Din ve Yorum ve Degisim
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Din ve Yorum

Degisim insandan éncedir ve ondan bagimsizdir. Degisim yaratilisla baslar. insani diger varliklardan ayiran vasiflardan
biri de kendisini saran degisimin farkinda olmasi ve cevresini degistirebilmesidir. Akil ve kalbe sahip, nefis ve seytanin
telkinlerine ve oyunlarina maruz ayni insanin iyilige ve hayra dogru degismek gibi bir mikellefiyeti vardir. Allah,
peygamberler ve kitaplar gondererek insana yikimlillklerini hatirlatir. Duru bir vicdanin, selim bir aklin varacagi
hikim bundan baskasi degildir zaten. Her bir yaratiimisin farkinda olmadan icinde bulundugu, daha dogrusu maruz
kaldigi degisime insanin icten gelen bilingli bir arzuyla katilmasiyla yaratilistaki ahenk tamamlanir.

islamiyet’in bir kiltirin icine dogdugu ve bu kiiltirden bazi unsurlari benimsedigi, bir kismini islah ettigi, énemli bir
kismini ise cesitli sebeplerle reddettigi bilinen bir husustur. Kur'an-1 Kerim'de, gelenegin cercevesi bu sekilde
cizilmektedir. Hz. Peygamberin misriklerle miicadeleye basladigi ilk nokta, tevhid inancina karsi uydurulup gelistirilmis
olan bu putperestlik gelenegdi olmustur. Bu anlamdaki gelenek putperestlik inancidir “.... biz babalarimizi bir immet(din)
uzerine bulduk; onlarin asarindan, izlerinden gidiyoruz.” (Zuhruf, 43/22) Cahiliyet asabiyeti denilen hadise, aklin ve
kalbin stizgecinden gecirilmeyen eski kotl adetlerdeki isrardir. Ancak cahiliye ddnemine ait bazi iyi hasletlerin sonraki
dénemlerde muhafazasi yéninde hadisler vardir. Nitekim Kura’n-1 Kerim'de “Uzerinden gidilmesi adet olan yol
manasindaki siinnet kelimesinin iyi ve kotl geleneklere isaret ettigini; bazan “sizi, sizden evvelkilerin siinnetlerine
iletmek” (Nisa, 4/26) seklinde musbet bir anlamda kullaniimaktadir.

Dine bu ylizden “gelenek” anlami verilemez. Ozellikle, islami metinlerde (yazil dini kaynaklar) ve islam tarihinde
degisim ve yeniden-yorumla ilgili pek cok dayanak vardir. icma, sura, ictihat “rasyonel secim”i ve esnekligi
cesaretlendiren islami prensiplerdir. (AKBAR, S. Ahmet, Post-Modernizm and Islam, London 1992, s. 118) Bu bakimdan
dinler, ézellikle islamiyet, geldigi toplumlarda “yeni”(mesaj)dir. Sapkin gelenekler karsisinda “din” bambaska bir hayat
dinyasinin mevcudiyeti konusunda insanlara (yeni) bir mijdedir. Ancak dinin ilk tabiilerinden itibaren iki ya da Ug nesil
gecince, ibn Haldun’un tespitleriyle de bir din, sapkinlik (dalalet) anlaminda degil fakat sosyolojik anlamda “gelenek”
haline gelir; anlamin yerini s6z, ictenligin yerini sekil alir; en kotlsi de, sosyolojik manada geleneksellesen dinin
mintesipleri yavas yavas tahkiki imandan taklidi imana yénelir.

Daha acik ve secik ifade etmek gerekirse; degisen din degil; insanlarin dini algilama seklidir. Byiik tarih filozofu .
Haldun bir dinde (daha dogrusu dini anlayista) yaklasik iki-ii¢ nesil gecince geleneksellesme belirtilerinin ortaya ciktigini
ileri stirmstir. I. Haldun’un séziini ettigi iki-ic nesil yaklasik 100 yil demektir; her yiizyilda bir miiceddidin génderilmesi
“tecdit”in ne tir bir gereklilik oldugunu gésteriyor. Gelenegin ve yeninin anlam cercevesini—islam’dan sonra bir din
goénderilmeyecegine gére—"tecdit” vazifesi/hadisesi isiginda iyice belirlemek gerekir.
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Bedilizzaman ilk eserlerinden biri olan “Muhakemat”in Mukaddemesini bu meseleye ayirmistir. Ona gore yasadigi asir
hastaliklidir, bitin unsurlar ve uzuvlar tedaviye muhtactir. Hastaligin kaynaginda atalet ve yeis kadar hatta belki ondan
daha ziyade olarak, islamiyetin 6ziiniin unutularak sekilcilige ve ylzeysellige saplanip kalma vardir. Ona gére islamiyetin
hakikati bir elmas gibidir, onun 6zinin terk edilip, kisrina (sekil ve kaliplara) ragbet ile bu “elmas”in Gzeri tozlanmistir.
islamiyet elmasina bir saykal (cila) vurmakla hakikat eskisi gibi canlanacaktir. Séyle demektedir: “islamiyetin magz ve
libblni terk ederek, kisrina ve zahirine vakf-1 nazar ettik ve aldandik. ... zira biz israiliyati usuliine ve hikayati (hikaye
tarinden seyleri) hakaikine (6zine) ve mecazati (mecazlari) hakaikine (hakikatlerine) karistirarak kiymetini takdir
etmedik. ... beni gegmis asirlarin efkarina karsi miibarezeye heyecana secaata getiren ... itikadim ve yakinimdir ki, hak
nesv-0 nema bulacaktir. ... zira, mazi kitasinda vahset-abad sahralarinda haymenisin(gadir kuranlarin) taaasup ve taklit
veyahut cehlistan Ulkesinde menzil-nisin mizahrafat ve istibdat olanlara seriati garra sed cekip, mani olacaktir” ( Nursi,
Said, Muhakemat, istanbul: 1999, Yeni Asya Nesriyat, s. 16)

Yukaridaki ifadelerin sagladigi acilimla islam karsisinda “yeni”nin ve “gelenek”in mahal ve mevkii konusunda séyle bir
degerlendirme yapilabilir. Bu anlamda, islamiyet’in meselesi, din ve medeniyet gibi iki kuvvetin bir yandan birbirini cezb
etmesi, diger yandan da birbiriyle catismasindan meydan gelmektedir. Aslinda bu mana ortik bir sekilde “bid"ati
hasene” (sonradan ilave edilen iyilik) ve “bid’'ati seyyie” (sonradan ilave edilen kétlllk) seklinde dini kavramlar olarak
ifade edilmektedir. islam’da ideal ve gercek bir biriyle uzlasmayan iki karsit giic degildir. islamiyet, maddeler diinyasini
da kabullenir ve ona hakim olmak icin gereken yolu gésterir. (ikbal, Muhammed, Dini Diisiincenin Yeniden Dogusu, cev.
Ahmet Asrar, istanbul, Birlesik Yayincilik, yayim tarihi belirtiimemis, s. 26)

Esasinda din; kelime olarak baslica a) borg¢luluk ifadesi b) teslimiyet c) tefrik kabiliyeti, hikmet ve feraset d) meyyaliyet
(fitri egilim) anlamlarina gelmekle birlikte, bu kelime, en azindan kavramsal olarak “meddane” mastariyla ilgilidir. Bu fiil-
kokun anlami “sehir insa etmek”tir. Bu kokten, baska bir kelime (temeddin) tlrer ki, onun da anlami medenilesme,
kiiltirce yiikselmedir. Béyle olmakla birlikte, islam’da gelisme ve ilerleme maddi gelismeye indirgenemez. Baska tiirlii
mutaala bizi, yasayan herhangi bir mahluk olan insanin kaydettigi gelismeye gotirir ki, bu dogru degildir. Sinirsiz ve
sorumsuz bir gelisme s6z konusu olamaz. Gelismenin bir anlami; sirat-l mustakimden (dogru yoldan) sapmamaktir.
(Attas M. Nakib, islam ve Laisizm, Tlrkcesi: Selahattin Ayaz, istanbul 1994, Pinar Yayinlari, s.79)

Su halde, islam’in daha dogrusu Misliiman’in problemi bir din (inanc) problemi degildir. Boyle olmakla birlikte, yani
bitlin zamanlar ve mekanlar icin ellerinde Kur’an gibi dogru yola iletici, hidayete erdirici bir nur varken, her zaman
Miislimanlar “Kur'an-i islami” hayatlarina yansitamamaktadirlar. iste bu yiizden Mislimanlarin “nefislerinde olani—az
ya da cok—degistirmeleri” gerekmektedir. (Cevdet Sait, Bireysel ve Toplumsal Degismenin Yasalari, 2.b., cev. ilhan
Kutluer, istanbul 1986, insan Yayinlari, s. 33)

Kur'an’in bir distur (kanun) olarak belirttigi, hayra doniik nefislerdeki degismeyi (bir kavmin kendisini degistirmesi) takip
edecek olan toplumsal degisme gerceginin (Allah’in o toplumu degistirmesi) unutulmus olmasi, Misliimanlarin
problemlerinin ¢6zim{n( geciktirmektedir. Maddi medeniyetin ¢okiis ddnemlerinde degisim distan zorlandigi igin
yapilacak “ictihat”in ameli bir hayata yansimasi ihtimali disuktir. Cesitli gerilimlerle siriklenen bir ruha higbir ictihat
yetmeyecektir. Merak, eylem ve fiilin beraberinde getirdigi genislemenin ortaya koydugu problemleri asmak igin
yapilacak ictihadin anlami baska, tam tersi—artik hangi nedenden kaynaklanmigsa—maddi ve manevi yilginhgin bitin
unsurlariyla kék saldigi sartlarda yapilacak ictihadin anlami cok daha baskadir.

ileri stirilen argiiman bireysel plana aktarildiginda sunlari séylemek mimkiindiir. Dinin zaruri olan kismina imtisalde bir
lakaydhgin oldugu, diinya hayatini ahiret hayatina tercih edildigi zamanlarda ictihad gayretinin koku icte degil—Kki
zamanimizda durum bundan farkli degildir—distadir. Kast edilen mana, su atifla daha da billurlasmis olacaktir: “Nasil ki,
bir cisimde, nesv (i nema icin tevessi’ meyli bulunur. O meyl-i tevessi’ ise—ciinkl dahildendir—viicud ve cisim icin bir
tekemmdildir. Fakat, eder haricte tevsi icin bir meyil ise, o viicudun cildini yirtmaktir, tahrip etmektir; tevsi degildir”
(Said Nursi, Sozler, ictihat Risalesi, s. 443)



