunâfikîne lâ ya’lemûn(ya’lemûne).” 
Manası: “Hâlbuki asıl üstünlük, ancak Allah’ın, 
Peygamberinin ve Müminlerindir. Fakat münafıklar 
(bunu) bilmezler.”

Bu ayeti kerime bizim için bir müjde niteliği taşır. 
Ecdadımız layığıyla izzet ve şeref hususunda en 
zirveye vasıl olmuş ve medeniyet tarihimizde 
hem bize hem de insanlık için en güzel misalleri 
vermişlerdir.İnşaallah biz de bu mirasa hakkıyla 
layık oluruz, gerekli çabayı gösterip en güzel şekilde 
temsil ederiz. 

DOĞU DUVARI LEVHALARI
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Bu levha doğu kapı üzerindeki büyük levhadır. 

Buruc suresi 21-22. ayetler yazılıdır. “Bel 
huvekur’ânunmecîdun. Fî levhinmahfuz (mahfûzın). ” 
Manası: “ Daha doğrusu inkârcıların yalanladıkları 
o kitap çok şerefli bir Kur’ân’dır. Allah katında 
muhafaza edilen levhada, Levh-i Mahfuz’da 
yazılıdır.” İnşaallah biz de bu hitaba layık oluruz, 
esrarına vakıf oluruz.

Bu duvarda bulunun levhaların birinde “İnnes 
salâte tenhâ anil fahşâi vel munker(munkeri), 
ve le zikrullâhi ekber(ekberu), vallâhu ya’lemu 
mâ tasneûn(tasneûne). Ankebut Suresi 45. Ayet. 
Manası: “Muhakkak ki namaz, insanı her türlü 
kötülükten ve hayasızlıktan alıkoyar. Namaz en 
büyük zikirdir.” Bu ayet bize, müminin miracı, dinin 
direği, ahirette en ilk sorgumuz ve Rabb ile olan 
irtibatımızı hatırlatır.

Ayakkabılık bölümünün üstündeki  levhada ise: 
“Müminlerin iman bakımından en mükemmeli 
ahlâken en güzel olanıdır.” hadisi şerifi yazılıdır.”

DOĞU DUVARI BAYANLAR BÖLÜMÜ

Bayanlar bölümünde bulunan bu kısım; camisi, 
kubbesi, minaresi, şerefesi, minberi en üstten 
başlayarak gerçekten muazzam bir sanat eseridir.
Şu yazar: “Kalen nebiyyisallalahüteala aleyhi 

vesellem” ve ikinci sırada “Namazı kaçırmamak 
ve ölüm gelmeden tövbe etmek için acele ediniz” 
manasına gelen yazı vardır. En altta; dar-uzun 
siyah askılı levha ise; kufi harflerle ayet-el kürsi 
yazılıdır. Bunun en sol köşesinde ise; Türkçe Talik 
yazısı ile şiir vardır:” Marifet o ki kıl tahsil, Her iki 
cihanda makamın olsun ala”. En güzel Ulu Camii 
talik yazısıdır, diye hitab etmiştir Kazım Baykal. 
Yine minber şeklinde Maşaallah ve Barekallah 
yazısı vardır. (Şu an resimde mevcut değil.)

Karşımızda bir kelime gibi duran bu muhteşem 
yazı; bir harfe, dört harf vazifesi gördürülerek, 
bir ayeti kerimeyi bir kelimeye sığdırılarak meşk 
edilmiş muazzam bir eserdir. Hac Suresi 27 ayeti 
kerime yazılmıştır:” Ve insanları hacca davet et, 
uzak uzak, bütün yerlerden yaya olarak yahut 
hayvana binerek gelsinler sana. Kendileri için nasıl 
menfaatler var görsünler” mealindedir.

Kuzey duvarı kısmında yer alan askılı bu büyük 
levha Yusuf suresinden 21. ayeti kerimeden bir 
kısımıdır; “Vallâhugâlibunalâemrihî” manası: “Allah 
her emre galiptir.” 

Yusuf as kıssasını şöyle bir hatırlayalım: Bu sureden 
çok büyük ibretler almalıyız. Zira bütün güç Allah’a 
aittir. O dilediğini kuyudan, kölelikten, zindandan, 
en zirveye taşımaya muktedirdir. Bir insanı 
Rabbinden gayrı kim taşır, yüceltir? O dilediğini 
aziz kılar, dilediğini ise zelil ve rezil eder. İnşaallah, 
Allah’a hakkıyla büyüklüğü yakıştıranlardan, O’na 
teslim olanlardan oluruz.

Yusuf suresinin yazılı olduğu levhanın hemen 
altında bulunan cam levha üç boyutlu gibidir. Her 
üç yönden ayrı ayrı okunma özelliğine maliktir. 
1-Allah-Muhammed, 2-Ali-Ebubekr 3- Ömer-
Osman. Allah hepsinden razı olsun ve bizleri güzel 
dostlarının yolundan hiç bir vakit mahrum kılmasın.
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Karşımıza çıkan ve bir arslan resmi gibi duran 
eser, bir ayeti kerimeyi sinesinde barındıran, resim 
şeklinde bir hattır. Bir harf dört harf vazifesindedir.

“Nurun ala nur” ayeti meşk edilmiştir. Nur suresi 35 
ayettir. “Nur üstüne nur” Allah dilediğini nurlandır.
İnşaallah biz de bu nurdan, müjdeden mahrum 
kalmayız.

İTTEKUL VAVAT

Camimizin batı duvarı, sağ köşesinde bulunan 
bu eser; ters, yüz olarak dört vav harfi ile meşk 
edilmiş harika bir eserdir. Halk arasında bu vavlar 
“tokuşan vavlar” olarak isimlendirilmiştir.Vavların 
ortasında baklava dilimine benzeyen bölümde 
ise Peygamberimizin(sas) ikazı yer almaktadır. 
“İttekulVavat” yani vav harfi ile başlayan 
kelimelere dikkat etmemiz gerektiğini bildiriyor. 
Çünkü vav harfi ile başlayan meslekler mesuliyet 
gerektiren işlerdir. Ahirette de sorgusu ağır olacak 
mesleklerdir. Mesela:Vezir olmak, vali olmak, veli 
olmak, varis olmak, vekil olmak,  vasi olmak, valide 
olmak, vaad etmek, vakıf idarecisi olmak, “Vallahi” 
demek gibi çoğaltabiliriz.

Batı kapısı üzerinde askılı büyük levhadır. Buruc 
Suresinden ayet yazar. “Vallahüminveraihim 
muhit” yani “Allah onları çepeçevre ilmi ile ihata 
etmiştir, kuşatmıştır.” mealidir. Bu ayeti kerime 
bizim sahibimizin kim olduğunu ve neye göre hayatı 
ikame ettirmemiz gerektiğinin farkına varmamızı 
sağlar.

Temsili bir resimdir. Camii içerisinde bulunan levha 
siyah askılı bir tablodur. Batı kapısının girişinde sağ 
kısımda yer alan levhadır. Üzerinde “Fedakeebi ve 
ümmi ya Resulallah” yazılıdır. Manası:Anam, babam 
sana feda olsun ya “Rasulallah” demektir.

Bu söz ashabı kiram ve ve hakiki âşıklar tarafından 
yerde kalmayıp, en zirve noktaya taşınmış, 
muhabbetlerini ve fedakârlıklarını en güzel şekilde 
yerine getirmiş kişilerin en büyük şefi olmuştur. Bu 
dostların hayatında bize en çok örnek olanlar, Hz. 
Ömer’in torunu, Ömer İbn Abdülaziz gelebilir. Halife 
seçildiği gün bütün malını mülkünü hazineye teslim 
etmiştir.

Fedakârlık ve muhabbet derken Osman Gazi 
Hz.’ni anmadan olmaz elbette. 44 sene yaptığı 
devlet idareciliği süresince devlet hazinesinden 
tek akçe maaş almadan hayatını sürdürmüştür. 
Vefat ederken elindeki imkânlar Topkapı Sarayı 
yaptıracak kadar çok olduğu halde, saraylar, 
köşkler değil kendine mahsus iki gözeli oda 
dahi yaptırmayarak hayatını çadırda ikame 
ettirmiştir. Asalet, zarafet, tevazu, kudret, iman, 
aşk… Namütenahi bir letafetle dolu bir medeniyet. 
Sıradan ama sıra dışı.

 1- Sağ tarafta bulunan askılı siyah levhada Kur’an 
-ı Kerim “İşler hakkında onlara danış” diyor. İki 
cihan güneşi Hz. Muhammed Mustafa(sas)’da 
bizim atacağımız adımlarımızda danışmamızı 
tavsiye eder.Ciddi konularda; evlilik, okul, iş vs. 
danışmamız çok önemlidir. Eğer danışırsak pişman 
olma olasılıklarını en azami noktaya indirgeriz. İlmi 
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açıdan yüksek bir konuma sahip olsak dahi; hayat 
tecrübesi bütün ilimlerden üstün gelebilir. İstişare 
bizi ömür boyu çekmek zorunda kalacağımız nice 
zorluklardan kurtulmamız için güzel bir vesile, 
nimettir.

2- En üst kısım “sin” harfleri olan yazı ise; ortada 
Eûzü Besmele ve Kur’an-ı Kerim’in son suresinin, 
son ayetlerinin, son harfleriyle teşekkül etmiş 
harika bir eserdir. Alt kısımdan başlayarak 
okunuşu şöyledir:”Kul eûzübi Rabbin nas.” (Nas 
Suresi) yazılmıştır.

3- Nas suresinin hemen altında yer alan 
küçük levhada ise; “Sübhanallahi ve 
bihamdihisübhanallahi’l azim”  Manası: “Allah’a 
hamd ederek O’nu noksanlıklardan tenzih ederim, 
Yüce Allah’ı tenzih ederim” yazılıdır. Kâinatın 
efendisi (sas) sahabe-i kirama şöyle buyurdu:”Size 
mizanda ağırlığı çok olan, söylemesi kolay bir şey 
öğreteyim mi?” dedi ve bu kelamı bildirdi. Günde 
en az 100 kere bu zikri çekmeli hatta dilimizden 
düşürmemeliyiz İnşaallah.

Osmanlı da ferman yazarken kullanılan divani yazı 
çeşidi ile meşk edilmiş bu eser, görenler tarafından 
ya sandala ya da kılıca benzetilmektedir. Bu yazı 
çeşidinin önemi; sonradan arasına her hangi bir 
harf ilave edilemez olmasıdır.

Osmanlı Devleti’nin sembolü ve ayrı zamanda 
sultan imzası olan tuğra şeklindeki bu yazı da 
hilkatte, şefaatle ilgili bir hadis-i kutsi gizlidir. Şu 

hadis yazılıdır:”Şefaati LiehlilKebairiMin Ümmeti” 
manası:”Benim şefaatim, ümmetimden büyük 
günah sahiplerinedir.” hadisidir.

MÜÜEZZİN MAHFİLİ

Sert ceviz ağacından yapılmıştır. 8 sütun üzerinde 
duran muhteşem bir sanat eseridir. Yapılış 
tarihi 1549 yılı olduğunu sağ tarafında merdiven 
altında ebced hesabıyla tarih düşülmüş şiirden 
anlaşılmaktadır. Şiiri yazan zat-ı şerif, Yenişehirli 
Rahmi diye bilinmektedir. Kazım Baykal Hocaefendi 
bu yazının cami içerisindeki en eski yazı olduğunu 
söyler.

Lambanın arkasında kalan büyük hat yazısının 
başlık gibi olan kısmında “La ilahe İllallah 
Muhammedün Rasulullah” yazısı, onun altında ise 
“Muhakkak namaz belirli vakitlerde müminlere 
farz kılındı” ayeti kerimesi vardır. Onun altında 
büyük yazılarla, ilk müezzinimizin adı “YA HAZRETİ 
BİLAL-İ HABEŞİ” yazılıdır. Hatim kısmında ise 
müezzinlerin kıyamet gününde Allah katındaki 
derecelerinin faziletini, yüksekliğini anlatan kutsi 
hadis-i şerif yer alır.

Diğer cephelerinde ise; “İnsanları hacca davet et” 
Hac-27. ayeti ile “Müezzinler emin, imamlar öncü 
kişilerdir” hadisi şerifi yazılıdır. Müsenna yazılmış 
Allah Esması da mevcuttur.
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İnsanoğlunun yaşamını sürdürebilmesi için 
beslenme ve giyimden sonra en temel ihtiyacı 

barınmadır. İnsanlığın varlığından beri barınma 
ihtiyacı sürekli olmuş ve insanlar yaşadıkça da 
var olmaya devam edecektir. İnsanoğlu geçmişte 
doğanın farklı mekânlarını kendine barınak 
olarak seçmiş bu ihtiyacını ilerleyen zamanlarda 
sürekli geliştirmiştir. Konut anlayışı zamanla önce 
apartman dairelerine, sonra apartman dairelerinden 
bahçeli evlere, site yerleşimlerine, lüks villalardan 
akıllı evlere kadar gelişmiş ve değişmiştir. Maalesef 
1940’lardan itibaren gecekondulaşmanın yanında 
çirkin, kötü proje veuygulamaların bir sonucu olan 
binalar ortaya çıkmıştır. Özellikle, 1970’li yıllardan 
itibaren taşradan şehirlere göçün artmasıyla 
insanlar o günkü yetersiz ve niteliksiz malzeme 
ve işçiliklesadece başlarını sokmak için kendi 
imkânları ile yöneldiği bu iptidai yapılaşma sonucu 
ortaya çıkan çarpık mahalle ve şehirler, bugün artık 
her yönüyle potansiyel bir tehlike arz etmektedir.

Başta 17 Ağustos depremi olmak üzere, son Van 
depremleri de göstermiştir ki, özellikle mevcut yapı 
stokumuzun iyileştirilmesi ve güvenlikli konut 
üretimi en temel sorunlarımız arasındadır. Kentsel 

dönüşüm, anayasa yapmak kadar önemlidir; çünkü 
sonuçları itibariyle en az anayasa kadar hayatımızı 
etkilemektedir. Türkiye’de şehirleşmede altyapı, 
ulaşım, sosyal donatı alanları, bina kalitesi ve 
depremlerden dolayı ciddi şehirleşme sorunları 
yaşanmaktadır. Halkımızı daha sağlıklı, 
güvenli ve huzurlu şehirlerde yaşatmak için 
gerekli çalışmaların yapılması ertelenemez 
önceliklerimiz arasında olmalıdır. Nitekim büyük 
küçük birçok şehrimiz benzer sorunların altında 
ezilmekte,şehirlerdeki insanlarımızın hayatı her 
geçen gün çekilmez hale gelmektedir.

Toplumda sosyal barışı sağlayacak, ekonomimizi 
çalıştıracak, daha sağlıklı, sürdürülebilir ve 
yaşanabilir şehirler kurmak için deprem olgusunu 
göz ardı edemeyiz. Bunu yaparken kendi şehircilik 
mirasımız ve dünyanın geldiği şehircilik anlayışından 
yararlanmalıyız. Sosyolog, psikolog, şehir tarihçisi, 
kamu idarecisi, iktisatçı, mimar, mühendis ve şehir 
plancılarının katkılarıyla çevremizi güzelleştirecek, 
sosyal dokuyu tahrip etmeyecek, daha güvenli 
ve sağlıklı yaşanabilir yapıların yer aldığı şehirler 
tasarlamalıyız. Aksi takdirde, her depremde 
görülen tablo; bu büyüklükteki bir depremde 
olmaması gereken hasarlar, yıkılan binalar ve 
sönen ocaklar olmaktadır. Yapılması gereken 
şey bir plan dâhilinde1998 Deprem Yönetmeliği 
öncesi inşa edilen tüm yapıların gözden geçirilerek 
yenilenmesi veya güçlendirilmesidir. Bunun 
dışında kamuoyunu fay hatlarıyla meşgul etmenin, 
medyada depremin zamanını ve şeklini tartışmanın 
vatandaşlarımıza hiç bir faydası olmayacaktır.

Genel anlamda kentsel dönüşüm, can güvenliği 
açısından tehlike arz eden, eskimiş, köhnemiş, 
ekonomik ömrünü tamamlamış, afet riski altındaki 
yapıların yenilemesi, kent içerisinde çöküntü 
haline gelmiş alanların yeniden canlandırılması, 
yaşam kalitesinin artırılması, çevresel dokunun 
güzelleştirilmesi, kentlerin tarihi ve doğal yapısının 
korunmasını hedefleyen politikalar ve eylemler 
bütünüdür. Kentsel dönüşüm ile bir kentin 
dokusunu bozan alanlardaki sorunların giderilmesi 
amaçlamaktadır.

DEPREM GERÇEĞİ,
TOKİ VE ŞEHİRCİLİK ANLAYIŞIMIZ

PROF. DR. KEMALETTİN YILMAZ
Sakarya Üniversitesi - Müh. Fakültesi İnşaat Mühendisliği Bölümü Öğr. Üyesi
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Ülkemizde yaklaşık 19 milyon yapı bulunmaktadır. 
Bu yapıların % 55‘i ruhsatsız ve kaçak, % 60‘ı 20 
yaş üzeri 5 milyondan fazlası riskli yapı olarak 
değerlendirilmektedir. İstanbul’da 3.5 milyon 
konutun %50’si kaçak, %70’i çarpık yapılaşmış, 
%67’sinin ise oturma izni olmadığı ve 1998 yılından 
önce yapılan yapıların büyük bir kısmı güvensiz 
ve günümüz mevzuatına aykırı nitelikte olduğu 
yapılan araştırmalarla ortaya koyulmuştur. Ülke 
zenginliğimizin %90’ı ciddi deprem riski altındadır. 
75 milyon insanımız,12 milyon konut, 400 milyar 
$’lık altyapı ve makine parkı bu kapsamdadır. Son 
yüzyıl içinde depremlerde ortalama her yıl milli 
gelirimizin %1’ini kaybettik. 1939 yılında meydana 
gelen Erzincan depreminde 60 saniye içinde 33.000 
yurttaşımızı kaybettik. 1999 yılında meydana gelen 
Marmara depremlerinde Milli gelirimizin %10-15’i 
birkaç dakika içinde kayboldu. Son yaşanan Van 
depremlerinde yıkılan ve/veya ağır hasar gören 
konut sayısının yaklaşık 30.000 olduğu tahmin 
edilmektedir. 

Olası bir İstanbul depreminin, üretim kaybı, 
ekonomik büyümede duraksama, ekonomik ve 
sosyal kaos, salgın hastalıklar ve otorite boşluğu 
gibi olumsuz sonuçlar beklenmektedir. Rakamlarla 
deprem sonrası İstanbul’a bakacak olursak  20–50 
bin kişilik bir can kaybı, 20–50 bin arası ağır hasarlı 
bina, 100 milyar $ civarında fiziksel zarar, 500 bin – 
1,5 milyon arası  işsiz ve 1–2 milyon arası evsiz insan 

kalacağı tahmin 
edilmektedir.

2012 yılında 
yürürlüğe giren 
6306 sayılı “Afet 
Riski Altındaki 
A l a n l a r ı n 
D ö n ü ş t ü r ü l m e s i 
Hakkında Kanun”un 
amacı; afet riski 
altındaki alanlar ile 
bu alanlar dışındaki 
riskli yapıların 
bulunduğu arsa 
ve arazilerde, fen 
ve sanat norm ve 
s t a n d a r t l a r ı n a 
uygun, sağlıklı ve 
güvenli yaşama 
çevrelerini teşkil 
etmek üzere 
iyileştirme, tasfiye 

ve yenilemelere dair usul ve esasları belirlemektir.

Kentsel dönüşüm, kentlerimizin sık sık doğal 
afetlere maruz kalması ve bu afetlerin etkisinin 
gecekondu ve kaçak yapılaşma, denetimsizlik ve 
plansızlık nedeniyle çok büyük boyutlarda olması 
nedeniyle olası bir depreme karşı yapılaşmış bu 
alanların dönüştürülmesi çok büyük önem arz 
etmektedir. Kent içinde kalan kullanımı sakıncalı, 
niteliksiz, sağlıksız alanların ve yaşanabilir kent 
standartları dışında kalan alanların dönüştürülmesi, 
işlevini yitirmiş tarihi mekânların ve  koruma 
alanlarının dönüştürülmesi kentsel dönüşümün 
faydaları arasındadır.

Ancak, kentsel dönüşüm çerçevesinde yapılan 
dönüşüm projelerinde mevcut yaşayan halkın 
sosyo - kültürel yapısı dönüşüm sonrası halkın 
yeni yaşam yerine ayak uydurma sıkıntıları da 
göz önünde bulundurulması gereken önemli bir 
husustur. İnsanların mevcut yaşam tarzlarının 
değişmesi,yeni yaşam alanlarına adaptasyonu için 
bir uyum dönemi gerekmektedir. Kentsel dönüşüm 
uygulamaları yapılırken arazi ve toprak rantının 
önüne geçilmesi haksız kazançların önlenmesi 
gerekmektedir. Bunun içinde Kentsel Dönüşüm 
kavramının gerekleri hakkında kamuoyunun 
bilgilendirilerek halkın gönüllü katılımı 
sağlanmalıdır.
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Son dönemlerde yapılan kentsel dönüşüm 
uygulamalarında, mevcut arsalara verilen emsal 
artışlarıyla rant odaklı yüksek katlı yapılaşmaya 
olanak sağlanarak, insan ruhuna ve fıtratına 
aykırı beton bloklardan oluşan şehir siluetleri 
ortaya çıkmıştır. Şehrin kültürüne, iklimine, 
doğal şartlarına bakılmaksızın, tüm şehirlerde 
birbirini tekrarlayan, aynı malzemelerden, aynı 
mimaride binalar inşa edilmiş, kentsel ve sosyal 
doku, hızlı bir şekilde tahrip edilmiştir. İstanbul’un 
yüzlerce yılda oluşan tarihi silueti ve değerleri, 
gökdelenler, AVM’ler ve yüksek yapıların gölgesine 
hapsedilmiştir.

Ülkemizin deprem kuşağı içinde bulunduğu göz 
önüne alınarak kentsel dönüşüm çalışmalarının 
hızlandırılması gerekir. Başbakanlık Toplu konut 
İdaresi’nin (TOKİ) kentsel dönüşüm üzerine yaptığı 
yoğun çalışmalarını önemsemekle birlikte yaklaşan 
deprem gerçeği ülke geneli düşünüldüğünde 
yapılanların yetersiz olduğu görülmektedir. Tüm 
bu zor ve karmaşık çalışmaları sadece TOKİ’nin 
yapmasını beklemek yerine, tüm yerel yönetimlerin 
sorunun çözümüne katkıda bulunması 
gerekmektedir. Kamuoyunun bu doğrultuda daha 
fazla bilinçlendirilmesi sağlanmalıdır. Konunun 
bütün aktörlerinin sağlayacağı katkılarla, realist 
çözümler üretilmelidir. Böylesine büyük bir 
dönüşüm ancak sorumluluk duygusu, heyecan ve 
topyekûn bilinçlenme ile gerçekleşebilir.

Kentsel dönüşüm alanları bir an evvel 
belirlenerek buradaki tüm imar ve ruhsat talepleri 
durdurulmalıdır. TOKİ’nin öncülüğünde yapılacak 
proje çalışmalarında bölgelerin sosyal ve kültürel 

boyutu göz önüne alınarak, 
her bölgeye özgü mimari 
konsept geliştirilmelidir. 
Kentsel dönüşüm 
projelerinin uygulandığı 
alanlar genelde merkezi 
ve yapı yoğunluğu fazla 
olan alanlardır. Dolayısı 
ile bu alanların daha az 
yoğunluklu ve şehrin adeta 
nefes almasını sağlayacak 
büyük kent parkları olarak 
p r o j e l e n d i r i l m e s i n i n 
daha doğru olacağı 
d ü ş ü n ü l m e k t e d i r . 
Nüfus yoğunluğu şehir 
merkezlerinden şehir 
dışına kaydırılmalı, 

şehirlerin büyümeye uygun bölgeleri tespit edilerek 
bu bölgelere toplu ve raylı ulaşım altyapıları 
sağlanmalıdır. İnsanların, şehirlerin eğlence,kültür 
ve alışveriş ihtiyaçlarını karşılayacağı yerlere 
hızlı trenlerle ulaşımını sağlayacak yatırımlar 
yapılmalıdır. Kentsel yenileme alanlarının oluşması 
için depo evleri oluşturulmalı ve kentsel dönüşüm 
alanı ilan edilen bölgelerdeki insanlarımızın buraya 
taşınması sağlanmalıdır.

Bizim medeniyetimizde şehir, binalar, sokaklar, 
mahalleler, insanın kültür ve değer anlayışını 
yansıtan önemli simgelerdir ve kadim 
şehirlerimizde olduğu gibi bunlar bir medeniyetin 
en temel simgeleridir. Ülkemizin tarihi ve kültürel 
dokusuyla çelişmeyen,o yöre insanlarının inanç 
ve hayat tarzına uygun medeniyetimizden 
çizgiler yansıtan şehirler inşa edilmelidir. Bunun 
öncülüğünü, yaptığı projelerle bu konuda önemli 
bilgi ve tecrübeye sahip olan TOKİ üstlenmelidir.

Az topraktan çok para kazanmak olan dikey 
mimariye bir sınır getirilmeli ve insan ruhu, bu 
yüksekliklerin altında ezilmekten kurtarılmalıdır. 
TOKİ binaları başta olmak üzere, diğer konut 
üreticileri tarihimize, kültürümüze, bölgelerimizin 
hayat tarzına uygun farklı konsepte binalar inşa 
edilmelidir. İnsanımızın hak ettiği daha estetik 
ve güvenli yapıları inşa etme noktasında her 
türlü imkân ve bilgi donanımına sahip olmamız 
nedeniyle bunları uygulama noktasında artık hiçbir 
mazeretimiz bulunmamaktadır. Kendi medeniyet 
dokumuzu yansıtan, sosyalleşmeyi sağlayan 
insanın merkezde olduğu, günümüz ihtiyaçlarından 
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birçok hususun dikkate alındığı, içinde yaşayanlara 
huzur veren şehirler kurmalıyız.

Kentsel dönüşüm hamlesi, doğru uygulandığında 
ülkemiz ve şehirlerimiz açısından çok önemli bir 
fırsatlar ortaya çıkaracağı açıktır. Bu süreçte, 
sadece deprem odaklı sağlam binalar inşa etmeye 
yoğunlaşmak, çok dar bir perspektiften olaya 
bakmak olur ki, bu durum güvenlikli ancak, 
niteliksiz, kimliksiz ve gayri insani şehirler ortaya 
çıkması neticesini doğurabilir. Bu nedenle kentsel 
dönüşüm konusu çok kapsamlı bir şekilde ele 
alınarak bütüncül bir şehircilik anlayışı ortaya 
konulmalıdır. Sağlıklı bir şehir yapılanması için, 
sosyologlar, tarihçiler, çevre bilimciler, sivil 
toplum örgütleri ve halk mutlaka bu sürece dâhil 
edilmelidir. Şehirlerimizin siyasi ve ekonomik rant 
odaklı olarak planlamaktan çıkarılıp, insan ve çevre 
odaklı planlanması, iktisadi ve maddi boyutlardan 
ziyade, inanç, ahlak ve kültürel boyutları ön 
planda tutan yaklaşımların hayata geçirilmesi, 
kentsel dönüşümden oluşacak rantın kamuya 
aktarılması için gerekli düzenlemelerin yapılması 
gerekmektedir.

Yüksek katlı siteler ve gökdelenler inşa ederek 
nüfus yoğunluğunu artırmak, altyapı, ulaşım gibi 
teknik sorunların yanı sıra, birçok sosyal problemi 

de beraberinde getirmektedir. Bunun yerine 
şehirlerimizi, yoğunluğu azaltılmış, mümkün 
mertebe az katlı ve bahçeli konutlardan müteşekkil, 
eskiden olduğu gibi zengini fakiri ile toplumun 
her kesimindeki bireylerinin birlikte yaşadığı, 
paylaştığı, hemdert olduğu, birbiriyle temas ettiği 
sosyal barışın sağlandığı mutlu ailelerin olduğu, 
çocuk, yaşlı, özürlü gibi tüm sakinlerinin çevre, 
estetik ve sosyal donatı imkânlarından istifade 
edebildiği mekânlar ortaya konulmalıdır.

Şehirlerimizin içinde bulunduğu mevcut yapısal 
problemler ile yaklaşmakta olan deprem gibi doğal 
afet riskleri, şehirleşme strateji ve politikalarımızı 
ciddi bir şekilde masaya yatırılarak, akılcı, 
bilimsel, sosyal ve kültürel değerlerimizi dikkate 
alan bir şehircilik felsefesi üzerine tartışmamız 
mecburi hale gelmiştir.Toplumsal gelişimimize ve 
insanımızın huzuruna katkı sağlayacak şehirleri 
yeni bir anlayış ile inşa ederken, şehirlerimiz yeni 
bir medeniyetin taşıyıcıları olarak düşünülmeli 
ve bugün yaptığımız şehirlerle yarınlarımızı 
belirlediğimiz unutulmamalıdır.
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(*)İkonoklast: putkırıcı/putkıran.

Tarih çok iyi bir öğretmendir. Sadece bugünü 
anlamamıza yardım etmekle kalmaz, 

geçmişle yüzleşmenin imkânlarını da öğretir. 
Böylece geleceği nasıl inşa edeceğimize dair bir 
perspektif sunar.Oldukça cömerttir. Ancak her 
öğretmen gibi öğrettiklerinin pratiğini görmek 
ister. Bu nedenle iyi bir talebe olmasını bekler 
muhatabından. Atıl, meraksız,hayretsiz,felsefesiz 
talebelerden nefret eder.Onlara kendisini açmaz.
Onun gerçek muhatapları vakanüvisler de 
değildir. Malumatfuruşluk taslamak için kendisine 
müracaat edenleri paylar. Bilakis ‘’ilişkilendirme’’ 
yeteneğine sahip olanlardan ve yaşadığı zamanın 
tanığı olmayı şiar edinenlerden hoşlanır. Böylelerine 
bütün açıklığıyla konuşur. Sanki geçmişi 
değil şimdiyi konuşuyor zehabına kapılırsınız.
Lineercilikten hazzetmez. Olaylar arasında zorunlu 
ilişki kurma niyetinde olanları zaman zaman 
uyarır. Olaylara değil olgulara odaklanmaları 
gerektiğini salık verir. Tikelin değil tümelin, cüz’inin 
değil küllinin peşinden gitmeyi öğretir. Mutlak 
determinizmden yana oldukları ve iktisadı, tarihin 
açıklanmasında haddinden fazla önemsedikleri 
için Marksistlere mesafelidir. İnsanlığın tarihini 
teolojik-metafizik-pozitivist olarak kategorize 

eden Comte’çu çizgiyi fazlasıyla materyalist 
bulur.Modern çağı,zaman algısında meydana 
getirdiği oldukça ideolojik değişimden dolayı 
‘’kriz kültürü’’üretmekle itham eder. İnsanlığın 
ilkellikten medeniliğe doğru doğrusal bir hareket 
içinde olduğunu,dolayısıyla bugünün geçmişten 
iyi ve ileride,geleceğin ise bugünden daha iyi ve 
daha ileride olacağı düşüncesini ‘’katastrofik’’bulur.
Bu tür çıkarsamaların tarihin kutsaldan bağımsız 
yorumlanması olduğunu düşünür. Talebelerinin 
bu seküler yaklaşımlarından müştekidir. Bu 
nedenledir ki, Peygamberleri filozoflardan çok 
sever.Gerçek inkılapçıların,fildişi kulelerde teorik 
mülahazalarla vakit öldüren filozoflar değil, 
hayata dokunan ve ölümüne riskler alan, isti’zafa 
uğrayan mağdurlara, madunlara, yalınayaklılara, 
tutunamayanlara yarenlik eden peygamberler 
olduğunu söyler lisanınca. “İlerleme’’kavramının 
modern çağın ‘’putu’’olduğuna dikkat çeker. Bu put 
sayesinde kolonyalizmin meşruiyet kazandığını, 
doğanın işkenceye maruz bırakıldığını, toplumların 
kategorize edildiğini, ’’uygarlaştırma misyonu’’ 
klişesiyle işgal ve sömürülerin normalleştiğini 
beyan eder.Ancak tüm bunlara rağmen istismar 
edilmekten bir türlü kurtulamaz… Kimi zaman 
ideolojik kimi zamansa siyasi/politik gerekçelerle 
tersyüz edilir, araçsallaştırılır…

Şimdi, tarih denen bu cömert öğretmenden 1492 
ve sonrasını öğrenmeye gayret edelim. 1492’yi 
tercih etme sebebimiz, bilinen insanlık tarihinin en 
kritik kırılmalarından birinin bu tarih ve sonrasında 
gerçekleşmiş olmasıdır. Yazımızın serlevhası 
olan Kudüs’ü de yakından ilgilendiren bir tarih 
olması, 1492’yi tercih etmemizin mühim sebepleri 
arasındadır. Elbette ki öncesinden bağımsız değildir 
bu tarih… 1492’ye gelinceye kadar insanlık ailesinin 
şahit oldukları, bir anlamda, bu tarihten sonrasını 
hazırlayan koşulların oluşmasında etkili olmuştur. 
Bunun farkındayız. Amacımız Kudüs’ü de yakından 
ilgilendiren bu tarihin temsil ettiği kırılmaya dikkat 
çekmek.Çünkü bu kırılma, bilinen insanlık tarihinde 
bir benzeri daha olmayan oldukça derin bir krizin 
habercisidir aynı zamanda… Bu krize, sonraları 

KAMİL ERGENÇ
Eğitimci-Yazar

İKONOKLAST(*)
PEYGAMBERLER ŞEHRİ: KUDÜS
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Aydınlanma Devrimi denecektir.

Bir kere 1492, Modern Avrupa’ya giden yolun 
açıldığı oldukça önemli bir eşiktir insanlık tarihi 
açısından. Bu eşiğin iyi anlaşılması gerekir. Çünkü 
geleneksel dünyanın sonunu getirecek adımların 
atılması bu tarihi kırılmanın açtığı çığırın sonucudur.
İslam, Hıristiyanlık ve Yahudilik arasındaki kadim 
hesaplaşma, bu tarihten sonra farklı bir boyut 
kazanır. Putkırıcı/ikonoklast İbrahim(a.s)’de 
birleşen bu üç büyük dini gelenek, Meryem oğlu 
İsa(a.s)’nın Yahudi uleması tarafından reddedildiği 
günden itibaren çekişme içindedir. İnsanlığın son 
önderi/rehberi Hz.Muhammed(s.a.v)’in, köle/
cariye Hacer’in soyundan gelen Araplar arasından 
seçilmesi ise, amiyane tabirle, bardağı taşıran son 
damla olur.Çölün yalnız kadını cariye Hacer’in nesli, 
evin hanımı olan Sare’nin nesli tarafından(İsa’nın 
da içinde yer aldığı İsrailoğulları) aşağılanır.İlginçtir, 
1492 bu tarihi husumetin boyut değiştirmesinin de 
yolunu açacaktır. Roma İmparatorluğu’nun son 
kalıntısı 1453’te Müslüman ordular tarafından ele 
geçirildiğinde, Hıristiyanlık için artık hiçbir şeyin 
eskisi gibi olmayacağı anlaşılmıştı. 1492’yle beraber 
Hıristiyanlık, kendisini yeni bir mekânda, Avrupa’da, 
yeniden icat eder. Artık Kudüs ötekidir. Çünkü 
Doğudur. Beytlahimli İsa(a.s) aniden Avrupalılaşır… 
Kavruk benizli ve kara gözlü Meryem, bir anda sarı 
saçlı ve mavi gözlü olur. Kudüs’ün yerine Vatikan 
öne çıkar. 14.yüzyılda Paris, Bologna, Oxford 
ve Avignon’da kurulan Oryantalist kürsülerin 
birikimi ‘’Doğu’’ üzerinde tahakküm kurma amaçlı 
kullanılmaya başlanır. “Bilgi’’ geleneksel dünyada 
işgal ettiği makamdan alaşağı edilir. Kutsalla olan 
ilişkisi koparılmaya çalışılır ve araçsallaştırılır.
Bilgi artık bir tahakküm aracıdır. Hıristiyanlık, 
Avrupa’da yeniden icat edilir ve Hıristiyanlığa asli 
vatanını, Kudüs’ü, hatırlatan ne varsa Avrupa’dan 
kovulur. Endülüs Medeniyetinin imha edildiği 
ve hem Müslümanların hem de Yahudilerin kıta 
Avrupa’sından kovulduğu tarihtir 1492…

Müslümanlar için bu tarihi kritik yapan husus 
ise, Avrupa’nın kendisini yeniden inşa sürecinin 
Akdeniz’e ve Doğuya (Şark’a) ilişkin emelleridir. 
Başından beri kendisini bir Batı devleti/
İmparatorluğu olarak konumlandıran Osmanlı, 
bu sürecin acı ve yıkıcı sonuçlarıylayüzleşmek 
zorunda kalacaktır. Çok değil 1492 den yaklaşık iki 
asır sonra Avrupa, kendisine âşık olunacak/model 
alınacak kıvama gelecektir Osmanlı seçkinleri 
nazarında...Yani Müslümanların tarihin öznesi 

olma imkânını ellerinden yavaş yavaş çıkarmaya 
başladığı süreçtir bir yönüyle 1492… Bilinen insanlık 
tarihi boyunca sürekli olarak mücadelelere/
hâkim olma arzusuna konu olan Akdeniz Havzası, 
bu sefer yeni filizlenen Avrupa’nın hedefindedir. 
Kudüs’e ihanet etmiş olmanın rahatsızlığıyla 
Hıristiyanlar,Avrupa kıtasında Kudüs’ü hatırlatan 
Müslümanlar ve Yahudilerden kurtulmanın yolu 
olarak tehcir ve tahrip stratejisini seçmiştir. Bu 
tarihten sonradır ki Müslümanlar nesneleşmeye 
başladılar ve bu nesneleşme süreci Aydınlanma 
Devrimiyle kemale ererek, tesirleri bugüne kadar 
devam eden bir sürecin kapısı aralanmış oldu. 
Yahudiler ise, sığındıkları Osmanlıda, bir yandan 
zanaatkârlık alanındaki maharetleriyle teveccühe 
mazhar olurken, diğer yandan Aydınlanmaya 
giden süreçte kadim düşmanları Hıristiyanlarla 
entelektüel/bilimsel düzeyde ittifaklar yaparak, 
uzun vadede Müslümanların canlarını okuyacak 
sürecin etkili bir bileşeni oldular. Bu Yahudi-
Hıristiyan ittifakı, Kudüs’ün bugünkü durumunu 
anlamak açısından oldukça önemli işaretler 
taşımaktadır. 

Dolayısıyla Kudüs, bugün modern Avrupa’nın 
Hıristiyanlığa  ihanetinin en önemli göstergelerinden 
biridir. Vaktiyle Kudüs’ü ele geçirmek için Haçlı 
Seferi düzenleyecek kadar dindarca(!) bir eylemin 
mümessili olan Hıristiyanlığın, bugün Kudüs’ü 
sadece bir ziyaretgâh olarak görmesi üzerinde 
dikkatlice düşünmek gerekir.Hıristiyanlığın 
bu ihaneti, 20.yüzyılın ilk yarısında Kudüs’ün 
Yahudilere peşkeş çekilmesini de açıklar. 
Tarihsel olarak ciddi iki rakip, hatta İsa(a.s)’nın 
Yahudi ihbarcı nedeniyle katledilmesinden 
dolayı amansız iki düşman olan Yahudi ve 
Hıristiyanların, Kudüs meselesinde ve tüm diğer 
meselelerde Müslümanlara karşı yaptıkları ittifak, 
modern çağın doğuşuna zemin hazırlamıştır. 
Denebilir ki modernite, Müslümanların/İslam’ın 
tarih sahnesinden silinmesi ve/veya bir iç 
reform geçirmek suretiyle Hıristiyanlık benzeri 
bir din haline gelmesi için Yahudi-Hıristiyan 
ittifakı tarafından üretilmiş bir projedir. Ancak 
Müslümanlar henüz bu sürecin kendileri aleyhine 
projelendirilmiş olduğunun idrakinde değillerdir. 
Bilakis, tam da Yahudi-Hıristiyan ittifakının 
görmek istediği noktaya doğru hızlı adımlarla 
ilerlemektedirler. Peki, nedir onların Müslümanları 
görmek istediklerinokta? Kanaatimce bu nokta iki 
maddede özetlenebilir:
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1-İrrasyonel olduğu için Vahyin bilimsel bilgi 
kategorisi olarak kabul edilemeyeceğine; 
dolayısıyla rasyonalitesi oldukça güçlü(!) modern 
dönem insanının hayatında bir karşılığının 
olmadığına ve sadece tarihsel bir gerçeklik olarak 
algılanmasına razı olmak,

2-Vahyin mücessem örneği olan Rasul(s.a.v)’ün 
7.yüzyıl koşullarının ürünü bir Arap tüccarı 
olmasından mütevellit, her ne kadar kendi dönemi 
açısından bir misyondan bahsedilebilirse de, 
‘’ilerleme’’ olgusu gereği, bu çağa hitap edemeyeceği 
ve dolayısıyla model alınamayacağına ikna olmak. 
Bu iki madde bağlamında, Türkiye özelinde, 
son zamanlarda ‘’ekranlarda’’ tartışılan ‘’dini’’ 
meselelere bakıldığında, ne demek istediğimiz daha 
iyi anlaşılacaktır.

Şimdi Yahudi-Hıristiyan çekişmesinin tarihine 
kabaca bir göz atalım.Avrupa’nın Yahudi alerjisinin 
1492’yle sınırlı kalmadığı, sonraları da devam ettiği, 
özellikleİkinci Dünya Savaşı yıllarında bu alerjinin 
zirve yaptığı ve Yahudilerin Hitler tarafından 
kitlesel kıyımlara maruz kaldıkları bilinmektedir. 
Bu kıyımın lütuf mu yoksa bela mı olduğu kimi 
komplocu çevrelerde tartışıladursun, inkâr 
edilemez bir gerçeklik olarak şunu söyleyebilirizki; 
Avrupa’da ki Yahudilere yönelik Nazi katliamı, 
Yahudilerin uzun yıllardır diasporada yaşamış 
olmalarının acısını yakinen idrak etmelerine 
ve İsrail işgal devletinin kurulma sürecinin 
hızlanmasına hizmet etmiştir. Öyle ki İkinci Dünya 
harbinin hemen akabinde, diaspora Yahudilerinin 
Filistin’e yönelik sistematik göçleri hızlanmış ve 
önceden Filistin’e yerleşen Siyonistler ise terörist 
eylemlerle işgal girişimini başlatmışlardır. Avrupa, 
bünyesindeki Yahudilerden kurtulmak amacıyla 
İsrail’in kurulmasına vaziyet etmiş ve hatta 
desteklemiştir. Sonrasında ise İsrail iktisadi, siyasi 
ve askeri olarak sürekli desteklenmiş, Ortadoğu 
olarak adlandırılan coğrafyada ondan daha güçlü bir 
devletin olmaması için azami gayret gösterilmiştir. 
Anglosakson dünyanın fiziki liderliğini ele aldıktan 
sonra-entelektüel liderlik halen Avrupa’dadır- 
ABD’nin gerek altı gün savaşlarında verdiği askeri, 
gerekse BM’de İsrail aleyhine alınan kararları veto 
etme yetkisi sayesinde siyasi destek, bugüne 
kadar artarak devam etmektedir. Kudüs’ün 
Yahudilere peşkeş çekilmesine razı olan Avrupa 
Hıristiyanlığı’nın bu tavrı, yukarıda da işarete 
etmeye çalıştığımız üzere,muvahhit İsa(a.s) ve 
onun Pak annesi Meryem(a.s)’in tarihsel mirasının 

yeniden yorumlanmasının sonucudur. Böylece 
Hıristiyanlık, kendisini Avrupa’da Kudüssüz bir 
şekilde, yani İbrahimî geleneği tersyüz ederek, 
yeniden inşa etmek durumunda kalmıştır. Çünkü 
Kudüs aynı zamanda Doğu’yu sembolize eder ve 
Doğu, Avrupalının nazarında ilkel/barbar/gayr-ı 
medeni olandır. Yani ehlileştirilmesi gerekendir. Bu 
nedenle Doğu’ya ait olmak kabul edilemezdir.

Oysaki Kudüs, peygamberlerin atası olarak bilinen 
putkırıcı/ikonoklast İbrahim(a.s)’den bağımsız 
düşünülemez. Son ilahi beyan olan Kur’an, 
İbrahim(a.s)’i örnek bir şahsiyet olarak niteler. 
Onun Yahudi ve Hıristiyan olmadığını, hanif bir 
Müslüman olduğunu sarih bir şekilde beyan eder. 
Onun babasıyla olan itikat eksenli tartışması, 
oldukça dokunaklı bir şekilde anlatılır. Pagan kültür 
içine doğan İbrahim(a.s),kendisini bu kültürün 
ikonlarını ortadan kaldırmaya adamıştır. Evvela 
ikon/put yapıcı babasını en güzel şekilde ikaz eder 
ve fakat sonuç alamaz. Hatta tehdit edilir. Ancak o 
tüm risklerine rağmen, toplumunun bu paganist/
putperest/müşrik inancını sarsmak için, biri 
hariç, bütün putları(esnam) kırar. Böylece onların 
tapılmaya değer olmadıklarını halkına göstermek 
niyetindedir. Taptıkları putlarının acizliğini fark 
eden halkın kısa süreli sorgulama çabası, dönemin 
siyasal otoritesi tarafından manipüle edilir ve 
İbrahim, tanrının temsilcisi olduğunu iddia eden 
siyasal otorite tarafından en ağır cezaya, yakılarak 
öldürülme cezasına, çarptırılır. Ancak, kendisine 
layıkıyla ram olanları hiç bir zaman terk etmeyen 
mutlaklık makamının yegâne sahibi olan Allah 
(c.c), beşer âleminin alışageldiği düzenin tek 
sahibi olduğunu beyan edercesine, yakıcı olan 
ateşin ‘’yakma’’vasfını tam zıddına inkılab ettirir. 
Muhatabını aciz bıraktığı için mucize olarak 
adlandırılan bu sahne, hem dönemin pagan ve 
materyalist paradigmasına, hem de günümüzün 
scientist/bilimci ve rasyonalist algısına bir meydan 
okuyuştur.

Bugünkü Irak havalisinde, Ur Şehrinde, yaşamış 
olan İbrahim(a.s), pagan/müşrik düzen(ler)le 
mücadele azmini evlatları İsmail(a.s) ve İshak(a.s)’a 
miras bırakır.Onlarda çocuklarına… İsmail Araplara, 
İshak ise Filistin topraklarına tayin edilirler. Her 
ikisi de gittikleri yerlerde babalarından öğrendikleri 
Tevhid akidesinin yerleşmesi için çaba gösterirler.
Dönem itibariyle Şam sınırları içinde yer alan Kudüs 
de bu öğretiden nasibini alır. İshak’ın soyundan 
gelen peygamberler, Mısır’a egemen olan Yusuf(a.s)
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müstesna, genel itibariyle Kudüs’ü de içine alan 
Filistin topraklarında pagan kültürden kaynaklı 
adaletsizliklerle, ahlaksızlıklarla mücadele ederler. 
İsa(a.s),Kudüs’ü de kontrol altında tutan Roma 
düzeni içinde doğduğundan onun mücadelesi daha 
çetin geçer. Karşısında oldukça güçlü müesses bir 
nizam olarak Roma ve onun kokuşmuş toplumsal 
düzeni vardır. Irkçı, kapitalist ve müstehcen Roma 
düzenine karşı İsa(a.s) canhıraş bir mücadele 
verir. Kurulu düzeni sarsar. Kendisine inanan 
müminleriyle Roma’nın bayağılığına bulaşmadan 
bir ‘’cemaat’’ olarak yaşamaya başlar. Ancak 
atalarının maruz kaldığı gibi o da kurulu düzenin 
temsilcileri tarafından kovuşturmaya tabi tutulur 
ve ihanete uğrar. Hıristiyanlar onun çarmıha 
gerildiğine inansalar da son ilahi beyan, Kur’an, 
onun Rabbinin katına yükseltildiğini söyler. İsa’yı 
Romalılara gammazlayanın bir Yahudi olması, iki 
büyük din(Yahudilik ve Hıristiyanlık) arasındaki 
savaşın/kavganın en önemli sebeplerinden 
biridir. Öncesinde, Yahudi ulemasından olan 
Ferisi ve Sadukiler de İsa’yı reddederler. Onun, 
yerleşik düzeni sarsacağından ve kurdukları dini 
sömürgeciliği ortadan kaldıracağından endişe 
ederler. Aynı kişiler, İsa’nın akrabası ve çağdaşı 
Yahya(a.s) peygamberin, bir fahişenin sözüyle infaz 
edilmesinde de sessizkalmışlardır. Kudüs, ihanet 
üstüne ihanete şahitlik etmektedir. Ancak bu 
ihanetler cezasız kalmaz. Allah(c.c), Roma otoritesini 
İsrailoğullarına musallat eder ve M.S.70’te Kudüs, 
tarihin gördüğü en büyük katliam ve talanlardan 
birine şahitlik eder. On binlerce Yahudi öldürülür ve 
bir o kadarı da esir edilir ve köleleştirilir.Süleyman 
mabedi ve Tevrat metinlerinin saklı olduğu sanduka 
da bu talan esnasında tahrip edilir. Bugün İsrail işgal 
devleti, Aksa’nın altında yaptığı kazılarda hala o 
gün kaybolan metinleri ve tahrip edilen Süleyman 
mabedine ait kalıntıları aramaktadır. Bulması 
durumunda buranın kendilerine ait olduğunu 
iddia edecek ve Müslümanları buradan daha rahat 
çıkaracaktır.

İbrahimî gelenek Kudüs’ün tarihinde oldukça 
mühim bir rol oynar. Bu nedenle ilmi/entelektüel 
sorumluluğa sahip olan hiçbir tarihçi, Kudüs’ü 
putkırıcı İbrahim ve onun soyundan gelen 
peygamberlerden bağımsız değerlendiremez.
Bilinen insanlık tarihinin son 4500 yılına tanıklık 
etmiş olan bu aziz beldenin nebevi mirası, burayı bir 
‘’şiar’’ olarak görmemizi gerektirir. Kudüs’ün bugün 
Siyonist işgalle anılıyor olması, sadece Müslümanlar 

açısından değil hakkaniyetten nasipdar tüm 
Yahudi ve Hıristiyanlar için de trajiktir.İsrail’in 
bütün Dünya’nın gözü önünde işlediği cinayetler/
barbarlıklar,bir şiar olarak Kudüs’ün hürmetine 
aykırılık teşkil etmektedir. Tarih boyunca maruz 
kaldıkları insanlık dışı muameleleri bugün Filistin 
halkına reva gören İsrail işgal devletinin,Kudüs’ün 
tevhidî mirasına sahip çıkması zaten beklenemez. 
İsrail işgal devleti, geçmişte atalarının yaptığı 
gibi nebevi mirası tersyüz etmekte, hakikati 
çarpıtmakta ve Siyonist emelleri için hakikati tahrif 
etmektedir.

Sonuç olarak denebilir ki; Nasıl ki İslam 
kendisinden önce inzal edilmiş hakikatleri tasdik 
eden ve kemale erdiren bir mahiyete sahip son 
ve mükemmel ilahi beyansa ve Rasul(s.a.v)  
peygamberler zincirinin son halkası ve âlemlere 
rahmet ise, tevhidi bir şiar olarak Kudüs, bu silsile 
içerisinde, son ilahi din olan İslam’ın alemdarlığında 
İbrahimî geleneğin soylu bir temsilcisi olarak tarihi 
misyonunu yerine getirmelidir. Bu noktada esas 
görev, kendisini Müslüman olarak adlandıranların 
üzerindedir. Çünkü gerek Yahudiler gerekse 
Hıristiyanlar bu tevhidi şiarın hürmetini takdir 
edecek hakikate sahip değillerdir. Onlar, gazaba 
uğrayanlar ve sapıtanlar olarak aziz Kur’an 
tarafından tescillenmişlerdir. Bu nedenledir ki 
Kudüs için savaşmak, tevhidi bir şiarın özgürlüğü 
için savaşmaktır. Modern tarihin peygamberlik 
misyonuna tanıklık eden şehirleri unutturma, 
onların yerine aydınlanma aklının inşa ettiği 
‘’rasyonel’’şehirleri ikame etme çabasına rağmen 
Kudüs, her fırsatta, tanıklık ettiği tevhidi mirası 
hatırlatmakta ve insanlık ailesine, tarih bilincinin 
‘’ilerleme’’putunun tasallutundan kurtularak inşa 
edilmesi gerektiğini haykırmaktadır. Kudüs, vahyin 
insanlık tarihinde ki hayati rolünün ete kemiğe 
büründüğü müstesna bir beldedir. Vesselam…
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Sen güneşsin, Sen aysın, Sen nur üstüne nur                   
Sen Süreyya yıldızısın, ey sevgili, ey Rasûl

Medine Allah’ın salih ve sevgili kulunu bu 
güzel sözlerle, şiirler ve sevgi gösterileriyle 

karşıladı. Halk sokaklara dökülmüş Muhammed 
aleyhisselâm’ın yanına koşuyor, kadınlar ve 
çocuklar evlerinin damlarından son Peygambere el 
sallıyor, şehir en güzel gününü yaşıyordu.

Yesrib adı; kötülemek, zarar vermek, bozmak 
gibi olumsuz anlamlar içeriyordu.  Sevgili 
Peygamberimizin gelişiyle nura gark olan şehre 
Medinetu’n-Nebî, Medine-i Münevvere isimleri 
verildi.1

Efendimizin gönlünde Medine’nin ayrı bir yeri vardı. 
O (s.a.s), sevgili annesiyle son günlerini bu şehirde 
geçirmiş, onu bu şehirden ayrılırken kaybetmişti. 
Şimdi hiç göremediği babası Abdullah’ın mezarı 
birkaç adım ötede, çocukluğunun en güzel 
günlerini yaşadığı yerler ise hemen karşısındaydı. 
Yıllar sonra bu şehir yine O’na kucak açmış, dedesi 
Abdulmuttalib’in akrabaları son Peygamberi 
bağrına basmıştı.

Muhammed aleyhisselâm’ı Medine’de çok büyük 
sıkıntılar, çözümü imkânsızmış gibi gözüken 
sorunlar bekliyordu. Medine’nin yerli halkı olan 
Evs ve Hazrec kabileleri arasında yüz yılı aşkındır 

1. Medine-i Münevvere’ye pek çok isim verilmiştir. Bkz. Semhûdî, Vefâü’l-
vefâ, I, 8,27; İrfan Küçükköy, Peygamber Şehri Medine-i Münevvere, 41. 

devam eden bir kan davası vardı.2 Müslüman olan 
Medineliler dahi birbirlerine karşı soğuk ve yabancı 
duruyorlardı. Mekke’den Medine’ye hicret eden 
muhacirlerin ne başlarını sokabilecekleri evleri ne 
de hayatlarını sürdürmeye yetecek servetleri vardı. 
Bu sıkıntılar nasıl çözülecek, birbirini hiç tanımayan 
insanlar barış ve huzur içinde nasıl yaşayacaklardı?

Medine nüfusunun önemli bir kısmını oluşturan Benî 
Kaynuka, Benî Nadîr ve Benî Kurayzâ Yahudileri 
İslam Peygamberine kin ve nefretle bakıyor, 
gelişmelerden büyük rahatsızlık duyuyorlardı

Müslüman olmayan Araplar ve en önemlisi 
Müslüman olduklarını iddia eden ancak yüreği 
İslam düşmanlığıyla dolu münafıklar, Müminlere 
zarar vermek için fırsat kolluyorlardı. Medine 
kaynıyor, Mekkeli Müşrikler Peygamberimize ve 
Müslümanlara kucak açan Medineli Müslümanlara 
tehdit dolu mektuplar yolluyorlardı.

Allah’ın sevgili elçisi hemen harekete geçti. Önce 
bir mescid yapılmalı, ardından barış ve huzurun 
unutulup gittiği yeryüzünde sevgi ve kardeşliğe 
dayalı yeni bir medeniyet kurulmalıydı.

Allah Rasûlü Sırtında Kerpiç Taşıyor

Sevgili Peygamberimiz Medine’yi şereflendirdiğinde 
devesinin çöktüğü ilk yer Sehl ve Süheyl 
adlarındaki iki yetime aitti. Allah Rasûlü, mescid 
yapmak amacıyla bu arsayı onlardan satın almak 
istedi. Esad b. Zürâre’nin himayesindeki yetimler3 

2. Ahmet Önkal, “Hazrec”, DİA, XVII, 144.

 
3. Muâz b. Afrâ ya da EbûEyyûb el-Ensârî’nin himayesinde oldukları da be-

MESCİD-İ NEBEVÎ
İnsan insan, Kerpiç Kerpiç İnşa Edilen Bir Medeniyetin Kalbi

MUTLU BİNİCİ
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arsalarını hibe etmek istedilerse de Efendimiz 
aleyhisselâm bu teklifi kabul etmedi ve Hz. Ebû 
Bekir’den borç alarak arsanın bedelini yetimlere 
ödedi. O hiç kimsenin ve özellikle de yetimlerin 
mağdur edilmesini istemezdi. Böylece Peygamber 
Mescidinin bedeli bizzat son Peygamber tarafından 
ödenmiş oldu.4

Önceleri hurma kurutma alanı olarak kullanılan 
arsa üzerinde birkaç hurma ağacı ve müşrik 
mezarları bulunuyordu. Mezarlar başka bir yere 
nakledildi, ağaçlar kesildi ve arsa tesviye edildi. 
Server-i Enbiya Efendimiz mescid inşaatı sırasında 
bizzat çalıştı, sırtında kerpiç taşıdı. Bir yandan 
ashabıyla birlikte çalışıyor, bir yandan da mübarek 
dilinden şu sözler dökülüyordu:

“Allah’ım asıl yaşam yeridir ahiret, Ensar ve 
Muhacire sen yardım et.”5

Şu sözler de sırtında kerpiç taşıyan yüce 
Peygamber’e aitti:

“Bu yük Hayber’in yükü değildir. Bu Rabbimiz 
katında daha temiz ve daha güzeldir.”6

Sahabe-i kiram hicret yolculuğu sırasında nice 
zorluklara, baskı ve tehditlere maruz kalmış 
Nebinin yorulmasını istemiyor, sırtında kerpiç 
taşımasına gönülleri razı olmuyordu. Müminlerden 
biri, Efendimizin sırtında kerpiç taşıdığını 
görünce koşarak geldi ve “Ya Rasulallah, bırakın 
ben taşıyayım” dedi. Efendimiz, “Sen başka bir 
tane taşı. Sen Allah’a benden daha çok muhtaç 
değilsin” buyurdu.7 O, sahabelerini çok sever, 
onlarla birlikte çalışır ve asla kendisini onlardan 
ayırmazdı. Onun elli üç yaşında toz toprak içinde 
çalıştığını gören Ashâb-ı kiram daha büyük bir 
aşk ve heyecanla çalışıyor, hep bir ağızdan şöyle 
diyorlardı:

“Allah Rasûlü çalışırken bizim oturmamız büyük bir 
sapıklık olur.”8

Birbirlerini çok seven bir lider ve ashabının 
duygu dolu manzarası Medine tarihinin en güzel 

lirtilmektedir. Bkz. Nebi Bozkurt-Mustafa Sabri Küçükaşçı, Mescid-i Nebevî, 
DİA, XXIX,282. 
4. Buhârî, Menâkıbu’l-ensâr 45;Müslim, Mesâcid 9.
 
5. İbnHişâm, es-Sîre, II, 142.;  Buhârî, Menâkıbu’l-ensâr 45. 
6. Buhârî, Menâkıbu’l-ensâr 45. 
7. Semhûdî, Vefâü’l-vefâ, I, 333. 
8. İbnHişâm, es-Sîre, II, 141. 

hatıralarından biri olarak zihinlere kazındı.

Tevazu Sahibi Peygamberin Mütevazı Mescidi

Mescidin temeli taştan, duvarları ise kerpiçten 
yapıldı. Direkleri hurma kütüklerinden olan 
mescidin üzeri hurma dallarıyla örtüldü. Yağmur 
yağdığında çamur içinde kalan zemin çakıl 
dökülerek kumlandı.9 

Önceleri Efendimiz hutbelerini ayakta okurdu. 
Bir süre sonra Peygamberimizin yaslanması için 
mescide bir hurma kütüğü konuldu. Hicretin 
sekizinci yılında ise üç basamaklı bir minber 
yapıldı.10

Kıblesi Kudüs’teki Mescid-i Aksâ’ya doğru olan 
Mescidi Nebevî’nin üç kapısı bulunuyordu.  Güney 
duvarı boyunca Suffe denilen bir gölgelik vardı. 
Hicretin ikinci yılının Şaban ayında kıblenin 
değişmesi üzerine güneydeki kapı kapatılarak 
kuzeyde bir kapı açıldı. Suffe de güneyden kuzeye 
nakledildi.11

Mescidin inşası yaklaşık yedi ay sürdü. Bu süre 
zarfında EbûEyyûb’un evinde kalan Peygamber 
Efendimiz, daha sonra kendisi için mescidin doğu 
duvarına bitişik olarak yapılan odalara taşındı.12 İlk 
önce iki olan oda sayısı zamanla dokuza çıkarıldı. 
Allah Rasûlü, hiçbir lüks ve şatafatın olmadığı bu 
odalarda yaşadı. İsteseydi krallar gibi bir hayat 
sürer, dağlar altın olup peşinden yürürdü. Ancak o 
mütevazı bir hayatı, garip bir yolcu gibi yaşamayı 
tercih etti. 

Efendimizin o küçücük odaları uzun yıllar korundu. 
Halife Ömer b. Abdülaziz bu odaları gördüğünde 
duygulanır ve:

-”Halk şu odalara baksa da Peygamberlerinin (s.a.s) 
ne kadar sade ve mütevazı bir hayat sürdüğünü 
anlasa!” derdi.

Ashâb-ı Suffe

Mescidin arka tarafında yer alan Suffe’de 
kimsesiz muhacirler, bekârlar ve ilim tahsil 
etmek isteyen kimseler kalıyordu. Bu sahabeler, 

9. Semhûdî, I, 334. 
10. İbnSa‘d, et-Tabakât, I, 254; Kettânî, Hz. Peygamberin Yönetimi, trc: 
Ahmet Özel, I, 207-209.
 
11. Mustafa Baktır, “Suffe”,DİA, XXXVII, 469.  
12. İbnHişâm, es-Sîre, II, 114; İbnSa’d, et-Tabakât, I, 237; Belâzurî, Ensâb, I, 267. 
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İslam’ın ilk misafirleriydi.13 Suffe aynı zamanda 
İslam’ın ilk eğitim müessesesi, İlk yatılı okuluydu. 
Dershanesi mescid, yatakhanesi Suffe olan okulun 
başöğretmeni Muhammed aleyhisselâm’dı. Allah 
Rasûlü vaktinin bir kısmını onlara ayırıyor ve ilim 
öğretiyordu. 

Hz. Peygamber’in yanı sıra burada kalanlara 
okuma-yazma ve Kur’an-ı Kerim öğretmekle 
görevli başka öğretmenler de bulunuyordu. 
Ubâde b. Sâmit, Abdullah b. Mesud, Übeyy b. 
Ka’b, Muâz b. Cebel, Ebu’d-Derdâ, Abdullah b. 
Said b. Âs bunlardandı.14 Suffe’de eğitim gören 
sahabelereKur’ân-ı Kerim’i çok iyi bildikleri için 
kurrâ deniliyordu. Suffe’de kalan sahabenin sayısı 
şartlara göre değişebiliyor bazen bu sayı dört yüze 
kadar çıkabiliyordu.15

Ashâb-ı Suffe’nin ihtiyaçları bizzat Peygamber 
Efendimiz tarafından karşılanıyordu. Allah Rasûlü, 
kendisine gönderilen sadakaları hiç dokunmadan 
Suffe ehline gönderiyor, hediyeleri de yine 

13. Tirmizî, Sıfatü’l-kıyâme, 36; Buhârî, Rikâk 17. 
14. Kasım Şulul, Hz. Peygamber Devri Kronolojisi, 438; Muhammed Hamidul-
lah, İslam Peygamberi, II, 768-771. 
15. İbnHanbel, Müsned, III, 371; Mustafa Baktır, “Suffe”, DİA, XXXVII, 470.

onlarla paylaşıyordu.16 Çok sevdiği kızı Hz. Fatıma 
kendisinden maddi destek istediğinde, Suffe ehli 
açlık ve sefalet içindeyken bunu yapamayacağını 
söylemişti.17 Ashâb-ı Kirâm da Hz. Peygamber’in 
teşvikiyle bu ilim ve irfan yuvasını destekliyor, 
her akşam onlardan birkaçını evlerinde misafir 
ediyordu.18 Hali vakti yerinde olan sahabeler 
mescidin direklerine yaş hurma salkımları asarak 
Suffe ehlinin geçimlerine katkı sağlıyorlardı.19

Ashâb-ı Suffe içinde yer alan EbûHureyre ve 
Abdullah b. Mesud  gibi pek çok sahabe  ömürlerini 
Allah Rasûlünün hadislerini anlatmakla, İslam 
topraklarının her  köşesinde Müslümanlara ilim 
öğretmekle geçirmişlerdi. Onlar Muhammed 
Aleyhisselâm’ın mübarek hayatını ve mücadelesini 
bizlere ulaştıran Rabbani âlimler olmuşlardı.

Onlar yeryüzünün her köşesinde İslam’ı tebliğ 

16. Buhâri, Rikâk, 17; İbnHanbel, Müsned, II, 515.  
17. İbnHanbel, Müsned, I, 197; Buhârî, Farzu’l-humus, 6.
 
18. Buhârî, Mevâkitü’s-salât 41; İbnSa‘d, et-Tabakât, I, 255.

19. İbnHanbel, Müsned, III, 487.
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eden davetçiler, cihad meydanlarında kahramanca 
savaşan mücahitlerdi. Fahr-ı Cihan Efendimiz, 
Medine dışındaki kabilelere İslam’ı anlatmak üzere 
davetçiler göndereceği zaman bunları Ashâb-ı 
Suffe’den seçerdi. Çünkü onlar, Hz. Peygamber’in 
yanından ayrılmıyor, nazil olan ayetleri ve dinî 
hükümleri bizzat Efendimiz aleyhisselâmdan 
öğreniyorlardı.20 Onlardan yetmiş tanesi İslam’ı 
öğretmek amacıyla Hz. Peygamber tarafından 
Necid’e gönderilmiş, yolda Bi’r-i Maûne mevkiinde 
tuzağa düşürülmüş ve acımasızca şehit edilmişlerdi. 
Allah Rasûlü bizzat yetiştirdiği ve İslam’ı 
öğretmekten başka amaçları olmayan talebelerinin 
hunharca katledilmesine çok üzülmüş, kırk gün 
boyunca bu muallimleri şehit eden katillere beddua 
etmiştir.21

Mescid İslam Toplumun Kalbidir

Mescid-i Nebevî Medine’nin kalbi, hayatın 
merkeziydi. Müminler namazlarını orada imamların 
en yücesinin arkasında kılıyor, yürekleri tesbih 
ve zikirlerle huzur buluyordu. Zengin fakir, siyah 
beyaz, hür köle gibi hiçbir ayrımın söz konusu 
olmadığı mescidde İslam kardeşliği pekişiyor, birlik 
beraberlik duygusu güçleniyor ve ümmet bilinci 
her daim diri tutuluyordu.

Mescid-i Nebevî sadece namaz kılınan bir yer 
değildi. Burası Allah Rasûlünün ashabına ilim ve 
hikmeti öğrettiği bir ilim meclisi, sahabelerini 
yetiştirdiği, sorularını cevapladığı bir eğitim ve 
öğretim merkeziydi.

20. Buhârî, Śalât 84.

21. Buhârî, Cihâd 184. 

Mescidi Nebevî davet ve cihadın merkeziydi. 
Rasulullah Medine’ye gelen misafirleri burada 
ağırlar, onlara İslam’ı öğretir ve hak dine davet 
ederdi.

İslam devleti Mescid-i Nebevîden yönetilir, 
Efendimiz sahabeleriyle burada istişare eder, 
mahkeme salonu olarak yine burayı kullanırdı.

Mescid-i Nebevî yeri geldiğinde savaş kararlarının 
verildiği, askeri hazırlıkların yürütüldüğü bir 
karargâh, yeri geldiğinde Sad b. Muâz gibi 
sahabelerin tedavi edildiği bir hastane olurdu. 
Kısacası Nebevî hayatın ve mücadelenin kalbi 
Mescid-i Nebevî’de atardı.

Mescid-i Nebevî sevgili Peygamberimizin aziz 
hatırasıdır. İslam Tarihinin en güzel günleri burada 
yaşanmış, saadet çağına bu mübarek mekân şahit 
olmuştur.  Müslümanların gönlünde bu mescidin 
ayrı bir anlamı ve değeri vardır. Canımızdan sevgili 
Efendimizin mübarek Ravzâsı buradadır. O’nun 
mezarını ziyaret etmek, yüce huzurunda hasretle 
gözyaşı dökmek ne büyük bir saadettir. 

Rasûl-i Ekrem:  “Yeryüzünde ibadet için sadece 
üç mescidin yoluna düşülür: Mescid-i Harâm, 
Mescid-i Nebevî ve Mescid-i Aksâ” buyurmuş,22 
mescidinde namaz kılmayı ümmetine tavsiye 
etmiştir: “Benim şu mescidimde kılınan bir namaz, 
Mescid-i Harâm müstesna, başka mescidlerde 
kılınan bin namazdan daha faziletlidir.”23

Bu mübarek mekânda Allah Rasûlüne komşu 
olanlar, namaz kılıp Rablerine dua edenler 

son Peygamberin mübarek 
kokusunu duyar, cennet 
rüzgârlarının tatlı serinliğini 
hissederler. Zira o mübarek 
elçinin eviyle minberi arası 
Cennet bahçelerinden bir 
bahçedir.24

Rabbimiz Mescid-i Nebevî’de 
ibadet etmeyi, Muhammed 
aleyhisselâmın mübarek 
Ravzasını ziyaret etmeyi, sonsuz 
cennetlerde O’na ve ashabına 
komşu olmayı hepimize nasip 
eylesin. Âmin.

22. Buhârî, Fadlu’s-salât 1.

23. Buhârî, Fadlu’s-salât 1; İbnMâce, Mesâcid,1.

24. Buhârî, Fadlu’s-salât 5; Müslim, Hac 500-503.
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Sadece ülkemizin değil tüm toplumların sürekli 
olarak eğitim gündemleri vardır. Her aile 

kendisi, yakınları ve toplumun mensubu olmaktan 
kaynaklı bu meselede taraf olup birinci dereceden 
etkilenmektedir. 

Ülkemizde eğitim sisteminin bir türlü istikrarlı 
yapıya ulaşamamasından kaynaklı olsa gerek; 
Eğitim tartışmaları biraz daha yoğun ve ateşli 
olmaktadır. Her sene yapılan eğitim tartışmaları 
2017-2018 Eğitim-Öğretim Yılında TEOG sınavının 
kesin olarak kaldırılacağının açıklanmasıyla daha 
da yoğunlaştı.  Millet olarak bir kez daha gördük 
ki; çoğu meselede olduğu gibi TEOG meselesinde 
de sorunu tanımlama konusunda çok rahat 
mutabık kalabiliyoruz. Ancak çözüm konusunda 
uzlaşabilmemiz pek mümkün olamıyor. Olsun 
bizlerde; eğitime gönül vermiş,eğitim konusunda 
hem akademik çalışmalar yapmış hem de bizzat 
sahada uygulamanın içinde olan insanlar olarak 
naçizane tespitlerimizi paylaşmak isteriz.

Öncelikle “Bir problem, onu ortaya çıkaran anlayış 
düzeyiyle çözülmez.” diyen Einstein’a bir selam 
gönderelim ve işimize odaklanalım.

Eğitimin tüm dünyada yapılan klasik tanımı vardır. 
Buda: “Eğitim kişilerde olumlu yönde davranış 

oluşturma süreci” olarak tanımlanır. Neredeyse 
eğitimle ilgili herkes bu tanım üzerinde uzlaşsa 
da hangi davranışın olumlu, hangisinin olumsuz 
düşünce ve davranış olduğu konusunda tarafların 
mutabakatı söz konusu olamamıştır.

Örneğin sokağı Allah’ın gösterdiği yerden okuyan 
birisi için çıplaklık, fahşa (suyun yatağından 
taşarak etrafına zarar vermesi) iken, kapitalizm 
ve modernizm çıplaklığı cesaret ve çağdaşlıkla 
ilişkilendirip onu olumlu olarak algılatmak 
isteyebilir. 

“Toplum daha iyi ve huzurlu nasıl olur?”sorusuna 
verilen cevap ideolojik bir duruşu ifade eder. 
Toplumun kendi inanç ve değerlerinden neşet 
eden eğitim uygulamaları en huzurlu ve güvenli 
toplumsal yapıyı oluşturur. 

Öncelikli olarak kim yaparsa yapsın, nasıl yaparsa 
yapsın eğitim süreçlerinin sağlaması gereken 
temelfonksiyonlar vardır. Bunlar:

1. Eğitimin, özellikle yaşları benzer kişileri bir arada 
tutarak onların yaşlarına ve konumlarına uygun 
şekilde sosyalleştirmesi gerekir.

2. Eğitimde kişilerin zihinleri ile ilgili aktiviteler 
uygulayarak zihinsel yeteneklerini geliştirmesi 
istenir.

3. Eğitim, verilen alanlarla ilgili olarak kişilerde alan 
bilgisi (Türkçe-matematik- tesviye gibi) oluşturur. 

4. Özellikle aileler belli süre zarflarında çocuklarının 
eğitim seviyesinin durumundan emin olmak 
isteyebilirler.

Eğitimde verimliliğin ön koşulu kişinin 
beklentileriyle toplumun beklentileri arasındaki 
uyum ve hedef birlikteliğidir. Çünkü eğitimin 
kendisi bir amaç değil, ekonomik sosyal ve kültürel 
gelişmeyi sağlamanın, bireyleri mutlu,  toplumu 
daha huzurlu yapabilmenin aracıdır. Bu özelliği 
ile eğitim dinamik yapı arz etmektedir. Ancak 
ürünleri kısa sürede alınmayan eğitimde dinamizm 
adına yapılacak değişikliklerin kargaşaya yol 
açarak faydadan çok zarar getirmesi de yüksek bir 

SINAV BASKISININ ORTAÖĞRETİME ETKİSİ
VE ÇÖZÜM ÖNERİLERİ

BAYRAM YILMAZ
Teknik Öğretmen-Eğitim Uzmanı
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ihtimaldir. Kısaca eğitim değişim ile sürekliliğin çok 
iyi dengelenmesi gereken bir hizmet alanıdır.

Eğitim sisteminde son derece iyi niyetli olsanız 
da, yapılacak değişiklik gerçekten elzem olsa da; 
ilgili kamuoyu olaya yeterince motive edilmemiş, 
gerekçeler yeterince anlaşılamamışsa maalesef 
uygulama safhasında aksaklıkların oluşması 
kaçınılmaz olmaktadır.  Bir sistem eğer planlama 
aşamasında içinde sorunlar barındırıyorsa 
mükemmel uygulayıcılar temin edilse bile sorun 
sürekli var olmaya devam edecektir.

Eğitim sistemimiz (ve eğitim sitemleri) yapısı 
itibarı ile insan merkezli ve insan eliyle yürümek 
zorundadır. Eğitim gibi insanı hedefleyen ve 
insan eliyle yürütülmek zorunluluğu olan hizmet 
sektöründe teorilerin mükemmelliğinden daha 
çok bunun uyguluma safhasına yansıma düzeyi 
önemlidir.

Eğitim politikalarını belirlemek de dış politika gibi 
akan suyun akışına yönelik stratejiler belirlemeye 
benzer. Suyun içerisindeyken bunu yapmaya 
kalkıştığınızda olay tam kavranamayabilir. 
Ama suyun dışından stratejiler geliştirmeye 
kalkıştığınızda ise suyun zerrelerine yabancılaşmak 
gibi ahlaki kayıtsızlığa düşebilirsiniz.”(DAVUTOĞLU, 
Ahmet. Stratejik Derinlik kitabından ilhamla…) 
Bugüne kadar ki eğitim politikaları akış(sınıf)ın 
dışından verilen kararların sınıf içi etkinliğe etkisi 
çok hesap edilmeden ya da, doğru öngörülemeden 
yapılmıştır. 

Eğitimin biçimini, niteliğini ve psikolojisini 
belirleyen en önemli etkenlerin başında devletin 
ve toplumun başarı tanımı ve başarı kriterleri 
gelmektedir.  

Bir nesli doğru yetiştirmek için; ya başarı tanımını 
doğru yapar ve bu tanımı toplumsallaştırırsınız. 
-ki bugün buna çok ihtiyacımız bulunmaktadır.- 
ya da mevcut başarı kriterine ulaşmak için 
öğrencilerinizin kazanması gereken nitelikleri 
doğru belirlersiniz.

İnsan söz konusu olduğu zaman toptancı 
yaklaşımlar; “herkes kadar cesur, herkes kadar 
korkak, herkes kadar ağır sevdalı…” her birimiz gibi, 
“sokaktaki insan”ı ezen yaklaşımlar üretmiştir. 

Her insanın psikolojik gereklilik olarak başarma 
isteği bulunmaktadır. Bunu ilkokulun birinci 
sınıfındaki çocuğumuzda da lisenin son sınıfındaki 

öğrencimizde de toplumu oluşturan tüm unsurlarda 
da görürüz. Her insan kendisinde oluşan eksiklik 
duygusu üzerinden eksikliğini tamamlamaya 
çalışır. Eksiklik duygusu kişinin kendisini 
geliştirebilmesi için zorunluluktur. 

Örneğin okullarımızda öğrencilerimizin ekonomik 
durumlarına göre çok pahalı cep telefonları 
kullanmaları ihtiyaçlarından değil, nispetle 
oluşturulmuş eksiklik duygusundan kaynaklanır. 
Bedeli ödenerek bir imaj satın alınır. Böyle bir 
ortamda kitap kültürüne sahip olmamanın 
oluşturduğu bir eksiklik duygusu yoksa siz 
insanlara kitap okutamazsınız. Matematik 
bilmenin, futbol maçlarının sonuçlarını bilmek 
kadar değer görmediği bir sosyalleşme ortamında 
çocukların akşamları ders çalışmak yerine futbol 
yorumlarını izlemeleri beklenebilecek en normal 
davranış biçimidir.

Her insan bir sosyal guruba ait olma, o gurubun 
saygınlık üreten değer kriterlerine sahip olma 
üzerinden duygusal ihtiyaçlarını doyurur. Ergenlik 
dönemine denk düşen ortaöğretim döneminde 
bu çok daha fazla belirleyici bir davranış 
motivasyonudur. 

Sığara içmenin erkeklikle, büyümekle, cesaretle 
ilişkilendirildiği bir sosyalleşme ortamında 
insanlar sigara alışkanlığına sahip olurlar. Bu kötü 
alışkanlığın önüne geçebilmek için bu davranışın 
aptallıkla, “salaklık”la ve hatta sömürülmeye 
gönüllü olmakla ilişkilendirilip itibarsızlaştırılması 
gerekir. 

Devlet ve toplum saygı görmenin kriterlerini 
belirleyerek insanların saygınlık arayışları 
üzerinden, tüm toplumu ve onu oluşturan bireylerin 
davranışlarını biçimlendirir. Örneğin toplum ve lise 
öğrencisi için üniversiteli olmanın saygı görmek 
için şart olduğu imajı oluşturulmuşsa; insanlar 
ressam olmak için değil resim öğretmeni olmak 
için çabalarlar. Zamanlarını bilimsel araştırmalarla 
geçirseler belki mucit olabilecek çocuklarımız. 
Bir berber çırağı kadar toplumsal katma değer 
üretmeden üniversite sınavında birinci olurlar. 
Birinci olmak için girdikleri rekabet duygusu da 
onları bencil ve a-sosyal yapacaktır. 

Her insan başarmak için önüne konulan bedel 
üzerinden bir mücadele sürecine girer. 

Bugün öğrencilerimizin çoğunluğu ortaöğretim 
sürecini üniversite sınavına girebilme şartı 



EĞİTİM

86

olarak görmektedir. Bilginin kendisi hürmet 
görmemektedir. “Hocam bu üniversite sınavında 
çıkacak mı?” sorusu rahatsız edici bir vaka olarak 
çok sık karşımıza çıkmaktadır. Bu yüzden öğrenci 
okulundaki matematik dersine sınıfını geçmek ve 
kalmak üzerinden bir anlam yükler, yeterli önemi 
ve özeni göstermezken; aynı öğrenci üniversite 
için etüt, dershane, özel okul sürecine girmekte ve 
kurs-dershanedeki öğrenme motivasyonu daha 
yüksek olmaktadır. Okuldaki anlam azalmasından 
öğretmende, aile de öğrencide olumsuz 
etkilenmekte, dört yıllık lise eğitimi yeterince 
anlamlı bir dönem olarak geçirilmemektedir. 
“Ortaöğretimi sınav baskısından kurtarma”  
düşüncesi ile yapılabilecek tasarruflar, öncesi ile 
beraber bu süreci anlamlı ve nitelik artırıcı biçimde 
kurgulamalı ve uygulayabilmelidir.

***

Devlet “niçin eğitim” sorusunu: uygun, uyumlu, 
sistemin meşruiyet paradigmalarını kabullenmiş, 
barışık, en azından sorgulama yetisine ve cesaretine 
sahip olmayan, kimseye de yük olmayacak kişisel 
özelliklere sahip vatandaşlar yetiştirmek olarak 
tanımlamıştır. (1739 sayılı Milli Eğitim Temel 
Kanunu).

Türkiye Cumhuriyeti Devleti kurulduğundan beri 
eğitim politikaları hep sancılı süreçler meydana 
getirmiştir. İlk ve en büyük sıkıntı Tevhid-i 
Tedrisat Kanunu olmuştur. Neredeyse istiklal 
mahkemelerinin eğitimdeki yansıması olan 
Tevhid-i Tedrisat Kanunu ülkenin tüm eğitim 
altyapısını ortadan kaldırmıştır. 

Tevhid-i Tedrisat Kanunu ve tüm eğitim 
politikaları, eğitimle ilgili olmaktan çok toplumsal 
yapıyı biçimlendirmeye yönelik siyasi projelerdir. 
İşin temelinde ise yönetenler ile halk arsında olan 
doku uyuşmazlığını yönetenlerin istediği şekilde 
çözebilmek uğraşısı vardır.

Eğitim sistemimiz halen bir eğitim felsefesini 
oluşturamamıştır. Misyonu sağlıklı bir şekilde 
oluşturulamamış eğitim sisteminde, sahip olunan 
tüm maddi imkânlar çocuklarımıza sağlıklı 
“niçin” sorularını sordurmayı öğretemez ve 
öğretememiştir. 

***

Bizce (doğrusu bence) Türkiye’de eğitim 
meselesinin en ehem-mühim (önemli-öncelikli) 

meselesi; Eğitimin Başarı Tanımı ve Ölçme-
Değerlendirme Sorunudur.

Bugün eğitim sistemimiz; hedefleri çoktan seçmeli 
sınavlarda başarılı olma hırsı olan bireylerin,  
rakamlar ve oranlar üzerinden “başarılarının” 
tanımlandığı bir ölçme-değerlendirme sistemi 
ile şekillenmektedir… Uygulamadaki eğitim 
süreçlerinin ahlakilik kaygısı olmadığından 
öğrencinin sorumluluk duygusuna bir katkıları 
da olmamaktadır. Liselerimiz çocuklarımızı daha 
ahlaklı olmalarını sağlayan kurumlar olması 
gerekirken aksine ahlaki zaaflarını çoğaltmaktadır. 

Ölçme değerlendirme sistemimiz başarı-
başarısızlık değerlendirmesi insani ve teknik 
yeterlilikten uzaktadır. İçeriğini ölçme-
değerlendirme sisteminin şekillendirdiği 
eğitimde sağlıklı bir başarı başarısızlık kriteri 
oluşturulamazsa teknolojik altyapınız masraftan 
başka bir şey olmaz. 

Öğrencinin içinde bulunduğu ortamın en büyük 
başarı olarak da üniversite sınavını işaret 
etmesi çocuğu test çözme tekniğine ve sıralama 
yarışına sokmaktadır.Buda çocuklarımızın 
bencil ve rekabetçi olmalarını, hayat karşısında 
işe yaramayan test tekniği ile zihinlerinin 
biçimlenmesine neden olmaktadır. 

Neden her sene iki milyona yakın insanın 
ortaokuldan liseye, bir o kadarının da liseden 
yükseköğrenime geçiş yeterliliklerini ölçmeye 
çalışıyoruz. Bu sınavda gösterdikleri performansa 
bakarak tek tek bireyler hakkında fikrimizin 
olacağını düşünüyoruz. ÖSYM ve eğitim 
politikalarını belirleyenlerin iyi niyetinden 
şüphe etmiyoruz. Yinede sınavların amacımızı 
gerçekleştirme düzeyi ile alakalı ciddi sıkıntılarımız 
var.

Normal şartlarda iyi bir tesisatçı ustası olarak 
başarılı ve mutlu olabilecek insanlarımızı 
en başından olmamaları gereken yarışlarda 
duygularını yıpratan, en zekilerimizi öğrenmeye 
motive edemeyen, hayatın anlamı ve toplumsal 
meselelerde sorular sordurmayan, cevap üretme 
kaygısı kazandıramayan, 12 yıl boyunca insanları 
sadece üniversite sınavına (üniversiteye değil) 
hazırlayan eğitim sistemini toplumsal maliyet 
–fayda açısından irdelemek ertelenemez bir 
sorumluluktur.

Bu konuda bir öğretmen olarak tecrübelerimiz 
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çerçevesinde önerilerimiz aşağıdadır;

1- Siyaset, ticaret, eğitim gibi insan odaklı 
faaliyetlerde algı,  davranışları belirlemede 
gerçeklerden daha çok etkili olmaktadır. Eğitim 
faaliyetinin verimliği algı yönetimi ile de yakından 
ilgilidir.

Eğitimde dikkat edilmesi gereken önemli bir 
hususta eğitimi planlanan bireylerin talepleri ile 
ihtiyaçlarının doğru tespit edilmesidir.  Eğitimin 
planlanmasında toplumsal talepler kadar bireyin 
gelecekte ihtiyaç duyacağı bilgi ve becerilerin birey 
talep etmese de kazandırılacak şekilde planlanması 
gerekmektedir. Bu temel yaklaşımın sonucu 
olarak yeterlilik düzeyini (sınıf geçme) düşürecek 
yaklaşımlar olumsuz sonuçlar vermiş ve vermesi 
kuvvetle muhtemeldir.

2- Lise okul türlerinin azaltılarak mahalle 
okullarının işlevsel kılınması, yalınlığı sağlaması 
bakımından olumlu bir yaklaşımdır. Özel eğitim 
ortamlarına ihtiyaç duymayan Fen Lisesi, Sosyal 
Bilimler Lisesi, AnadoluLisesi gibi ayırımlar 
işlevsellik açısından anlamsızdır. Bu tip yapılacak 
ayrım insanların zihinsel ve pratik olarak 
gettolaşmasına neden olmaktadır. Öğrencinin 
farklı alanlarda yoğunlaşması aynı okulun fiziksel 
imkânları kullanarak çok rahat uygulanabilir.

Öğrencilerin evlerine en yakın okula öncelikli olarak 
kaydedilmesi birçok ilgili insanında ifade ettiği gibi 
okul ve mahalle aidiyetini oluşturarak,mahalle 
ve komşuluk kültürüne katkı sağlayacaktır. Yine 
sınıf arkadaşlarının mahalleden de arkadaş olması, 
ailelerin birbirlerini tanıma imkânlarının fazla 
olması, öğretmenin de yakın muhitten olması; 
eğitimde sistem yaklaşımını uygulanabilir hale 
getirecek, okul aile işbirliğini, kolay, samimi, işlevsel 
ve sonuç alır hale getirebilecektir. Adrese dayalı 
kayıt ve öğrenim imkanı üreteceği faydalardan 
dolayı doğru bir yaklaşıma yaslanmaktadır.

3- Zeki öğrencilerle daha az zeki öğrencilerin aynı 
sınıfta olmasının oluşturacağı mahsurlar: Başarılı 
öğrencilerin yeteneklerine ket vurulma ihtimali 
bu yaklaşıma yönelik en ciddi eleştiridir. “Mahalle 
Okulu” uygulamasının mahsurlarını ortadan 
kaldırmak için (bizce çok sorunlu olan) sınıf geçme 
yönetmeliği ile ilgili ciddi çalışmaların yapılması 
gereklidir.

4- Eğitim faaliyetinin sağlıklı yürütülebilmesi 
için eğitim sürecin her düzeyinde başarının 

ödüllendirilmesi ve başarısızlığın bir bedelinin 
olması gerekir.  Bu gün okullarımızın özellikle 9. 
sınıflarında her yıl artan sınıf tekrarı öğrenciler 
bulunmaktadır. Sınıf tekrarındaki öğrenciler 
nedeniyle; sınıf yönetimi ve eğitim öğretim faaliyeti 
zorlaşmaktadır. Yine sınıf tekrarının olumsuz 
sonuçlarından biri de bu öğrencilerimizin, yaşı daha 
düşük olan sınıftaki diğer öğrenciler üzerindeki 
olumsuz dominant etkisidir. 

Sınıf tekrarının oluşturduğu maliyetlerin önüne 
en kolay ve pratik çözüm olarak kredili sitemin 
uygulanması faydalı olacaktır. Öğrencinin sınıfı 
değil de dersi geçmek zorunda kalması, başarının 
toptancı bir yaklaşımla değil de her ders için ayrı 
değerlendirilmesi her dersin önemini çoğaltacaktır. 

5- Doğru kurgulanmış kredili sistemde başarılı 
öğrenciye daha kısa sürede (en azından üç 
yılda) liseden mezun olabileceği imkânların 
oluşturulması (üstten kredi alma hakkı), başarısız 
öğrencilerin dört yılda bitiremezlerse beşinci yılda 
devam edebilme hakkı gibi uygulamalar öğrenme 
motivasyonunu artıracak ve adalet duygusuna da 
katkı sağlayacaktır.

Esnek mezun olabilme imkânı sağlayan böyle 
bir sistemde; öğrenme kapasitesi yüksek 
olan öğrencilerimiz de. Başarı düzeyi düşük 
öğrencilerimiz de kendi potansiyelleri hakkında 
daha doğru öngörülerde bulunup erken 
dönemde kendilerine uygun istihdam olanakları 
oluşturabileceklerdir. Başta öğrencinin kendi 
zamanı ve ekonomisi olmak üzere ulusal düzeyde 
kaynak israfı azaltılabilecektir. 

Yine kredili sistemde her öğretmen diğer derslerin 
geçme ve kalmasına etkisi olmayacağından daha 
rahat davranabilecektir. Bir dersin başarı notu 
diğer dersten de başarılı olmuş gibi algı oluşmasına 
engel olacaktır. 

6- Öğrencilerimizin öğrenme performansını 
etkileyen önemli unsurlardan biri de öğrencinin 
okul başarı tanımını belirleyen ders ve sınıf geçme 
sistemidir. 

Şuan uygulanmakta olan sınıf geçme sistemimiz 
ağırlıklı not ortalamasına göre sınıf geçme 
sistemidir. Mevcut sistemde öğrenci diğer 
derslerdeki başarısından dolayı hiç bilmediği 
dersleri de geçebilmekte kendisini başarılı olarak 
ve yeterli görebilmektedir.
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Sınıf geçmeyi düzenleyen böyle bir sistem öğrenci 
yeteneklerinin farklı olmasından dolayı doğru bir 
yaklaşımdır. Bu sistem ders kredilerinin birbirine 
yakın olduğu alanlarda bir sorun teşkil etmez. 
Başarı puanına göre sınıf geçme sistemi ders 
kredisinin birbirinden çok farklı derslerin olduğu 
-özellikle meslek- liselerinde çok ciddi mahsurlar 
oluşturmaktadır. Özellikle endüstri meslek ve 
teknik liselerde, 12. Sınıftaki bir öğrencinin 24 
kredilik staj uygulamasında sanayide ustasından 
aldığı notu diğer tüm derslerin toplamının sınıf 
geçmedeki ağırlığından fazladır. 

Mevcut uygulamadaki sınıf geçmeye dayalı başarı 
algısı; derslerin önemli bir kısmını öğrenci algısında 
önemsizleştirmektedir. Öğrenci temel kültür 
altyapısına sahip olamadan ortaöğretim sürecini 
tamamlamaktadır. 

Sınıf geçme sisteminin bu yanlış algının oluşmasına 
neden olan yapısı acil değiştirilmelidir. Teklif 
ettiğimiz kredili sistem buna çözüm üretebilecektir.

7-  Okullarımızda her öğretmenimiz kendi 
önceliklerine bağlı olarak sınav uygulaması 
yapmaktadır. Öğretmenden öğretmene değişen 
farklı uygulamalar ölçme ve değerlendirmede 
farklılıkların oluşmasına neden olabilmektedir. 

Bu uygulamanın mahsurlarını ortadan kaldırmak 
için sınav sistemi ve uygulaması yalınlaştırarak 
merkezileştirilmelidir. Okullarda sınav haftası 
uygulaması, yani o dersi alan tüm öğrencilerin aynı 
anda, aynı sorularla isimleri kapalı sınav kâğıtları ile 
sınava girmelerini sağlamaktır. Üniversitelerdeki 
vize-final uygulamasının benzeri ya da aynısı 
liselerimizde de çok rahat uygulanabilir. Her 
ders için sadece bir vize, bir final sınavı yapmak 
mümkündür. Böyle bir uygulama ölçme ve 
değerlendirmede objektifliği daha kolay sağlar. 

Yine ortak sınav uygulaması bağıl değerlendirme 
(çan eğrisi) alternatifini de bir imkan olarak ortaya 
çıkartabilir. Böyle bir imkânda zeki öğrencilerle 
daha az zeki öğrencilerin aynı ortamlarda ders 
görmesine yönelik eleştirileri de azaltır. Bağıl 
değerlendirme üzerinden not verme işlemi 
öğrenciler arasında yaygın olan (en azından yanlış 
görülmeyen) “kopya” gibi durumları en aza indirir. 

Ortalama ve sorumluluk imtihanlarında da 
uygulanan benzer sistem sınavların daha sağlıklı 
koşullarda yapılmasını da sağlar. 

Orta öğretimde sınav haftasının sağlayacağı 
en önemli faydalardan birisi de eğitim-öğretim 
faaliyetinin çalışma takvimine uygun olarak ilk 
haftasından, son haftasına kadar verimli bir şekilde 
değerlendirilmesini sağlayabilecektir. Bu uygulama 
“ilk hafta ve son birkaç hafta ders işlenmez” gibi 
yanlış algıları oluşmadan engelleyebilecektir.

Ortaöğretimde hızlı bir şekilde Ölçme-
Değerlendirmenin sadeleştirilmesi, 
objektifleştirilmesi öncelikli olarak her okul 
ve öğretmenin kendine özgü değerlendirme 
yaklaşımından hızla uzaklaşılması sağlanmalıdır. 
Sınav haftası uygulamasında tüm öğrenciler aynı 
sorularla sınav olacaklarından öğretmenler ve 
öğrenciler arasında kaçınılmaz bir dayanışma 
gelişecektir. Kimden kaynaklanırsa kaynaklansın 
ders işlenmesini zorlaştıran etmenler bizzat 
öğrencinin müdahalesi ile ortadan kaldırılacaktır. 
(aynı öğrencinin okulda ve etüt merkezlerinde 
farklı tutum göstermesi buna örnektir), 

Dersi öğrenmemenin sonuçları çok kısa sürede 
öğrenci tarafından fark edileceğinden, öğrencinin 
kendi başarısızlığına kısa sürede tedbir alması da 
söz konusu olabilecektir.

Eğitim ortamlarına ve bütçesine ekstra hiçbir 
maliyet getirmeyen bu yaklaşımı hayata 
geçirebilmenin önünde bir engel görülmemektedir. 

8- İstenildiğinde kullanılmak üzere öğrencinin not 
ortalamasından ziyade başarı yüzdesinin tespit 
edilerek belirtilmesi okul içinde yerinden denetimi 
sağlayacağı gibi okullar arasındaki “şişirilmiş not” 
suçlamasını ortadan kaldırabilir. Süreçte daha az 
kaliteli diye bilinen okullara ilgiyi çoğaltacağından 
okullar arası farkıda azaltacaktır.

9- Özel eğitim ortamı gerektiren Mesleki Teknik 
okullar, Spor Liseleri ve Güzel Sanatlar alanında 
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eğitim veren okullar için; sınav uygulamasını 
yapılması gerekliliktir.  Sınav uygulaması, farklı ilgi 
ve zihinsel yetenek gerektiren bölüm ve alanları 
okuyacak öğrencilerin tespitini kolaylaştıracaktır. 
Bu sayede sınavla girilebilen okula ve bölüme 
aidiyet duygusu daartacaktır. 

Meslek liselerinde öğrencinin 9. sınıftan itibaren 
bölüm tercihi yapması ve derslerini almaya 
başlaması da aidiyet oluşması bakımından 
faydalıdır.

10- Bugünkü uygulamada Arap Dili ve Edebiyatı 
bölümünde üniversite düzeyinde eğitim 
almak isteyen birisi İngilizce, Almanca veya 
Fransızca derslerinden sınava girmektedir. Böyle 
düzenlenmiş bir sistemde öğrenci yıllarını faydalı 
olmak istediği bir alana dönük hazırlık olarak değil 
sınava dönük olarak israf etmektedir. Bu israfada 
ÖĞRENCİ SEÇME SİSTEMİ sebep olmaktadır. 

Öğrencilerin sınav baskısını azaltmak ve verimli 
bir ortaöğretim dönemi geçirmelerini sağlamak 
için öncelikle üniversitelerin bölümleri için 
ortaöğretimde kazanılması gerekli yeter şartların 
tanımlanması gerekir. Örneğin mühendislik 
bölümüne gitmek isteyen birinin Teknik 
Okul mezunu olması istenirse -bu daha da 
detaylandırılabilir.- Elektrik mühendisi olmak 
isteyenin elektrik bölümü mezunu olması, İşletme 
okumak isteyen birinin Ticaret Lisesi mezunu 
olması şartları konularak Ortaöğretim güçlendirilir. 
Gencimiz erken yaşlarda seçtiği mesleğin çalışma 
koşullarına vakıf olur. Bu sayede de erken yaşlarda 
mesleğinin inceliklerini öğrenir. Tek oturumluk 
sınavlarda 2 milyon kişi ile rekabete girmeden, 
alanında en iyisi olma çabası içerisinde sınav 
sürecine hazırlanmış olacaktır.

11- Öğrencilerimizin lise alanlarına bağlı olarak ve 
kredi tamamlama imkânının mutlaka sağlanması 
şartıyla tamamladıkları alanlara göre (Ticaret, 
Teknik okul, Fen, Matematik, Sosyal, Edebiyat, 
vs…) üniversite sınavında tercih yapmaları 
düzenlenebilir.

Bugünkü uygulamada edebiyat bölümünü 
tercih eden de, fen bölümünü tercih eden de aynı 
matematik derslerini görmektedir. Üniversitenin 
matematik puanı ile öğrenci alan bir bölümüne 
tercih şartı lisede örneğin altı dönem matematik 
dersi almak olarak belirlenebilir. Edebiyat 
öğretmeni olmak isteyen birisi için de bu şart 

koşulmaz, benzer uygulama Türk Dili ve Edebiyatı 
dersi için konulabilir. Temel ortak lise müfredatımız 
çok rahat altı dönemde tamamlanabilir, alan 
tercihlerine bağlı olarak verilecek müfredat 
ise 7. ve 8. dönemlerde yoğun olarak öğrenciye 
aktarılabilir. Böyle bir uygulama hem öğrencinin 
özel ders-dershaneye olan ihtiyacını azaltacak 
hem de her şeyden biraz bilen öğrenciler yerine, 
bildiğini çok iyi bilen öğrencilerin yetişmesine 
yardımcı olacaktır.

12- Özellikle Meslek Liselerinde dört yıl süren 
eğitim, mezun olma yaşından dolayı çalışma 
yaşamının koşullarına uyumu güçleştirmektedir. 
Özellikle üniversite sınavlarına girmeden hayata 
atılacak öğrencilerimizin daha kısa sürede mezun 
olmalarına imkân tanınmalıdır. Ortaöğretim eğitim 
müfredatının işlevsel olarak sadeleştirilmesi ve bu 
öğrencilerimizin üç senelik eğitimin sonunda lise 
diploması almaya hak kazanmaları öğrencilerimiz 
ve devlet için zaman, emek ve ekonomik olarak 
tasarruf sağlayacaktır.

13- Meslek lisesini okuması gereken öğrencinin 
daha az yetenekli öğrenci olduğu yaklaşımından 
da hem eğitim yöneticilerini hem de kamuoyunu 
kurtarmak gerekmektedir. Üniversitenin 
Mühendislik Fakültesinde okuyacak kişinin teknik 
bir alt yapısının olması daha tutarlı ve sağlıklıdır. 
Meslek Liselerine yönelik itibar artırıcı yaklaşımlar 
ülkenin işsizliğin kaynağı olan mesleksizlik 
sorununu en aza indirecektir. Bu aynı zamanda 
%65 Meslek Lisesi hedefine de uygundur.

***

Yukarıda 13 maddede genel çerçeve halinde 
devam eden mevcut uygulamaya küçük 
dokunuşlar halinde yapılabilecekleri aklımız 
erdiğince ifade etmeye çalıştık. Çalışmanın daha da 
detaylandırılabilme imkânı vardır.

 Teknik ve finans problemleri oluşturmadan, 
fiili durumun imkânlarıyla yapılabilir bu tip 
düzenlemeler, özellikle ölçme-değerlendirme 
konusunda özenli olunursa daha nitelikli bir 
kuşağın yetişmesine katkı sağlayabilir.  

Naçizane, mesleğinde 19. yılını çalışan, bir öğretmen 
olarak hasbi duygularımızla “hariçten gazel 
okuma”dığımızı dahassaten bir daha ifade etmek 
isteriz.
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ZOR ÖĞRENCİLERLE BAŞA ÇIKMANIN YOLLARI

Bu yazıda zor öğrencilerle ders yönetiminde 
yaşanan zorlukları aşma konusunda bazı 

yöntemleri tartışacağız. 

Özellikle ergenlik dönemindeki öğrencilerin bir 
derse odaklanması, o dersten verim almaya yönelik 
faaliyetler içinde bulunması her zaman kolay 
olmuyor. Geçinmesi zor öğrencilerin yetiştiği çevre 
ve aile ortamından kaynaklanan bazı problemler 
ders içindeki davranışlarına yansıyabilmektedir. 

34 kişilik bir lise sınıfında dersin işlenişini 
zorlaştıracak öğrenci sayısı en olumsuz sınıflarda 
bile 5 kişiyi geçmeyecektir. Ancak bir kişinin bile 
dersi sabote edebileceği düşünüldüğünde bu beş 
öğrencinin dersi işlenmeyecek hale getirmesi 
aşikârdır.  

Ders esnasında zorluk çıkaran öğrencilerin büyük 
çoğunluğu, dersten umudunu kesmiş, dersin 
kendisi açısından herhangi bir değer taşımadığını 
düşünen öğrencilerdir. Öğretmen tüm öğrenciler 
için dersi değerli hale getirdiğinde ders işlemede 
karşılaştığı problemler azalacaktır. Ancak dersi 
tüm öğrenciler için değerli hale getirmek her 
zaman çok kolay değildir. 

Zor öğrencileri derse katmadan onlardan dersin 
işleyişini bozacak davranışlardan uzak 
durmasını beklemek biraz saf dillik olur. 
Bir öğrenciyi 40 dk. boyunca bir sınıfta 
derse katmadan zapt etmek neredeyse 
imkânsızdır. Bu tür öğrencilerin 
başını sıraya koyup uyumalarına, cep 
telefonuyla oynamasına müsaade 
ederseniz bu belki bir çözüm olur; 
ancak bunun çorap söküğü gibi 
diğer öğrencilere de yayılacağını 
unutmamanız gerekecektir. Ders 
işlemek yerine uyunabileceğini, cep 
telefonuyla oynanabileceğini gören 
diğer öğrenciler de bundan etkilenecek 
ve süreçte ders işleme potansiyeline 
sahip öğrenciler de zamanla bu kervana 

katılacaktır. 

Tehdit, hakaret ve şiddet bir derste disiplini 
sağlamanın en kolay yöntemleridir. Fakat bu 
yöntemlerle ders işleyen öğretmenler öğrencilerin 
zihninde ömür boyu silinmeyecek kötü izler 
bırakırlar. Öğrenciye karşı sergilenen bu tür 
tutumlar hem öğretmenden hem de dersten nefret 
edilmesine yol açar. Derste şiddet uygulayarak 
otorite kurmak, başka yöntemleri uygulayamayan 
öğretmenlerin sığınacağı bir kapıdır.

Öğrenciye karşı şiddet uygulamanın hiçbir 
mazereti olamaz. Eskiden veliler okula çocuklarını 
getirdiklerinde öğretmene “eti senin, kemiği benim” 
cümlesini kurarlardı. Ülkemizde yaşanan toplumsal 
değişim sonucu artık böyle bir anlayışa sahip pek 
fazla veli kalmadı. Veliler çocuklarını öğretmenin 
dövmeden eğitmesini istiyorlar. Dayak dışında 
yöntemlerin de kullanılabileceğibilincine sahipler. 
Öğrenci sınıf içinde illaki cezalandırılacaksa ikinci 
tip cezaya başvurulmalıdır.

2017 yılında öğretmenlik yapan eğitimciler olarak 
öğrenciyi döverek, ona hakaret ederek adam etme 
döneminin bittiğinianlamamız gerekiyor. Ne olursa 
olsun öğrenciye vurma hakkımızın olmadığını 
bir kural olarak benimsemeliyiz. Kesinlikle bunu 
bir seçenek olmaktan çıkardığınızda yaşadığınız 
olumsuz duruma göre farklı çözümler kafanızda 
oluşmaya başlıyor ve illaki bir tanesi işe yarıyor.

EBUBEKİR DİLEKÇİ
Teknik Öğretmen
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Her öğrencinin yetiştiği çevre, kişisel özellikleri ve 
psikolojisi farklıdır. Kimi öğrenci nasihatten anlar, 
kimi öğrenci bakışların etkisiyle kendini değiştirir. 
Kimi öğrenciyle birebir ilgilenmek gerekir. Bir de 
gerçekten kötü çevrede yetişmiş, kural tanımayan, 
hiçbir yöntemle yola gelmeyen öğrenciler vardır. 
İşte öğretmenlik mesleğinin en üst noktasına 
ulaşmış eğitimciler edindikleri tecrübelere 
yaslanarak bu tür öğrencileri de eğitirler.

Tecrübeli hocalara baktığımız zaman her durumda 
soğukkanlılıklarını koruduğunu görürüz. 
Birçoğunun sınıf hâkimiyeti çok iyidir. Kuralları 
esnetmezler ve disiplinlidirler. Her bir öğrencinin 
bireysel farklılıklara sahip olduklarını bilirler ve her 
öğrenciye karşı farklı yöntemler geliştirirler. Her 
zaman pozitif olup öğrencilerinize değer vererek 
mesleğinizi severek icra ettiğinizde zor öğrencilerin 
bile size karşı tutumları değişecektir.

Öğrencilerin dikkatini çekme, öğrencileri güdüleme 
gibi teorik bilgilerin öğrencilerle baş başa 
kalındığında o kadar kolay uygulanamadığını her 
öğretmen tecrübe etmiştir. Bu bilimsel teorileri 
derste pratiğe geçirebilmek epey tecrübe gerektirir. 
Ancak meselenin nirengi noktası burasıdır. Teorik 
bilgileri pratiğe geçirebilmek için bıkmadan, 
usanmadan, sabırla gayret göstermek gerekir. 

Bir sınıfta derse girdiniz ilk saatte sınıf içi 
kuralları öğrencilerle birlikte belirlemek 
öğrencilerin kuralları sahiplenmesini ve uymasını 
kolaylaştıracaktır. Sınıf kurallarını birlikte 
koymazsanız sınıfın sizin üzerinizdeki otoritesine 
boyun eğmek zorunda kalırsınız. Sınıf üzerindeki 
etkinliğinizi yitirdiğinizde öğrencilerin maskarası 

konumuna düşmeniz uzun sürmeyecektir. Sınıf 
kurallarını öğrencilerle birlikte koyun ve bu 
kurallardan asla taviz vermeyin. Sınıf yönetiminde 
tutarsız davranışlar sergilerseniz öğrencilerin 
gözündeki saygınlığınızı kaybedersiniz. 

Zor öğrencilere isimleriyle hitap etmek, kişiliklerini 
eleştirmeyip yaptıkları yanlış davranışları ortaya 
çıkarmak, ben dili kullanmak çok önemlidir. 
Öğrenciyi şahsen hedef almamak, onunla polemiğe 
girmemek ve ipleri kopma noktasına getirmemek 
gerekir. Bazı öğrenciler bilerek böyle olmasını 
istedikleri için tartışma çıkartırlar. Bir öğrencinin 
asla sinirlerinizi bozmasına izin vermeyin. Böyle 
bir öğrenciyle karşılaştığınız zaman derin bir nefes 
alarak karşınızdakinin sizden yirmi yaş küçük bir 
çocuk olduğunu kendinize hatırlatın.

Ders başlangıcında direkt konuya girmek yerine 
biraz güncel konulardan bahsederek öğrencileri 
derse hazırlamak gerekir. Dersin giriş kısmında 
yapılacak hazırlık faaliyetleri verimli bir dersin 
en önemli zaman dilimidir. Daha sonra 25 dakika 
boyunca konuyu verimli bir şekilde aktarabilirseniz 
mesele çözülmüş olacaktır. 40 dakikalık bir ders 
ortamında 25 dakika tüm öğrencilerin ilgisini 
toplayarak ders anlatmak yeterli bir süredir.

Sınıfta başarı sağlamış (spor-akademik) öğrencileri 
mutlaka sıcağı sıcağına tebrik etmelisiniz. 
Başarının övüldüğü bir ortamda herkes başarılı 
olmak için gayret edecektir. Derse gelmeyen 
öğrencilere bir sonraki ders mutlaka neden derse 
gelmediklerini sorup geçerli mazeretlerini dikkatle 
dinlemeniz onlara verdiğiniz değerin göstergesi 
olacaktır.

Zor öğrencileri sınıf içinde eleştirmeden 
mümkün olduğunca görmezden 
gelerek ders sonrasında birebir 
görüşerek hatalı olan davranışlarını 
konuşabilirsiniz. Görmezden 
gelinecek davranışların ortak özelliği 
spontaneyapılmaları ve dikkatsizlik 
sonucu ortaya çıkmalarıdır. Göz ardı 
etme, davranışın sınıf içinde ciddi 
etkileri olmadığında ve ders boyunca 
sadece bir kaç defa tekrarlandığı 
durumlarda yararlıdır. Bu kategorinin 
dışındaki olumsuz davranışları ders 
akışını bozmadan ders içinde çözmek 
gerekir.
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Zor öğrenciyle birebir konuşurken aşağılamamak, 
ona değer verdiğini hissettirmek, sadece olumsuz 
davranışa odaklanmak gerekir. Sabırla yapılan 
rehberlik hizmeti er geç olumlu netice verecektir. 
Sabırlı olmanın her zaman toleranslı olmak, sürekli 
yumuşak davranmak ve duyarsız olmak anlamına 
gelmediğini bilmelisiniz. Sürekli hoşgörülü, hiç 
kızmayan, hataları hiç görmeyen, ders düzeninin 
bozulmasına ses çıkarmayan ve yüksek not 
veren öğretmenler öğrencilerin gözünde iyi 
öğretmen oluyorlar. Ancak bu öğretmenlerin ders 
verimlilikleri ve öğrencilerin karakter eğitimine 
yaptıkları katkı tartışmalıdır.

Öğrencilere karşı tatlı-sert bir tutum takınmak 
çoğu zaman işe yarar. Avucunuzda bulunan bir 
kuşu çok sıkmanız onun ölümüne, tamamen 
gevşek bırakmanız ise onun avucunuzdan uçup 
gitmesine yol açar. Ne çok otoriter ne de çok serbest 
bir öğretmen olmak yerine duruma göre orta bir 
yol tutturmak işinizi kolaylaştıracaktır. Tatlı-sert 
olmak öğrenciyi kendinizden nefret ettirmeden 
onlar üzerinde otorite kurmaktır. Otorite kurmak 
bazen tatlı dil ile olur, bazen etkili yaptırımlarla 
veya caydırıcı cezalarla olabilir.

Zor öğrencilerin sınıf içinde belli sınırları 
aşmamaları gerektiğini bilmeleri ve buna uygun 
davranmaları gerekmektedir. Bunu her zaman iyi 
niyetle ve tatlı sözle sağlayamayabilirsiniz. Eğitim-
öğretim sürecinde şiddetin hiçbir şekilde olmaması 
gerekir; ancak öğrenciyi disipline etmek için bazen 
düşük yoğunlukta korku duygusunu yaşatmak 
gerekebilir. Öğrenci üzerinde bu duyguyu 
oluşturmak çok hassas psikolojik dengeleri 
gözeterek sağlanabilir ve epey tecrübe gerektirir. 

Zor öğrencilerin bulunduğu sınıfta ders içi 
performans notlarının 100 olduğunu 
söyleyin. Her kim bir kuralı ihlal 
ederse 5 puan düşüreceğinizi belirtin. 
Sınıf kurallarını ihlal oranının ciddi 
oranda azaldığını göreceksiniz. 
Böylelikle not vermeyi öğrenci 
üzerinde etkili bir ödüllendirme aracına 
dönüştürebilirsiniz. Düşük not vermeyi 
ceza olarak kullanırsanız öğrenci 
dersten tamamen kopacak ve sınıf 
yönetimini imkânsız hale getirecektir. 
Sıfır alan bir öğrencinin kaybedecek bir 
şeyi kalmamıştır. 

Sınıfta huzursuzluk çıkaran, kendine 

göre kahraman olmaya çalışan öğrenciyi tahtaya 
çıkarıp en iyi bildiği konuyu üç dakika boyunca 
anlatmasını söyleyin. Anlatamayacaktır. 
Öğretmenin sık sık sözünü kesen öğrenciyi 
ayağa kaldırıp bahsi geçen konuyla ilgili fikirlerini 
söylemesini isteyin. Konuşmaya başladığında 
onun sözünü kesen diğer öğrencileri görecek, 
başkalarının sözünün kesilmesinin ne olduğunu 
yakinen anlayacaktır. Bu tür doğaçlamalarla ders 
işleyişini zorlaştıran öğrencilere unutamayacağı 
deneyimler yaşatabilirsiniz.

Her türlü yolu denediğiniz halde disiplin sorunları 
devam eden öğrenciyi rehberlik servisine, 
gerekirse disiplin kuruluna sevk etmeniz en 
doğrusu olacaktır. Bazı öğretmenler, “ben hiçbir 
öğrenciyi disipline vermem, kendi işimi kendim 
görürüm” anlayışına sahiptir. Böyle bir anlayış 
işleri daha da çıkmaza sokacaktır. Bu tür olumsuz 
düşünceleri bir kenara bırakarak okulda bulunan 
kurul ve komisyonların işlemesine olanak 
sağlayınız. Disipline gidip ceza alan bir öğrenci 
ister istemez kendini sorgulayacaktır. Olayları 
şahsileştirip sorunları kendi yöntemlerinizle 
çözmeye kalkmayın. Kendi yöntemleriniz bazen 
kendinize zarar verebilir. 

Belki en haylaz öğrenciler en çok ilgiye muhtaç 
öğrencilerdir. Belki sabrınızı en çok zorlayan 
öğrenciler en kolay düzelebilecek öğrencilerdir. 
Kimini taltif edip motive etmeniz, kimine 
hedef göstermeniz yeterli olacaktır. Eğer bir 
öğrencinin kafasındaki problemlere çözüm üretir, 
kalbindeki fırtınaları dindirirseniz o öğrenciyi 
kazanabilirsiniz. Etkili sınıf yönetimine sahip 
bir lider olarak öğrencilerin karşısına çıktınızda 
öğretmenliğin hiçbir meslekte olmayan tadını 
almaya başlayacaksınız.
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NE ÇOK SÖYLENMEMİŞ TÜRKÜMÜZ VAR

Hayatın herkese 
açılan fakat 

herkesin seçmeyeceği 
bir dönemeçteyim. 
Gecem uykusuz, 
gündüzün karnında 
kramp, anamın 
gözlerinde umut, 
babamda masum 
bir gurur, beklerken 
haber-i vahid;aklımda 
çamurlu yolların 
ardındaki temiz dağ 
etekleri... Ardında 
mahir hayallerle 
atlarken seherin sırtından, hanemde görülmemiş 
bir huy ile susulan sözler, izlenen akrep ve tepemde 
süzülen yelkovan…

Ve tüm meraka gebe; vakti delip gelen posta 
güvercini ile belli oldu vuslatım Güneydoğu..!  
Benim berceste sevinçlerimin yer bulduğu yerde, 
gözü yaşlı ana gurbeti, baba diyarı ve eteklerinde 
kekre telaşı. Biz ağlamadan yani temizlemeden 
gözleri, bakmazken hiçbir engelden öte, dert edip 
düşünmezden, yola yoldaş olmazdan önce, Rabbani 
bir inanç ile semaya dil dökeriz. O vakit nedendir 
bu hüznün diyerek; “Anne ben öğretmen oldum” 
diyorum.

Bizler, bize adanmış canların borcunu sırtlanmış 
adamlarız. Her birimizin çektiği bu vefakârıstırabın 
karşılığını farklı gönül sancılarıyla öderiz. Kimimiz 
elinde al sancağıyla dalgalanırken güvertede 
ve bedeninin kendisine biçtiği yaşın dönemsel 
aktörlerine aldanmadan selamlarken ufukta 
şehadeti; kimimiz takınır eğitimci kimliğini ve 
öğretir ölümde metaneti.

Ve bazı türküler yarım kalır. Yıllarca yankılanır bir 
merminin değdiği her bedende. Dağların etekleri, 
denizlerin perçeminde. Bazen bir köy okulu, bir 
tank paletinin arasında.İşte tam bu yüzden; 

Bir imza atıyorum. Bizim için başlamamış bir 

başlangıç olan ölüme ithafen saygı ve sevgilerimle 
bende adımı yazıyorum bu listeye. Gönlüne her 
tohumu ince ince nakşetmiş bir çiftçi vakarıyla 

hasadını beklemiş 
genç münevverler gibi 
topluyorum hayatımı 
satırlara. Bir türküyle 
başlamak istiyorum; 
belki Aybüke’den 
önceki, Furkan’dan 
birkaç satır sonraki 
türküyle... 

Hecelerden örülmüş 
ağları da alarak ardıma 
yine o türküden 
t u t t u r u y o r u m . 
Gecesini gündüze 

çalıp bağrına kurduğum düşlerimden devşiriyorum. 
Bırak ki ölümün gebesi olunan dünyadan gider 
olduğunda birkaç satırlık s’özün kalıversin... Senden 
konuşacak sıfatlar oluştursunlar ve o türkü yaksın 
yine düğümü kördüğüm eden yutkunuşlarda...

Fırtınada kenara savrulmuş bahar gibiyim şimdi... 
Günü güneşine küsmüş, yazı onu terk etmiş, bir 
fert uğruna dertleri kendine yoldaş etmiş, tam 
göğsünde kardelenler yetiştirmiş, sancısı yetimi 
kalan analarda var olmuş bir bahar... 

Nicedir hatrıma gelen bir misafir gibi ağırlıyorum 
ölümü. Mezarına dağlardan set çekilmiş kardeşimin 
bedeninde açılmış o koca deliği anımsar gibi olarak 
süslüyorum kefenimi. Belki sırası tam şimdi; belki 
ne zamanı, ne yeri... Bunu hiç sorun yapmadan 
son bir yazı, son bir anı hatta son bir bardak çay 
dahi içmeden uzun uzun bestelenmiş duaların 
ve hayallerin samimiyetiyle öğretmen oluyor; 
bir öğrenci, bir direnişçi, bir çiçek, bir anne, bir 
vatan oluyor, insan var oldukça devam edecek 
belkide hiç tamamlanmayacak olan bu türkünün 
mısralarında yer almak için yola çıkıyorum. Ve 
tüm direngeçlere rağmen yine yarım kalmış bir 
türküden mırıldanmak istiyorum;

“Beni öldürende yoktur din iman...”

REYHAN CANTÜRK
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TÜRK SİNEMASINDA KİMLİK ARAYIŞLARI
VE YERLİLİK SORUNU-1

1914 yapımı “Ayastefanos’taki Rus Abidesinin 
Yıkılışı” adlı belgesel film, Türk sinemasının ilk 

örneği olarak kabul edilir. Bu durumda sinemamızın 
serüveni bir asrı aşmış görünmektedir. Ya da 1917 
yapımı “Himmet Ağanın İzdivacı” adlı konulu film 
ilk örnek olarak kabul edilecek olursa 100. yaş 
gününü kutlayan bir sinemamız olduğundan söz 
etmek mümkündür. 

19. yüzyılın son demlerinde Fransa’da keşfedilmiş 
bir sanat olan sinemanın, bütün dünyayı olduğu 
gibi o yıllarda yönünü çoktan batıya çevirmiş olan 
Osmanlı toplumunu da kısa sürede etkilemeyi 
başardığı söylenebilir. İstanbul’a ilk sinematografın 
1907 yılında Polonyalı bir Yahudi olan 
Weinbergtarafından getirildiği çeşitli kaynaklarda 
zikredilmektedir. Osmanlı saraylarında film 
gösterileri yapan Weinberg aynı zamanda ordunun 
kontrolünde kurulan sinema dairesinin başına 
getirilmiş ve böylece bir nevi Türk sinemasının da 
kurulmasında öncü bir rol üstlenmiştir. 

Türk sinemasının başlangıcından 1950’li yıllara 
değin geçen dönemde pek bir ilerleme kaydettiğini 
söyleyebilmek mümkün değildir. Başta Muhsin 
Ertuğrul olmak üzere tiyatrocuların sinemamız 
üzerinde egemenlik kurdukları bu uzun dönemde 
ne yazık ki hiçbir kuramsal tartışma yapılmamıştır. 
Ayrıca bu dönemde sinemanın nasıl bir sanat 
olduğu konusunda da yeterince kafa yorulduğunu 

söyleyebilmek mümkün değildir.Oysa bu dönemde 
Amerikan sineması hızla dünyaya açılarak tüm 

dünya üzerinde büyük bir 
etki kurmaya başlamıştır. 
Sovyet sineması, İtalyan 
sineması, Fransız sineması 
gibi bugün Avrupa’nın 
başat sinemaları olarak 
kabul edilen sinemalarda 
kuramsal tartışmalar 
çoktan yapılıp bitirilmiş, 
çeşitli akımlar ortaya 
çıkmış ve kendi kimlikleri 
özelinde bir sinema dili 
inşa edilmiştir. Biz ise 
burada konumuz açısından 

ayrıntısına girmeye gerek duymadığımız çeşitli 
nedenlerden dolayı kuramsal tartışmalar için 20. 
Yüzyılın ikinci yarısını beklemek zorunda kaldık. 
Bu nedenle denilebilir ki; Türk sineması, geç kalmış 
bir sinemadır. 

Bu yazıda Türk sinemasına yön veren kuramsal 
tartışmalar ve bu tartışmalar sonucu ortaya çıkan 
akımlar bağlamında Türk sinemasının ne kadar 
yerli ve milli olabildiği konusu tartışılacaktır.

Türk Sinemasında Akımlar

Vardar’a göre Türk sinemasında 1950 yılında 
Ömer Lütfü Akad’la başlayan “Sinemacılar 
Dönemi” ile birlikte kuramsal tartışmalar da 
başlamıştır(Aktaran: Lüleci, 2007:46). Bu kuramsal 
tartışmalar 60’lı ve 70’li yıllarda giderek artmış 
ve neticesinde Türk sinemasının belli başlı 
akımları şekillenmiştir. Bu akımlar sayesinde bir 
dil ve anlatım özelliği kazanmaya başlayan Türk 
Sineması kendi sinema dilini inşa etmeye ve diğer 
ülke sinemalarından dil ve anlatım özellikleri 
itibariyle ayrışmaya başlamıştır. Akımların ortaya 
çıkmasında ideolojik yaklaşımların etkisi olduğu 
kadar, sinemanın ticari bir sanat dalı olmasının 
ve sinemasal ürünlerin halka pazarlanması 
gerekliliğinin de etkili olduğu görülmektedir.

Hazretli Filmler Akımı

1952 yılında “Hac Yolu” isimli bir belgesel film 

AHMET AKSOY
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yapılmıştır. Kaynaklarda yer alan 
bilgiye göre bu film bir din sömürüsü 
amacıyla kullanılmıştır. “Hac Yolu” 
Anadolu’da din sömürücülerinin 
elinde saf halkı kandırmak için uzun 
bir süre kullanılmıştı. Filmi yedi kez 
gören-tabi her seferinde ayrı bilet 
almak koşuluyla- hac farizasını 
yerine getirmiş sayılıyordu! Din 
sömürücüleri saf halkı kandırmayı 
daha da kolaylaştırmak için yalnız 
Hac Yolu’na özgü olarak özel bir 
film izlettirme yöntemine bile 
başvuruyorlardı: Önce abdest 
alınacak, sonra sinemanın 
çevresi yedi kez dönülecekti. Film 
arasında gül suyu dağıtmak bile 
ihmal edilmiyordu. Ne var ki Hac 
Yolu sömürücülüğü Anadolu’nun 
ancak en ücra köşelerinde yapılıyordu. Sonra yerli 
film diye tanıtılan Hac Yolu belgeseli gerçekte bir 
Mısır belgeseline birkaç yerli sahne eklenmesiyle 
gerçekleştirilmişti. Bu yıllarda sinema yoluyla 
din sömürücülüğü zaten hep Arap filmleriyle 
yapılıyordu. Zuhur-ul İslam, Bilal, Müezzin er-Rasül, 
İntişar-ül İslam, Mevlidür-Rasül, Allahu Ekber… 
bütün  bu filmler yerli filmlerle rekabet etmesin 
diye Arap sinemasının öbür filmlerine kapıyı 
sımsıkı kapatan sinemacıların izleyiciyi sömürmek 
için dört elle sarıldıkları Arap filmleriydi. İşin tuhafı 
sözde İslam propagandası yapan bu son derece ilkel 
ve gülünç filmlerin yapımcısı da önce Mısır’da, sonra 
da Lübnan’da çalışan ElieAntoineKhourie adında bir 
Hıristiyandı!”(Özön, 1995: 231).

Nijat Özön’ün aktardığı bu bilgide 
yanlı bir yorum ve abartı olduğu 
kanaatine varmak mümkündür. 
Ancak benzer bir bilgiyi Agâh 
Özgüç’ün aktardığını da belirmekte 
yarar var(Özgüç, 2005: 187). Özön 
ve Özgüç tarafından aktarılan bu 
bilgiler ışığında dini içerik taşıyan 
bu ilk çalışmanın, amacının ticari 
kaygılardan öte gitmeyen, sömürü 
ve çıkar ilişkisine dayalı bir çabanın 
ürünü olduğu anlaşılmaktadır. 

Türk sinemasında dinsel öğelerin 
kullanıldığı ilk konulu film çalışması, 
1956 yılında gerçekleştirilen ve 
Hicri Akbaşlı imzasını taşıyan 

“Âşıklar Kâbesi Mevlana”dır. 
Film Mevlana’nın hayat hikâyesi 
üzerine kurulmuştur. Bu film 
kendinden sonra yapılan filmlere 
de örneklik teşkil etmiş ve 
yapılan bu nitelikteki filmler dini 
temalardan ziyade kahramanları 
ve kahramanlarının dini tavırlarını 
temel almışlardır(Evren, 2003: 12-
13).

Nejat Saydam tarafından çekilen 
“Hz. Ömer’in Adaleti” adlı film 
Hazretli Filmler Akımı’nı başlatan 
film olarak nitelendirilebilir. 
Bu akımın dikkati çeken diğer 
örnekleri şunlardır: 1964 yapımı 
AsafTengiz imzalı “Hz. İbrahim”, 
1966 yapımı Nuri Akıncı imzası 
taşıyan “Hz. Ayşe” yine aynı yıl 

Muharrem Gürses tarafında çekilen “Hz. Süleyman 
ve Saba Melikesi”, 1967 yılında yine Muharrem 
Gürses tarafından filme alınan “Hacı Bektaş Veli” 
1969 yılında çekilen ve Tunç Başaran imzası taşıyan 
“Hz. Ali”.

Dini içerikli olan ama ticari amaçla 
gerçekleştirildikleri çok açık olan bu filmler 
furyasının ortaya çıkma nedenlerinden biri ve belki 
de en önemlisi 1960’lı 70’li yıllarda ortaya çıkan 
erotik filmler modasıdır. Yapımcılar seks içerikli 
filmler nedeniyle sinema salonlarından uzaklaşan 
Türk ailesini ve muhafazakâr yapıdaki seyircileri 
sinema salonlarına yeniden çekebilmek için böyle 

bir yönteme başvurmuştur(Diriklik, 
1995: 29).

Bu filmlerde yalnızca ticari bir 
amaç güdüldüğünün en önemli 
göstergelerinden biri de film 
anlatılarında ortaya çıkan açık 
mantık hataları, tarihsel bilgi 
yanlışlıkları ve ibadetlerin yapılış 
şekilleri ve yapılış zamanlarının 
yanlışlığı gibi ilk bakışta hemen 
göze çarpan hususlardır. Örneğin, 
yönetmenliğini Osman F. Seden’in 
yaptığı Fatma Girik’in hem 
yapımcılığını üstlendiği hem de 
başrolünde oynadığı Rabiat’ül 
Adeviyye’nin hayatını konu alan 
1973 yapımı filmin bir sekansında 
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dervişler tekbir getirmektedirler. 
Ama bu tekbir Itri’nin Segâh 
makamındaki bestesiyle 
söylenmektedir. Oysa filmin 
kahramanı Rabiat’ülAdeviyye 8. 
Yüzyılda, büyük bestekâr Itri ise 16. 
yüzyılda yaşamıştır. Bu anakronik 
durum filmin yapımcı, yönetmen 
ve senaristlerinin konuya ne 
derin bir ilgi(!) beslediklerini 
yeterince göstermektedir. Bu 
filmler, senaryoları ve oyuncu 
performansları da bir hayli 
problemli, inandırıcılıktan uzak olan 
ve hiçbir estetik kaygı taşımayan 
filmlerdir.

Toplumsal Gerçekçilik Akımı

27 Mayıs 1960 yılında 
gerçekleştirilmiş olan askeri darbe yalnızca 
Türk siyasal hayatında bir kırılmaya ve değişime 
kapı aralamıyordu. Bu darbe sanat-edebiyat 
alanında bir kırılmanın, değişim ve dönüşümün 
fitilini ateşlemiş gerek olumlu gerekse olumsuz 
anlamda pek çok etkiye sahip olmuştur. Meseleye 
sinemacılar açısından bakarsak darbenin 
sinema çevresi tarafından genelde olumlu olarak 
değerlendirildiğini ve hatta darbenin ilk yıllarında 
hararetli bir biçimde savunulduğunu görmekteyiz. 
Halit Refiğ gibi kimi yönetmenler tarafından 
darbeyi savunan, darbecileri yücelten filmler 
yapılmıştır(Türk, 2001: 127). 

1960 darbesinin özellikle sol 
zihniyete getirdiği özgürlük havası 
içerisinde perdeye yansıyan ilk 
akım “Toplumsal Gerçekçilik 
Akımı” olmuştur(Uçakan, 1977: 10-
11)

Refiğ, “Toplumsal Gerçekçilik 
Akımı”nın nasıl ortaya çıktığını 
şu sözlerle anlatıyor: “27 Mayıs 
ve 61 Anayasası benim sinemada 
düşündüklerimi yapmamda 
yardımcı oldu. O atmosfer içinde o 
zamana kadar, Türkiye’de sinema 
alanında yapılmamış olan bir şeyi 
yapma imkânı ortaya çıktı. Yani 
toplumsal gerçeklerimiz nedir? 
Türk toplumunda sosyal sınıflar 
var mıdır, yok mudur; aralarındaki 

ilişki nasıldır? Ekonomik ilişkiler, 
üretim şartları nelerdir? Oluşan 
yeni ortamda biz bunları anlatmaya 
gayret ediyorduk. Marksizm’e 
yakınlığımız, ilgimiz şu ya da bu 
şekilde olsun, meselemiz Türk 
toplumunun yapısı ve gerçekleriyle 
ilgilenmekti. Ben toplumsal gerçekçi 
filmler yaptığım zamanlarda da 
klasik Marksist sinema yapmadım. 
Toplumsal gerçeklerimiz neyse onu 
yansıtmaya çalıştım. Ve gördüm 
ki o gerçeklerde çok büyük sınıf 
çatışmaları yoktu.”(Türk, 2001: 120).

Halit Refiğ Marksist bir tabandan 
gelmekle birlikte Türk toplumunu 
kafasındaki şablonlara göre değil 
olduğu gibi okumaya ve anlamaya 
çalışan bir entelektüel ve yönetmen 

olarak yukarıdaki sözlerinde aslında Toplumsal 
Gerçekçi sinemanın temel açmazını da gözler 
önüne sermiştir. Sencer Divitçioğlu’nun ve Kemal 
Tahir’in eserlerinde de açıkça belirtildiği üzere 
Türk toplumunda hiçbir zaman feodal bir dönem 
yaşanmamıştır. O yıllarda ciddi bir sanayileşme 
hamlesi olmadığı için de teşekkül etmiş bir işçi 
sınıfından söz etmek de imkânsızdır. Sınıfsal bir 
çatışmanın olmadığı bir toplumda sınıf temelli bir 
ideolojinin yaklaşımlarıyla sinema yapmak zaten 
başlı başına bir çelişkili bir durumdur. Anadolu 
köylerinde feodal bir düzen olduğu varsayımına 
dayanan “köy gerçekliği” temasına yaslanan 

filmlerin halk katmanlarınca pek 
de kabul görmemesi bu akımın 
sonunu hazırlamıştır denilebilir.

1965 yılından itibaren bu akım 
etkisini kaybetmeye başlamıştır. 
Mesut Uçakan’a göre bunun 
en başta gelen nedenlerinden 
birisi liberal görüşlere sahip olan 
bir partinin; Adalet Partisinin 
iktidara gelmiş olmasıdır. 
Bununla birlikte Halit Refiğ, Metin 
Erksan, Duygu Sağıroğlu gibi 
söz konusu akımın en önemli 
temsilcileri olarak kabul edilen 
yönetmenlerin Marksist anlayıştan 
uzaklaşmalarıdır(Uçakan, 1977: 36).

Yaşanan tartışmalar sonucunda 
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“Toplumsal Gerçekçilik Akımı”nın temsilcilerinin 
bir kısmı milli bir anlayışa yönelince bu akım ikiye 
bölünür ve bunlardan iki akım oluşur: Marksizm’e 
tabandan bağlı “Devrimci Sinema” ve Türk Halkı’nın 
ulusal kültürünü, sinema yoluyla anlatma amacında 
olan “Ulusal Sinema”. 1968-70 yılları arasında yeni 
bir akım filizlenir: “Milli Sinema!”(Uçakan, 1977: 10-
11).

Ulusal Sinema Akımı

“Ulusal Sinema” kavramı 1964 yılında yapılan 
Sinema Şurası’ndan sonra kullanılmaya 
başlanmıştır. Bu yıllarda özellikle Kemal Tahir’in 
başını çektiği bir grup aydın, yazar ve sinemacı 
batılılaşma hareketini sorgulamaya başlamışlardır. 
Bu durum Kemal Tahir’in düşünsel 
planda etkilediği Metin Erksan, 
Halit Refiğ ve Duygu Sağıroğlu gibi 
yönetmenlerin Marksist anlayıştan 
uzaklaşmalarına neden olmuştur. 
Şuranın yapılmasına sebep olan 
olay, Metin Erksan’ın “Susuz Yaz” 
filminin Berlin Film Festivali’nde en 
büyük ödül olan “Altın Ayı Ödülü”nü 
almasıdır. Bu, Türk sinemasının 
ilkel bir sinema olduğunu düşünen 
o dönem Türk entelektüelleri için 
hiç beklenmedik bir durumdu. 
Bunun yanında devlet de sinemaya 
gerekli önemi vermiyordu. “Susuz 
Yaz” filminin sansüre takıldığı için 
yurtdışına çıkarılması yasaktı. 
Buna rağmen film kaçak olarak 
yurt dışına çıkarıldı ve gösterildiği 
festivalde büyük ödülü aldı. Bunun 
üzerine devlet yetkilileri, Türk sinemasındaki 
beklenilmeyen bu başarıdan yola çıkarak bir şura 
toplamaya karar verirler(Özgüç, 2005: 3). 

“Ulusal Sinema Akımı”nın en büyük temsilcilerinde 
biri olan Metin Erksan sinema anlayışını, 
düşüncelerini şöyle ifade etmektedir;

“Ben eskiden beri, gerek kendi aramızda 
konuştuğumuz zaman, gerekse yazdığım 
yazılarda, bütün meselelere bir Türkiyeli gibi, bir 
Türk açısından bakmak isterim. O zaman özgün, 
o zaman orijinal, o zaman başka türlü oluyor 
insan… Biz bütün tarihi olaylara, bütün her şeye bu 
şekilde bakmak zorundayız. … Eğer bu ayrıcalığı 
gösterebilirsek, bu bakış açısını getirebilirsek, o 
zaman ulusal oluyoruz.”(Aktaran: Lüleci, 2007: 55).

Halit Refiğ düşünsel manada yaşadığı değişikliği ve 
bu yeni akımın ortaya çıkmasında yaşanan süreci 
değerlendirdiği bir konuşmasında, kendisinin 
gerçekte dindar bir insan olmadığını söyleyerek şu 
değerlendirmeyi yapmıştır;

“Ben eğer kendi toplumunun özelliklerini anlama 
gayretinde bir insan isem, burada bu toplumun 
kültürel özelliklerini meydana getiren en önemli 
unsurlardan birinin din meselesi olduğunu 
gözden uzak tutmak mümkün değil. Anadolu’da 
bir Türk topluluğunun meydana gelmesinde 
din meselesinin çok büyük rolü var. Biz “Türk” 
diyoruz. Türk kelimesinde bir etnik, bir ırki kavram 
var. Ama Türkiye’ye baktığımızda, Türkiye’deki 
Türk kelimesinde ağır basan etnik, ırki kavram 

değil; din ve dil meselesi. Yani 
biz “Türk” dediğimiz zaman, 
bahsettiğimiz bir Asyai ırktan gelen 
insanlar değil. Türkçe konuşan 
Müslümanlar.”(Türk, 2001: 248-
249).

Refiğ, Türk toplumunu anlamanın, 
o toplumu meydana getiren 
kültürel referansların ne 
olduğunu anlamakla mümkün 
olduğundan dem vurarak, 
dinin en azından kültürel bir 
fenomen olarak görmezden 
gelinemeyeceğini vurguladıktan 
sonra değerlendirmelerini şöyle 
sürdürmektedir;

“İşte bu durum, ulusal gerçek 
konusunda dil meselesini ve 
birleştirici bir unsur olarak din 

meselesini ortaya çıkartıyor. Ondan dolayı din 
meselesini göz ardı etmek mümkün değil. Bunun 
biz idrakinde değiliz, ama gene Avrupalılar geçmişte 
olduğu gibi bu konuda bizden daha şuurlular. Burada 
şu anekdotu aktarayım. Erdal İnönü,Dışişleri Bakanı 
olduğu sıralarda Avrupa Birliği Komisyonu Başkanı 
JacquesDelors’du. O tarihlerde Türkiye’nin Avrupa 
Birliğine iştiraki söz konusu olduğunda Delors, 
Erdal İnönü’ye çok ilginç bir davranışta bulunuyor. 
Diyor ki, “Siz bu bayrağınızla Avrupa Birliği’ne 
giremezsiniz.” O bayrakta ne var? Hilal var. İslam’ın 
sembolü… Bizim çoğu laiğimiz hala, o bayrakta hilal 
olduğunun idrakinde değiller. Onun için burada, 
bu toplumun kültürünün oluşmasındaki temel 
unsurlardan birisi, şu seninle konuştuğumuz dil, 
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diğeri de, belki seninle ortak olarak camiye, namaza 
gitmeyeceğiz, ama gene bu toplumu bir arada 
tutan, namaza gidelim gitmeyelim, din meselesi. 
Bu konuyu araştıran benim gibi birisi için bunu 
atlamak mümkün değildi(Türk, 2001: 249-250).

“Ulusal Sinema Akımı”nın ortaya çıkmasında 
batılılaşmaya şiddetle karşı çıkan, Türk toplumunun 
yapısının Batı’dan farklı olduğunu savunan Kemal 
Tahir’in yanı sıra, Asya Tipi Üretim Tarzı(ATÜT) 
konusunda çalışmalar yapan ve “Asya Tipi Üretim 
Tarzı ve Osmanlı Toplumu” adlı bir de kitabı 
bulunan Sencer Divitçioğlu etkili olmuştur(Vardar, 
2006: 42). Kemal Tahir’in Halit Refiğ’le işbirliği 
içerisinde hareket ederek, onun kimi filmlerinin 
senaryolarına katkıda bulunduğunu, fikirsel 
planda ortaya çıkmasına öncülük 
ettiği bu akıma pratikte de katkı 
sağladığını belirtmek gerekir. 
GiovanniScognamillo, Selahattin 
Hilav ve Ayşe Şasa gibi yazar ve 
akademisyenlerin de, bu akımın 
şekillenmesinde önemli katkıları 
olmuştur(Kutlu, 23/03/2003).

“Refiğ’e göre, Türk toplumu; politik, 
sosyal ve kültürel açılardan Batı 
toplumlarından farklıdır. Batı 
toplumlarının tarihsel ve toplumsal 
gelişimini açıklayan teorilerle, 
Türk toplumunun kompleks 
yapısı açıklanamaz. Bu nedenle, 
“Ulusal Sinema Hareketi”, 1960-
65 yıllarının baskın eğilimi olan 
“Toplumsal Gerçekçilik Akımı”nın 
savunduğu tarihsel maddeciliği 
reddetmiştir. Marksizm’in temel kavramlarından 
olan “kapitalist burjuva toplumu”nun sadece 
Batı’ya ait bir kategori olduğu savunulmuştur. 
Buna gerekçe olarak da Osmanlı toplumunun, 
Batı’nın feodal altyapısına sahip olmadığı ve benzer 
sınıfsal katmanların bizde gelişmemiş olması 
gösterilir. Refiğ, “Türkiye’de sınıf yoktur” diyen eski 
Marksist yönetmen Erksan’la beraber “Toplumsal 
Gerçekçilik”i “sınıflı Batı toplumlarının sanatsal 
biçimi” olarak değerlendirmiştir”(Daldal, 2005: 121).

 “Refiğ’in “Ulusal Sinema” kuramı, aslında özetle, Batı 
karşıtı söylemin, 1960-65 arasındaki materyalist, 
Marksist bakış açısından arındırılarak daha yerel, 
gelenekçi unsurlarla yeniden üretilmesidir”(Daldal, 
2005: 123).

“Ulusal Sinema Akımı”nın temsilcilerinden olan 
Metin Erksan 1973 yılında “Milli Sinema Akımı”na 
bağlı sinemacılarla birlikte katıldığı “Milli Sinema 
Açıkoturumu”nda Hz. Muhammed’in sütkardeşi 
ve onun putperest kocası hakkında yapılan bir 
Mısır filmini eleştirdikten sonra şu görüşleri 
savunmuştur;

“Ben bu hususta bir film yapsam, bir Türk filmi 
yapsam, Ulusal Sinema anlayışım içinde evvela 
düşünürüm, Müslümanlık dünyaya ve Arap 
toplumuna ne getirdi? Evvela bunu düşünürüm. 
Müslümanlıktan önceki dinlere eğilirim. 
Müslümanlığın intişar ettiği çevrede, daha önceki 
evrensel dinlerin kalıntılarına bakarım. Çünkü 
Hz. Muhammed’in getirdiği tek Allah fikri, tek 

Allahlı monoteist görüş, kitabında 
(Kur’an-ı Kerim’de) da belirttiği 
gibi, kendinden önce Hz. İbrahim 
tarafından getirilmiştir. Arkadan 
Müslümanlıktan önce iki tane 
daha monoteist din getirilmiştir: 
Yahudilik ve Hıristiyanlık… 
Müslümanlık, Hz. İbrahim’in 
getirdiği monoteist (tek tanrılı) 
din, Hıristiyanlık ve Yahudiliğin 
yayıldığı bir ortam içinde, anlaşıldığı 
ve bilindiği bir ortam içinde intişar 
etmiştir. Ve de Hz. Muhammed 
diğer peygamberlerden, benim 
ulusal anlayışım içinde, şu 
yönlerden ayrılır: kendisi bir 
peygamber olmakla beraber, 
aynı zamanda büyük bir devlet 
kurucusudur. Şimdi düşünebiliyor 
musun? Bir toplumda birtakım 

putperest insanlar var. Bunları bir yere çekmeniz 
için, mutlaka yeni bir şey getirmeniz gerekir. Arap 
bu yeni bir şeyin ne olduğunu anlatmıyor filminde. 
Peygamber topluma mutlaka yeni bir şey getirdi 
ki, o kadar insanı çekebildi. Benim son zamanlarda 
hazırlamakta olduğum, -bilmem olur mu, olmaz 
mı?- “İlk Ezan” diye bir şey var. İşte bu filmde bunları 
anlatmak istiyorum. Niçin Arap toplumu çok çeşitli 
misyonerlere rağmen, tek Allahlı din olan Yahudilik 
ve Hıristiyanlığa girmiyor da ve de ondan evvelki 
Hz. İbrahim’in dini, son derece artakalan inançlar 
seklinde devam ettiği halde, niçin Müslümanlığa 
giriyor? Mutlaka Müslümanlığın Arap toplumuna 
getirdiği çok önemli şeyler var ki, bu din revaç 
buluyor. Bunu anlatmak lazım ama nasıl?
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…Yahudilik ırkçı bir din. Son derece şoven bir 
ırkçılığı var. Allah’ın kulu olarak yalnızca Yahudileri 
kabul ediyorlar. Hıristiyanlık ise insanlar arasında 
eşitlik sağlayamamış. Hani zaman zaman zencilerin 
“Zenciden havari yok” dedikleri gibi; eşitlik 
sağlayamamış. Müslümanlık, mutlaka ve mutlaka 
bu iki evrensel dine nazaran insanlar arasında 
bir eşitlik getirdi ki, insanlar buna geldi. Bu tarihe 
maddeci bir açıdan bakmak değildir. Bu tarihe 
doğrudan doğruya bilimsel bir gözle bakmaktır. 
Araplar, o filmde de gördüm, meseleye bu açıdan 
bakmıyorlar. Ben bu açıdan bakarım. Benim Ulusal 
Sinema anlayışımı oluşturan tarihi görüşüm, bu 
açıdan geçerek, buraya gelir. Bu, iki milletin din 
anlayışını da açıklıyor aynı zamanda… İki ayrı din 
anlayışını da ortaya çıkarıyor”(Aktaran: Lüleci, 
2007: 58-59).

Aynı açık oturumda Refiğ, ahlak kavramı 
hakkındaki görüşlerini şu şekilde açıklamıştır:

“… Ben hiçbir şekilde ahlak kavramlarını da donmuş, 
katiyen değişmeyen şeyler olarak görmüyorum, 
Ahlak kavramları da, belli zamanlarda, belli 
şartlar içinde değişikliğe uğrarlar. Bu gün kendi 
memleketimizde bile, kendi memleketimizin bir 
bölgesinden öbür bölgesine, bir çevresinden öbür 
çevresine, çok değişik ahlak anlayışları ortaya 
çıkmaktadır. Biz bunların hangisinden yana 
olacağız. Bizim, bunların birinden yana olmamız 
nasıl bir milli görüş meydana getirecek? Bunların 
hangisini tutmamız daha milli olacak? Bu yanlış bir 
davranış… Doğru olan davranış, bir bölgeden başka 
bir bölgeye değişen ahlak anlayışının, değişen din, 
değişen insan anlayışının neden değiştiğini; hangi 
sebeplerle belli bir bölgedeki insanların, belli bir 
ahlak anlayışına bağlı olduğunu, hangi bölgedeki 
insanların neden bu şekilde düşündüklerini 
göstermek. O zaman cemiyeti, insanları daha iyi 
tanımak, onun hakkında daha doğru yönler tespit 
etmek mümkün olur. Bence bu politikacıya da, 
düşünüre de, sanatçıya da, sinemacıya da düşen en 
önemli görevdir”(Aktaran: Lüleci, 2007: 59).

Kemal Tahir’in kanatları altında filizlenen ve Türk 
sinemasına damgasını vurmuş iki büyük yönetmen 
olan Halit Refiğ ile Metin Erksan’ın hem kuramsal 
olarak dile getirdiği meseleler hem de pratikte 
ortaya koydukları önemli eserlerle neşv-ü nema 
bulan “Ulusal Sinema Akımı”, sinema alanında, 
mevzuya daha yerli ve daha sahih bir bakış ortaya 
koymaya çabasının ürünüdür denilebilir. Erksan’ın 

başyapıtı olarak kabul edilen “Sevmek Zamanı”, 
Refiğ’in “Gurbet Kuşları” ve “Bir Türk’e Gönül 
Verdim” adlı yapıtları, “Ulusal Sinema”nın tezleri 
ve temel referansları bağlamında ele alınmalı 
ve okunmalıdır. Türk sinemasına farklı bir soluk 
ve üslup getiren bu akımın Türk entelektüeli 
tarafından yeterince anlaşıldığını söylemek pek 
mümkün görünmemektedir. 

“Ulusal Sinema Akımı”nın hali hazırdaki durumunu 
anlamak açısından kuramın önemli temsilcisi Halit 
Refiğ’in 2005 yılında söylediği; “Benim açımdan 
Ulusal Sinema davası Yorgun Savaşçı’nın devlet 
tarafından yakılmasıyla bitmiştir. O günden bu 
yana 20 yıl geçmiş durumda.”(Refiğ, 2005: 3)  ifadesi 
oldukça önemlidir.  Diriklik’in sözleri ise, söz konusu 
akımın uğradığı akıbeti gözler önüne sermektedir: 
“12 Eylül’ün toplumsal apolitizasyon silindiri diğer 
alanlar gibi sinema çevresini etkilemeye başlayınca, 
‘Ulusal Sinema’ terimi giderek Halit Refiğ’le teorik 
bağlantısını keserek gerçek anlamına, yani 
‘tezine ve altındaki imzaya bakmaksızın ulusça 
yapılan her tür sinema eseri’ tanımına kavuşmaya 
başladı.”(Diriklik, 2003: 11).

Devam edecek…
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An gelir ve zaman 15 yaşında bir çocuğun bakışlarında 
donar. Dilinize bir türkü yapışır: “Yüce dağ değilidium 

duman sardi başumi/ Sevdiğum beni ağlar ah bende 
sevduğumu/ Kayık gelir uzaktan dalgalara karışmış/ 
Daha kavuşamadan Mevlam ayrılık yazmış,, 

Zihninizde askerlik anılarınızı anımsarsınız; ilk kez 
yolculuk yaptığınız, Gümüşhane’den Trabzon’a 
geçerken ki Zigana Geçidi’nin manzarası canlanır 
gözünüzde; bir otobüs penceresinden bulutları izlersiniz 
de; tüm bu hayalleriniz gelir 15 yaşında yetim bir çocuğun 
bakışlarında yaş olur.

Erken büyümek zorunda kalan çocukların halidir 
bu; şımaracak kimseniz yoksa hayat sizi erken 
yaşlarda kocaman adam eder. Çıraklık yapan, 
hergelecilik*(*büyükbaş hayvan çobanlığı) yapan, 
tarla-takımda ot biçen, yevmiyeye giden çocukların 
bir bayram günü duruşudur o duruş… Ne de güzel 
yakışmıştır o “ben çocuk değilim” duruşu… “Bak bir 
bayram günündeki kıyafetimle nasıl da yakışıklı 
olunurmuş, bakında görün…” der.

Uzun gömleği düzenli kıvırabilmek çalışkan çocukların 
becerisidir… Yelek bir baba özlemi gibi durur üstünüzde, 
hem annenize dilinizle söyleyemediğinizi “Bak babam 
yok ama ben buradayım…” duruşudur.

O ne güzel bir bakıştır ki hiçbir profesyonel o kadar mana 
yüklü bakabilen bir göze sahip olamamıştır…

Okşanmamış bir başı taşımanın ne zor olduğunu 
yaşamadan bilemezsiniz… Hayatın o doğal akışı diye 
tabir edilen süreçte normalde kimse adınızı bilmez oysa, 
sizinde adınızı duyurmak gibi bir derdiniz hiç olmamıştır 
zaten, boyunuzun ölçüsünü bilirsiniz. 

Hayatta en büyük amacınız tek telaşesi akşam 
çocuklarına bir sofra serebilmek olan annenizin yükünü 
azaltmak, yükünü alabilmektir. O yüzdendir şu lise bir 
bitse de; ama İstanbul yollarında, ama Karadeniz’in o 
ıslak havasında kaç zamandır zaten para etmeyen fındık 
çuvallarının altına girersiniz. O çuvalların patoza atılması 
gerekir. Patozdan çıkan fındık çuvalları ki en hafifi kendi 
ağırlığınız kadardır. O yükün altında yağız bir delikanlı 
olursunuz...

Zordur o masumiyeti korumak, Anadolu’da fakir bir 
köylü çocuğuysanız masum kalmanız daha kolaydır 
aslında.  Cebinizde arkadaşlarınıza takılacak kadar 
paranız bir türlü ol(a)maz zaten. Arkadaşlarınız siz 
olmasanız da bir yerlere takılabilir, varlığınız kolay göz 
ardı edilir. Ancak ölürseniz kıymetlenirsiniz. Yaşarken 
“Biri de çıkıp demez Eren, iyi ki varsın…”diye. 

İyi ki varsınız; biz olabilmenin imkânıdır sizin çalan 
her telefonu açarken “komutanım…” deyişiniz. 
Hemen bir bütünün parçası olabilir ve kendinize bir 
görev addedersiniz. Yetimseniz tüm köy ailenizdir. 
Böyle göstermiştir Anadolu analığını. Bir ailenin üyesi 
olabilmektir daha büyük bir aileye ait olabilme imkânı 
sağlayan, “apartman odalarında büyüyen çocukların 
bilmediği, bilemeyeceği…”  bir yurtlanma imkânıdır 
toprağa basabilmek. Başkaldırmadan bulutları 
görebilmek…

Duyarsız olmak kolaydır ama siz duyarsız kalamazsınız 
bir köy evinin tahta rafından eksilen ekmeğe suya… 
Duyarlısınızdır bulut kaplamış dağa, baharda coşkun, yaz 
sonunda ince akan Maçka deresine… Duyarlı olmanın 
asgari şartı olan ahlak ve cesaret sizde fazlası ile vardır. 
Yol, evladı olduğunuz atanız “onbeşlilerden” mirastır... 

Ve bizler; “Keşke Maçka’daki soygun bir adi vaka olsa idi” 
diye söylenir, hangi emperyal fesadın sonucu Maçka’ya 
kadar çıkabilmiş bir fitneyi sorgularız.  Bir çocuğun 
ölümüne sebep olan davaya lanetler savurursunuz da, 
hiçbiri o on beş yaşında; masumiyeti ile çocuk, hayalleri 
ile genç, taşımaya çalıştığı yükle kocaman adamı 
geri getirmez… Hakkını helal etmesini umar, şefaatini 
dilersiniz…
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