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Bu tez, on dokuzuncu yiizyilin sonunda Miisliman olan Abdiilehad Davud’un,
eserlerini incelemektedir. 1904’te Miisliiman olan ve 1931°e kadar ¢esitli gazete ve
dergilerde yazan Davud’un eserleri dikkate alindiginda, onun ¢ok katmanli bir kisi
oldugu ve basta dini konular olmak iizere, pek ¢ok konuda goriislerini agikladig
goriiliir. Teolojik anlamda Davud’un Hiristiyanlik karsiti yazilarinin biiyiik oranda
kendisini dnceleyen Islam reddiye geleneginin bir devami niteliginde oldugu agiktir.
Davud, ozellikle Kitab-1 Mukaddes’in tahrifi ve tebsirat gibi konularda Ali b. Rabben
et-Taberi, Kadi Abdiilcebbar, Ibn Hazm ve ibrahim Miiteferrika ile biiyiik dlgiide ayni
ornekleri kullanmis ve ayni sonuglara ulagmistir. Davud, gazete yazilart ve
reddiyelerinde, teolojik konularin yani sira, yasadigi cagin toplumsal ve politik
olaylar1 hakkindaki diisiincelerini paylasir. Davud’un ilk defa bu tezde derinlemesine
incelenen gazete yazilar1 aracilifiyla caginin problemleri hakkindaki diistincelerini

paylasmaktayim.

Sonug olarak, Islam reddiye eserlerinin on dokuzuncu yiizyila gelinceye kadar giderek
kaliplagsmis bir forma ulastig1 ve Davud’un bu nedenle kendisini dnceleyen reddiye
yazinini ciddi sekilde tekrarladigi goriilmektedir. Ote yandan, reddiye eserlerinin
sadece teolojik agidan ele alinmak yerine, donemin politik konjonktiiriiniin anlagilmasi
acisindan da incelenebilecegi agiktir. Zira her reddiye eseri yazildigi cagin zihniyetinin

bir yansimasidir.

Anahtar Kelimeler: Abdiilehad Davud, reddiye, Kitab-1 Mukaddes, Hiristiyanlik
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This thesis examines the works of Abdu’l Ahad Dawud, who became a Muslim at the
end of the nineteenth century. He wrote for various newspapers and magazines until
1931 and considering his works, it is apparent that he is multi-layered person whose
ideas cover many fields; religious, social and political. In theological sense, it is
evident that Dawud’s anti-Christian works are mostly the continuation of the Islamic
polemical literature, which stresses on rebuttals against Christianity. Dawud’s
approach on the issues such as falsification of the Bible and tebsirat is evidently
following the conclusions in the works of his predecessors; Ali |-Taberi, Abd al-
Jabbar, Ibn Hazm and Ibrahim Miiteferrika. In his newspaper articles and refutations,
Dawud shares his thoughts on the social and political events of his age, as well as
theological issues. This paper will represent Dawud’s thoughts on the problems of his

era through newspaper articles that were thorougly examined and analyzed.

When everything is considered, it seems that Islamic polemical literature gradually
reached a stereotyped form by the nineteenth century, and Dawud’s works give the
impression that he repeats the refutation literature which preceded him. On the other
hand, it is clear that the polemical writings can be examined in terms of understanding
the political conjuncture of the period, rather than just theologically. Because every

polemical literature is a reflection of the mentality of the era in which it was written.

Keywords: Abdu’l Ahad Dawud, refutation, Bible, Christianity.
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BOLUM I
GIRIS
Reddiye gelenegi, Bati’daki dinsel polemik geleneginin Islam diinyasindaki karsilig
olarak adlandirilabilir. Reddiyeler, Islam dininin ilk yillarindan itibaren yaygin olan
metinlerdir. Bu eserler, dine yeni giren kisilerin, bu dine kars1 olan samimiyetini
gostermesi yaninda, yazarin eski ve yeni dini hakkindaki fikirlerini aktarmasi
acisindan da onemlidir. Hz. Muhammed’in vefatinin ardindan, Islam diinyasinin

icerisinde gerceklesen gorlis ayriliklarindan dogan mezhepler arasi reddiyeler

bulunmakla birlikte, farkli din ve inanglara yonelik reddiyeler de mevcuttur.

Farkli dini inangtaki kisilere yoneltilen reddiye gelenegi, Islam’in ilk donemlerinden
itibaren &zellikle kelamcilarin Allah’in varligi, Hz. Isa’nin ¢armiha gerilmesi gibi
konularda Yahudilik ve Hiristiyanlik gibi dinlere yonelttigi elestiriler ile baslamistir.
Ebi Isd el-Verrak (6.861) ve Ali b. Rabben et-Taberi (6.861[?]) gibi ilk donem reddiye
yazarlari ile dnemli bir etki yaratan islam reddiye gelenegi, Ibn Hazm (6.1064) ve Ibn

Teymiyye (6.1328) tarafindan temel formuna kavusmustur.

Hiristiyan ve Yahudi karsit: reddiye gelenegi, Osmanli Imparatorlugu doneminde de
devam etmistir. Gerek Imparatorluk i¢inden, gerekse de disindan pek ¢ok kisi, farkl
zamanlarda ihtida etmisler ve bunu konu edinen eserler yazmislardir. Bu olay ise,
kendilerini Islam dininin koruyucusu olarak gdsteren devlet tarafindan memnuniyetle
karsilanmistir. Bu galisma ise, Osmanli Imparatorlugu’nun son doneminde ihtida eden
Abdiilehad Davud’un, Hiristiyan karsiti reddiye eserlerini, dergi ve gazete yazilarim

konu edinmektedir.

1904°te Miisliiman olan ve 1931’e kadar Islami yonii agir basan cesitli dergilerde
yazan Abdiilehad Davud’un yazilar1 dikkate alindiginda, onun ¢ok yonlii bir kisi
oldugu gériiliir. Davud her seyden 6nce Islam’in hakikatinin devam ettigini eserleri
vasitasiyla gostermeye ¢alisir. Bunu yaparken, Islam reddiye gelenegindeki Kitab-1
Mukaddes’in tahrifi, Pavlus ve tebsirat gibi temalar1 ve akil yiirlitmeleri kullanir.
Bununla birlikte, Ittihat ve Terakki kadrolari ile yakin igbirligi igerisinde olan Davud,
eserlerinde bu olusumu destekler ve bu kisiler tarafindan da destek goriir. Ote yandan

Davud, Ingiliz Devleti ve Yahudiler hakkinda gayet olumlu goriisler ileri siirer ve



gelecekte Filistin ve gevresinde Yahudi Devleti kurulmasi gerektigi yoniindeki

fikirlerini agiklar.

Daha 6nce Abdiilehad Davud hakkinda Omer Faruk Harman tarafindan, Tiirkiye
Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi'nde bir ansiklopedi maddesi kaleme almmustir
(Harman, 1988). Harman, burada Davud’un hayati1 hakkindaki bilgilerimizin temel
cergevesini sunmaktadir. Hasan Darcan ve Sadiye Bakir ise, gectigimiz yillarda Davud
hakkinda yiiksek lisans tezleri hazirlamislardir (Darcan, 2008; Bakir, 2019). Her iki
tezde de Abdiilehad Davud’un teolojik goriisleri tizerinde durulmaktadir. Sadiye Bakir
tezinde Davud’un Amerika’daki hayati ile ilgili baz1 yeni bilgilere ulagsmistir. Ayni
zamanda tez danismanim olan Betiil Avci Sebetci, Christian-Muslim Relations: A
Bibliographical History adli yayin i¢in Davud ile ilgili bir madde kaleme aldi. Yayin
asamasinda olan bu madde sayesinde Davud’un eserlerinin toplu bir listesini

edinebildim.

Bu ¢alismada Abdiilehad Davud’un Kudret Biiyiikcoskun tarafindan sadelestirmesi
yapilan Incil ve Salib adl1 eseri, Mehmet Sevket Eygi tarafindan yayima hazirlanan
Esrdr-1 Iseviye adli eseri, Nusret Cam tarafindan Davud’un Islamic Review’de
yayimlanan makalelerinin toplu halde yayimlanmis versiyonunu olusturan Tevrat ve
Incil’e gore Hz. Muhammed adl kitaplarim kullandim. Bunlara ek olarak, yazarin
1908 tarihinden baslayarak 1920 senesine kadar Sebilii 'r-Resad ve Beyaniilhak adli
dergilerde yazdigi yazilari kullandim. Bu niishalarin incelenmesinde ISAM Veri

Tabanindaki orjinal Osmanlica dergi niishalarini temel aldim.

Bu aragtirmada sosyal bilimlerin pek ¢ok alaninda kullanilan igerik analizi yontemini
kullandim. Yukarida belirttigim kaynaklar dikkatle incelememin sonunda, Davud’un
belirli araliklarla bazi Onemli konularda goriislerini agikladigini ve kendisini
tekrarladigin1 fark ettim. Davud’un dinsel ve toplumsal hayat hakkindaki bu
goriislerini, sikliklarina gore kiimelere ayirdim ve farkli eserlerinden elde ettigim bu
verileri ¢oziimleyerek bazi sonuglara ulastim. Bu yontem sayesinde, Davud’un
eserlerindeki satir arast mesajlar1 daha iyi bir sekilde anlamamin yaninda, Davud’un

farkli eserlerdeki konuyu ele alig tarzin1 da gorebildim.

Islam reddiye gelenegini daha iyi anlayabilmek amaciyla ise, ibn Hazm, Kadi

Abdiilcebbar ve Ibrahim Miiteferrika’nin reddiye eserlerini inceledim. Bu kitaplarda,



Kitab-1 Mukaddes’in tahrifi, Pavlus, Konstantin ve tebsirat gibi Abdiilehad Davud

tarafindan da kullanilan bazi temalarin ne sekilde ele alindigini gérmeye caligtim.

Bu tezdeki oncelikli amacim, Abdiilehad Davud’un reddiye eserlerinde kendisini
onceleyen gelenek ile olan baglantisin1 ele almaktir. Zira Abdiilehad Davud dini
konularda her ne kadar bu gelenegi biiyiik 6l¢iide yeniden yorumlayip tekrarlasa da,
Hz. isa’ya bir kitap verilmedigi seklinde 6zetleyecegimiz goriislerinde, bu gelenekten
ciddi sekilde ayrilir. Bu nedenle, Davud’un eserleri islam reddiye gelenegindeki bu

gibi farkli yorumlar1 degerlendirebilmek agisindan onemlidir.

Yukarida degindigim gibi, Davud toplum ve siyasal yasam hakkinda Sebilii’r Resad
ve Beyaniilhak adli dergilerde genis sekilde degerlendirmeler yapmistir. Bu tezde
ikincil olarak, Abdiilhamid, ittihat ve Terakki Partisi, panislamizm, milliyetcilik ve
emperyalizm gibi ¢ok ¢esitli konulara yayilan bu goriisler vasitasiyla yeni Miisliiman
olmus, Islami degerlere bagli ve Osmanli kimligini benimseyen bir kisinin, Islam
tilkelerinin kurtulusu ve gelecegine iliskin bakis agisin1 anlamlandirmaya ¢alisacagim.
Bireyin dini kimliginin toplumdaki yeri ve konumunu belirleyecek kadar onemli
oldugu Osmanli toplumunda, din degistirme sonucu yasanan kimlik degisimini,
yazarin eserleri vasitasi ile degerlendirecegim. Arastirma esnasinda fark edildigi gibi,
yazarim, gerek Osmanli Imparatorlugu, gerekse de diinya genelindeki sorunlarla ilgili
kaygilar1 (emperyalizm, Islami toplumun tehdit altinda olmasi vb.) bugiin icin de
gegerliligini korumaktadir. Bu nedenle bu arastirma giiniimiiz Miisliiman bilincini

anlamak i¢in de faydali olacaktir.

Bu calisma dort boliim ve bir sonug olmak iizere bes béliimden olusmaktadir. Ikinci
boliimde, Abdiilehad Davud’un hayatin1 genel hatlar ile ortaya koymaya c¢alistim.
Ardindan Davud’un Osmanli cografyasinda kaleme aldig1 yazilarini siniflandirdim ve
icerikleri hakkinda bilgi verdim. Uciincii bolimde, Davud’un Islam reddiye
gelenegindeki yerini anlamaya calistim. Bu sebeple onun Islam dinine ihtida edis
sebeplerini, eski dini Hiristiyanlik ve yeni dini Islam arasindaki karsithk kurma
cabasini, bu karsitlig1 olustururken kullandig akil yiiriitme seklini ele aldim. Ardindan
Ali b. Rabben et-Taberi, Kadi Abdiilcebbar, Ibn Hazm, Ibrahim Miiteferrika’nin
goriisleriyle Davud’unkileri karsilastirip temel hangi noktalarda benzestiklerini, hangi
noktalarda ayrildiklarini gostermeye ¢alistim. Dordiincii boliimde, Davud’un yaklasik

yirmi yil igerisinde Sebiliir-Resad ve Beyaniilhak adli dergilerde kaleme aldigi



yazilarini analiz ettim ve onun emperyalizmden, mesrutiyete ve Yahudiler’in Kudiis’e
yerlesmesi gibi pek c¢ok tartigmali konudaki fikirlerini, dergi yazilari ve ihtida

metinlerine dayanarak aciklamaya caligtim.



BOLUM II

ABDULEHAD DAVUD’UN HAYATI ve ESERLERI

2. Abdiilehad Davud’un Hayati

Abdiilehad Davud gayet iiretken bir yazar olmasina ragmen kendi hayat hikayesi
konusunda oldukga ketumdu. Fakat 6yle goziikiiyor ki, Urmiye'de 1866'da baslayan
hayat hikayesi Roma, Ingiltere ve Istanbul gibi pek ¢ok yerde énemli pozisyonlar ile
devam etmesine ragmen, Amerika'da bir diiskiinler evinde sona erecek kadar da

calkantiliydu.

Yasami  konusunda  smurli  bilgiye sahip  oldugumuz, Islam  dinine
gecmesiyle Abdiilehad Davud adini alacak olan David Benjamin hakkinda en detayl
bilgiye, Islamic Review’de yayimlanan, yazari belirtilmemis bir biyografi vasitasiyla
sahibiz. Buna gore, David Benjamin Urmiye'de 1866'da diinyaya geldi ve hayatinin
ilk donemlerini gecirdigi bu bolgedeki Amerikan Koleji’nde, ilk 6grenimini aldi
(The Islamic Review, 1929: 76).

Abdiilehad Davud bunun ardindan, temel amaci1 Nasturi Hiristiyan halkin durumunu
tyilestirmek olan bolgede faaliyet gosteren Ingiliz misyoner
teskilat1 Archbishop of Canterbury’s Mission to the Assyrian Christians adli bir
misyoner teskilatina katildi ve bu misyon teskilatinda ii¢ y1l 6gretmen olarak gorev
aldi. Abdiilehad Davud burada faaliyetlerini gosterirken bazi dergilerde makaleler
kaleme ald1. Ozellikle Abdiilehad Davud’un bu misyon teskilatinda yer aldig1 siralarda
aktif sekilde faaliyet gosteren bu misyon teskilati yine de diizenli bir organizasyon
degildi. Gorevi Ingiltere ve Amerika’dan gelen yardimlar ile 6zellikle Hiristiyan
halkin egitimini tistlenmek ve bolgede Ozellikle Hiristiyan halka karsi saldirgan
faaliyetlerde bulunan Kiirtlere kars1 Hiristiyanlar1 korumakti (The London Times,
1889). Ancak bolgede bulunan tek misyoner teskilatlanmasi bu degildi ve Amerikan,
Fransiz, Alman ve Rus misyonerler arasinda bolge Hiristiyanlarini kendi cemaatlerine

katmak icin biiyiik bir ¢aba s6z konusuydu. Ruslar bolgedeki etki alanlarmin getirdigi



gii¢ ile de diger misyon teskilatlarin1 geride biraktilar ve bolge Hiristiyanlarin1 gérev

basindaki hiikiimete isyan etmeleri icin tesvik ettiler (Davud, 1988: 4)

1892’de Cardinal Vaughan tarafindan felsefe ve teoloji alaninda kendisini daha da
gelistirmesi amaciyla Roma’da bulunan Pontificio Collegio Urbano’ya gonderildi, bu
tiniversiteye bagli olan Propaganda Fide College’de ¢alismalarini siirdiirdii. Yine bu
yillarda The Tablet gazetesinde “Assyria,Rome and Canterbury”
ve Irish Record’da “Authenticity of the Pentateuch” adli makalelerini  yayiladi.
1895°te rahip olarak atandi. Ayni yil Urmiye’de bulunan
Fransiz Lazarist Misyonu’na katilmak amaciyla iilkesi iran’a tekrar geri dondii.
1897°de Kardinal Perraud bagkanliginda Fransa’da toplanan kongrede Dogu
Katoliklerini temsil etmek iizere bagl bulundugu bagpiskoposluk tarafindan delege
olarak gonderildi. Burada okudugu tebligde bolgedeki Nasturiler arasindaki Katolik
egitim sisteminin diisiikliiglinden dert yaniyor ve gelecekte Rus Ortodoks Kilisesi’nin

bolgeye olasi etkilerini tartisiyordu (The Islamic Review, 1929: 77-78).

1898°de Iran’a tekrar doniisiiniin ardindan rahiplik gérevinin yaninda kendi kdyiine
yakin bir okul agti ve burada dgrencilere iicretsiz egitim verdi. Biiylik Devletlerin
giidiimiindeki misyoner teskilatlar ile yerel kilise arasinda giderek biiyiiyen gii¢ savasi
bolgedeki yasamin gidisatt i¢in de tehlike arz ediyordu. Zira 1899 yilinda bolgeye
giren Rus misyonerleri ile birlikte, bolgede adeta Hiristiyan mezhepleri arasindaki
teolojik bir tartismanin paravanina saklanmis bir giic miicadelesi yagsaniyordu. Nitekim
1900 senesinin ilk giinii Davud’un Salmas’ta verdigi son hutbesi de nispeten bu
konuya ayrilmisti ve misyonerlerin sagladiklart pek c¢ok faydaya ragmen, kendi
kimlikleri ve kiiltlirleri i¢in tehlike arz ettiklerini, bu nedenle bu misyon hareketlerine

kars1 daha kuskulu bir sekilde yaklasilmasi gerektigi hakkinda idi.

Davud’un Islamic Review 'deki biyografisine gore, Hiristiyanligin bu par¢alanmiglik
durumu kendisine Hiristiyan dini hakkinda bazi sorgulamalara yoneltti. Uzun stireli
bir kararsizligin ardindan ise kilisedeki tiim gorevlerinden istifa etti. Devaminda
ilkin Posta idaresinde, ardindan ise Veliaht Prens Muhammed Ali Mirza’nin hocasi ve

terciiman1 olarak ii¢ sene calist1 ve Ingiltere’ye gitti (The Islamic Review, 1929: 78).

Ingiltere, Davud’un hayati i¢in &nemli bir doniim noktasiydi, ¢iinkii Hiristiyan

dinindeki en 6nemli akide olan teslisin yok sayildigi ve tevhit inancini ihtiva eden



Ingiliz Uniteryanizmi’ni burada kabul etti. 1904 yilinda kendi cemaatinin
gorevlendirmesi ile fran’a gecerken ugradigi Istanbul ise
Seyhiilislam Cemaleddin Efendi ile yaptigi goriismelere vesile oldu ve burada

Miisliman oldu.

1904’teki ihtidasinin ardindan Davud, Osmanl vatandasgligina kabul edildi. 1905 ile
1906 arasinda Dariisgsafaka’da 6gretmenlik yapti. Aym1 zamanda kisa bir donem
Egitim Bakanligi’na bagli bulunan Enciimen-i Teftis ve Muayene komitesi’nde
bulunduktan sonra, 1914’te Ceride-i [lmiyye mecmuasinin yazi isleri memurluguna ve
Seyhiilislamliga bagh Fetvahdane Mektiibi Kelemi’ne girdi (Harman, 1988; Bakir,
2019: 9). Kendisini kisisel olarak da taniyan Zapsu’nun aktardigina gore ise,
Amerika’daki ailesinin yanina gitmis (Zapsu, 1976: 114-115), 1950 yilinda
Amerika’nin New York kentinde bir yashlar evinde hayata gozlerini yummustur

(Bakir, 2019: 9).

Omriiniin uzunca bir déneminde farkli kiiltiir ve diller ile etkilesim igerisinde olan
Abdiilehad Davud, basta Kitab-1 Mukaddes'in kaynak dilleri olan Latince, Eski
Yunanca, Ibranice ve Siiryanice olmak iizere Ingilizce, Fransizca, Italyanca, Farsca,
Tiirkce, Arapca gibi giiniimiiz dillerini de bilmektedir (Harman, 1988; Bakir, 2019: 9;
Darcan, 2008).

Abdiilehad Davud, hayati boyunca, bagli bulundugu kiliselerin st diizey
pozisyonlarinda yer almasi ve egitiminin Katolik Kilisesinin merkezi Vatikan ve basta
Ingiltere olmak {izere diger Huristiyan iilkelerde olmasi, kendisine ayri bir énem
kazandirir. Hiristiyanlik konusundaki bilgisi, yirminci yiizyil sartlar1 da géz oniine
alindiginda siradan bir Miisliiman ile karsilastirilamayacak derecede fazladir. Bu ise
yazilarini toplum ve okuyucu Oniinde ¢ok daha saygideger bir konuma ulastirir. Zira
Davud’un din degistirme serliveni, dogup biiylidiigii Keldani Kilisesi ile baslayip

Uniteryanlige ve en nihayetinde ise Islam ile sonuglanmistir.
2.2. Abdiilehad Davud’un Eserleri
2.2.1. Miisliiman Olmadan Onceki Eserleri

Abdiilehad Davud Miisliiman olmadan dnce, Avrupa iilkeleri ve iran’da yayim yapan

bazi gazete ve dergilerde makaleler ve denemeler kaleme almistir.



The Tablet: Roma’da bulundugu siralarda bu dergide, “Asur, Roma, Cantenbury”

tizerine bir dizi makaleyi kaleme almistir.

Irish Record: Bu dergide Yahudi Kutsal Kitabinin ilk bes kitabinin giivenilirligi ve

otantikligi iizerine goriiglerini agiklamistir.

The Levant Herald: Istanbul’da giinliik olarak Ingilizce ve Fransizca yayim yapan bu

dergide Dogu Kiliseleri ve problemleri hakkinda 1895°de bir makale kaleme almistir.

Qala-La-Shara: 1895’deki Fransiz misyon gorevindeyken bu misyon tarihinde ilk

kere Siiryanice bir yazi kaleme aldi.

Terciimeleri: lllustrated Catholic Mission’da farkli yillar igerisinde bir dizi

makalenin ¢evirisini yayimlamigtir.
2.2.2. Miisliiman Olduktan Sonra Yazdig: Eserler

Davud 6zellikle Miisliiman olduktan sonra gerek miistakil eserler, gerekse de farkli

gazetelerde dini ve gilincel konulari ihtiva eden makaleler yayimlamastir.
2.2.2.1. Incil ve Salib

Miistakil  eserlerinden Incil ve  Salib, Abdiilehad Davud’un  Osmanli
Imparatorlugu’nda kaleme aldig1 ilk eseridir ve esas olarak Hiristiyan karsit1 Islam
reddiye geleneginin bir 6rnegi olarak kaleme alimustir. Igerisinde pek ¢ok tartigmali
diisiinceyi barindirir ve tiim bunlar nedeniyle de, bizim i¢in énem tasir. Eser 1913
yilinda Istanbul’da basilmistir. Her ne kadar Abdiilehad Davud, bu kitap igerisinde
eserinin on cilt olacagini belirtse ve eserin tizerinde birinci cilt kaydi bulunsa da, bu

eserin devami daha sonraki donemde gelmemistir.

Kudret Biiyiikcoskun tarafindan sadelestirilerek giinlimiiz Tiirk¢esine kazandirilan

metin, on béliimden olugsmakta ve 239 sayfa igermektedir.

Abdiilehad Davud bu eserde teslis inancinin sapkinlik oldugu, Incil’in Islamiyet’teki
kaninin aksine, Isa’ya bir kitap olarak verilmedigi, “sifahen” aktarilan bu sdzlerin ise
bozularak giiniimiize kadar geldigi, ancak tiim bunlara ragmen Islam dini ve
peygamberinin bu kitaplar araciligiyla bulunabilecegini iddia eder. Islam dininin tek

hakiki din oldugunu ekler ve tiim insanlar1 bu dine davet eder. Kendisini énceleyen



klasik Islami ihtida metinlerindeki pek ¢ok dinsel akil yiiriitmeleri kullandiktan sonra,
halifelik, Abdiilhamit dénemi, yiikselen milliyet¢ilik ve emperyalizmin Islam

toplumlarina etkisi ve siyonizm hakkinda ¢arpici sonuglara varir.

Eseri bizim i¢in énemli kilan unsur hig siiphesiz, Davud’un Hz. isa’ya Allah tarafindan
herhangi bir kitap verilmedigi hakkindaki diisiincesidir. Abdiilehad Davud bu kitap
boyunca her zaman, islam terminolojisinde incil olarak adlandirilan kitabin aslinda
ona “sifahen” aktarilan ve igerik olarak Hz. Muhammed’in gelecegi hakkinda bilgiler
veren bir nitelikte oldugunu ileri siirer. Buna ek olarak Abdiilehad Davud, islam
reddiye geleneginde olumsuz olarak ele aliman Pavlus hakkinda da eserinin bazi

kisimlarinda gayet olumlu bir dil kullanir.
2.2.2.2. Esrar- fseviye

Abdiilehad Davud’un 1916 senesinde kaleme aldig1 eseridir. Mehmet Sevket Eygi
tarafindan bir dizi makale ile birlikte 1966 yilinda tekrar yayimlanmis, 2003 yilinda

Bedir Yayinevi tarafindan Miisliiman Olan Papaz adiyla tekrar basilmistir (Davud,
2003).

Kurgusal mahiyette bir eser olan Esrar-: /seviye, Afrikali bir misyonerin Islam'a ihtida
edisini ele alir. Hikayenin bagskahramani1 Fano adli Nijeryali birisidir, Hac1 Abdullah
ile karsilasmasi sonucu zaten kendi zihninde cevap bulamadigi soru isaretlerinden
kurtulur ve Miisliiman olur. Belli belirsiz sekilde Davud’un kendi otobiyografisini bir
kurgu formatinda yazdigi seklinde bir izlenime kapilabilecegimiz eser, temelde
Hiristiyan devletlerin giidiimiindeki misyonerlerin dinlerini daha fazla toprak ele
gecirmek amaciyla kullandiklar1 seklinde bir ana temaya sahiptir. Afrika’nin
ortasindaki bir kiginin hayat hikayesini anlatir, fakat buradaki halkin problemleri
Osmanl cografyasinda yasayan halklarin sorunlarindan hig de farkli degildir; Islam
birligi, emperyalizm, misyonerlik ve bunlara eslik eden Hiristiyan dininin i¢inde
bulundugu bozulmusluk durumu bu eser igerisinde ele alinan konular1 olusturur..
Misyonerlerin diinyanin geri kalan bolgelerinde okul ve hastane yapimi ve parasal
yardim gibi tiim faaliyetlerinin amacinin, islam inanc1 ve toplumunu yok etmek

amacinda oldugunu iddia eder.

Tam olarak kurgusal bir metin ya da tam olarak didaktik bir metin olarak da ifade

edilemeyecek bu eseri bizim i¢in 6nemli kilan husus eserin, hayali bir kahraman dahi



olsa bir ihtiday1 konu almasi dolayisiyladir. Iki ayr1 yazin tiiriiniin i¢ ice gegmis
olmasindan dolay1 eser tam olarak bir biitiinliikk sergilemez, edebi agidan koti
yapilandirilmistir, didaktik agidan ise siirekli aksar. Fakat Abdiilehad Davud’un amaci
bizim i¢in agiktir ve kendisinin diger yazilariyla da tam bir biitiinliik igerisindedir;
Hiristiyanlik bozulmustur ve inanlilarinin neden oldugu tiim bu ag¢gozliiliikkler
nedeniyle de diinya tehdit altindadir. Bunun karsisinda bulunan Islam ise her a¢idan
iyiligi temsil eder. Tarihinde insanlar1 somiirme gibi bir nedenden dolay1 asla

suclanamaz ve ayirt edici niteligi adalettir.
2.2.2.3. Tevrat ve Incil’e Géore Hz. Muhammed

Amerika’ya gidisinden sonra Islamic Review adli dergide 1931 yilina kadar
yayimlanan makalelerinin, 1980°de Doha’da tek bir cilt halinde tekrar basilmasindan
olusan kitaptir. Kitap, Tevrat ve Incil’e gére Hz. Muhammed adiyla Nusret Cam
tarafindan 1988 tarihinde Tiirk¢eye kazandirilmistir.

Kitap genel hatlar1 itibari ile /ncil ve Salib’in devami ve yer yer de onun bir tekraridir.
Bu makaleler oOliimiinden sonra Muhammad in the Bible adi altinda bir Kkitapta
toplanmistir. iki eser arasindaki temel farklilik ise bu makalelerde ¢ok az istisna olmak
sartiyla aktiiel gelismelerin yer almamasidir.
Makalelerde Hz.Muhammed’in kendisini 6nceleyen Hz. Musa ve Hz. Isa tarafindan

acik bir sekilde miijdelendigi iizerinde durulur ve buna iligkin 6rnekler getirilir.

Bu eserin ayirt edici 6zelliginin ise Abdiilehad Davud’un 6zel olarak hitabin1 Yahudi
halkina yoneltmesi oldugunu diisiiniiyorum. Davud, Islamic Review’deki yazilarinda
tipk1 daha Onceki yazilari gibi, Hiristiyan inanci hakkinda degerlendirmelerde bulunur.
Bununla birlikte; Hz. Davud, Siyon, Filistin, Kudiis gibi Yahudi dini inancu ile iliskili
terimleri kullanarak hitabin1 genel olarak Yahudilere yoneltmeye calisir. Hz.
Muhammed’in Yahudilere Allah tarafindan gonderilmesi miijdelenen kisi oldugunu
kanitlamak amaciyla ise, Tevrat’tan alintilar yapar. Zannettigim kadariyla Davud’un
bu kitapta ibrahim ile yapilan ahit kissasim1 kullanmasindaki amaci, ahdin Ismail
aracilifiyla Hz. Muhammed’e kadar ulastigini  gostermek ve bu yolla Kudiis

bolgesinin Miisliimanlarda kalmasi gerektigine teolojik zemin bulmaktir.
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2.2.2.4.Gazete ve Dergilerde Yayimlanan Yazilar

Abdiilehad Davud, Osmanl Imparatorlugu’nda bulundugu yillarda pek cok yazi
kaleme almigtir (Avci, Yayim Asamasinda). Beyaniilhak ve Sebilii’r Resad adl
dergilerde yayimlanan bu yazilarin konusu, biiyilk ¢ogunlugu Osmanl
Imparatorlugu’nun aktiiel yasamini konu edinen yazilardir. Bunun yan1 sira bu gazete
yazilarinda ¢esitli iilkelerde yasayan Miisliman halklarin sorunlar1 da ele alinmus,
bunlar hakkinda cesitli ¢6ziimler sunulmaya calisilmistir. Asagida bu gazete yazilarini

yayimlandiklari tarihe gore su sekilde siralayabiliriz:
1. “Hindistan Igtisaslar1”.

2. “Panislamizm Umumiyye-i islamiyye”.

3. “Alem-i Islamiyet: Cava Yahut Yirmi Sekiz Milyon Miisliiman1 Havi Bir Cezire”.
4. “Cava”.

5. “Sumatra Miisliimanlar1”.

6. “Alem-i Islamiyet: Cin Miisliimanlari-1”.

7. “Alem-i Islamiyet: Cin Miisliimanlar1-2”.

8. “Alem-i Islamiyet: Cin Miisliimanlar1-3”.

9. “Alem-i Islamiyet: Cin Miisliimanlar1-4”.

10. “Alem-i islamiyet: Cin Miisliimanlar1-5”.

11. “Alem-i islamiyet: Cin Miisliimanlari-6”.

12. “Iran’m Vaziyeti Haziras1”.

13. “Iran’in Vaziyeti Haziras1-2”.

14. “Iran’in Vaziyeti Haziras1-3”.

15. “Iran’in Vaziyeti Haziras1-4”.

16. “Girit Meselesi ve Ingiliz Siyaseti”.
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17. “Iran’1n Vaziyeti Haziras1-5”.

18. “Tiirkiye Ittihat Etmeli Mi ?”.

19. “Tiirkiye Ittifak Etmeli Mi-2 ?”.

20. “Kurk iki Bin Katolik Misyoner Cemiyeti”.

21. “Ingiltere’de Din-i Islam’in Intisar1-1”.

22. “Ingiltere’de Din-i Islam’in Intisar1-2”.

23. “Kiliselerin Ittihadi Miimkiin Miidiir?”.

24. “Katolik ile Ortodoks Kiliselerinin ittihad1 Miimkiin Miidiir?”.
25. “Miihim Bir Eser-i Dini Hakkinda”.

26. “Anglikan ile Ortodoks Kiliselerinin ittihad: Miimkiin Miidiir?”.
27. “Kiliselerin Tevhidine Neden Liizum Goriilityor?”.

28. “Huiristiyanlik, Filistin’de Bir Yahudi Hiikiimetinin Tesekkiiliine Miisait Midir?”".

Gozlemledigim kadariyla, bu yazilarin igerikleri, 1908’den 1910°a kadar olan siireg
icerisinde daha ¢ok, yeni iktidara gelen Ittihat ve Terakki Partisi’ni destekleyici
nitelikte olup buna ek olarak, Osmanli okuyucusuna diinya Miisliimanlarinin sosyal,
ekonomik vaziyetleri hakkinda bilgi verir. 1910’dan 1920’ye kadar yayimlanan gazete
yazilar1 ise daha ¢ok Diinya Savasi’nin da etkisiyle emperyalizm, Kudiis’iin statiisi,

Islam birligi gibi konulara yonelir.

“Hindistan Igtisaslar1”: 1908°de Beyaniilhak adli dergide yayimlanan bu yazi
Hindistan’da Ingiltere aleyhine gergeklesen bazi gelismeler hakkindadir. Abdiilehad
Davud bu yazisinda hilafetin dnemine dikkat ¢ekerek Ingiltere’nin somiirgelerinde
sorunsuz bir yonetim gerceklesmesini istiyorsa, Osmanli Imparatorlugu ile iliskilerinin

1yi olmasi gerektigini vurgular (Davud, 1908a).

“Panislamizm: Cemiyet-i Umumiyye-i islamiyye”: 1908 senesinde yayimlanan bu
yazi Ingiltere’de Islam’1 yaymaya ¢alisan Cemaat-i Umum-u Islamiyye ile ilgili bilgiler

verir. Yazi igerisinde Ingiliz halkinin zekas1 ve ahlaki ile ilgili gayet olumlu yorumlar
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yapan Abdiilehad Davud, Ingiltere’nin ileride Miisliiman olacagina iliskin umudunu

paylasir (Davud, 1908b).

“Alem-i Islamiyet: Cava Yahut Yirmi Sekiz Milyon Miislimana Havi Bir
Cezire”, “Cava”, “Sumatra Miisliimanlar1”: 1909’da yayimlanan bu {i¢ yaz1 da
Abdiilehad Davud Endonezya adalarinin ekonomik, sosyal durumu hakkinda bilgi
verir. Buna ek olarak Davud, Hollanda sémiirge ydnetimin uygulamalari ve Islam
diinyasindaki egitimin geri kalmisligi hakkinda yorumlar yapar (Davud, 1909a;
Davud, 1909b).

“Cin Miisliimanlan-17, “Cin Miisliimanlari-2”, “Cin Miisliimanlari-3”, “Cin
Miisliimanlari-4”, “Cin Miisliimanlari-5”, “Cin Miisliimanlari-6”: 1910’da
Beyaniilhak adli dergide yayimladigi bu yazilarda Davud, 6zelde Cin igerisindeki
Islam toplumu olmak iizere Cin’in o giinkii durumu, misyonerlerin yaklasik altinci
yiizyildan itibaren Cin igerisinde siirdiirdiikleri faaliyetler ve Cin felsefesi hakkinda

bilgi verir (Davud 1910a, 1910b, 1910c, 1910d, 1910e, 1910f).

“Iran’mn Vaziyeti Haziras1-1”, “Iran’in Vaziyeti Haziras1-2”, “iran’in Vaziyeti
Hazirasi-3”, “iran’in Vaziyeti Hazirasi-4”, “Iran’mn Vaziyeti Hazirasi-5”,
“Iran’n Vaziyeti Haziras1-6”: 1910°da Beyaniilhak adli dergide yayimlanmak iizere
kaleme alinan bu yazilarda Davud; Iran’da yeni gegilmis olan mesrutiyet rejimine
duydugu heyecani dile getirir, bunun aleyhine ger¢eklesen mutlakiyetgi istekleri kinar.
Yirminci yiizyillin baginda cereyan eden Iran iizerindeki Rusya ve Ingiltere’nin
hakimiyet savaslar1 hakkinda bilgi verir. Bu noktada Abdiilehad Davud, emperyalizm
hakkinda olumsuz bir portre ¢izse de, Ingiliz emperyalizmine karsi bazi olumlu
gorlsler ileri siirer. Bu yazilarda 6nemli olan noktanin, Davud’un Osmanli’daki
mesrutiyet deneyimi ve Iran’daki muadili arasindaki karsilastirmalar1 oldugunu

diistiniiyorum (Davud, 1910g, 1910h, 19101, 1910j, 19101).

“Girit Meselesi ve Ingiliz Siyaseti”: Diger yazilarmin aksine Ingiltere hakkinda daha
fazla olumsuz goriisiin dile getirildigi bu yazida, Girit’te gergeklesen aktiiel gelismeler
ele alinir. Abdiilehad Davud, burada ingiltere nin Islam karsit1 politikasinin Gladstone
hiikiimeti ile baglantili oldugunu, Ingiltere ve Osmanli iilkeleri arasindaki iliskinin

ilerleyen giinlerde diizelecegini beyan eder (Davud, 1910k).
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“Tiirkiye Ittifak Etmeli Mi”, “Tiirkiye Ittifak Etmeli Mi-2”: 1910’da yayimlanan
bu yazilarinda Davud, ¢ok yakinda biiyiik bir diinya savasinin ¢ikacagina dair fikrini
paylasir. Imparatorlugun ici ve disindaki tehlikelere deginen Davud, basta Tiirki
halklar ve Iran olmak iizere Osmanli Imparatorlugu’nun ittifaklar yapmas1 gerektigine

iliskin kanaatlerini paylasir (Davud, 1910m, 1910n).

“Kurk Iki Bin Katolik Misyoner Cemiyeti”: Gerek diinya capinda, gerekse de Islam
topraklarindaki misyonerlerin yapilanmasi hakkinda bilgi veren bu yazi, misyoner
faaliyetleri hakkinda olumsuz bir dil kullanir. Misyonerlerin bulunduklar1 bolgelerde
huzursuzluklar ¢ikardiklar1 ve insanlar1 para karsiligi dinlerine ¢ekmeye ¢alistiklari
seklinde Ozetleyebilecegimiz goriisler, bu yazinin temel hattin1 olusturur (Davud,

1914a).

“Ingiltere’de Din-i Islam’mn intisari-1”, “ingiltere’de Din-i Islam’mn intisari-2”:
On dokuzuncu yiizyil itibariyle akilc1 diisiincenin Ingiltere igerisinde 6nemli bir
pozisyon kazanmasi nedeniyle, Hiristiyanligin inanlilarin1 kaybettigini ve uygun bir
irsad faaliyetinin yapilmasi durumunda bu kisilerin rahatlikla Miisliiman olabilecekleri
bu yazida savunulur. Diger yazilarinda da rastladigimiz iizere, Davud burada da ingiliz
halkina kars1 igten sevgisini climleleri ile gosterir ve misyoner gruplarin faaliyetlerini

kinar (Davud, 1914b, 1914c).

“Kiliselerin Ittihadi1 Miimkiin Miidiir?”: Yukarida belirtilen yazidan sonra yaklasik
bes senelik bir suskunluk donemine giren Davud, Diinya Savasi ertesinde 1919°da
Sebilii’r Resad’ta yayimlanan yazisinda Hiristiyan iilkelerin Islam’a kars1 giiglerini
birlestirebilmek amaciyla “Cemaat-1 Akvam™ adli bir orgiit kurduklarini s6yler. Ancak
boyle bir ¢abanin, Hiristiyanliin pek ¢ok mezhebe ayrilmasi dolayisiyla imkansiz bir
gelisme oldugunu vurgulayan Davud; islam iilkelerinin yine de birlesmesi gerektigini

belirtir (Davud, 1919a).

“Katolik ile Ortodoks Kiliselerinin ittihadi Miimkiin Miidiir?”: Abdiilehad
Davud’un iddiasma gore, Islam dini igerisinde higbir ayrilik olmamasma ragmen,
Hiristiyanlik biiyiik bir par¢alanmislik icerisindedir. Yazinin 6nemli olan yonii, Diinya
Savasi’nin sonunda Miisliiman diinyasi toplu bir somiirge deneyimi yasarken, yazarin

bu durumda dahi Hiristiyanligin boliinmiisliiglinden bahsedebilmesidir (Davud,

1919b).
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“Miihim Bir Eser-i Dini Hakkinda”: Abdiilehad Davud bu yazisinda, Ingiltere’de
Kiilliyat-1 Edyan ad1 altinda bir kitabin hazirlanmakta oldugunu, bunun igin hilafetin
merkezi olan Osmanli imparatorlugu’ndan Islam dini ile ilgili temel bilgileri ihtiva
eden, uzman kisiler tarafindan hazirlanacak bir kitabin talep edildigini haber verir.
Davud, islam’1n dogru bir sekilde anlatilacag bdyle bir kitap sayesinde Islam’a biiyiik
bir ihtida dalgas1 baglayabilecegini sdyleyerek buna iliskin umudunu okuyuculari ile

paylasir (Davud, 1919c).

“Anglikan ile Ortodoks Kiliselerinin ittihadi Miimkiin Mii?” Abdiilehad Davud
iki Kilise arasinda bir ayriligin oldugunu sdyleyip bunun ger¢eklesmesinin imkansiz

oldugunu dile getirir (Davud, 1919d).

“Kiliselerin Tevhidine Neden Liizum Goriiliiyor?”: Sebilii v Resad’ta yayimlanan
bu yazi, Abdiilehad Davud’un diger yazilari ile karsilastirildiginda en fazla dini
konular1 ihtiva eden yazisidir. Bu yazinin en ilging boliimii ise, Davud’un Yahudiler
ve Miisliimanlarin Ibrahim’in soyundan geldigini iddia etmesine ragmen,
Hiristiyanlarin putperestlerin soyundan geldigi seklindeki gortisleridir (Davud,
1919e).

“Huristiyanhk, Filistin’de Bir Yahudi Hiikiimetinin Tesekkiiliine Miisait
Midir?”: Kudiis’te Ingiltere dnciiliigiinde bir Yahudi Devleti kurulmas1 hakkindaki
Abdiilehad Davud’un spekiilasyonlarini igerir. Davud’a gore, Yahudiler sonsuza kadar
vatansiz kalmamalar1 gerektigi gibi, Kudiis bir Islam topragidir. Davud’un bu
yazisindaki goriisleri bir anlamda belirsizdir. Bir yandan, Yahudilerin artik siirgiinden
kurtulup bir vatanlar1 olmasi gerektigini belirtse de, diger yandan bu vatanin Kudiis

olmasina kars1 kapilarini fazla agik da tutmaz (Davud, 1920).
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BOLUM III

ABDULEHAD DAVUD’UN TEOLOJiK GORUSLERI VE
ISLAM REDDIYE GELENEGINDEKI YERI

3.Abdiilehad Davud’un Teolojik Goriisleri

Abdiilehad Davud’un Islam’a ihtidasindan sonra kaleme aldi1 tiim kitaplar1 ve gazete
yazilart dinsel polemik yazininin érneklerinden biri olarak ele alinabilir. Davud, bu
eserlerde, sosyal, politik, kiiltiirel problemler hakkinda fikirlerini okuyucuya agiklasa
da, aslinda bu eserler; tevhit-teslis karsithgi, Kitab-1 Mukaddes’in tahrifi
ve tebsirat gibi yogun dinsel icerige sahip konular1 barindirir. Bu nedenle tezin bu

kisminda, Davud’un teolojiyle ilgili goriislerini agiklamaya calisacagim.
3.1.Hiristiyanhgin Tahrifi

Abdiilehad Davud'un eserlerinde en ¢ok goze ¢arpan konulardan birisi, hi¢ kuskusuz
yillarca benimsedigi Hiristiyan dini ve bu dinin olusturdugu Hiristiyan kiiltiiriine kars1
olan olumsuz tutumudur. Ona gore, Hiristiyanlik kilisenin ilk donemde karsilastigi

politik ve askeri zorlamalar nedeniyle toplu bir tahrife ugramigtir.

Davud, Hz. Isa tarafindan tevhit ilkelerine gére teblig edilen Hiristiyan inancinin
tahrife ugramasinda, birden fazla etmenin rol oynadigin1 savunur. Ancak ona gore,
bunlarin igerisinde 6zellikle baz1 faktorler ¢ok daha fazla baskin rol oynamis ve
Hiristiyanlik giiniimiizdeki sekliyle bize ulasabilmistir. Bunlar; Roma Imparatorlugu
tarafindan Hiristiyan inancinin baskiya ugramasi, Hiristiyan inancinin Greko-Romen
felsefeden yogun sekilde etkilenmesi, kilisenin iist diizey gorevlerinde yer alan
kisilerin kendi menfaatleri amaciyla dinlerini degistirmeleri ve son olarak Incil’in

Yunanca ve Latinceye ¢evrilmesi nedeniyle igerisindeki hakikati kaybetmesidir.
3.1.1.Tahrifte Roma imparatorlugu’nun Oynadig1 Rol

Davud, Hiristiyanlik icerisinde oldugunu iddia ettigi tahrifte, en biiyiik sorumlunun,

Roma Imparatorlugu oldugunu diisiiniir. Ona gére, Nikya Konsili’ne kadar her ne
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kadar Hiristiyanlik Roma Imparatorlugu tarafindan zulme maruz kalsa ve bu siire
boyunca Hiristiyan inanci igerisine pek ¢ok “batil itikadlar” girse de, Hiristiyan
inancinin ~ sistematik  bir  sekilde degismeye zorlanmasi tam  olarak
325 Nikya Konsilinden sonraya tarihlendirilmesi gerekir. Roma
Imparatoru Konstantin, Hiristiyan dinini kendi siyasi emellerine daha elverisli bir hale
getirmek amaciyla, daha Hiristiyan bile olmamasina ragmen, Nikya Konisili’nin
oturumlarma  katilmistir. Bu konsilde Davud’un  iddiasina  gore tevhid ilkesini
savunan Arius ve taraftarlar1 zorla bastirilmis ve Imparator Konstantin tarafindan
oldiirtilmislerdir (Davud, 1999: 33; 1988: 21). Bunun
sonucunda Athanasios’un savundugu teslis inanci devlet zorlamasiyla Hiristiyan dini

igerisine girmistir (Davud, 1999: 33; 1988, 198).
3.1.2. Greko-Romen Felsefesinin Tahrifteki Rolii

Abdiilehad Davud’a gore, Hiristiyan inancinin tahrife ugramasindaki diger bir neden
ise bu dinin Greko-Romen gelenck ve felsefeden yogun sekilde etkilenmesidir.
Hiristiyanlik baslangigta, tevhit inanci iizerine kurulu, Yahudi dini geleneginin devami
olmasina ragmen, basta Yunan felsefesi olmak tizere politeist inanglardan etkilenmis
ve sonucta Allah’in kitab1 olmaktan ziyade insan eseri bir duruma diismiistiir. Biiyiik
Iskender’in seferlerinden sonra Yunan felsefesi, Hindistan’a kadar olan cografyada
gelismis ve zaman igerisinde bu tevhit inancin1 bozucu sekilde etkisini gostermeye
baslamistir (Davud, 1988, 266). Ayn1 zamanda Hiristiyanlik, yiizyillarca devlet baskis1
altinda kalmasimin bir sonucu olarak, putperest inanglar ile ciddi bir etkilesime
girmistir. Tipki putperestlerin kendi tanrilarina yaptig1 gibi Hiristiyanlik da Tanr1’y1

tanimlamak i¢in baba, ogul gibi tanimlamalar kullanmistir (Davud, 1988: 16).

Davud’un aktarimima gore, 6zellikle Hiristiyan Kutsal Kitabi, bashi baslina tevhit
dinine aykir1 yazilardir ve Yeni Platonculugun etkisiyle kaleme alinmiglardir (Davud,
1999: 81). Davud‘un iddiasina gore, dikkatli bir inceleme sonunda Yahudi olmayan
kisiler tarafindan Yunan ve Roma kiiltlirintin etkisiyle yazildiklari ortaya ¢ikacaktir
(Davud, 1988: 320). Kutsal bir seye dayanmamasi nedeniyle higbir
"umumi din"e hizmet edemeyecek nitelikte olan bu yazilar; papalar, kardinaller,
metropolitler gibi iist diizey kilise ruhbaninin kendi ¢ikarlarini korumak maksadiyla
icat ettikleri nitelikte eserlerdir. Davud’a gére bu eserler, bu nedenlerle insanliga ve

ilerlemeye kars1 niteliktedir.
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3.1.3. Kutsal Kitap’in Terciimesi ve Tahrifi

Incillerin bu derece tahrife ugramasi ve icerisindeki Hz. Muhammed’in tebsirat: gibi
gerceklerin gizli kalmasindaki neden ise, en basta melekler tarafindan Siiryanice
olarak Hz. Isa’yavahyedilen incil’lerin as1l dillerinde muhafaza edilmeyerek
giinimiize Yunanca ve Latince haller1 ile wulagsmasidir (Davud, 1999:
49,59). Abdiilehad Davud Kutsal Kitaplarin bagka bir dile ¢evrilmemesi gerektigi
tizerine eserlerinin farkli boliimlerinde deginmistir. Ona gore terciime her ne kadar iyi
bir sekilde yapilirsa yapilsin kaynak metinde anlatilmak istenen ana diisiinceyi tam
olarak ifade edemeyecek bir sekilde bize wulasir ve temelde tercimelerin
hepsi giivenilmezdir (Davud, 1988: 176). Davud bu nedenle Incil yazarlarinin terciime
ettigi ya da kisaltarak ozetini bize sunduklar1 Incillerin gercek muhtevasina higbir

zaman sahip olamayacagimizi belirtir (Davud, 1988: 174).

Abdiilehad Davud’a gore, Kilise Konsilleri aslinda Hiristiyanlar arasindaki ayriliklar
azaltmak i¢in toplanmalarina ragmen, bu ayriliklar, konsil kararlar1 sonucu artarak
devam etmistir (Davud, 1999: 187). Islam ile karsilastirma yapma yoluna giden
Davud’a gore Hiristiyan dininin bu kadar ayrilik ve kargasa icerisinde bulunmasina
neden olan faktdr ise bu konsiller ve Isa’nin toplu bir kitap birakmamasidir. Eger Incil
[sa’nin ardindan hemen toparlanmis ve bir kitap seklinde gelecek nesillerin eline
gecmis olsaydi, Hiristiyanlik icerisinde bu kadar fazla sayida mezhep ortaya
¢tkmamus olacak, Hiristiyan inancinin Islami &zii bozulmamis olacakti (Davud, 1988:
291). Zira Hiristiyan diinyast bu tahrifin neticesi olarak vaftizden Hz. Meryem’in
statiisiine kadar pek ¢ok konuda biiyiik bir ihtilaf i¢erisindedir (Davud, 1919a; 1919b;
1919c; 1919d; 1919e). Hiristiyan inancindaki bu ayriliklarin ortadan kalkabilmesi
amactyla, Abdiilehad Davud, Kitab-1 Mukaddes’in filolojik ve bilimsel bir incelemeye

tabi tutulmasi gerektigini onerir.

Sonu¢ olarak Davud’a gore, Allah’in vahyinin {izerine seneler igerisinde
gerceklestirilen eklemelerin ve tahriflerin bir sonucu olarak, Hiristiyan inanci akil dis1
bir hiiviyete biiriinmiistiir. Tevhit yerine konan teslis inanci, Abdiilehad Davud’a gore
en basta insan aklina, evrenin temel yasalarina karsitlik igerisinde olan bir inanctir.
Akl ile ¢elisen Hiristiyan inancindaki bu iddia, Hiristiyanlarin, bu ti¢ farkli Tanrinin
aslinda tek bir tanr1 oldugu yoniindeki iddias1 ile daha da karmasik bir hale

gelmektedir. Bu durumda ya Hiristiyanlar ti¢ farkli Tanri’ya inandiklarini itiraf
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edemeyecek kadar kendi inanglarina giivenememekte ya da ii¢ farkli Tanri’ya
inanmaktadirlar; bu  ihtimallerin  disginda  bir sey s6z  konusu
degildir. Abdiilehad Davud’a gore seceneklerden birincisi inan¢ ig¢in en biiyiik
giinahlardan biri olurken, ikinci segenek ise aklin en temel gergekleriyle uyumsuzluk
sergilemektedir. Zira ti¢ farkli Tanri’dan tek bir Tanr1’ya ulasilamaz (Davud, 1999:
20-21; Davud, 1988: 17; Davud, 1919e). Mantigin temel ilkeleri olan
0zdeslik, celismezlik, ticiincii halin imkansizlig1 gibi en temel yasalara aykir1 olan bu
diisiinceler Hiristiyan inancini akil ile karsitlik igerisindeki bir dine donistiiriir.
Hiristiyanliga yoneltilen bu suclamalar Abdiilehad Davud’u 6nceleyen diger kisiler
tarafindan da savunulmus, kendisi bir anlamda bu su¢lamalar1 giincel eserlerinde de

tekrarlamistir.
3.2. Din

Abdiilehad Davud'a gore din kelimesi, ne Hiristiyanlik ne Yahudilik ne de bagka bir
kelimeyi tasvir edecek sekilde kullanlamaz, din sadece ve sadece Islam’a 6zel bir
kavramdir. Din kelimesi her seyden dnce Kur'an'da kullanilmasindan dolay1 sadece
Islam'a ait, pek c¢ok gizli hakikati barindiran bir kelimedir. Buna gére, Allah ne
Hiristiyanlarin ne de Yahudilerin bu kelimeyi isitmelerine bile mani olmustur. Bu
nedenle din kelimesi Bat1 Avrupa dillerinde kullanilan ve Davud’un ifadesine gore de
putperest kaynakli bir kelime olan “religion” kelimesi ile karsilanamaz (Davud, 1999:

188).

Abdulehad Davud’a gore, din kelimesi Islam ile bir biitiin olarak ayni oldugundan ve
Allah'in sadece Miisliimanlara bir armagani oldugundan dolay1 Allah tarafindan
korunan bir mahiyete sahiptir. Bu nedenle Miisliimanlar gelecege yonelik
korkularindan siyrilmali ve kendilerinden emin olmaldirlar. En nihayetinde islam,
Allah katinda tek gegerli dindir ve dyle olmaya da devam edecektir. Her ne kadar
Hiristiyanlar teknolojik, parasal ve askeri istiinliiklere sahip olsalar da bunlarin
higbirisi gelecek iizerinde bir faydas1 dokunmayacaktir (Davud, 1999: 189). Burada en
cok dikkat ¢eken nokta, “din”in, neredeyse ortaya ¢ikabilmesi i¢in Hz. Muhammed'i
beklemis olmasi ve Davud’a gore milli gelismenin dini gelisme ile es zamanlh

gerceklesmesidir.
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Davud’a gore her millet es zamanl bir sekilde evrim ge¢irmis degildir ve bu nedenle
hepsi ayn1 seviyede degildir. Ilk evre, fakirlik ve cahillik igerisinde gegirilen ve esaret
altinda yasanilan donem; ikincisi bu grup arasinda milliyet ve vatanperverlik
diisiincelerinin  gelistigi donem; {igiinciisii ise milli suura varmis bu halkin tam

bagimsizlik yolunda ugrastigi donemi olusturur (Davud, 1999: 78).

Ug sathada gergeklesen "milliligin" bu gelisimine paralel olarak dinde de ii¢ safhali
bir evrim modeli vardir. Davud’un iddiasina gore "higbir yeni din, tam ve miikemmel
olamaz" (Davud, 1999: 79). Buda ve Konfii¢yiis din kurucularidir, fakat bu dinler daha
sonraki donemlerinde bir gelisim izleyememisler ve bu nedenle geri planda
kalmislardir ve Abdiilehad Davud’un ifadesine gore ¢ocukluk asamasindadirlar. Bazi
dinler ise belirli bir gelisim gosterebilmislerdir. Ornegin, Hiristiyanlik Museviligin
ileri bir formudur, fakat bu sadece ikinci asamadir ve daha ileri bir sathaya adim
atamadiklar1 i¢in ise ancak gelisim sathasindadir. Fakat Davud’un buradaki goriisleri
yine tam anlamiyla agik degildir ve kendisiyle ¢elismektedir. Zira en basta eserlerinin
geneline yayilan teslis karsitlig1 goz oniine alininca Hiristiyanligi Yahudiligin daha tist
versiyonu olarak sunmasi sasirticidir. Ote yandan Hiristiyanhigin Yahudiligin daha
ileri bir evriminin iirinii oldugu yoniindeki goriisii iki sayfa sonra revize edilmistir.
Buna gore Hiristiyanlik aslinda bir ilerleme degil, gerilemedir (Davud, 1999: 81).
Davud’a gére dinlerin en gelismis formda karsimiza ¢ikt181 hal ise Islam’dir ve Islam

son din olmasinin getirdigi bu ayricaliklar ile sonsuza kadar yasayacaktir.
3.3. Hz. Isa

Abdiilehad Davud, Hz. Isa’nin, Mesihlik gérevinde basarisiz oldugunu iddia eder. Hz.
Isa’nin bu gérevde basarisiz olmasinin nedenini ise, Yahudilerin yeni fikirlere kapali
insanlar olmasinin yani sira, kendisinin iist diizey Yahudi gorevliler ile yeteri diizeyde
temas kurmamasi ve misyonunu yliriitlirken gii¢ ve kuvvete bagvurmamasi olarak
gosterir (Davud, 1999: 98). Abdiilehad Davud’a gére, Hz. Isa planli ve programli bir
misyon yiiriitmemistir, ¢iinkii kendisinin yeni bir din kurmakla gorevli olmadiginin
bilincindedir. Onun tek gorevi, kendisinden sonra Hz. Muhammed’in gelmesini

miijdelemektir (Davud, 1999: 100).
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3.4. incil

Hz. Isa'nin basarisiz bir misyon ortaya koydugu, Islami inanglara aykiri olan baska bir
diistince ile devam eder. Davud’un farkli tarihlerde hi¢ degistirmeden iddia ettigi bir
goriistiir bu: Hz. Isa’ya bir kitap verilmemistir. Incil Hz. Isa'dan yiizlerce yil sonra
akilda kaldig1 kadariyla yaziya gecirilmistir ve bu yaziya gecirme siireci olduk¢a
tartigmalidir. Hz. Isa yeni bir din getirmekle gorevli degildir, gorevi sadece Tevrat'
tasdik etmek ve kendisinden sonra gelecek olan Hz. Muhammed’i miijdelemektir
(Davud, 1999: 185,224; 1988: 174). Davud’a gore Incil’in tahrif edilmesi dahi soz
konusu olamaz, ciinkii Hz. Isa geride Hz. Musa ve Hz. Muhammed gibi bir kitap
birakmamustir. Hz. Isa'nin kendisinden sonra biraktigi sey
"sifahi beyanname"dir. Hz. Isa hicbir zaman yeni bir din getirmek veya yerlestirmek
amactyla gorevlendirilmemistir (Davud, 1999: 186). Bu nedenle Abdiilehad Davud’a
gore Incil bir kitap degildir. Hz. Isa’nin ve ona verilen
bu “sifahi beyanname”nin amaci, Tevrat kitaplari1 gelecek yillara bozulmadan
aktarilmasini saglamak, Kur’an ve Islam dinini ise miijdelemektir (Davud, 1999:

185,224).

Abdulehad Davud'un aktarimina gore, "karsilikli konusmalar" ve "umumi vaazlar"
seklinde Hz. Isa tarafindan yapilan ilahi hakikate sahip bu vaazlar, sozlii aktarim
yoluyla diger insanlara aktarilmis ve bu siire¢ icerisinde de, hakikatinden biiyiik
boliimiinii yitirerek yazili halde giiniimiize ulasmistir. Davud’a gore Incil yazarlari
"kendi hayal giiciine" dayanarak Isa’yr farkli bir sekilde yorumlamislardir (Davud,
1988: 264-265).

Sonugta, Abdiilehad Davud’a gore, Incil Hz. Isa'ya bir kitap olarak verilmemistir ve
Isa’nin dinler tarihindeki yeri Hz. Muhammed’in gelisini haber vermekten fazlasi da
degildir. Fakat Abdiilehad Davud ilging bir sekilde Hiristiyan inancinin ugradigi
tahriften uzun uzun bahsetmesinin ardindan, yazilarinin baska boliimlerinde kendi
goriisleriyle ciddi zitliklar olusturacak baska diistinceler dile getirir. Zira Davud bir
kitap olarak Allah tarafindan bir Incil génderilmedigini iddia etmesine ragmen, farkli
yazilarinda bir Incil’in varligindan bahseder ve bunun yanlis yorumlandigina sozii
getirir. Incil’in tam anlamiyla bozulmus bir nitelige sahip olmadigim ve "teslis" gibi

sapkinca inanglarin aslina bakilirsa bu kitapta tam anlamiyla acgik bir sekilde

yazilmadigini séyler (Davud, 1988: 21).
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Bu nedenle incil’de, Kur’an ve Hz. Muhammed’i destekleyen pek ¢ok ayet vardir. Ona
gdre bu boliimler ise Incil’in gergek 6ziinii ortaya koyan béliimlerdir (Davud, 1999:
157,189). Sonug olarak, defalarca Incil’in sadece “sifahi beyanname” oldugunu,
eldeki Incil’lerin hepsinin Hz. Isa’dan yiizlerce y1l sonra bilinmeyen kisiler tarafindan
yaziya gecirilip Hz. 1Isa ile higbir alakasinin olmadigim  sdylemesine
ragmen, Abdiilehad Davud nasil Incilleri tekrardan bir hakikat kaynagi olarak ele
alabilmektedir. Birbiriyle taban tabana g¢elisen bu iki iddia nasil Abdiilehad Davud
tarafindan ayn1 anda savunulabilmektedir. Bu sorunun cevabi zannedersem Islam

reddiye yazininin en temel iddialarindan biri olan tebsirat’ta aranmalidir.
3.5. Tebsirat

Hz. Muhammed’in Tevrat ve Incil’de geleceginin miijdelenmesi, Kur'an kaynakli bir
goriistiir (Aydin, 1992). Islam inancinin inanlilari tarafindan Kuran’da ge¢gmesinden
dolay1 sorgulanamaz giigte olan bu inanisa gore, onceki donemin halklari, daha sonra
gelecek biiyiik peygamberi kabul edeceklerine dair s6z vermislerdir. Bu iddiaya gore,
Hz. Muhammed'in ismi ve Ozellikleri bu kitaplarda daha once acgik sekilde
aktarilmistir. Bu goriis, daha sonraki Islam kaynakli pek cok dini kitabin ve
konumuzu o6zellikle ilgilendirdiginden ihtida metinleri ve reddiyelerin de temel

iddialarindan birini olusturmustur.

Abdiilehad Davud, kendisinden 6ncekiler gibi yazilarinda Incil'in tahrif edilmesi, Hz.
Muhammed'in son peygamber oldugu ve daha oOnceki peygamberler tarafindan
miijdelendigi gibi temel Islami durusu tekrarlar. Hz. Muhammed'in miijdelenmesini
kanitlamak i¢in ise Latince, Eski Yunanca, Siiryanice gibi kokli kiiltiir dillerini
kullanir ve tiim eserlerinde bu diller tizerindeki bilgisinin 6rneklerini sergiler. Davud
bu yontemi kullanarak okuyucusu iizerinde daha gii¢lii bir izlenim birakmaya calisir,
bu sekilde onlar1 daha iyi bir sekilde etkileyecegini diisiiniir. Bu yontem ayn1 zamanda
sadece Davud tarafindan kullanilan bir yontem de olmamistir. Rahip gibi st diizey
kilise gorevlerinden ihtida eden Taberi, Anselm Turmeda, ibrahim Miiteferrika gibi
reddiye yazarlar1 eski dinleri ve klasik diller iizerindeki otoritelerini kullanarak Hz.

Muhammed’in Kitdb-1 Mukkaddes icerisinde miijdelendigini agiklamiglardir.

Kendisini dnceleyen diger miihtediler gibi Abdiilehad Davud da, bu iddiay1 giiglii bir

sekilde eserlerinde savunmus, hatta goriislerinin temellerini de bu iddialar iizerine
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kurmustur. Davud, Kitab-1 Mukaddes'te gecen “Himda" "Siloh", "Salom",
"Parakleitos" kelimelerinin Islam dinini ve peygamberi dnceden haber veren kelimeler

olarak gostermeye ¢alismistir.

Bunlardan ilki olan "Himda" kelimesi Hagay 2:7-9'da geger. Davud’un verdigi bilgiye
dayanarak bu kelime Aramice'deki "hmd" kokiinden tiirer ve Arapga'daki "hemida™
fiiline karsilik gelir. "Methetmek, 6vmek ve hamdetmek" manalarina gelen bu kelime
Abdiilehad Davud’a gore Hz.Muhammed'den “baskasi olamaz”. Bu
kelimenin Yunanca'daki karsiligini ise "perikletos" kelimesi
olusturur. Yuhanna kitabinda karsimiza ¢ikan bu kelime de "sami serefi en yiiksek,
cok hamdeden" gibi anlamlardadir. Fakat “perikletos” kelimesi, Isa'min agzindan
ciktigr sekliyle degil, tercime edilmis sekliyle elimize ulastigindan bu kelimeyi ancak
terclime anlami yoluyla yorumlayabilecegimizi syler (Davud, 1988: 23-25). Buna
gore gerek “Himda” ve gerekse de bu kelimenin Yunanca terclimesi
olan ”perikletos” kelimesi anlam itibariyle “6vmek, methetmek, hamdetmek”
anlamlarina gelir ve bu kelimenin isaret ettigi kisi ayni ad1 tagiyan Hz. Muhammedtir.
Kendisinde yiizlerce yil once isminin farkli bir formda kitapta yer almasi

ise Abdiilehad Davud’a gére Hz.Muhammed’in peygamberliginin en agik kanitidir.

Davud’un "Salom" kelimesini agiklama yontemi ise ¢ok daha dolaylidir. Kendisinin
de ifade ettigi gibi Isa, Yunanca degil Aramice konusur. Ona gore bu kelimenin
Siiryanice karsilig1 "sloma", Ibranice karsili ise "salom"dur. Bu gayet uzun siiren akil
yiiriitmenin sonucunda Davud’un istedigi netice ortaya ¢ikabilmistir, ¢iinkii Ibranice
"salom" ile "islam" kelimeleri ayn1 kokenden gelir. Ayrica gerek "eirene" ve gerekse
de salom" kelimelerinin baris ve selamet anlamlarina gelmesi ise Davud igin bu
kelimeler araciligiyla Islam'in kastedildigini diisiinmesi igin gayet yeterlidir (Davud,
1999: 52; 1988: 23-29). Ciinkii Islam sadece kelime anlamu itibariyle baris anlamima
gelmekle kalmaz ayn1 zamanda gergek anlamda getirdigi yasam tarzi ve ibadetler
araciligryla tam anlamiyla baris, siikiinet, esenlik demektir. Abdiilehad Davud kendi
goriislerinin okuyucu tizerinde daha ¢arpici bir boyut kazanabilmesi amaciyla uzun
siireli tarih arastirmalarinda bulundugu ve bu c¢aligmalar sonucunda Arabistan

tarihinde Hz.Muhammed kadar barisgil bir peygamber ile karsilagsmadigini ileri siirer.

Abdiilehad Davud’un, Islam dininin, Kitab-1 Mukaddes kaynakli izini siirme

arayisinda kullandig: diger bir kelime ise “Siloh” kelimesidir. "Sulh, siikun, sessiz ve
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giivenilir" anlamina gelen "salah" fiilinden tiireyen "Siloh, siloah" kelimesi ise
Davud’un iddiasina gore "el siirgmeleri" sonucu bu giinkii hale gelebilmistir (Davud,
1988: 64). Bir yoruma gore "Yah'mm Resul"u anlamina gelen
“siloh* kelimesi Hz.Muhammed i¢in "Allah'in Resulu" unvani olarak kullanildigindan
tamamen Hz.Muhammed'e izafe edilen bir kelime olacaktir. Diger bir yoruma gore bu
kelime saluah” kelimesinin bozulmus seklidir. Bu durumda ise kelime peygamberin

unvanlarindan biri olan “’resul, haberci” gibi anlamlar ile es hale gelecektir.

Sonug olarak Davud bu saydigimiz kelimeler araciligiyla Islam ve peygamberinin
kendisinden once gonderilen kitaplarda agikga gosterildigini fakat buna ragmen,
Yahudiler’in Mesihin gelmesini bos yere beklediklerini ve Hiristiyanlarin ise, yanlig
bir kisinin mesih oldugunu iddia ettiklerini agik¢a ortaya serdigini diisiiniir (Davud,

1988: 72).
3.6. Pavlus

Pavlus hakkinda Kutsal Kitap kaynakli tek bildigimiz, Hiristiyanlara duydugu derin
nefretle Kudiis'e doniisii esnasinda Isa'yr miisahede etmesi sonucu Hiristiyan oldugu
ve sarsilmaz imaniyla Roma’da sehit oldugudur. Dini acidan Isa'y1 gérememesine
ragmen havariler katinda kabul edilen Pavlus, dinler tarihi agisindan ise
"Gentillerin Havarisi"dir. Goriinen o ki Hiristiyan dinini baglangictaki Yahudi
karakterinden sistemli bir sekilde soyutlayip doénemin Helenistik diinyasiyla g¢ok
basaril1 bir senkretizmi basardigidir (Giindiiz, 2015; Batuk, 2006). Bu nedenle Pavlus

ad1 Hiristiyan dinine giintimiizdeki temel seklini veren kisi olarak ge¢mistir.

Abdiilehad Davud, hakli olarak Pavlus'u Isa'y1 hayatinda gérmemis ve bu nedenle
onun hakkinda higbir bilgiye sahip olmayan, Hiristiyan olmasinin ardindan ise
Atina'dan Roma'ya kadar her gittigi yerde 6ldiiriilene kadar Isa'nin adim sarsilmaz bir
sekilde anan bir kisi olarak tanitir. Yine Abdiilehad Davud'un belirttigi gibi Pavlus bu
donemde Yahudi seriatindan tam anlamiyla kopmus birisi de degildir (Davud, 1999).
Fakat Pavlus bununla birlikte Yeni Ahit’te Yahudi olmayan uluslarin Hiristiyanliga
kabul siirecinde etkin bir sekilde onlarin savunucusu olarak gosterilir. Bu nedenle
baslangigtaki gii¢lii Yahudi karaktere sahip olan dini, farkli bir mecraya siiriikleyen
kisi olarak da gosterilir. Abdiilehad Davud bu nedenle Pavlus’un Yeni Ahit’te iki

farkli sekilde sunuldugunu vurgular.
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Abdiilehad Davud'un Pavlus hakkindaki goriisleri gayet ilgingtir. Ciinkii ona
gore Pavlus her ne kadar Hiristiyan Kutsal Kitabinda Yahudi seriatin1 reddeden bir kisi
olarak gosterilse de bunun nedeni Pavlus'un ger¢ek anlamda boyle diisiinmiis olmasi
degil, ylizyillardir Pavlus’un Kilise tarafindan bu sekilde
gosterilmesidir. Pavlus'un yazilart bu nedenle esas itibariyle Pavlus tarafindan
yazilmamis, bagka kisiler tarafindan kaleme alinmis niteliktedir. Hiristiyan dininin
Yahudi seriatindan bu kadar soyutlanmasinin  nedeni Abdiilehad Davud'a
gore Pavlus’ta degil Konsillere kadar gegen siire iginde Kilise iginde giiglii pozisyonda
olan kisilerin kendi maddi ve diger ¢ikarlar1 i¢in dini sistemli olarak degistirmelerinde
aranmalidir. Bu nedenle Davud "Rasul Pavlus"a son derece saygi gosterdigini belirtir

ve Hz.Pavlus olarak anar (Davud, 1999: 171-172).

Pavlus'un elimizdeki yazilarinin ona ait olamayacagi yoniinde goriis bildirmesine ve
onun  hakkinda Incil  ve  Salib'deolumlu  bir  portre  ¢izmesini
karsin Abdiilehad Davud Islamic Review'de yayinlanan diger bir
makalesinde Pavlus hakkinda bambagka bir portre ¢izer (Davud, 1988: 101). Daha
once “Rasul Pavlus” olarak anilan Pavlus burada insanlar1 sapikliga yonelten bir
kisidir. Yukarida da belirtildigi gibi, Davud Yeni Ahit'te, Pavlus hakkinda yazilan
yazilarin Pavlus ile bir iligkisi olmadigin1 fakat bazi menfaat gruplarinin ihtiyaglar
dogrultusunda yazildigini iddia etmisti. Bu yazida ise Davud Pavlus'un agiklamalarina
kars1 goriis bildirmek zorunda oldugunu belirtir. Bu durumda bu yazilar Pavlus'a m1
aittir yoksa degil midir? Zira eger Pavlus'a ait degilse neden onun bazi agiklamalarina
kars1 goriis bildirme zorunlulugunu Abdiillehad Davud kendi lizerinde hisseder.
Yazdiklar1 daha sonra bozuldu ise Pavlus neden Abdiilehad Davud'un elestirilerine

muhatap olmustur? Bu konuda tam anlamziyla bir ¢eliski ve belirsizlik s6z konusudur.

Davud ayn1 zamanda Pavlus'un gegmis yasami iizerinde de durur. Pavlus, Hiristiyan
insanlara sayisiz eziyet yapmis ve Allah'in gonderdigi peygamberlere karsi kiigiik
diisiiriicii bir yaklasim icerisinde bulunmustur. Bu sadece Isa ile smirli da kalmaz.
Davud’un iddiasina goére Pavlus Hz. Ismail hakkinda da hos olmayan bir dil ile

konusmustur (Davud, 1988: 38).

Incil ve Salib'de, Pavlus hakkindaki elestirilerin temel merkezi Pavlus'un seriat ve
ginah arasinda ortaya koydugu iliskidir. Kitab-1 Mukaddes igerisinde

Romalilara Mektup’un ikinci basligindan on birinci basliginin sonuna kadar ve biitiin
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olarak Galatyalilara Mektup'ta Pavlus seriat  kaldigi ~ miiddetce  buna iliskin
sorumluluklarin da yerinde durdugunu, bu nedenle seriate boyun egmenin
kurtulus, seriate kars1 gelmenin ise helaka sebep oldugunu, seriat vasitasiyla sevap ve
giinahin birbirinden ayrildigini belirtir. Ancak Isa’nin gelisiyle birlikte Pavlus'a gore
Yahudi seriatinin yerine goniil ve vicdan artik egemen konumdadir ve kisi ancak imani
vasitasiyla aklanacaktir. Fakat Davut'a gore Pavlusbu c¢ikarimlarindan  dolay1
Hiristiyanlig1 i¢inde bulundugu dalaletin merkezine yerlestirmistir (Davud, 1999:
173). Pavlus’un Yahudi seriatin1 kaldirip lanetlemesi (Davud, 1988: 39), bunun yerine
iman lizerine yerlesen bir inang kurmasi1 Abdiilehad Davud’un
yazilarinda Pavlus’un seriat ve kanun karsiti bir insan oldugu seklinde
sunulur. Abdulehad Davud ise Pavlus’a izafe ettigi bu diislincelere karsi seriat ve
yasalarin insan hayati ve toplumlarin saglikli bir sekilde ilerlemelerinde 6nemli bir

yeri oldugunu, Pavlus’un iddia ettigi gibi kotiiliikklerin kaynagi olmadigimi soyler

(Davud, 1999: 174).

Abdiilehad Davud’un baslica teolojik goriislerini siralamanin ardindan Islam reddiye
gelenegi icerisinde nerede durdugunu, kendisini 6nceleyen reddiye yazarlar ile ne gibi
benzerlikler tasidigini incelemek o6nemlidir. Bunun &ncesinde Islam reddiye
geleneginin baslica 6zellikleri ve onemli sahislar1 hakkinda bilgi vermek yerinde

olacaktir.
3.7. islam Reddiye Gelenegi

Arapga “kabul etmemek, geri cevirmek, karsilik vermek” anlamindan Osmanh
Tiirkgesi'nde tiiretilen bir kelimedir (Lisaniil-Arab). Bununla birlikte Islam
geleneginde, karst dini inan¢ hakkinda yazilan eserlerin tiimii bu sekilde
adlandirilmamigtir. Baz1 reddiye kitaplarinin “nakz” sekilde isimlendirildigi 6rnekler
olmakla birlikte Rahmetullah el-Hindi'nin /zharii 'I-Hak adl1 eserinde goriildiigii iizere
“red”de iliskin herhangi bir ismin kullanilmadigi reddiye kitaplari da mevcuttur
(Sinanoglu, 2007).

[slam reddiye gelenegi, iki bélimde incelenebilir: Bunlardan ilki, Hz.
Muhammed’in vefatini takip eden dénemde, Islam diinyasinin icerisinde gerceklesen
Miislimanlar arasindaki goriis ayriliklarindan dogan tartigmalar; ikincisi ise farkli din

ve inanglara yonelik elestirilerin yer aldigi reddiyelerdir. Konumuzla alakali olan
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farkl1 dini inanctaki kisilere yoneltilen reddiye gelenegi, Islam’mn ilk donemlerinden
itibaren, Allah’m varligi, Isa’nin carmiha gerilmesi, tebsirat gibi konularda
Hiristiyanlik ve Yahudilik gibi dinlere kars1 yonelttigi elestiriler ile baglamistir. Fakat
ilk dénemlerde dahi yoneltilen elestiriler, bu iki din ile de smirli kalmamis ve bunun
disindaki Eski Yunan ve Hinduizm gibi gerek tarihsel gerekse de cografi agidan ¢ok

uzaktaki dinlere yonelecek kadar ¢esitlenmistir.

Miisliimanlar ve Hiristiyanlar arasindaki polemigin sinirlarini en basta Miisliiman
kutsal kitab1 Kur’an belirler. Tevhit-teslis karsitlig1, Isa’nin Tanri’nin oglu olmadig
ve c¢armiha gerilmedigi, Kitab-1 Mukaddes’in tahrif edilmis bir kitap oldugu
yoniindeki reddiye geleneginde tekrar edilen unsurlarin hepsi Kur’an kaynakli
goriislerdir (4:157, 171). Farkli dini inanglara kars1 6zel olarak yazilan reddiyeler ise
ozellikle dokuzuncu yiizyildan sonra yayim olanagi bulmustur. Kelamecilarin tevhit-
teslis karsithigr ve tebsirat ile ilgili goriisleri, bu kitaplarda daha ayrintili sekilde ele
alinmis ve gelistirilmis, bunun yan1 sira Kitab-1 Mukaddes igerisinde birbiriyle ¢elisen

kisimlar da bu eserlerde ele alinmistir (Sinanoglu, 2007).

Polemik yazimi! on dokuzuncu yiizyildan itibaren ise her iki taraf acisindan somiirge
deneyimiyle baglantili hale gelmistir. Bu ddnemden itibaren yazilan polemik
eserlerinde daha onceki donemde kullanilan akil yiiriitmelere ek olarak, yiizyilin
getirdigi problemler de polemik eserlerinde yer buldu. Oryantalistler ve misyonerler
kendilerini entelektiiel ve sosyal anlamda {istiin bir durumda kabul ediyorlar ve bu
polemik yazininda da ifadesini buluyordu. Islam diinyasinda da genis gapl bir etki
yaratan Carl Pfander’in (6.1865) Islam karsit1 yazilari, modern dénem ile giindeme
gelen bazi elestiriler ile birlikte temel olarak Ortacag’daki elestirileri kullandi. Islam
diinyasinda ise Avrupa’nin gerek siyasi gerekse Kkiiltiirel emperyalizmi cesitli
tepkilerle karsilik buldu. Buna karsin tarih yaziminda elde edilen gelismeler bu alanda
tam anlamiyla etkisini gosteremedi ve Miisliman polemik yazarlar1 da orta cag
donemindeki temalar1 kullanmay1 siirdiirdiiler. Ancak politik ve askeri sartlar,
Miisliiman yazininin daha savunmaya doniik bir pozisyon almasina katkida bulundu.

Muhammed Abduh (6.1905) ve Cemaleddin Efgani (6.1897) gibi Islami diisiinceyi

! Polemik yazin1 modern déneme gelinceye kadar, farkli dine inanan insanlar arasinda birinin digerine kars:
istiinligiinii gostermeye calisan ya da kendi dininin hakikatini sorgulamaya doniik cabalara cevap veren
Tanribilime ait bir yazin tiiriidiir (Larousse, 1986). Polemik kelimesi, Eski Yunanca “polemios”, “polemikos”
kelimelerinden gelmekte olup savas, savasla ilgili, diigman, hasim gibi anlamlara gelmektedir (Celgin, 2011).
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modern diisiince ile harmanlayip yeni bir yorum ile ifade eden kisiler, Bati-Hiristiyan
gelenegi tarafindan Islam dinine yapilan saldirilar1 diizeltme amacina ydnelik
savunmaya dayali bir analize imza attilar. Ayn1 zamanda, Aydinlanma ile Bati’da
gelisen Kitab-1 Mukaddes metinlerinin igerik, dil ve tarihsel baglamda elestirisi de, bu
metinleri kutsal bir metin olmaktan ziyade, yazildiklar1 ¢agin birer {iriinli olarak ele
ald1 ve “yiiksek elestiri” yontemi ilk defa bu yiizyilda kullanilmaya basland1 (Eichhorn,
1888). Bu teze konu olan Davud gibi on dokuzuncu yiizy1l reddiye yazarlari eserlerinin
bazi boliimlerinde Avrupa’da gelisen bu gelismelere dair okuyucularini haberdar
ettiler. Bununla birlikte modern dénem ile birlikte islam diinyasi, kadinin toplumdaki
yeri, devletin yonetim seklinin ne sekilde olmasi gerektigi, egitimin toplumun
ihtiyaglarini kargilayamamasi vb. sosyal hayati ilgilendiren pek ¢ok konu iizerinde
diisiinmek zorunda kaldi. Bunun dolayli ve dogrudan yansimalar1 bu nedenle rahatlikla
dinsel polemik yazininda on dokuzuncu yiizyil ile birlikte rahatlikla izlenebilir hale
geldi (Daniel, 1987).

3.7.1. islam Reddiye Geleneginin Bashca Temsilcileri

Islam reddiye gelenegi icerisinde pek ¢ok ¢esitli konuda eser kaleme alinmustir.
Konumuz i¢in 6rnek olusturacak baslica dort reddiye yazarini se¢meyi uygun gordiim.
Bunlardan ilki, ihtida eden bir Miisliiman olarak ve reddiye literatiiriinde kaleme
alinan ilk eserlerden birini vermesinden dolayr Ali b. Rabben et-Taberi (6. 861’den
sonra) olacaktir. Kadi Abdiilcebbar (5. 1025), ve Ibn Hazm (8.1064) yazdig1 eserler
ile kendisinden sonraki kisilere, bu konu hakkindaki genel gergeveyi saglamalari
dolayisiyla ele aldigim diger kisiler oldular. ibrahim Miiteferrika (6.1745) ise gerek
Osmanli iilkesinde ihtida edip devlet kademelerinde gorev almasi gerekse de kaleme
aldig1 ihtida metniile Osmanli donemindeki ihtida anlatilarinda onemli bir yer

edinmistir.
3.7.1.1. Ali b. Rabben et Taberi (Yaklasik dokuzuncu yiizyil)

Dokuzuncu yiizyilin ortalarinda eski bir Nasturi Hiristiyan olan Taberi hayatinin ¢ok
ge¢ bir doneminde yaklasik yetmis yasindayken Miisliiman oldu. Hakkinda ¢ok az sey
bilinen Taberi Halife Mutasim zamaninda saraya girdi, Halife Miitevekkil’in saltanat
doneminde ise nedimlige kadar yiikseldi (Taylan, 1989). Ust diizey devlet gorevlerinde
bulunan bir ailenin soyundan gelen Taberi kendisi de sarayda doktorluk gibi yiiksek
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bir pozisyonda bulundu. Miisliiman olmasinin ardindan eski dinini hedef alan iki
reddiye kaleme aldi. Kitab al-din wal-dawla'nin kendisine ait olmast konusunda
stipheler bulunsa da genel anlamda ona atfedilir, fakat el-Red alen Nasara kesinlikle
kendisine aittir (Thomas, 2016; Gaudeul, 1984: 42)

Taberi’nin bu kitaplar1 Hiristiyan karsit1 reddiye geleneginde tiim Ortacag ve Erken
Modern doneme damgasini vuracak kadar genis bir etki yaratti. Eserinin izledigi genel
akig, daha sonraki ihtida anlatilarinin temel Ornegi haline geldi ve miihtediler
tarafindan da Ornek alinan kisi oldu. Bundaki onemli sebeplerden ilki eski bir
Hiristiyan olarak Kitab-1 Mukaddes hakkindaki bilgisiyle onu rahat¢a alintilayip
kullanabilmesi, digeri ise doneminde yazilan diger reddiyelerden farkli bir yontem
izlemesidir. Taberi kendi cagmin 6nemli bilginlerinden olan Kindi (6.866[?]) , Ebt Isa
el-Verraq (6.861) ve Matiiridi (6.862[?]) gibi teslis ve Yeniden Bedenlenmeyi yazigi
eserlerde siddetle reddetti, fakat onlardan farkli olarak argiimanlarini olustururken
sadece felsefe, mantik ve kelama bagvurmak yerine ayni zamanda teolojik akil
yiirlitmeyi de eserlerinde kullandi. Bu sekilde halka daha ¢ok hitap eden eserler yazma
firsatin1 da elde etmis oldu. Her ne kadar Taberi yazdig1 bu eserler vasitasiyla Islam'a
biiyiik bir ihtida hareketi baslatmasa da Islami diisiince ve doktrinlerin

saglamlagmasinda ¢ok 6nemli bir rol oynadi.
3.7.1.2. Kadi Abdiilcebbar (yaklasik on birinci asrin ilk ¢eyregi)

Bati Iran'daki Hamedan bolgesinde diinyaya gelen Kadi Abdiilcebbar'in dogum tarihi
hakkinda belirsizlikler mevcuttur, fakat bu tarihin, 932 ile 937 yillar1 arasinda olmasi
muhtemeldir. Egitimine dogdugu sehirde baslayan Kadi Abdiilcebbar, aldigi egitimi
ilerletebilmek amaciyla Bagdat'a gider. Donemin taninmis Mu'tezile kelamcilarindan
burada ders aldiktan sonra Biiveyhi Devleti'nin veziri olan Sahib b. Abbad'in daveti
tizerine Isfahan'a doner. Uzunca bir siire devlet himayesinde galismalarini siirdiiren
Kadi Abdiilcebbar, omriiniin son yillarint siyasi kargasanin egemen oldugu bir

ortamda stirdiiriir ve Rey'de 1025 yilinda vefat eder (Yurdagiir, 2001; Reynolds, 2010).

Hadis, fikih ve kelam gibi diger islami ilimler iizerine de eserleri bulunan Kadi
Abdiilcebbar, farkl dinler izerine goriislerini kaleme aldig: reddiyeler ile de taninan
bir Kisiliktir. EI-Mugni ve Tesbitii Dela'ili'n-Niibiivve adli eserlerinde iran ve Hint
dinleri hakkinda da bilgi vermesinin yani sira, goriislerinin ayirt edici bir boliimiini

Hiristiyanlik iizerine ayirir (Celebi, 2005; Sinanoglu, 2001). Bu eserlerde Kadi
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Abdiilcebbar, Hiristiyan dini tizerine ayrintili bir inceleme vermesinin yani sira,
Huristiyan tarihi, Kilise gelenekleri ve Hiristiyan inanci ve ozellikle teslis ve Hz.
[sa’nin yeniden bedenlenmesi hakkinda ayrintili bir elestiride bulunur. Kadi
Abdiilcebbar her iki calismasi icin de Islami ve gayri Islami pek ¢ok calismaya
basvurmustur (Reynolds, 2010).

Kadi Abdiilcebbar, Hiristiyanlari Hz. Isa’nin tevhide dayali dinini tahrif ettiklerini ve
kendilerine yeni bir din icat ettiklerini savunur. Ona gore, Hiristiyanlarin elinde
bulunan incil onlara Allah tarafindan verilen kitap degildir. Zira, gergek incil’in higbir
béliimiinde Isa’nin ¢armiha gerilmesi gibi béliimler mevcut olmamustir. Hiristiyanlik
basta Pavlus olmak flizere, pek c¢ok Kilise yetkilisinin kendi dinlerini menfaatleri
amactyla degistirmesi ve Roma Imparatorlugunun miidahalesi nedeniyle tahrife

ugramistir (Kadi Abdiilcebbar, 2017).
3.7.1.3. ibn Hazm (Yaklasik on birinci asrin ilk ¢eyregi)

Hayatinin ilk dénemi hakkindaki bilgilerin sinirl
oldugu Ibn Hazm ispanya’da Emevi hanedaninin otoritesinin ciddi olarak sarsildig
bir dénemde yasadi. Ibn Hazm’im ailesinin Hiristiyanliktan Islam’a ihtida eden bir
aileden geldigine yonelik goriisler vardir. Emevi sarayindaki dnemli bir kisinin gocugu
olarak erken yaslarindan itibaren iyi bir egitim ald1 ve Islami ilimlerle ilgilendi,
devrinin yazarlari ile tartigma olanagi buldu ve yazim agisindan iiretken bir hayat
gecirdi. Zahiri Islam diisiincesinin nde gelen savunucusu idi ve teoloji, felsefe, dinler
tarihi ve daha pek ¢ok disiplindeki iiretken yazimiyla Islam diisiincesinin en 6nde gelen

isimlerinden biri olmustur (Monferrer Sala, 2011)

Ibn Hazm’in dogup biiyiidiigii Kurtuba pek ¢ok din ve farkli goriisten insan
cesitliligini bir arada barindirirdi. Bolgedeki pek ¢ok Yahudi ve Hiristiyan tarafindan
Islam dinine yonelen elestiriler karsisinda Ibn Hazm, gerek bu eserlerin oturdugu
temelin yanlis oldugunu gostermek amaciyla, gerekse de kendi inancglarindaki
celiskileri gostermek amaciyla eserler kaleme aldi. Bunlardan en Onemlisi el-
Fasl fi’l milel ve’l ehva ve 'n-nihal’dir. Bu eserde agirlikli olarak Yahudilik ve
Hiristiyanlig1 ele alsa da sadece bunlar ile sinirli kalmadi, Seneviyye, Maniyye,
Merklniyye, Mezdekiyye gibi dinler hakkinda da yazilar kaleme aldi1 (Giirbiizer,
1999).
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Ibn Hazm Hiristiyan Miisliiman polemik yazin tarihinde ilk defa sistematik bir
sekilde Kitab-1 Mukaddes’i kullanarak kitap igerisindeki mantiksal, tarihsel
uyusmazliklari gosterip reddiye yazinina énemli bir hareket
getirdi. Ibn Hazm’mn Hiristiyanhiga yonelik elestirisi iki temel eksende gelisti.
Bunlardan ilki mantiksal agidan Hiristiyan dini igindeki c¢eliskileri gostermek
oldu. Ibn Hazm Tanr’nin bir oldugu yéniindeki Hiristiyan iddiasmin bizzat kendi
dinlerindeki teslis ile uyusamayacak denli ¢elistigini, Aristoteles mantigina dayanarak

aciklamaya calist1 (ibn Hazm, 2017)

Daha onceki reddiye yazarlari tarafindan zaten uygulanan bu yonteme ek
olarak ibn Hazm Kutsal ~ Kitap’ta ve  ozellikle inciller’de bulunan tarihsel
ve isimsel degisiklikler ve celiskiler hakkinda Incil’den bazi ciimleleri ortaya koyar.
Bu tutarsizliklar1 gésterme konusunda 6zel olarak sayilari ele alir. Yaratilis hakkinda
genis bir bilgiye sahip oldugu belli olan ibn Hazm’in Yahudi Kutsal Kitabmin diger
boliimleri s6z konusu oldugunda bilgisinin zayif oldugu goze ¢arpar. Kutsal Kitap'tan
yaptig1 almtilar efsaneler ile karisiktir (Ibn Hazm, 2017: 270, 778). ibn Hazm bu
eserinde Yahudiler ve Hiristiyanlar ile bir diyaloga girmeyi amaglamaz. Tek amaci
Yahudi ve Hiristiyan Kutsal Kitab’mnin tiim saygimligini yitirmesidir (Monferrer Sala,

2011; Gaudeul, 1984: 118).

Ibn Hazm'a gére Kutsal Kitap bir biitiin olarak peygamberler hakkinda sdylenilen
utang verici hikayeler, birbirinden alakasiz konularin bir arada bulunmasi ve Tanr1’nin
insan seklinde sunulmasindan Otiirli yliz kizartici bir haldedir. Yahudi tarihinde
meydana gelen savaglar, yenilgiler ve daha pek ¢cok nedenden dolay1 bu kitaplar geri
dondiiriilemeyecek kadar tahrif olmuslardir ve higbir sekilde Miisliimanlar tarafindan
sahih bir kaynak olarak ele alinmamali ve onlarin hayatlarina yon vermemelidir. Fakat
Hz. Muhammed’in Kutsal Kitap'ta anildig1 ile ilgili konuya geldiginde daha 6nce
Kutsal  Kitap'm  hi¢bir  otoriteye  sahip  olmadigmi iddia  etmesine

ragmen Ibn Hazm Kutsal Kitap'tan alint1 yapar (Ibn Hazm, 2017).
3.7.1.4. ibrahim Miiteferrika (yaklasik on yedinci yiizyilin son geyregi)

Islama gegmeden &nceki adini bilmedigimiz ibrahim Miiteferrika bugiinkii Romanya
siirlart igerisinde kalan Kolozsver sehrinde dogar. Dogdugu yeri eserinin giris

boliimiinde belirten Ibrahim Miiteferrika, dogum yilma dair herhangi bir bilgi
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vermez (ibrahim Miiteferrika, 2012: 50). Buna ragmen hakkinda arastirma yapan
kisiler dogum yilina dair farkli agiklamalarda bulunmuslardir (Berkes, 1962; Cosan,
2012: 17). Bununla birlikte Miiteferrika’nin on yedinci yiizyilin son g¢eyreginde
dogdugu kesindir.

Ibrahim Miiteferrika’nin Islam’a ihtidasindan onceki hayati hakkinda da genel bir
belirsizlik s6z konusudur. Yasanilan bu belirsizlik, onun Islam’a ihtidasindan 6nceki
dini konusunda da gegerlidir. Katolik ve Uniteryan oldugu hakkinda ¢esitli goriisler
bulunmakla birlikte literatiirdeki genel agirlik Uniteryan oldugu yoniindedir
(Afyoncu, 2000; Berkes, 1962; Demiri, L & Ince, S., 2018).

Esas olarak Miiteferrika, Risale-i Islamiyye adli eserinde, tebsirat konusu, en cok
onem verilen boliimlerden birini olusturur. Miiteferrika’ya gore Allah Adem’den
itibaren Isa’ya kadar her peygambere, Hz.Muhammed’in gelecegini miijdelemis ve
Islam iimmetini &vmiistiir, fakat Yahudi ve Hiristiyanlar bu ayetleri degistirmislerdir
(Miiteferrika, 2012: 49). Gizlice saklandiklarini iddia ettigi bu ayetleri Miiteferrika
kendisinin okudugunu iddia eder (Miiteferrika, 2012: 38).

Miiteferrika, Kitab-1 Mukaddes her ne kadar degistirilmis olsa dahi, yine de
icerisinde Hz. Muhammed ve getirdigi inancin hakikatini kabul eden ayetler

bulundugunu diger reddiye yazarlar1 gibi belirtir.

Pavlus da, Miiteferrika’nin anlatisinda 6nemli bir yer tutar. Yar1 kurmaca bir senaryo
halinde Pavlus'un aslinda diinya menfaatlerini daha da ¢ok ele gecirmek amaciyla
insanlar1 kandirdigii, Hiristiyanli§i bozmak amaciyla bu dini inanisi benimsemis

goriindiigiini aktarir (Miiteferrika, 2012: 74-6).
3.8. Abdiilehad Davud’un Islam Reddiye Gelenegindeki Yeri

Yukarida da ortaya koydugum gibi, Abdiilehad Davud’un {izerinde durdugu baslica
konular Hz. Muhammed’in Tevrat ve Incil igerisinde miijdelenmesi, Kutsal Kitabin
Hz. Musa ve Hz. Isa’nin dgretilerinden uzaklastirilarak Helenistik felsefe ile i¢ ige
geg¢mesi ve bu nedenle tahrife ugramasidir. Davud, bu konulara ek olarak Pavlus ve
onun tahrif konusunda oynadig: rol, ahdin Ismail yoluyla devam ettigi gibi kendisini

onceleyen reddiye kitaplarinda deginilen konulara eserlerinde yer verir.
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Tezin yazim stirecinde dikkatimi ceken konulardan en
onemlisi, Abdiilehad Davud tarafindan Islam’in hakikatini ~ kanitlamak  amaciyla
secilen bu konularin neredeyse benzer sekilde daha 6nceki reddiye yazarlari tarafindan
ele alinmis olmasidir. Abdiilehad Davud her ne kadar eserlerinde bu kitaplar1 dogrudan

anmasa da, kendisini dnceleyen bu reddiye gelenegini biiyiik 6l¢iide tekrarlamistir.

3.8.1. Eserlerin Yazilma Nedeni

Polemik yazini i¢in unutulmamasi gereken en 6nemli nokta, bu yazilarin belli zaman
ve ¢evrede yazildiklar1 ve bu nedenden otiirii okunmaya baslandiklar1 esnada bu
eserlerin yazildiklari ¢evre ve dogdugu kiiltiirden soyutlanmamasi gerektigidir. Yasam
deneyimleri, ¢evresini saran tiim politik vb. s0ylem yazar tarafindan bilingli bir sekilde
eser igerisine alinir ya da belli bir amaca hizmet edebilmesi adina bu goriisler,

yazilmasi i¢in belli kisiler tarafindan 6zel olarak istenebilir (Kildoo, 2018: 5).

Reddiye kitaplar1 bu nedenle farkli dinden insanlarin dini inanglar1 basta olmak iizere
yasam sekillerine kadar pek ¢ok farkli konuda elestiri igerir. Cogu sekilde kendi dinini
savunma ve karsi dindeki aksakliklara gdstermeye odaklanan bu eserler belli bir
noktadan sonra bir hanedanin kutsal kitaplar araciligiyla miijdelendigini iddia edecek
noktaya kadar varirlar. Bu nedenle polemik eserlerinin ortaya ¢ikisinda devrin sosyo-
politik durumu O6nemli bir etken olabilmektedir (Kerr, 1984: 6). Ben
de Abdiilehad Davud’un eserlerini Taberi, Ibn Hazm, Ibrahim Miiteferrika gibi
yazarlarin reddiye kitaplariyla karsilastirdigim zaman, dort eserde de ortak olarak fark
ettigim unsur, bu eserlerin yazarlarin yasadiklar1 toplumlarin siyasal ve kiiltiirel

anlamda bir doniisiim igerisinde olduklar1 zamanda yazilmis olduklariydi.

Bir miihtedi olan Ali b. Rabben et-Taberi tarafindan ilk defa yazilmasi nedeniyle 6zel
bir 6nemi olan er-Red ale 'n-Nasara Abbasiler’in dis baskilar sonucu ciddi bir baski
igerisinde bulundugu ve doniisiim yasadig1 Halife Miitevekkil zamaninda yazilmistir.
Bizzat halife tarafindan tesvik edilen bu eser halifenin gayrimiislimlere yonelik ayni
donem igerisinde siddetlenen kisitlayici politikalar ile birlikte okunabilir ve bu agidan

anlagilabilir (Aydin, 1994: 36-41).

Risale-i Islamiyye ise Osmanli Imparatorlugu’nun on yedinci yiizyilin sonuna dogru
Lehistan, Habsburg Imparatorlugu, Venedik ve Rusya karsisinda ugradign agir

yenilginin sonrasinda Ibrahim Miiteferrika tarafindan yazilmistir. Miiteferrika bu
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kitapta ihtida edip hizmetine girdigi Osmanli Imparatorlugu’nun tekrar giiciinii
kazanarak Hiristiyan Avrupa giiglerini bir daha yenecegini iddia eder. Ibrahim
Miiteferrika bu sekilde Miisliman Osmanli okuyucusunu psikolojik agidan giiclii

kilarak gelecek hakkinda umutlu olmalarini saglar (Miiteferrika, 2012).

Bu tezin konusunu teskil eden Abdiilehad Davud ise, islam toplumlarmin her agidan
degisim  icerisinde  oldugu travmatik bir ~ dénemde Incil ve  Salib  ve
Islamic Review’deki makalelerini kaleme almistir. islam diinyasinin politik yasantidan
egitime kadar bir biitiin olarak Batili gliclerin sémiirgesi durumuna geldigi yirminci
ylizyilin basinda Abdiilehad Davud bir nevi yukarida adlar1 zikredilen reddiye
yazarlar1 ve bilhassa Ibrahim Miiteferrika gibi Islam’m gelecekteki muzafferiyeti

hakkinda okuyucusunu yiireklendirir (Davud, 1999).

Bu acidan bakildiginda bu eserlerin yazilmasinda her ne kadar yazarlarin yeni
girdikleri Islam dininde kendi inanglarmi yeni din kardeslerine kanitlama gibi bir
cabalar1 s6z konusu ise de, bu metinler degisim ve doniigiimiin yasandig1 toplumlarina
yeni bakis agilart sunma ve onlar1 gelecek hakkinda daha 6z giivenli olmaya sevk edici
niteliktedir. Reddiye yazarlari bununla da sinirli kalmayarak icinde yasadiklari
devletleri evrensel tarih igerisinde konumlandirabilmek amaciyla sadece Hz.
Muhammed’in degil ayn1 zamanda bu imparatorluklarin da Allah’in takdiri sayesinde
yeryliiziindeki otoritelerini elde ettiklerini ve mesruiyetlerini de her seyden 6nce buna

bor¢lu olduklarini iddia ederler.

Ornegin Taberi sadece Hz. Muhammed’in Kutsal Kitaplarda miijdelenmesinden
ziyade, Abbasi hanedanin da miijdelendigini iddia eder (Gaudeul, 1984: 45). Ibrahim
Miiteferrika da iginde yasadigi Osmanli Imparatorlugu’nun diinyada saltanat sahibi
olacagina iliskin haberlerin Kutsal Kitap icerisinde miijdelendigini, fakat bu
boliimlerin Kilise yetkileri tarafindan gizlendigini savunur (Miiteferrika, 2012: 52-
53). Abdiilehad Davud ise buna iligkin yorumlarini reddiyelerde siklikla rastladigimiz
Daniel’in Vizyonu iizerinden agiklamaya calisir. Belirli donemlerde yeryiiziinde
hiikiim siiren ve insanliga ve dine zuliimleri nedeniyle tanian dort devletten en
sonuncusu, yani Roma Imparatorlugu’nun Fatih Sultan Mehmet tarafindan yikildigini
iddia ederek, Osmanli imparatorlugu’nu Kutsal Kitap’in ve evrensel diinya tarihinin

onemli bir yerinde konumlandirir (Davud, 1988).
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3.8.2. Evrimci Din Goriisii

Davud’un kendisini onceleyen diger reddiye yazarlarindan ayirt edici 6zelligi, bir
onceki boliimde gostermeye ¢alistigim, Davud’un dinin dogasi, gelisimi hakkindaki
goriisleridir. Abdiilehad Davud’un din hakkindaki goriisleri, fark ettigimiz tizere, on
dokuzuncu yiizyilda artik devrin Zeitgeist’r niteligine biiriinecek olan evrim
diisiincesiyle fazlasiyla baglantili hale gelmistir. Pozitivist diinya tasavvurundan
yogun sekilde etkilendigi gazete yazilarindaki sosyal darvinizmi gagristirict
gorislerinden de belli olan Abdiilehad Davud, gelismeye ve ilerlemeye dayanan

evrimci bir yaklagima sahiptir.

Davud’a gore Budizm, Konfiigyiisciiliik, Zerdiistlik gibi dinler evrimin en asagi
katmanindadir (Davud, 1999: 80). Ikinci katmani olusturan Yahudilik ve Hiristiyanlik,
dinlerin en son kemale ermis bicimi olan iiciincii katman islam ile son bulur. Her ne
kadar bu goriisler belli oranda Islami gelenek icerisindeki dinin gelisimi diisiincesi ile
benzerlikler tasisa ve karsilastirma yaptigimiz reddiye yazarlarinin kitaplarinda
bulunsa da Abdiilehad Davud’un konuya yaklasim tarzi bu yazarlarin hepsinden ciddi
sekilde farklilik tasir.

Davud baz1 gazete yazilarinda Ernest Renan’in Hiristiyanlhigin politeist dinler ve
Yahudilik {izerinden nasil yiikseldigini anlatmasin1 Hiristiyanligin tahrife maruz
kaldigin1 kanitlamak amaciyla kullanir. Her ne kadar bu yazilarda dine pozitivist bakis
acistyla yaklagimi elestirse de on dokuzuncu yiizyilin Viktoryen diinya goriisiinden
etkilenmesi kuvvetle muhtemeldir. Gerek ¢aginin getirdigi diigiinsel sinirlar igerisinde
diistinmesini yazardan dogal olarak bekledigimizden, gerekse de i¢inde bulundugu
Ittihat ve Terakki Cemiyeti’nin pozitivist diinya goriisiinii siirdiirdiigiinden din

hakkinda evrime dayali boyle bir diisiinceye sahip olmasi kolayca iddia edilebilir.
3.8.3. Tahrif

Islam inancina gore tiim dinler Allah’in vahyine yani tek bir kaynaga baglidirlar ve bu
vahiy Hz. Muhammed’e gonderilen vahiyle de son bulmustur. Bu inanca gore her ne
kadar Hz. Adem’den Hz. Muhammed’e kadar dinde Allah’in takdiri neticesinde belirli
degisikler bulunsa da bu inang 6zii itibariyle ayn1 kalmis ve dogal olarak peygamberlik
zincirinde énemli bir yer tutan Hz. Isa da yasami boyunca tek Tanri inancini vaaz

etmistir. Miisliimanlar dogal olarak Hiristiyan dini igerisinde teslis gibi inan¢lardan
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dolay1 Islam ve Hiristiyanlik arasindaki genis yorum farkliligini Hiristiyan inancinin

tahrife ugradig: seklinde yorumlamislardir (Hoover, 2009).

Reddiye geleneginde yer alan yazarlarin hepsi, tahrifin Yahudi ve Hiristiyan Kutsal
Kitaplar1 iizerinde gergeklestigi konusunda hemfikir olmalarina ragmen, tahrifin ne
derece  Kutsal  Kitap’ta  gergeklestigi ~ konusunda,  bir  anlasmazlik
icerisindedirler. Taberi kendisini diger reddiye yazarlarindan daha en basinda ayirarak
Kutsal Kitap’in literal anlamda degistirilmedigini, fakat yanlis yorumlandigini,
tahrifin yalnizca yorumsal boyutta oldugunu iddia eder. Kadi Abdiilcebbar, Ibn Hazm,
Ibrahim Miiteferrika ve Abdiilehad Davud ise Taberi’nin aksine, Kutsal Kitap’n
farkli bir sekilde yorumlanmasindan ziyade kelime kelime degistirildigini diisiintirler.
Fakat zikredilen bu kisiler de gerceklesen tahrifin boyutu, bunun ne sekilde, ne zaman
ve nerede gerceklestigi konusunda bazen ciddi diizeylere varacak kadar kendi

aralarinda ayrilmaktadir.

Tk olarak, Kadi Abdiilcebbar, Tbn Hazm, [brahim Miiteferrika
ve Abdiilehad Davud’un eserlerinde tahrif konusunda belli temalar tekrar tekrar
kullanilir. Bunlardan ilki Hz. Isa’nin Nasira’da dogmus olmasi gercegi iizerine
kurulan Latince ve Eski Yunanca dillerinde yaziya gecirilmis bir Kutsal Kitap’in ne
derece miimkiin oldugu sorusudur. Reddiye yazarlar1 bu nedenle Tevrat ve Incil’in
daha sonraki donemlerde terciime edildiklerini ve terciime esnasinda da gerek bilingli
gerekse de bilingsiz olarak Incil’in Islami &ziiniin ciddi bir tahrife maruz kaldigini

diistintirler.

Ikinci olarak reddiye yazarlari arasinda Roma Imparatorlugu’nun ve o6zellikle
Imparator Konstantin’in Hiristiyan dininin tahrifinde 6nemli bir rol oynadig
yoniindeki iddias1 gelmektedir. Hiristiyanli§in ortaya ¢ikisinmi takip eden ilk ii¢ yiiz
yillik siire boyunca Hiristiyan dininin, Roma Imparatorlugu’nun baskisiyla
karsilastiklarinin bilincinde olan reddiye yazarlari, Hiristiyanlik igerisindeki tevhit dini

ile bagdastiramadiklar1 Helenistik diisiincenin varligini, bu baskida ararlar.

Uciincii  olarak Pavlus reddiye  yazarlarinin  tahrif konusundaki  goriislerini
aciklamalarinda belirleyici bir pozisyonda bulunur. Her ne

kadar Abdiilehad Davud Pavlus konusunda oldukga belirsiz bir pozisyonda kalsa da
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bu durum diger reddiye yazarlar1 agisindan s6z konusu degildir. Pavlus bu yazarlar

tarafindan tahrifin bas sorumlusu olarak gosterilir.
3.8.3.1. Tahrifte Terciimenin Rolii

Islam reddiye geleneginde sik tekrarlanan konulardan baslicas1 Yahudi ve Hiristiyan
Kutsal Kitaplariin terciimesi ve olusan bu terclimenin ne derece saglikli oldugu
yoniindeki goriisleridir. Tezimize konu olan Abdiilehad Davud, eserleri boyunca,
higbir eserin tam anlamiyla terciimesinin miimkiin olmadigin1 belirtmekle birlikte
Kutsal Kitaplar s6z konusu oldugu zaman, bu terclimenin tam anlamiyla imkansiz
oldugu kanaatindedir. Abdiilehad Davud Yahudi ve Hiristiyan Kutsal Kitabinin tahrife
ugramasi, gerek Helenistik diinya tasavvurunun bu kitaplara girmesi gerekse de Hz.
Muhammed’in miijjdelenmesini belirten boliimlerin bu kitaplardan ¢ikarilmasi
konusunda, terciimenin oynadig1 rol hakkinda kesin yargilara sahiptir ve bu nedenle
Kutsal Kitaplarin yalnizca asli dillerinde okunmalart gerektigini diisiiniir (Davud,

1999: 49).

Gorebildigim kadariyla, bahsettigimiz diger reddiye yazarlari da terclimenin Kutsal
Kitaplar {izerinde oynadigi olumsuz etki konusunda Abdiilehad Davud ile ayn1 goriise
sahiptirler. En basta inceledigimiz reddiye yazarlarindan Taberi, Kutsal Kitap’in
dogrudan tahrife ugramak yerine yorumsal acgidan tahrife ugradigini iddia ettiginden
ona gore Kutsal Kitap’m Islami boyutundan kopmasindaki etkenlerden en onemlisi
terciimedir (Aydin, 1994). Ibrahim Miiteferrika ise Kutsal Kitabin baslangicta hangi
dil oldugunun dahi bilinemedigini, Kilise yetkililerinin insanlarin hakiki dini,
insanlarin anlayip kabul etmelerini zorlastirmak amaciyla bilingli bir sekilde kitabi

terclime ettiklerini iddia eder (Miiteferrika, 2012: 54,78).

Reddiye yazarlari, gerek tahrifin gergeklesmesinde gerekse de tebsirat ile ilgili
boliimleri yeteri derecede elde edemememizdeki ana etkeni, Kutsal Kitap’in asil
dilinde muhafaza edilmemis olmasinda goriirler. Ancak bu isimler her ne kadar
Incillerin terciimelerini okudugumuzda goriis birligi icinde olsalar da, Incillerin ilk
yazildiklar1 ~ diller hakkinda goriis ayrihigr igerisindedirler. Ornegin, Kadi
Abdiilcebbar Hiristiyan Kutsal Kitabinin yazildig1 dilin ibranice oldugunu diisiiniirken

(Kadi Abdiilcebbar, 2017: 304), Abdiilehad Davud bu dilin Siiryanice olmasi gerektigi
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kanaatindedir (Davud, 1999: 37). ibrahim Miiteferrika ise bu konuda bir belirsizlik

oldugunu diisiiniir.
3.8.3.2. Tahrifte Roma Imparatorlugu’nun Yeri

Hiristiyanligin, Roma Imparatorlugu ve Imparator Konstantin tarafindan tahrife
ugradigi, reddiye yazarlari tarafindan atif yapilan konulardan bir digeridir. Bu
diisiince, temellerini, Roma Imparatorlugunun Hiristiyanli§i yok edemeyecegini
anlamasi sonucu, gerek Hiristiyanlik icerisine pek ¢ok pagan adet ve ritlieli sokarak
iceriksel anlamda  bozdugu, gerekse de bu ama¢ i¢in pek ¢ok

sayida Hiristiyani 6ldiirerek fiziki baski uyguladigi tezine dayanir.

Bu nedenle Hiristiyanlig1 kabul eden ilk imparator Konstantin, reddiyelerde olumsuz
bir sekilde ele alinir. Taberi er-Red ale 'n-Nasara adli eserinde, Konstantin hakkinda
herhangi bir atifta bulunmaz. Buna karsin Kadi Abdiilcebbar, Konstantin ve Roma
Imparatorlugu'nun o giinkii durumu hakkinda her ne kadar masals1 bir igerige sahip
olsa da genis sekilde bahseder. Kadi Abdiilcebbar iran dogumlu bir kisi olarak kendi
tarihiyle de harmanladig1 Konstantin kurgusunda, Konstantin'i clizzam hastasi bir kisi
olarak karsimiza ¢ikarir (Kadi Abdiilcebbar, 2017: 190, 314). Hastaligin1 yenmek i¢in
uzun miicadeleler vermek zorunda kalan Konstantin, en sonunda Hiristiyanlar
sayesinde bu hastaliktan kurtulur, fakat daha sonrasinda topladigi Iznik
Konsili'nde Hiristiyan dininin asli 6zelligini tahrif eder (Stern, 1967; Reynolds, 2004:
171-176).

Kadi Abdiilcebbar tarafindan dile getirilen bu goriisler, belli
oranda Abdiilehad Davud’un konu hakkindaki goriisleriyle baglantili olsa da, bunun
tam tersi aktarimlar da séz konusudur. Ornegin, Ibn Hazm pek ¢ok agidan daha
sonraki reddiyeleri etkiledigi iddia edilen el-Fasl adl1 eserinde, Konstantin hakkinda
ilgi ¢ekici gok farkli bir hayat hikayesi sunar. Ibn Hazm, Konstantin’in o dénem
devam eden Roma Imparatorlugu’ndaki zuliim nedeniyle, inancini saklamak zorunda
kalan annesi tarafindan, daha dogumundan itibaren bir Hiristiyan olarak yetistirildigini
iddia eder. Ibn Hazm'a gére, Konstantin ancak Imparator olduktan sonra, bu gérevin
verdigi giicle inancini agikca ilan etmis ve Arius’un tevhide dayali Islami Hiristiyan
dini {izerine yasamini siirdiirmiistiir (ibn Hazm, 2017: 270,778). Hiristiyanlik,

Konstantin’in saltanati siirecinde bozulmamis olarak kalmakla birlikte, daha sonra
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tahta ¢ikan imparatorlar, bu dini yeterince koruyamadiklarindan dolayi, Hiristiyanlik

bozulmustur (Ibn Hazm, 2017: 1024).

Ancak goriinen o ki Ibn Hazm, bu noktada alintiladig1 kaynaklar iizerinde tam olarak
bir hakimiyet kuramamistir. Oyle ki, Konstantin ve Kontantin’den sonra tahta
gecen Konstantius’un saltanatlarimi ve  onun  doneminde gerceklesen Roma
Imparatorlugu icerisindeki Arius zaferini birbirine karistirir (Vasiliev, 2016: 71-73).
Kanaatimce Ibn Hazm’1in bu konuda yaptig1 bariz tarihsel hata, daha sonraki reddiye
yazarlar1 tarafindan, onun bu noktada Ornek alinmamasinda bir etken olabilir.
Zira Abdiilehad Davud &rneginde oldugu gibi, Konstantin hakkindaki Islam
yazinindaki algilayis, onun tevhit inancina bagli bir Hiristiyan olmasindan ziyade,
[slami olan Hiristiyanhig carpitigi  yoniinde reddiyelerde yer  alir.
Kisaca, Ibn Hazm kendisinden sonra gelen reddiye gelenegindeki gii¢lii pozisyonunu

bu konuda koruyamamustir.

Abdiilehad Davud, Kadi Abdiilcebbar ve Ibrahim Miiteferrika, Hiristiyanlarin bu
siire¢ icerisinde dinlerinin Roma Imparatorlugu tarafindan kabul gérmesini garanti
altina alabilmek amaciyla, kendi dinleri konusunda bazi ddiinler vermek zorunda
kaldiklarindan bahseder. Reddiye yazarlari tarafindan burada takip edilen akil
yiirlitme, Kur’an ile de uyum igerisindedir. Kur’an’da, kendilerine kitap verilenlerin

hakiki inanci diinya menfaatleri elde etmek amaciyla goz ardi ettikleri belirtilir

(3.187).
3.8.3.3. Pavlus: Rasul Mu Hilekar Mi1?

Abdiilehad Davud’un  yazilarinda en dikkat c¢ekici boéliimlerden  birisi,
onun Pavlus hakkindaki goriisleridir. Ilging olmasmin nedeni, Davud’un bu konu

hakkinda, esas itibariyle birbiriyle agik¢a celisen iki farkli diisiinceye sahip olmasidir.

[lk olarak, Abdiilehad Davud’un Pavlus hakkindaki  diisiinceleri, kendisini
onceleyen Taberi, Kadi Abdiilcebbar, Ibn Hazm ve Ibrahim Miiteferrika gibi diger
reddiye yazarlari ile paralellikler tasir. Eserlerinin biiyiik bir boliimiinii kapsayan bu
yazilarda Abdiilehad Davud, tipki digerleri gibi, Pavlus’u Islami olan Hiristiyanlig

bozmakla suglar.
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Diger yandan ise Pavlus, Davud’un yazilarinda miispet bir karakter olarak yer alir.
Davud’un Pavlus hakkindaki olumsuz olan diisiinceleri ile karsilastirdigimiz zaman
gorece azinlikta kalan bu bakis agisi, Pavlus’un gergeklesen tahrifteki roliinii okuyucu
Oniinde azaltma amacia yoneliktir. Abdiilehad Davud’un kendi aktarimina gore,
Kilise nin yiizlerce yil siiren tahrifi ve Roma Imparatorlugu’nun baskisinin dogal bir
sonucu olarak Pavlus’un goriisleri, Kutsal Kitap icerisinde, tahrife ugramis bir sekilde
karsimiza  ¢ikmustir. Dogal  olarak, Abdiilehad Davud’un  kanaatine
gore, Pavlus, kendisine Kutsal Kitap’ta izafe edilen bu goriisler nedeniyle

suc¢lanamaz.

3.8.3.3.1. Daha Onceki Islami Gelenek Icerisinde Pavlus

Reddiyelerde yer bulan Pavlus hakkindaki Hiristiyan dinini tevhit dininden
uzaklastirarak farkli din ve inanglar ile etkilesime sokma ve teslis inancin1 yeni olusan
bu dinin temeli yapma iddiasi, Hiristiyanlik hakkindaki yaklasik bin bes yiiz yillik
Islam topraklarindaki sozlii ve yazili gelenegin bir sonucudur (Waardenburg,1999:
89). Bu nedenle, Abdiilehad Davud'un goriislerini anlamak i¢in, kendisini onceleyen

reddiye geleneginde, Pavlus’un ele alinis seklini incelememiz gerekir.

Taberi, eseri er-Red alen-Nasara’da, Pavlus'a karsi olumsuz herhangi bir agiklamada
bulunmaz. Aksine Taberi, kendi teolojik akil yiiriitmelerini destekleyebilmek
amaciyla, Isa’nmin yeniden dirilmesi gibi Islam inanciyla uyusmayan goriislere sahip

Pavlus’a, eserinde yer verir (Aydin, 1994; Kildoo, 2018: 31).

Hz Isa  tarafindan  vahyedilen  Hiristiyan  inancimin  degistirilerek
bozulmasinda Pavlus’u 6nemli bir etken olarak gosteren ilk reddiye Orneklerinden
birisi, Kadi Abdiilcebbar’a aittir. Olduk¢a kesin ve net bir sekilde Kadi Abdiilcebbar,
Pavlus’u san ve para hirsi ile suglar ve Hz. Isa’nin gergek Islami 6gretisini reddeden
bir Yahudi olarak onu kitabinda tanitir. Pavlus’un bu eylemleri yapmaktaki amacini
ise, Hiristiyan inancini degistirerek kendisine maddi-manevi refah saglamak olarak

gosterir (Kadi Abdiilcebbar, 2017: 314).

Kadi Abdiilcebbar’in anlatisinda Pavlus, gerceklesen tiim ayrilik ve ihtilaflarin temel
nedeni olarak gosterilir ve onun yazilar1 yer yer Yahudi karsiti bir karaktere dahi
biiriiniir. Buna gére, bir Yahudi olan Pavlus Hz. Isa’nm Islami &gretisini madden ve

zor kullanarak yok edemedigi i¢in daha degisik yollara bagvurmak zorunda kalmus,
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kendi inancimi gizleyerek bu din igerisine girmis ve bu dini Helenistik diinyanin
felsefesi ile harmanlayarak degistirmistir (Kadi Abdiilcebbar, 2017: 314; Reynolds,
2004: 163-170).

Miiteferrika da Kadi Abdiilcebbar ile aralarinda yaklasik sekiz yiizyillik bir zaman
farki olmasma ragmen, bu kurguyu neredeyse ayni sekilde devam ettirir. Isa’nin
Olimiinden sonra Hiristiyanlar ile Yahudiler arasinda pek ¢ok goriis ayriliklarinin
yagsandigini, Yahudilerin Hiristiyanlar1 zor kullanarak yenemeyeceklerinin farkina
varmalarinin ardindan, onlarin arasina kendilerinden birini gonderip dinlerini bu
sekilde degistirmeye calistiklarini belirtir. Bu kurguyu anlatirken Pavlus’u bir yalanci
ve hilebaz bir kisilik olarak gostermesi bir yana, tipki Kadi Abdiilcebbar gibi Yahudi
karsit1 bir dil kullanir ve onlar1 Islam’in “kélesi” olarak anar (Miiteferrika, 2012: 100).
Ibrahim Miiteferrika’nin kurguladig: bu hikayede, Pavlus en nihayetinde bu gérevinde
basarili olur, Hiristiyanlar1 pek cok mezhebe ayirir ve Hiristiyan dini igerisine pek ¢cok

yeni inang ekler (Miiteferrika, 2012: 74-78).

Abdiilehad Davud’u 6nceleyen reddiye yazarlar1 arasinda Pavlus hakkinda belki de en
keskin yorumlar1 veren Ibn Hazm olur. “Inananlar1 delalete gétiiren”, “lanetlenmis”
bir kisi oldugunu ileri siirdiigii Pavlus’un kitaplarini “rezillikler ve kiifiirle dolu”

olarak niteler (Ibn Hazm, 2017: 772).

Pavlus reddiyelerden farkli olarak Islam tarih kitaplarinda da ele alinan bir kisidir.
Ancak yukarida karsilagtigimiz reddiye yazarlarinin kendi dini inanglarindaki haklilig
kanitlamak amaciyla ileri siirdiikleri iddialardan farkli olarak, Pavlus bu yazilarda
daha objektif bir sekilde ele alinir. Bu eserlerdeki amag, hedef alinan bir kisiden

ziyade Pavlus hakkinda bilgilerin aktarilmasidir (Reynolds, 2004: 170).
3.8.3.3.2. Abdiilehad Davud’un Pavlus’u Ele Alsi

Abdiilehad Davud’un Pavlus hakkindaki goriislerini, kendisini dnceleyen yazarlar ile
karsilastirdigimiz zaman, onun konuyu ele alis seklinin essiz oldugu ¢ok acik bir
sekilde hissedilebilmektedir. Ilk olarak, eserlerinin bazi béliimlerinde, yukarida
bahsettigimiz kisilerden agik sekilde farklilasir ve Pavlus hakkinda “Hazret”, “Rasul”
gibi  olumlu nitelikte kelimeler kullanir ve Kutsal Kitap’mn tahrif
edilmesinde Pavlus’un masum oldugunu ileri siirer. Davud, Incil ve Salib adh

eserinde:
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Pavlus tam bir muvahhid idi!.... Pavlus’u tenkit etmakle ona haksizlikta bulunmus
olabiliriz. Clinkii ondokuz asirdan ziyade beka yurduna gocmiis bir Allahin
kulunun, arkasinda birakmis oldugu yazilarin ne gibi ellere diisebilecegini dikkate
alacak olursak; herhalde kendisine isnad olunan gercege aykiri talimatin
sorumlularini baska yerlerde aramaliyiz (Davud, 1999: 171).

Davud’un Pavlus’u olumsuz bir sekilde ele aldig1 boliimlerde ise, kendisini dnceleyen
reddiye yazarlar tarafindan Pavlus’a yoneltilen “hilekar” su¢lamasindan agik sekilde
farklilagir. Onlarin kullandigi Pavlus’un ger¢ek inancini saklayarak Hiristiyanlarin

arasinda girdigi gibi bir anlati, Abdiilehad Davud’un eserinde goriilmez.

Abdiilehad Davud’un elestirilerinin odak noktasi, Pavlus’un Kutsal Kitap igerisinde
yer alan Romalilara Mektup’ta sdyledigi “Simdiyse biz, daha dnce tutsagi oldugumuz
Yasa karsisinda lerek o Yasa'dan 6zgiir kilindik. Oyle ki, yazili yasanin eski yolunda
degil, Ruh'un yeni  yolunda kulluk edelim” (Romalilara Mektup 7:6)
climlesidir. Abdiilehad Davud bu ciimleleri 6rnek gdstererek, Pavlus’un yasa karsiti

bir insan oldugunu iddia eder (Davud, 1999: 171-177).

Pavlus’un muhakemesine gore seriat katildi! Ciinkii kendisi “Ben bir vakit
seriatsiz iken diri idim. Velakin emr geldikde giinah dirildi. Ben dahi 6ldim. Ve
ol hayata sebep olan emr bana &liime sebep oldu” diyor. Iste Hiristiyanligin
dalaletinin  kaynagi acizane fikrime gore Pavlus’un su ifadelerinde
toplaniyor....Halbuki Pavlus’un muhakemesindeki zanlar, tefekkiirtindeki ol¢iiler
mugalatadan ibarettir (Davud, 1999: 173)

Abdiilehad Davud’un Pavlus hakkindaki elestirileri daha ¢ok kendi ¢aginin
problemleri ve beklentileri ile i¢ icedir. Gordiiglimiiz gibi
Davud’un, Pavlus’a yonelttigi elestiriler, karsilastigimiz “yasa”nin ilga edilip yerine
sevginin gegctigi seklinde 6zetleyebilecegimiz diisiinceleridir. Buna gore Pavlus, yasa
ve adalet karsiti bir kisidir. Abdiilehad Davud Pavlus’un gorislerini
aktarirken, Pavlus tarafindan deginilen “yasa”y1 literal olarak alip Hiristiyanlik’ta ve

Bati tilkelerinde yasa ve adaletin olmadigi seklinde okuyucuya aktarir.
3.8.4. Kitab-1 Mukkaddes’in Otoritesi

Abdiilehad Davud ve diger reddiye yazarlari, her ne kadar Kitab-1 Mukaddes’in bir
kitap olarak otoritesini sorgulanir bulsalar da, Islam inancinin iddialarim
kanitlayabilmek amaciyla Kitabi-1 Mukaddes’ten siklikla alinti yaparlar (Reynolds,
2004: 95). David Thomas'in aktardigina gore, ozellikle Islam medeniyetinin ilk
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olusum doneminde, Kutsal Kitap’tan alinti yapmak yaygin bir uygulamadir

(Thomas,1996: 29-38).

Reddiye yazarlarinda karsilagilan, Kutsal Kitap'tan yapilan alintilarin amaci, Hz.
Muhammed’in Tevrat ve Incil’de miijdelendigi yoniindeki Kur'an kaynakli iddiaya
temel saglayabilmektir. Kutsal Kitap’in sadece yorumsal agidan degil, fakat bir biitiin
olarak tahrife ugradigini iddia eden reddiye yazarlari1 da, bu nedenle Kutsal Kitap’tan
alint1 yapmislardir. Ornegin, Taberi Kutsal Kitap’in sadece yorumsal anlamda tahrife
ugradiginmi belirttiginden onun i¢in reddiyesinde Kutsal Kitap’a bagvurmak gayet
makuldiir ve tutarsiz da goziikmez. Fakat bu durum eserlerinde sik sik Kitab-1
Mukaddes’in Allah katinda higbir 6nemi olmadigini belirten Ibn Hazm 6rneginde
farkli bir boyut kazamr. ibn Hazm Kutsal Kitap’m defalarca tahrife ugradigini
belirtmesine (Ibn Hazm, 2017: 96-99) ragmen, ozellikle Hz. Muhammed’in
peygamberliginin daha dnceden haber verildigini gdstermek amaciyla, Kutsal Kitap’a

bagvurur (Hasanov, 2008:121-122).
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BOLUM IV

ABDULEHAD DAVUD’UN SOSYO-POLITIK
GORUSLERI

Abdiilehad Davud gerek diinya, gerekse de Osmanli Imparatorlugu’nda mesrutiyet
isteklerinin giderek yiikseldigi, Islam topluluklarinimn, tarihlerindeki Altin Cag’a
Ozlemle baktiklar1 bir donemde Misliman oldu. Bu yiizden onun eserleri
incelendiginde, kendisinin siradan bir Miisliiman olmadigi agik¢a fark edilebilir.
Yazilarinin tamamina egemen olan, islam’m hak din oldugunu kanitlama ¢abasina ek
olarak o, ittihat ve Terakki Partisi’ni eserlerinde cesitli araliklarla destekler ve mesruti
yonetime olan inancini giiclii sekilde belirtir. Hilafet merkezli bir yOnetimi
destekleyen Abdiilehad Davud, ayn1 zamanda Ingiliz Devleti’nin neredeyse sasmaz

bir destekg¢isidir ve Yahudiler hakkinda miispet goriislere sahiptir.

Gazete yazilarinda Abdiilehad Davud, her ne kadar ¢ok ¢esitli konular hakkinda
goriiglerini belirtse de, ozellikle belli basli konular bu yazilarda belli araliklar ile
tekrarlanmis ve Davud’un, toplum ve politik diinya hakkindaki sorgulamalarinin
temelini teskil etmistir. Abdiilehad Davud tarafindan ifade edilen bu goriisler basliklar

halinde su sekilde siralanabilir:
4.1. Daniel’in Vizyonu

Davud’un Islam inancinm hakikatini ortaya koyma ve Mesih'in Hz. Isa degil, Hz.
Muhammed oldugu yoniindeki iddialarini kanitlama girisiminde kullandigi en 6nemli
dayanak noktalarindan birisi, Kutsal Kitap kaynakli bir anlati olan
Daniel'in Vizyonu'dur. Tarihte Yahudilik ve Hiristiyanlik tarafindan da yorumlanma
girisimine tabi tutulan, Kutsal Kitap kaynakli bu anlati, aslinda her bir dini inancin,
tarihsel var olus ¢abasinda kullandig1 ve kendilerini tarih igine yerlestirmelerine

yardimc1 olan bir mahiyete sahiptir.

Kitab-1 Mukaddes igerisinde yer alan Daniel anlatisi, Babil Krali Nebukadnessar

tarafindan siirgiin edilen Daniel ile birlikte tic Yahudi gencinin Tanri’ya sadakatle
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baglh kaliglarim1 ve bu sayede diismanlar1 karsisinda {stiinliik elde etmeleri
hakkindadir. Bu boliimde aktarilan Daniel’in Vizyonu ise Tanri’ya karst gelen

kralliklarin yikilacagi ve Tanr1’ya inanan kisilerin kurtulacagi miijdelenir.

Abdiilehad Davud'a gore, bu riiyadaki canavarlardan her biri, insanlik tarihindeki bir
krali temsil eder. Bu canavarlari kisilestiren kralliklar, "Ser Kuvvetleri" ya da
"Seytanin Krallig1"nin temsilidirler. Ona gore  bu  dort canavardan
ilki Keldani Krallig1, ikincisi Med-Pers Imparatorlugu, iigiinciisii iskender'in kurdugu
kralliktir. En korkung ve en son olan dordiincii canavar ise Roma Imparatorlugu'dur
(Davud, 1988: 76). Davud’un aktarimina gore:

Daha sonra putperest Roma Imparatorlugu devrinde on korkung zalim gelmis, Biiyiik Konstantin

ve halefleri, Allah’in bi'rligine inanan mii’minlerin ayaklar altinda ¢ignenmesine gézyummus,

hatta destek olmustur. Iste bundan sonra Allah veya onun oglu olmayip, sadece “san: yiice,

hamdedilen, Beser aleminin en sereflisi ve ger¢ek Barnasa olan” olan Hazreti Muhammed gelmis
ve bu Canavari ortadan kaldirmistir (Davud, 1988: 198).

Abdiilehad Davud’un Roma Imparatorlugu'nu sonuncu ve en tehlikeli devlet olarak
gdstermesinin iki énemli nedeni bulunmaktadir. 11k olarak, 6zellikle Konstantin ve
halefleri tarafindan Hiristiyan inanci devlet destekli biiyiik bir tahrife ugramistir ve
Davud’a gore, Roma Imparatorlugu bu eylemlerinden dolay1 dinsel anlamda biiyiik bir
su¢ iglemistir (Davud, 1988: 79). Ikinci olarak ise, Daniel’in Vizyonu’na gore en son
yikilacak ve yikilmasi Tanri’nin Kralligi’nin da habercisi sayilan bu imparatorlugun
Roma Imparatorlugu olmasi, Osmanli Imparatorlugu'nu da bu anlati igerisine
sokmasina yardim edecektir. Davud’un aktarimina gore: “Bilindigi gibi bu muhtesem
imparatorlugu, MS.V. ve XV. Yiizyilda biri pagan, digeri Miisliiman iki Tiirk; yani
Atilla ve Fatih Sultan Mehmet tarafindan yikilmasi i¢in tam 20 asir ge¢mistir.”

(Davud, 1988; 343).

Abdiilehad Davud tarafindan Daniel'in Vizyonu’ndaki bu dordiincii canavarin Roma
Imparatorlugu olarak secilmesinin, Davud’un ii¢ 6nemli iddiasin1 kanitlamasinda 6zel
bir 6nemi oldugunu diisiiniiyorum. Oncelikle, Abdiilehad Davud, Roma
Imparatorlugu’nu ortadan kaldiran Fatih Sultan Mehmet’in bunu yaparak Islam
dininin son din oldugunu ortaya ¢ikardigmni gosterir. Ikinci olarak, Davud bu yolla
patronajindan yararlandig1 Osmanli imparatorlugu'nu, evrensel tarih igerisinde bir yere
oturtur. Ugiincii olarak, Abdiilehad Davud, Hiristiyanlarm iddiasinin aksine, Hz.
Isa’nin degil, Hz. Muhammed’in Mesih oldugunu kanitlamis olur. Zira Davud’un

iddiasma gore, Hz. Isa’nin “Insanoglu” yani Mesih olabilmesi i¢in ncelikle Roma
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Imparatorlugu’nu yok edebilmesi gerekmektedir. Ancak Hz. isa, Davud’un Kitab-1
Mukaddes’ten de aktardigi gibi, devlet iradesine tam olarak boyun egmeyi
ogiitlemektedir (Davud, 1988; 298). “Hz. Isa’nin Ahid’lerde bildirilen “Insanoglu”
oldugunu iddia eden Hiristiyanlara soyle demek istiyorum: Eger Hz. Isa,
Israilogullari’nin beklenen Kurtaricisi ise, onlart Roma boyundurugundan kurtarmali

degil miydi? Davud, 1988; 344)”

Abdiilehad Davud'a gore, dordiincii canavar olarak Roma Imparatorlugu'nun, Islam'a
inanan Fatih Sultan Mehmet tarafindan yikilmasi sonucu, onun inandig1 Hz.
Muhammed’in "Barnasa" yani “Insanoglu” oldugu kanitlanmis olur (Davud, 1988: 89-
91). Abdiilehad Davud bu sekilde, ger¢ek Mehdinin Hz. Muhammed oldugu
yoniindeki iddialarma gerekge gosterir ve Islam'm Hiristiyanhk ve Yahudilik
karsisindaki tistiinliiglinii gosterme olanagi bulur.

Halbuki bu Roma Canavari, Hz. Muhammed tarafindan ¢oktan ortadan kaldirilmis bulunmaktadir.

Bu durumda geriye daha ne kalmistir? Hz. Muhammed yani Ahidlerde gegen ismiyle “Barnasa”,

Islam devletini kurdugu ve putperestlik canavarma korkung darbeler indirdigi zaman,

Arabistan’da, Suriye’de ve Mezopotamya’daki Yahudilerin ekserisi, insanligin bu en biiyiik
rehberine kendiliklerinden kosup gelmislerdir (Davud, 1988: 337).

4.2. Ahit

Abdiilehad Davud'un gerek Hz. Muhammed’in peygamberligini kanitlamak, gerekse
de Filistin bolgesindeki Miisliimanlarin egemenlik iddialarina gerekli teolojik destegi
saglayabilmek amaciyla basvurdugu dini referanslardan bir digeri ise, Allah''in Hz.
Ibrahim ile yaptig1 ve ii¢ biiyiik dine inanan kisiler tarafindan da kabul géren, ahit

konusudur.

Kutsal Kitap ve Kur'an'da agik sekilde bahsedilen, ii¢ biiyiik dine inanan kisilerin asina
olduklar1 Hz. Ibrahim, putlar1 ytkmis ve Tanr1'ya sarsilmaz bir inang ile bagl kalmustir.
Allah ona bu sarsilmaz inanc1 nedeniyle, neslinin gokteki yildizlar kadar ¢ok olmasini

bahsetmistir (Tekvin 21:12; 28:13; 49:10).

Ancak Yahudi-Hiristiyan ve Miisliiman aktarimlari arasinda, peygamberligin ismail
ya da Ishak'tan hangisi aracilifiyla devam edecegi yoniinde farkliliklar
mevcuttur. Yahudilere gére bu ahit, Ishak aracilifiyla devam ederken, Miisliiman
teolojisi ve konumuzu ilgilendirdigi kadariyla Abdiilehad Davud i¢in Ismail aracilig

ile devam eder. Miisliiman inancina gore, Yahudi halki, en basta Ismail {izerinden
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devam eden bu ahde sadakatsiz kalmalar1 ve diger yandan tarih boyu isleri giinahlar

nedeniyle Kudiis bolgesi ve ¢evresinde elde ettikleri ayricaliklar: da kaybetmislerdir

(Davud, 1988: 33-42).

Bununla birlikte Abdiillehad Davudun konu hakkindaki diisiincelerinde ciddi
farkliliklarin oldugu gériiliir. ilk dénem yazilarindan olan /ncil ve Salib'te, Yahudilerin
Kudiis bolgesine olan yerlesimleri bir nevi tesvik edilir (Davud, 1999: 154-
157). Islamic Review'daki yazilarinda ise, Kudiis bolgesi ve c¢evresinde teolojik
anlamda hak sahibi olan tarafin, Ismail'in soyundan gelen ve Dérdiincii Canavar1 yok
ederek, burada hakiki anlamda tevhid inancin1 yerlestiren Islam dini oldugunu agiklar
(Davud, 1988: 73). Abdiilehad Davud'un Yahudiler'den beklentisi, her ne kadar
Yahudi  geleneklerini devam ettirseler de, Islam'a ge¢meleri ve Hz.
Muhammed’in iistiinliigiinii kabul etmeleridir. Bu Sebilii-r Resad ve Beyaniilhak’taki
yazilar1 ve Incil ve Salib’teki yazilarinda boyle oldugu gibi, dmriiniin sonuna kadar

yazdig1 diger yazilarda da bu sekilde devam etmistir.

Ahdin kimin iizerinden devam edecegi problemi modern bir zihin i¢in oldukca
Onemsiz goziikebilir. Fakat Abdiilehad Davud’un yasadigi
donemde Balfour Deklarasyonu'nun ilan edildigi, giliclenen Siyonizm nedeniyle
Filistin bolgesine ciddi bir Yahudi gocii oldugu ve daha sonrasinda Kudiis ve
cevresinin Islam yonetiminden ciktigi hesaba katilirsa, Abdiilehad Davud’un ahit
konusuna eserlerinde 6zel olarak deginmesi agiklik kazanir. Sonug olarak, Davud’un
Hz. Ibrahim ile yapilan ahdin, ismail iizerinden devam ettigini belirtmesindeki neden,
Islam’in son din oldugunu vurgulamak ve Kudiis ve ¢evresinin Miisliimanlara ait
oldugunu gostermek istemesi nedeniyledir. Bu teolojik akil yliriitmeler vasitasiyla
Abdiilehad Davud, Hiristiyan devletlerin diinya iizerinde giderek gii¢lendigi bir
ortamda, hala daha Islam’in mesruiyetinin devam ettigini vurgulamak ister. Bu
sekilde, bu yazilarin muhatab1 olan Miisliman kamuoyu, gelecege yonelik daha

umutlu bir bakis agisina sahip olabilir.
4.3. Hiristiyan-Bat1 Kiiltiirii

Birinci boliimde de gordiigiimiiz ilizere, Abdiilehad Davud, Omriiniin uzunca bir
boliimiinii Hiristiyan olarak gegirmesine ragmen Islam’a ihtidasin1 takip eden

donemde yazdi1 yazilarda, Hiristiyan dininin basta Roma Imparatorlugu'nun
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faaliyetleri olmak tizere, pek ¢cok nedenden dolay1 biiyiik bir tahrife ugradigini iddia
eder. Sebilii’r Resad’da yayimlanan yazilarinda ise Davud, bu akil yiiriitmesini
stirdiiriir ve Bat1 uygarligiyla Hiristiyan dini arasinda ¢ok kesin ve net bir iliskiden
bahseder. Genel olarak, Birinci Diinya Savasi ve Oncesinde yazilan bu yazilarda
Davud, donemin Avrupa devletleri arasindaki ayrilik ve ihtilaflarin esas nedeni olarak,
Hiristiyan inancinin pek ¢ok mezhebe ayrilmasimi gosterir (Davud, 1919a; 1919b;
1919c; 1919d; 1919e).

Abdiilehad Davud’un Hiristiyan-Bat1i uygarligi karsisindaki olumsuz goriisleri
kullandig1 orneklerde de gozlenebilir. Davud, bugiinkii Birlesmis Milletler’in 0
giinlerde, daha yeni kurulma asamasinda olan onciilii Cemaat-i Akvam adli tegkilatin
temel amacinin, Hiristiyan devletler arasindaki farkliliklar1 azaltma ve onlari Islam
iilkelerine kars1 birlestirme olarak gosterir. Buna gore, ileride tekrar bir savasin
cikmasina kesin goziiyle bakan bu devletler, mevcut statiikoyu korumak amaciyla
kendi aralarindaki ayriliklari ortadan kaldirip giliglerini birlestirmeye doniik bir politika
icerisindedirler. Zira bu sekilde daha da gli¢lenecek ve ¢evrelerindeki iilkeleri ve esas

olarak Islam iilkelerini daha rahat egemenlikleri altina alacaklardir (Davud, 1919a).
4.4. Misyonerlik

Abdiilehad Davud’a gore, Hiristiyan dini tahrife ugramasi nedeniyle, inanilmamasi
gereken bir dindir. Fakat bu dinin asil tehdit edici yani, Davud’un kendi deyimiyle
“diinyay1 ¢ekirgeler gibi saran” misyonerleridir (Davud, 1909c). Davud’un eserleri ve
gazete yazilarinda okuyucusunu siklikla uyardigi bu insanlar, ona gore, Islam
cografyasinda gittikleri yerlerde toplumun siyasi ve ahlaki yapisi igin, ciddi tehdit

olustururlar.

Bu misyoner gruplarin, halklar arasinda ayrilik ¢ikardiklari, bunu miimkiin kilabilmek
icin tim maddi olanaklarin1 seferber ettikleri, insanlar etkileyebilmek i¢in okullar,
hastaneler, kiitiiphaneler kurduklarini belirtir (Davud, 1914a). Insanlar1 kendi
dinlerine ¢ekmekteki en 6nemli yontemleri ise para ve gii¢lerini kullanmaktir (Davud,

1909a).

Davud’un iddiasina gore, dzellikle Katolik Cizvit misyonerlerinin sayist tiim diinya
tizerinde neredeyse iki yiiz bini agsmis bulunmaktadir. Fazlaca abartilmis olan bu

sayinin temel amaci, Islam topraklarinin Hiristiyan misyonerlerce ciddi bir tehdit
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altinda oldugu hakkinda, iilkeyi yonetenler ve halkin daha bilingli olmas1 gerektigi
yoniinde uyarmaktir (Davud, 1914a).

Ozellikle on dokuzuncu yiizyildan sonra Protestan ABCFM (American Board of
Commisioners for Foreign Mission) misyonerlerinin, Anadolu'nun i¢ine yayilip basta
Ingiltere ve Amerika'nin korumasi altinda imparatorluk icerisinde faaliyetler
gerceklestirdikleri dikkate alinirsa, Abdiilehad Davud’un endiselerinin yersiz oldugu
iddia edilemez. Misyonerler, yonetici elit ve Miisliiman halk arasinda hosnutsuzluk ile
karsilanan bu faaliyetlerini, ancak biiylik devletlerin korumasi altinda siirdiirebiliyordu

(Kieser, 2018).

Sebilii’r Resad’a yazilan yazinin basligindan da gorebilecegimiz gibi (Davud, 1914a),
Davud’un misyonerler icerisinde hedef aldig1 ve Islam iilkeleri igin tehdit olarak
gosterdigi esas kesim, Katolik misyonerlerdir. Davud burada bir {ilke kisitlamasi
yapmadan misyonerlik hakkindaki elestirilerini, Katolik misyonerler {izerinden devam
ettirir.  Ancak Kieser’in ¢aligmasinda bahsedildigi gibi, o donemde Osmanli
Imparatorlugu’nda faaliyetlerini gdsteren esas kesim Ingiltere’nin korumas: altinda
gorevlerini yerine getiren Protestan misyon cemiyetleridir, Katolik misyonerler ise
sayisal ve niifuz anlaminda oldukga etkisiz bir pozisyonda bulunmaktadir (Kieser,
2018; 134). Bu durumda, Davud’un ¢ok daha etkili ve giiglii olan Protestan
misyonerlerini degil, fakat Katolik misyonerlerini hedef olarak almas1 sorgulanabilir
kalmaktadir. Zannedersem, bu sorunun cevabi, Davud’un Ingiltere yanlis1 tutumunda
aranabilir. Zira ilerleyen sayfalarda gérecegimiz iizere, Davud Osmanli Imparatorlugu
ile Ingiltere arasindaki en gergin donemlerde dahi ingiliz halkina olan olumlu
goriiglerini devam ettirmistir. Bu nedenle, misyonerlik ile ilgili yazilarinda
Ingiltere’nin korumasi altinda bulunan Protestan misyon faaliyetleri hakkinda higbir

yorumda bulunmamustir.

Davud’a gore, misyonerlerin siyasi alandaki en yikici faaliyetlerinden biri ise,
bulunduklar1 bolgelerden gerek kendi iilkeleri olan Amerika Birlesik Devletleri'ne
gerekse de koruyucular1 olan Ingiliz Imparatorlugu’na, génderdikleri raporlarla,
araliksiz bir sekilde Islam karsiti propaganda yapmalaridir. Abdiilehad Davud’un
belirttigine gére, misyonerler tarafindan Osmanli Imparatorlugu hakkinda
gonderilen bu olumsuz raporlar, Ingiliz imparatorlugu’nda 6zellikle etkili olmakta ve
bu iilkedeki Islam karsiti atmosferi daha da siddetlendirmektedir (Davud, 1910g).
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Davud, misyonerlerin bagli bulunduklar1 devletlere gonderdikleri Osmanli karsit1 bu
raporlarin tamamen yanlis oldugunu belirtir. Aksine Osmanli Imparatorlugu ile
kuracaklart iyi iligkiler araciligryla bu somiirge giiglerinin, mesruiyet kazanacaklarini
ve kendi Miisliiman somiirgelerini daha rahat bir sekilde yoneteceklerini iddia eder

(Davud, 1910g).
4.5. Panislamizm

Abdiilehad Davud’un aktarimina gore, dinlerindeki tevhit inancinin da etkisiyle
halifeye goniilden bagli olan diinya Miisliimanlari, Islam aleminin tek bir yonetim
altinda birlesmesini ister ve Osmanli-Tiirk halki hakkinda her zaman sevgi ve merak
icerisindedir (Davud, 1909a; 1909b; 1910k). Hilafet ve Islam birligi vurgusu,
Davud’un eserlerinde 6nemli bir yer isgal etmekle birlikte, diinyanin diizeni hig
kuskusuz Islam birliginden bahsetmek i¢in ¢cok uzak bir noktadadir. Zira bu dénemde,
Miisliiman {ilkelerin cogu Avrupa devletlerinin sdmiirgesi altindadir ve Ingiliz
Imparatorlugunda, hilafetin merkezi olan Osmanli Imparatorlugundan daha fazla

Miisliiman bulunmaktadir (Karpat, 2019).

Abdiilehad Davud dahi, yukarida alintilanan gazete yazilarinda, birlesmis bir Islam
tilkesi tasavvurunda bulunmasina ragmen, bunun gerceklesebileceginden siiphelidir.
Nitekim, bazi gazete yazilarinda, Osmanli dis politikasinin diinyanin diger yerlerinde
yasayan Miisliimanlari kapsayici politika  iiretememesinden dolay1
yakinir. Sumatra’dan Fas’a kadar genis bir alanda yasayan Miisliman halki
korumanin, Osmanli imparatorlugunun gérevi oldugunu, aksi takdirde Miisliiman
Osmanli halkinin din kardeslerini korumak amaciyla Osmanli yoneticilerinden bunun
hesabini soracagini savunur (Davud, 19101). Davud, islam dininin hak din oldugunu,
bu nedenle de, Miisliimanlarin Allah’mn yasalarina uymalari
durumunda, Islamiyet’in sonsuza kadar birlik icerisinde kalacagim savunur (Davud,
1910l). Geg¢mise atiflarin yogun oldugu bu gazete yazilarinda, Islam iimmetinin
tarthinin her doneminde, felaketlerle karsi karsiya geldigini, fakat bu tehditleri
dinlerine duyduklar1 gliven sayesinde bertaraf ettiklerini okuyucusuna hatirlatir
(Davud, 1920).
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4.6. Mesrutiyet

Abdiilehad Davud, eserlerinde mutlakiyetin toplum ve devlet icin zararli oldugunu
belirtir ve mesrutiyetin Islami anlayis ile uyum igerisinde olan dogru ydnetim sekli
oldugunu ifade eder (Davud, 1999: 201, 219). Davud'un, mesrutiyet konusunu ele
aldig1 boliimler, cogunlukla Abdiilhamid ve Ittihat ve Terakki Partisi ile baglantilidir.
Davud her ne kadar Islamci ideolojiyi savunan ve hilafet yanlis1 bir kisi olsa da,
Abdiilhamit’i yazilarinda iyi bir sekilde anmaz. Yazilarinda devleti yozlastirmak ve
suiistimalle birlikte andig1 Abdiilhamit’e karsin, ulema ¢evresinde laik egilimlerinden
dolay1 pek sevilmeyen Ittihat ve Terakki ydnetimine kars1 olumlu gériislerini ifade
eder. Pek ¢ok yazisina Abdiilhamit’in tahttan indirilmesinden duydugu memnuniyetle
basglayan Abdiilehad Davud, sanilanin aksine Sultan Abdiilhamit’in slam diinyasinin
sorunlariyla ilgilenen bir kisi olmadigini, bu bolgelere karsi kayitsizlik igerisinde

bulundugunu iddia eder (Davud, 1910n).

Abdiilhamit yonetiminden bahsettigi her yazida, yeni gorevde olan Ittihat ve Terakki
Partisi’nin gelecekte yapacagi basarili faaliyetlere olan inancini tekrarlar. Din
karsitligl, masonluk gibi suglamalarla anilan ittihat ve Terakki Partisi'nin, bu
ithamlarla bir ilgisinin olmadigini savunur. Yeni yonetime gelen bu partiye, gelisen
emperyalist somiirii diizenine karsi, Islam diinyas: ile ortak politikalar iiretmesi
gerektigi, Afganistan, Iran ve Tiirki halklar ile dayanisma icerisine girip ittifaklar

kurmasi gerektigi yoniinde telkinde bulunur (Davud, 1910n).

Gordiigiimiiz gibi, Davud’un Abdiilhamit ydnetimi, mesrutiyet ve Islam birligi ile
ilgili goriislerini agikladiklar: boliimler, birbirleri ile paralellikler tagir. Abdiilhamit’in
tahttan indirilmesinin, gerek Islam alemi, gerekse de Osmanli igin iyi bir gelisme
oldugu kanaatinde olan Abdiilehad Davud; Mesrutiyet ile is basina gelen ittihat ve
Terakki Partisi’nin ileride, Osmanli Imparatorlugunu biiyiitecegi ve eski biiyiik

giinlerine ulastiracag1 yoniinde higbir siiphesi olmadigini ifade eder (Davud, 1910n).
4.7. Egitim Acisindan islam Toplumu

Abdiilehad Davud, bilimin 6nemi ve Islam diinyasmin igine diistiigii cehaletin,
toplumu nasil kotii yonde etkiledigine gazete yazilarinda siklikla deginir. Islam
alemindeki sekiz ve on birinci yilizyillarda gergeklesen bilim ve felsefeye verilen

oneme dair 6rnekleri gazete yazilarinda siralayan Abdiilehad Davud, bu yiizyillardan
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sonra giderek, 6zellikle fen bilimleri basta olmak iizere, bilginin her alaninda Bati

devletleri ile kiyas kabul edilemeyecek derecede geri planda kalindigini vurgular.

Miisliimanlarin, baska cografyalarda yasayan Miisliiman halklar hakkinda dahi
bilgilerinin oldukca sinirlt oldugunu, ellerindeki bilgileri ise
yabanci Hiristiyanlardan edindiklerini ve bu nedenle onlar tarafindan kolaylikla
manipiile edilebileceklerini belirtir. Avrupali Hiristiyan gliclerin, Miisliimanlarin
egitimleri konusunda, ne derece kisitlayict yontemler uyguladiklarini, Endonezya
ornegiyle gosteren Davud, yine de Islam diinyasindaki geri kalmishik konusunda en
bliylik suclunun, yine Miisliimanlarin kendileri olduklarini ifade eder. Bu sekilde
devam etmeleri durumunda, gii¢liinlin gii¢siizii ezmesi kurali geregince somiiriilmeyi

de hak edeceklerini ¢gekinmeden belirtir (Davud, 1909a, 1909b, 1909c).

Sosyal Darvinizme islami hassasiyetleri yiiksek olan bir dergide ve de ihtida etmis bir
Miisliimanda karsilasmamizin ilgingligi bir yana, Abdiilehad Davud bu yazilarinda
Osmanli okuyucusunu adeta emperyalizmle tehdit eder. Ona gore, bilim ile gii¢ esittir,
eger Miislimanlar bagimsiz bir sekilde yasamak istiyorlarsa, bunun yolunun

egitimden gectigini belirtir (Davud, 1909a; 1909b).

Islam diinyas1 icerisinde ilmi ve diisiinsel faaliyetlerin eski gosterisli giinlerine
donmesi gerektigine dair Davud’un hicbir kuskusu yoktur. Fakat goriiniise gore, bunun
Bati’da yasandig: sekilde, dine kars1 gelisen pozitivist yontem seklinde olusmasina da
karsidir. Ona gore bilimsel yontemin Avrupa’dan dogrudan alinmamasi gerekir, zira
bu, Bati’nin zihinsel hegemonyasina maruz kalmak anlamina gelir. Davud bu noktada
bize “kendi maneviyatimiz” ile bilimlere bakmamiz gerektigi hakkinda bir agiklama
getirir (Davud, 1909c). “Kendi maneviyatimizla” bilimlere nasil ve ne sekilde
egilmemiz gerektigi hakkinda, Davud’un herhangi bir aciklama getirmemesi
nedeniyle, bu konuda sadece tahmin yiiriitebiliriz. Hiiseyin Cahit, Abdullah Cevdet
gibi kendisiyle ayn1 donemde yasayan ve daha sekiiler bir egitim sisteminin énemini
vurgulayanlarin aksine (Demir, 2004: 326-340) Davud, yazilar aracilifiyla Islam’mn
hala daha gegerliligini yitirmedigini, toplumsal ve sosyal yapmin islam diniyle

aciklanabilecegini ve anlasilabilecegini vurgulamaya ¢aligmis olmalidir.
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4.8. Emperyalizm

Davud’un Ingiltere ve Ingiliz politikalar1 hakkindaki 6viicii sozleri ise, dénemin
Osmanli diismani Ingiliz siyaset ¢izgisi goz dniine alninca dikkat cekici gdziikebilir.
Davud, Ingilizleri yazilarinda zeki, hiirriyete ve mesrutiyete baglh kisiler olarak
gosterir, evrensel insan haklarin koruyucusu olarak sunar, Ingiliz devletine olan

giivenini tekrarlar (Davud, 1910k; 1910l).

Donemin aktiiel gelismelerine gazete yazilarinda yer veren Davud, bu donem
icerisinde vuku bulan Girit olaylar1 ve Iran’da meydana gelen ihtilali de genis olarak
Ingiltere ve Ingiliz emperyalist diinya siyasetinin, Islam iilkelerine y&nelik

yansimalari olarak ele alir (Davud, 1910g; 1910h; 19101; 1910j; 1910k).

Inceledigimiz metinler, farkli dénemlerde cesitli gazetelerde yazildigindan, Davud’un
bu konudaki gériisleri pek de net degildir. Her ne kadar Ingiltere ve Ingiliz halkina
kars1 saygisim belirtse de, bu dénemlerde Ingiltere’nin, hem vatani olarak gordiigii
Osmanli’ya, hem de dogup biiyiidiigii Iran’a kars1 gosterdigi diismanca politikalar,
onun Ingiltere hakkindaki olumlu gbriislerini gdzden gecirmesine neden olur. Bu
nedenle bazi yazilarinda, evrensel insan haklarinin ve mesrutiyetin savunucusu olarak
sunulan Ingiltere, Davud’un baska yazilarinda ise miicadele edilmesi gereken bir
diismandir. Ingiltere’nin Islam iilkelerine karsi bahsi gegen bu olumsuz politikalar,
Davud’u kaygilandirsa da gelecege dair olan inancini yitirmez. Bu politikalar1 devrin
Gladstone hiikiimetinin politikalarmin bir yansimasi olarak yorumlar ve Ingiltere’deki
gazetelerde yazilan Osmanli Imparatorlugu hakkindaki bazi olumlu kése yazilarindan

da 6rnekler gosterip iliskilerin diizelecegine dair umudunu agik tutar.

Ancak halihazirdaki olumsuz siyaset i¢in de, Davud’un bazi se¢enekleri vardir. Alman
Imparatorlugu, ingiltere’nin diismanca tavr1 devam ederse, Abdiilehad Davud igin iyi
bir alternatif teskil etmektedir. Osmanli ve iran gibi Islam iilkelerinin ekonomik agidan
Almanya i¢in i1yi bir kaynak olacagini ve Almanya’nin bu potansiyelden yararlanmasi

gerektigini agiklar (Davud, 1910j).

Diinyanin en biiyiik emperyalist giicii olmas1 nedeniyle Ingiltere, Davud’un
emperyalizm hakkindaki goriislerinin sekillenmesi i¢in dnemli bir konumda bulunur.
Bu yazilarda, emperyalizm, farkl bir iilkedeki mesrutiyet yonetiminin 6niinii agan bir

faktor ise onaylanabilir bir gelismedir. Abdillehad Davud’un emperyalizmi
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desteklemesinin en iyi goziiktiigii yer, Iran’da mesrutiyet sonrasinda gerceklesen
olaylara yaklasiminda izlenebilir. Davud dogup biiyiidiigii iilke olan Iran’da,
mesrutiyetin gelisim siirecinin, 6zellikle Bat1 ile gelisen iligkiler sayesinde ivme
kazandigimmi belirtir. Fakat bu durum, Davud’un iddiasmna gore, Sah ve iilkenin
ekonomik kaynaklarina bel baglamis olan ulema tarafindan 6nlenmeye calisilir. Buna
gore, bu grubun mutlakiyet yonetimini geri getirmeye yoOnelik caligmalari,
Ingiltere’nin tepkisiyle karsilasir. Davud’un aktarimma gore, Ingiltere, duruma
miidahil olur ve mevcut yonetimi mesrutiyeti kaldirmamasi yoniinde uyarir. Eger bu
uyarilar dikkate alinmazsa, ekonomik ve askeri miidahalede bulunma tehdidinde
bulunur. Abdiilehad Davud sadece Ingiltere’nin bu uyarilar1 sayesinde iran’da

mesrutiyetin ayakta kaldigini iddia eder (Davud, 1910h).

Ingiltere’nin evrensel insani degerlerin koruyucusu gibi bir rol verilerek yiiceltildigi
Abdiilehad Davud’un bu gazete yazisi (Davud, 1910h) agik bir sekilde dis miidahaleyi
onaylar bir dille yazilmistir. Mesrutiyeti neredeyse eksiksiz olarak her yazisinda
savunan bir kisi olarak, ingiltere ve Rusya’nin, dogdugu iilke Iran’a kars1 6nce maddi,
eger ise yaramaz ise de askeri boyuta varacak miidahalesini, bu nedenle onaylar. Fakat
Imparatorlugun her gecen giin bir bélgesinin isgal edildigi bir ortamda, Abdiilehad
Davud, bunun tetikledigi yabanci digmanliginin da etkisiyle, baz1 gazete yazilarinda
dis devletlerin miidahalelerini kabul edilemez bulur. Ozellikle biiyiik giiclerin,
Osmanli Imparatorlugu igerisindeki Miisliiman olmayan kesimin haklarini korumaya
yonelik girisimlerini, tilkenin bagimsizligina atif yaparak reddeder. Bu tiir eylemler
dénemin savunmaya yonelik Islame1 ve milliyetgi ideolojilerinin de etkisiyle, bazi
yazilarinda, 6teki-Bati karsitligi ve hatta icte onlarla birlikte yasayan farkli dinden olan

insanlara kars1 bir diismanliga da donebilir.
4.9. Kudiis

Yahudilerin Kudiis bolgesine olan yerlesimleri, Davud’un yorumlamakta en c¢ok
zorlandig1 konu olarak goziikiir. Zira, Abdiilehad Davud’un konuyla ilgili goriisleri
belirsizdir. Bunun sebebi, bolgenin Miisliimanlar tarafindan da kutsal olarak kabul
edilmesi ve Osmanli Imparatorlugunun bir pargast olmasidir. Bu nedenle
Davud, goriislerini bazi yerlerde olabildigince agik sekilde ifade ederken, bazi yerlerde

ise konu hakkinda belirsiz bir dil kullanir.
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Daha once de belirttigim gibi, Davud, diinyanin ¢esitli bolgelerinde ¢ok uzun yillar
boyunca pek ¢ok yazi yazdi. Gerek kendi diisiincelerinin zaman iginde gelismesi ve
degismesi ve gerekse de bulundugu iilkenin ihtiyaglarina gore yazilarin1 yonlendirme
ihtiyaci, Yahudi halkina ve onlarin gelecekte Kudiis bolgesine yerlesmelerine iliskin
diisiincelerinde de belli farkliliklar olusturabildi. Bununla birlikte Davud, Yahudilerin
tekrar Kudiis’e donmelerini her zaman yazilarinda savundu. Yerkiirenin dort bir
yanina dagilmis olan Yahudilerin, stirekli bir sekilde Hiristiyan komsularinin zulmii
altinda bulunmalari, Davud’un ifadelerine gore onlarin kutsal topraklara tekrar geri
donme zorunlulugunun olugmasi i¢in en énemli etkendi (Davud, 1999: 162). Fakat bir

Yahudi olarak m1, yoksa Yahudi asilli bir Miisliiman olarak mi1?

Davud konu hakkinda en net ifadelerini ortaya koydugu Incil ve Salib’de ikinci sikki
tercih eder. Yahudilerin kimliklerini korumasina ek olarak, Eski Ahit kitaplarinin dahi
kutsal sayilacagi ve Sabat gibi bazi dinsel uygulamalarinin Korunabilecegini taahhiit
eder. Kudiis’iin, Miislimanlar i¢in de kutsal olmasimni goz ardi ederek, bu bdlgenin
Yahudilere terk edilmesini onaylar. Yahudiler bunun karsiliginda ise halifeye sadik
kalacak, bes vakitte ezan okuyacak ve de Kur’an’1 kabul edeceklerdir (Davud, 1999:
157-162). Ancak Davud’un sartlar1 dahilinde Miisliiman olacak bu kisiler, gercekten
ihtida etmis sayilabilirler mi? Kur’an igerisinde tipki Hiristiyanlar gibi Yahudiler de
kutsal kitaplarini tahrif etmekle suclanmislardir. Bu durumda Davud, kendisinde ne
gibi bir hak gorerek Yahudi kdkenli insanlar igin dzel olarak Sabat ve Eski Ahit’i Islam
icerisine sokabilmektedir. Bu nedenle, Yahudilerin ne derece Miisliman olup
olmayacaklar1 Davud’un aktariminda belirsizligini korumaktadir. Kur’an’i kabul
edecek ve ezan1 okuyacak, ayn1 zamanda Eski Ahit ve Sabat onlar i¢in kutsal olmaya
devam edecektir ve bdylece Islam igerisine yeni bir “mezhep” olarak katilacaklardir
(Davud, 1999; 161). Davud’un Yahudilere 6nerdigi bu sira dis1 sartlar, bir anlamda
onlarin Islam’a ihtida etmelerinden ziyade, Osmanli Imparatorlugu’na itaat sartlari
olarak ele alinabilir. Ezan1 okumalari1 ve Kur’an’1 kabul etmeleri dahilinde ve halifeye
sadik kalmak sartiyla, Kudiis bolgesinde dinlerini rahat bir sekilde yasayacak ve

kiiltiirlerini koruyabileceklerdir.

Bu sartlar dahilinde Osmanli imparatorlugu’nun korumasinda Filistin bdlgesinde bir
Yahudi Devleti kurulabilir. Davud’un iddiasina gore, Islam’1 kabul etmek bu insanlar
i¢in tek cikar yoldur. Zira Hiristiyanlar onlarin en biiyiik diismanlaridir ve Avrupa’da

veyahut Diinya’nin herhangi bir yerinde bu durumda kalmalar1, gelecekte onlarin toplu
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olarak yok edilmeleri ile sonuglanacaktir (Davud, 1920). Davud’un 6nerdigi bu ¢ikis
yolu, aslinda bu donemde iktidarda olan ittihat ve Terakki yonetiminin Yahudilere

uyguladigr iskan politikasi ile benzerlikler tasimaktadir (Diindar, 2019: 395).2

Davud, Amerika’ya yerlesmesinden sonraki yillarda kaleme aldigi yazilarinin
higbirinde, bu onerilerini tekrarlamaz. Bu yazilarda, Kudiis’iin tarihteki durumu ile
ilgili bilgilerin yani sira, Hz. Ibrahim ile Hz. Ismail arasindaki ahdin bir sonucu olarak,
Kudiis’{in Islam’n ydnetimine gectigi ve bu sekilde kalacagi, bu topraklar iizerindeki
hak sahibi olan kesimin Islam oldugunu vurgulamaya ¢alisir (Davud, 1988: 29, 213,
310). Davud’un Amerika’ya gecisinden sonra vardigi bu séylem degisikligi, bir
anlamda politik durumun bir sonucudur; Amerika’da bulundugu, Islamic Review igin
yazilarin1 yayimladig1 bu dénemde Kudiis, Tiirkiye haricindeki islam topraklarmimn
tiimii gibi basta Ingiliz ve diger Avrupali gii¢lerin sémiirge ydnetimine gecmistir.
Davud’un benimsedigi bu yeni sdylem, kesin sekilde elden ¢ikmis olan bu topraklar
iizerinde en azindan dinsel anlamda hak sahibi olan kesiminin Islam oldugunu
kanitlamaya yoneliktir. Netice itibariyle 1913 yilinda Davud, Incil ve Salib’i
yayimladiginda, her ne kadar kaybedilme tehlikesi yasansa da islam’m elinde olan ve
bu nedenden dolayir da iizerinde belli sartlar sunarak miizakerelerin yapilabildigi
Kudiis, Davud’un Amerika’da yasadig1 siralarda nce ingiliz sémiirgesi durumunda
kalmis, Davud’un yasaminin son yillarinda ise bagimsiz bir devlet olarak kurulmustur.

Davud, Islam iilkelerinin o giinkii ekonomik garesizligi ve siyasi par¢alanmisligmin

ve bilinen bir olgudur (Ahmad, 1982; Mandel, 1974). Bunda bir anlamda tarihsel kosullar 6nemli bir rol oynamis,
Balkan milliyetci hareketlerinin odaginda bulunan Yahudi ve Tiirkler, bu nedenle Ittihat ve Terakki Cemiyet’i
ierisinde geleceklerini ortak bir sekilde ¢izmeye calismuslardir. Ote yandan on dokuzuncu yiizyilda tiim diinyada
gerceklesen antisemitik hareketlerin yiikselisi, Yahudileri yasayacaklar1 ortak bir vatan arayisina yoneltmistir.
1881°de Car II. Aleksandr’a kars1 girisilen suikast girisiminin ardindan Osmanli Imparatorlugu’na iltica eden bir
milyonu askin Yahudi, bu insanlarin Imparatorlugun hangi vilayetlerine yerlestirilecekleri sorusunu da beraberinde
getirmistir. Yiikselen siyonizm dalgasmin bilincinde olan Imparatorluk, Osmanli vatandashgma gecmeyen
Yahudileri Filistin bolgesi hari¢, Anadolu’nun belli baglh noktalarina yerlestirme niyetindedir, buna gore Yahudiler,
ancak Osmanl: vatandasligini kabul etmeleri durumunda Kudiis’te yasayabileceklerdir (Diindar, 2019: 373). ittihat
ve Terakki Partisi, Kudiis’iin 9 Aralik 1917°deki kaybina kadar bu politikasinda diretecektir. Bu nedenle Filistin’e
yonelen go¢ hareketini kesin sekilde sinirlandirmaya ¢alismislar ve bu donemde 6zellikle Avrupa kamuoyununun
sert elestirilerine hedef olmuslardir. (Diindar, 2019; 355-396). Kudiis’iin Osmanli’nin elinden ¢ikmasi ise
Imparatorluk’ta politika degisikligini de beraberinde getirmistir. Balfour Deklarasyonu’nun Yahudilere sundugu
cazip tekliflerin bilincinde olan Osmanli yoneticileri, bu tarihten sonra Yahudi sermayesi ve destegini hedefleyen
aciklamalar yapmaya baglar. Nitekim Talat Pasa 1917 yilinda su agiklamalari yapar: “Kudiis’e yeniden girdigimiz
giin, Yahudi Sorunu’nu sadece Filistin’de degil, Imparatorluk biitiiniinde, Israillileri tatmin edecek bir sekilde
¢dzme ¢abasina girecegiz”; yine bagka bir agiklamasinda: “Filistin’in Israillilerin vatani olmasini istiyoruz.... Hatta
Yahudi kolonilerini, i¢ ve dis zorluklardan korkmadan, yerlestirmemiz i¢in bunlar1 garanti eden resmi ve yasal bir
anlagma yapilmasini istiyoruz.” (Diindar, 2019: 395)
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da bilincinde oldugundan, bu topraklarda dinsel anlamda mesruiyet hakkina sahip olan

tarafin Islam oldugunu kanitlamaya calisir.
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SONUC

Yukaridaki satirlarda kaleme aldigim “Son Doénem Osmanlisi’'nda Bir Miihtedi:
Abdiilehad Davud” baglikli tezimin ikinci bolimiinde Abdiilehad Davud’un hayatini
genel hatlar ile ortaya koymaya calistim. Ardindan Davud’un Osmanli cografyasinda
kaleme aldig1 gazete yazilarim1 smiflandirdim ve igerikleri hakkinda bilgi verdim.
Ucgiincii béliimde, Davud’un Islam reddiye gelenegindeki yerini anlamaya ¢alistim. Bu
sebeple onun Islam dinine ihtida edis sebeplerini, eski dini Hiristiyanlik ve yeni dini
Islam arasindaki karsithk kurma cabasimi, bu karsithigi olustururken kullandigi akil
yiiriitme seklini ele aldim. Ardindan Ali b. Rabben et-Taberi, Kadi Abdiilcebbar,
Ibn Hazm, Ibrahim Miiteferrika’nin gériisleriyle Davud’unkileri karsilastirip temel
hangi noktalarda benzestiklerini, hangi noktalarda ayrildiklarini1 gostermeye c¢alistim.
Dordiincii  bolimde, Davud’un yaklagitk yirmi yil igerisinde  Sebiliir-
Resad ve Beyaniilhak adl1 dergilerde kaleme aldigi yazilarini analiz ettim ve onun
emperyalizmden, mesrutiyete ve Yahudiler’in Kudiis’e yerlesmesi gibi pek c¢ok
tartismali konudaki fikirlerini, gazete ve dergi yazilari ve ihtida metinlerine dayanarak

aciklamaya ¢aligtim.

Sonug olarak, Abdiilehad Davud, Miisliiman olusunu takip eden donemde kaleme
aldig1 eserlerinde tarih, felsefe ve giincel siyasetle ilgili pek ¢ok farkli konuyu ele alsa
da, bu eserleri yazmasindaki en biiylik amaci, Hiristiyan dininin tahrife ugradigini
gostermek ve Islam’in daha ©Onceki kitaplarda miijdelendigini ortaya koymak
olmustur. Bu amag, Davud’un basta /ncil ve Salib adli eseri olmak iizere gesitli
tarihlerde yazdig1 gazete yazilari ve Esrdr-1 [seviye adli uzun dykiisii i¢in de gegerlidir.
Bu nedenle Abdiilehad Davud’un eserleri en basta, reddiye literatiiriiniin

orneklerinden biri olarak ele alinir.

Gordiigiimiiz gibi, kendinden Onceki reddiye yazarlari tarafindan 1srarla vurgulanan
tahrif ve tebsirat’a dair iddia, Abdiilehad Davud tarafindan da devam ettirilir. Tezin
ticlincii boliimiinde gostermeye calistigim iizere, Davud, kendisini onceleyen reddiye
gelenegini biiyiik 6l¢iide devralmistir. Zira karsilastirdigim Ali b. Rabben et-Taberi
(6.861 civar1), Kadi Abdiilcebbar (6.1025), ibn Hazm (6.1064), Ibrahim Miiteferrika
(6.1745) gibi Davud da Hiristiyanligin tahrife ugradigini diistiniir. O da diger reddiye
yazarlar1 gibi, Roma Imparatorlugu ve 6zellikle Imparator Konstantin’in bu tahrifte

onemli bir rol oynadig1 kanaatindedir. Davud, bu bdliimlerde diger reddiye yazarlar
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ile ayn1 6rnekleri ve benzer akil yiiriitmeyi kullanir. Bu durum en iyi sekilde Arius’un
oldiiriilmedigi tarihi anlamda kesin olmasina ragmen, Abdiilehad Davud’un bunu
tamamen goz ardi edip Islam reddiye gelenegini takip ederek, Arius’un Konstantin
tarafindan 6ldiriildiigiinii iddia etmesinde izlenebilir. Davud, bu ve buna benzer pek
¢ok konuda, kesin anlamda belli siirlara kavusmus ve artik kuramsallasmis

olmasindan dolay1 reddiye geleneginin disina ¢ikamamustir.

Abdiilehad Davud, ele aldig1 konular ve goriisleri itibariyle kendinden onceki reddiye
yazarlarin biiyiik dlgiide takip etmis olsa da bazi konularda onlardan ayrilir. Davud’un
digerlerinden ayrildig1 baslica noktalar, Hz. Isa’ya bir kitap verilmedigi iddias1 ve
Pavlus hakkindaki ikircikli gortisleridir. Diger reddiye yazarlari, tipki Abdiilehad
Davud gibi Kitab-1 Mukaddes’in tahrife ugradigini kabul etseler de, reddiyelerinde
Incil’in Hz. Isa’ya verildigi konusunda herhangi bir siiphe ortaya koymazlar. Bu
nedenle, Abdiilehad Davud, Incil’i bir kitap degil, fakat “sifahi bir beyanname” olarak
ele almasi sonucu kendisini dnceleyen reddiye yazini ile ciddi bir ayrim igerisine

dismektedir.

Davud’un Pavlus’u ele alis sekli ise belirsizdir. Eserlerinin biiyiik bir boliimiinde diger
reddiye yazarlar1 gibi, Pavlus’u elestirmesine ragmen, yazilarinin bazi boliimlerinde
onun hakkinda gayet olumlu bir anlatim sunar ve Pavlus’un Hiristiyan inanci
icerisindeki tahrif ile bir baglantisinin olmadigim1 iddia eder. Bununla birlikte,
Pavlus’u elestirdigi boliimlerde Davud, diger reddiye yazarlari gibi ona “maddi ve
manevi ihtiras” sugu yliklemez. Davud, Pavlus’u daha ¢ok kanun karsit1 bir kisi olarak

Sunar ve elestirir.

Diger reddiye yazarlarindan farkli olarak Davud eski bir Hiristiyan olmasi, Latince,
Ibranice, Eski Yunanca, Siiryanice gibi dilleri bilmesinin avantajlarindan da
faydalanarak derinlikli etimolojik agiklamalara yer verir. Davud bu bdoliimlerde,
karsilastirma yaptigimiz diger reddiye yazarlarindan farkli olarak “paraklitos”,
“himda”, “salom” gibi kelimelere uzunca béliimler ayirir, Hz. Muhammed’e Yahudi
ve Hiristiyan Kutsal Kitap’larinda isaret edildigini ispatlamaya calisir. Ele aldigim
diger reddiye yazilarinda Davud ile karsilagtirilabilecek o6lgiide etimolojik

aciklamalara yer verilmemistir.
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Bununla birlikte ti¢lincii boliimde gdsterdigim gibi, reddiye yazarlari, yasadiklari cagin
toplumsal, siyasal problemlerine eserlerinde yer vermigler ve degisim ve doniisiim
yasayan toplumlarina yeni bakis agilar1 sunmay1 denemislerdir. Taberi ve Ibrahim
Miiteferrika orneginde gorildiigii gibi, bu kisiler, bagli bulunduklari devlet ve
hanedanlarin Kitdb-1 Mukaddes igerisinde miijdelendigini iddia edecek kadar da ileri
gidebilmektedirler. Tijana Krstic’in de iddia ettigi gibi, Osmanli dénemi boyunca
yazilan ihtida metinlerinde de goriildigii lizere, miihtediler kendilerini, dinsel
tercihlerini hakli ¢ikarmaya zorlanmis halde buldular (Krstic, 2015: 82-116). Bu
eserlerde miihtediler kendilerinden dnce yazilmis reddiye ve ihtida anlatis1 gelenegini
biiyiikk oranda devralarak, igeriksel anlamda kendi amaglarina uygun olacak sekilde
yeniden gozden gegirerek yazdilar. Bunu yaparken Osmanli ve Tiirk diinyasinda belli
sembolik deger tasiyan motifleri eserlerinin igine 6zel olarak koydular. Bu nedenle
reddiyeler esas olarak tahrif, tebsirat gibi inanci ilgilendiren pek ¢cok konuyu barindirsa
da, aynt zamanda kendi caglariin bir iiriinii olarak ele alinabilir. Bu eserler

araciligiyla, yazilan donemin sosyal, siyasi, dini diigiiniis tarz1 anlagilabilir.

Abdiilehad Davud da tipki on dokuzuncu yiizyilda yasayan ve eserlerini iireten bir kisi
olarak, gerek reddiye eserlerinde ve gerekse de gazete yazilarinda, kendi yasadigi
cagin toplumsal, siyasal problemlerine ve diisiincelerine yer verir. 1904’te Miisliiman
olmasina ragmen, Abdiilhamid’in tahttan indirilmesine kadar herhangi bir eser kaleme
almayan Davud, 1908 Devrimi sonras1 yazdig1 eserlerinde, panislamizm, milliyetgilik,
emperyalizm, mesrutiyet gibi Osmanli kamuoyunu ilgilendiren problemler hakkinda
aciklamalarda bulunur. Bunlarla da siirli kalmayacak sekilde, misyon teskilatlarinin
faaliyetlerini nasil gerceklestirdigini agiklar, devleti ve toplumu onlarin faaliyetleri
hakkinda bilinglendirir. Islam toplumlarindaki egitim sistemlerini elestirir ve
okuyuculartyla egitim sisteminin nasil olmasi gerektigi hakkindaki fikirlerini
paylasir. Kisacast Abdiilehad Davud’un gazete yazilar1 ve reddiyeleri araciligiyla, on

dokuzuncu yiizyilin Islam diisiin tarz1 hakkinda fikir sahibi olabiliriz.

Abdiilehad Davud’un Miisliiman oldugu yillarda, Islam diinyas1 bir biitiin olarak Batili
giiclerin somiirge yonetimleri altinda bulunmaktadir. Davud’un Birinci Diinya Savasi
boyunca igerisinde yasadigi Osmanli Imparatorlugu da pek ¢ok siddet ve &liime sahne
olmustur. Bu donem Davud’un eserlerinde Hiristiyan ve Miisliiman milletler arasinda
din savaslan seklinde sunulmaktadir. Bu yazilarda, Hiristiyan ve Bati1 devletleri

arasinda herhangi bir ayrim kalmamis, Hiristiyanligin bizzat kendisi, gerek Balkan
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Savaslar1 ve gerekse de Birinci Diinya Savasi siiresince gerceklesen tiim aci ve
vahsetin temel sebebi olarak gosterilmistir. Davud, bu nedenle gazete yazilar1 ve Incil
ve Salib adli eserinde Islam diinyasmin birlik ve beraberlik icerisinde olmasi
gerektigine vurgu vyaparak Islam birligini gii¢li sekilde savunur. Davud,
Hiristiyanligin sadece savaslar yoluyla degil, aynm1 zamanda egitim, saglik gibi
hizmetler ad1 altinda siirdiirdiigilinii iddia ettigi, misyonerlik faaliyetleri nedeniyle de
tehlike tasidigini iddia eder. Bu donem igerisinde Osmanli 6zelinde Anadolu ve
Balkanlar olmak iizere, genel olarak islam diinyasindaki misyon teskilatlarmmn giicii

hatirlandig1 zaman yazarin bu konulardaki endiseleri makul gériinmektedir.

Davud, ayn1 zamanda evrim diisiincesini de kabullenmis gériiniir. ikinci bdliimde
gosterdigim iizere, yazarin dinin tekamiilii hakkinda sdyledikleri evrim diistincesi ile
i¢ ige ve hatta ondan miilhemdir. Davud, burada tipki insan kiiltiirii ve toplumsal yapisi
gibi dinlerin de evrime ugradigini ve bunun Islam ile sonuglandigini iddia eder. Egitim
ve sosyal gelismislik konusundaki diisiincelerini aktardigi boliimlerde ise, yeteri kadar
gelisemeyen toplum ve medeniyetlerin gelismis medeniyetler tarafindan yok edilmesi

gerektigi yoniindeki diisiincelerini paylasir.

Abdiilehad Davud, Osmanli imparatorlugu’nun siyasi yasami hakkinda da eserlerinde
aciklamalarda bulunur. Davud yazilarinda ittihat ve Terakki Partisi’nin hem Osmanl
Imparatorlugu hem de Islam diinyasi i¢in olumlu politikalar iiretecegine olan inancin1
tekrarlar ve bu olusumu destekler. Ayn1 zamanda Abdiilhamid’i otokratik bir sekilde
tilkeyi yonetmesi ve pek ¢ok nedenden dolay: elestirir. Bu sekilde yeni yonetime
gelmis olan ve ulema gevresinde de pozitivist egilimlerinden dolay1 sevilmeyen Ittihat

ve Terakki Partisi’ne gerekli mesruiyeti saglamis olur.

Davud’un Kudiis problemi konusundaki goriisleri ise, oldukga ilging ve bir o kadar da
belirsizdir. Davud, Incil ve Salib’de Kudiis ve ¢evresinde Osmanli korumasinda bir
Yahudi devletinin kurulmasi gerektigini savunurken, 6zellikle Islamic Review’deki
yazilarinda bu konudaki iddialarindan goreli olarak vazgeger. Bu yazilarda, bolgenin
Islam’a ait oldugunu, ibrahim ile yapilan ahdin Ismail araciligiyla devam ettigini
gerekce gostererek kanitlamaya calisir. Bununla birlikte, Davud’un hig¢ bir eserinde
Yahudiler, Hiristiyanlar gibi olumsuz bir dil ile ele alinmaz, aksine bu kisiler seneler
boyunca Hiristiyanlar tarafindan zulme ugramis insanlar olarak tanitilir ve var olan

problemlerin anlasma yoluyla ¢6ziilmesi onerilir.
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